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Περίληψη	  

Η ανά χείρας διατριβή φιλοδοξεί να προσθέσει ένα ακόµα κοµµάτι στην ευρύτερη 

ανθρωπολογική προσέγγιση και κατανόηση του, κατά τ' άλλα, πολύπλοκου 

Κυπριακού Προβλήµατος. Εστιάζοντας στον κυπριακό διαχωρισµό, και στα όρια που 

αυτός δηµιουργεί, η διατριβή εξετάζει στους τρόπους µε τους οποίους τα κοινωνικά 

υποκείµενα προσπαθούν να αντεπεξέλθουν στους επίσηµους περιορισµούς. 

Περιορισµοί κοινωνικοί, πολιτικοί και γεωγραφικοί, που, όµως, εκφράζονται, επίσης, 

ως περιορισµοί στην ανάπτυξη της φαντασίας για ένα διαφορετικό αύριο. 

Το πεδίο στο οποίο επικεντρώνεται η µελέτη είναι η εντός των τειχών Λευκωσία, µια 

ιδιαίτερη αστική π εριοχή της διχοτοµηµένης πρωτεύουσας της Κύπρου και µια 

περιοχή όπου ο  διαχωρισµός εµφανίζεται τόσο έντονος, όσο σχεδόν πουθενά αλλού 

στο νησί. Σε αυτό το πεδίο, παρουσιάζεται µια εθνογραφική καταγραφή της 

εµφάνισης και ανάπτυξης πολιτικής και πολιτιστικής δραστηριοποίησης που 

προέρχεται από τα κάτω, αλλά ευδοκιµεί ανάµεσα στην οριακότητα και την 

περιθωριακότητα της εντός των τειχών πόλης. Με άλλα λόγια, η διατριβή προσφέρει 

µια εθνογραφική µελέτη οµάδων και ατόµων της πόλης, που, καθώς επιχειρούν να 

δραστηριοποιηθούν εκτός των προκαθορισµένων χωρικών και συµβολικών ορίων 

που τίθενται από τα πάνω, µας προσκαλούν να δώσουµε προσοχή σε µια 'άλλη' 

γεωγραφία της πόλης και µια διαφορετική γεωγραφία του διαχωρισµού, και των 

διαχωρισµών, όπου στις ρωγµές της πραγµατικότητας και της υλικότητας της πόλης 

αναπτύσσεται από τα κάτω η φαντασία για ένα άλλο µέλλον.  

Παράλληλα, ό µως, είναι µια εθνογραφία της 'Νέας Κύπρου', δηλαδή, της Κύπρου 

κατά την περίοδο που ακολουθεί τον τερµατισµό της απαγόρευσης διέλευσης της 

διαχωριστικής γραµµής. Η αφετηρία αυτής της διερεύνησης τοποθετείται, έτσι, στο 

2003, όταν η επανασύνδεση των δύο πλευρών της Λευκωσίας, έφερε κοντά 

διαφορετικούς δρώντες και οδήγησε στις πρώτες προσπάθειες πραγµατοποίησης 

πολιτικών και πολιτιστικών εκδηλώσεων και δράσεων, χωρίς τη διαµεσολάβηση 

επίσηµων οργανώσεων, πολιτικών κοµµάτων και τοπικών και διεθνών φορέων. 

Οπότε, στις σελίδες αυτής της µελέτης καταγράφεται η ιστορία της συγκρότησης 

οµάδων και ο µαδοποιήσεων, που επιχειρούν -και καταφέρνουν- να υπερβούν τους 

περιορισµούς που έθετε, µέχρι τότε, η διαχείριση του Κυπριακού Προβλήµατος από 

τις κυρίαρχες ελίτ των δύο πλευρών του διαχωρισµού, ενώ, παράλληλα, παράγουν 
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νέες οριοθετήσεις, δηµιουργώντας, έτσι, τον απαραίτητο χώρο µέσα στον οποίο θα 

µπορέσουν να αναπτύξουν διαφορετικές ταυτότητες.  

Υπό αυτήν την έννοια, αφηγείται µια ιστορία, κοινή θα έλεγε κανείς στην 

ανθρωπολογία, στην οποία οι  προσπάθειες υπέρβασης ορίων προκαθορισµένων 

οδηγούν, τελικά, στην παραγωγή των απαραίτητων νέων. Τέλος, ακολουθώντας µια 

ανθρωπολογική προσέγγιση, που βασίζεται κυρίως στην έννοια της οριακότητας, η 

διατριβή ξεκινά την ανάλυση της από έναν αστικό χώρο που βρίσκεται δίπλα στο 

όριο της Πράσινης Γραµµής, ένα χώρο ενδιάµεσο, και επιχειρεί να εντάξει τις 

διαδικασίες που πραγµατοποιούνται εκεί, σε ένα ευρύτερο πλαίσιο ανάλυσης της 

κυπριακής κοινωνίας µέσα στις συνθήκες που δηµιούργησε η ελεγχόµενη 

επανασύνδεση των δύο πλευρών. Εφορµώντας, λοιπόν, από µια χωρική ανάλυση 

πολιτικών και πολιτιστικών δραστηριοτήτων που τοποθετούνται στο γεωγραφικό και 

συµβολικό ενδιάµεσο, επιχειρείται µια προσέγγιση της συνέχισης του κυπριακού 

διαχωρισµού ως διατήρηση µιας αβέβαιης και επισφαλούς ενδιάµεσης κατάστασης 

και, τέλος, προτείνεται η ερµηνεία αυτών των δραστηριοτήτων ως παραδείγµατα 

προσπαθειών που έχουν στόχο την έξοδο από την παρατεταµένη κυπριακή 

οριακότητα⋅ προσπάθειες, δηλαδή, µε στόχο τη 'ζωή στην Κύπρο χωρίς Κυπριακό 

Πρόβληµα', ακόµα και αν η επίσηµη λύση του δεν έρθει ποτέ. 
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Εισαγωγή	  

1.	  Το	  Γενικό	  Επιχείρημα	  της	  Διατριβής	  

Η διατριβή που κρατάτε στα χέρια σας αφορά σε αυτό που ονοµάζουµε από τα κάτω 

πολιτική και πολιτιστική δραστηριοποίηση και στις εκφράσεις και εκδηλώσεις αυτού 

του είδους της δραστηριοποίησης στην Παλιά Πόλη της Λευκωσίας, της 

διχοτοµηµένης πρωτεύουσας της Κύπρου. Ως «από τα κάτω» ορίζουµε την πολιτική 

και πολιτιστική δραστηριοποίηση η οποία δεν προέρχεται από πολιτικά κόµµατα ή 

άλλους επίσηµους πολιτικούς σχηµατισµούς, ούτε και από επίσηµους φορείς τέχνης 

και πολιτισµού. Αναφερόµαστε στη δραστηριοποίηση αυτή που αντιτίθεται στις 

επίσηµες και κυρίαρχες κοινωνικο-πολιτικές τάσεις της κυπριακής κοινωνίας και 

πραγµατοποιείται από άτοµα και ο µάδες που οργανώνονται και λειτουργούν 

συλλογικά, χωρίς τη διαµεσολάβηση επίσηµων πολιτικών ή πολιτιστικών φορέων, 

ενώ, παράλληλα, επιχειρούν να διαµορφώσουν πλαίσια µέσα στα οποία να 

προωθείται η συµµετοχή έναντι της εκπροσώπησης και η συλλογικότητα και η 

ισότητα έναντι της ιεραρχίας. Ενώ, ό µως, τέτοιου είδους σύγχρονη 

κοινωνικοπολιτική δραστηριοποίηση είναι αρκετά διαδεδοµένη σε διάφορες χώρες 

του σύγχρονου Δυτικού κόσµου, η ανάπτυξη αυτού του είδους της δραστηριοποίησης 

στο κοινωνικοπολιτικό πλαίσιο της Κύπρου και, συγκεκριµένα, της Λευκωσίας, 

τοποθετείται στις αρχές της δεκαετίας του 2000 και συνδέεται στενά µε τις αλλαγές 

της περιόδου 2003-2004.  

Η περίοδος 2003-2004 είναι µια πολύ σηµαντική περίοδος για την Κύπρο καθώς 

πραγµατοποιούνται οι πιο σηµαντικές πολιτικές και κοινωνικές αλλαγές από το 1974, 

όταν, δηλαδή, το πραξικόπηµα που υποστήριξε η ελληνική Χούντα κατά του 

Προέδρου της Κυπριακής Δηµοκρατίας και Αρχιεπισκόπου Μακαρίου ΙΙΙ , οδήγησε 

στην εισβολή του τουρκικού στρατού και τη διχοτόµηση του νησιού. Από το 

καλοκαίρι του 1974, η γραµµή κατάπαυσης του πυρός µεταξύ των δύο πλευρών της 

Κύπρου –γνωστή και ως Πράσινη Γραµµή– παρέµενε κλειστή και σχεδόν κανείς δεν 

µπορούσε να περάσει από τη µία πλευρά στην άλλη. Αυτό θα άλλαζε την άνοιξη του 

2003, όταν ξαφνικά οι  τ/Κυπριακές αρχές θα τερµάτιζαν την απαγόρευση διέλευσης 

ανοίγοντας τα πρώτα περάσµατα στη µέχρι τότε αδιαπέραστη διαχωριστική γραµµή. 

Η απόφαση των τ/Κυπριακών αρχών ήρθε ως αντίδραση στο µεγαλύτερο κίνηµα που 

είχε δει ποτέ η τ/Κυπριακή πλευρά του νησιού⋅ ένα κίνηµα που διεκδικούσε την 
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επανένωση του νησιού και την είσοδο στην Ευρωπαϊκή Ένωση και αναπτύχθηκε στις 

παραµονές του διπλού δηµοψηφίσµατος για το σχέδιο Αννάν, ένα σχέδιο λύσης του 

Κυπριακού Προβλήµατος που συντάχτηκε υπό την αιγίδα των Ηνωµένων Εθνών. 

Ωστόσο, η καταψήφιση του σχεδίου από τ ους ε/Κύπριους πολίτες είχε ως 

αποτέλεσµα, στην ουσία, την ένταξη  µόνο της µισής Κύπρου στην Ε.Ε. ή , αλλιώς, 

των περιοχών υπό τον έλεγχο της διεθνούς αναγνωρισµένης Κυπριακής Δηµοκρατίας. 

Η περίοδος µετά την άρση απαγόρευσης διέλευσης της Πράσινης Γραµµής και την 

είσοδο της Κύπρου στην Ε.Ε. είναι, λοιπόν, µια περίοδος αλλαγής⋅ αλλαγής πολιτικής 

και κοινωνικής, αλλά πάνω από όλα αλλαγής η οποία προσέφερε τη δυνατότητα να 

ξεπεραστούν τα εµπόδια που έθετε µέχρι τότε η διαχείριση του Κυπριακού 

Προβλήµατος από τ ις κυρίαρχες ο µάδες και των δύο πλευρών, στην ανάπτυξη 

«εναλλακτικών» σε σχέση µε τις κυρίαρχες και ριζοσπαστικών πολιτιστικών και 

πολιτικών πρακτικών. Υπό αυτήν την έννοια, η ανάπτυξη και µαζικοποίηση της από 

τα κάτω πολιτιστικής και πολιτικής δραστηριοποίησης στη Λευκωσία µετά την 

περίοδο 2003-2004, αντιµετωπίζεται ως µια κεντρική έκφραση του ξεπεράσµατος 

µιας πολιτιστικής και πολιτικής «καθήλωσης» που παρατηρείται στην Κύπρο την 

περίοδο µετά το 1974 και µέχρι τις αρχές του 2000. Αυτό το ξεπέρασµα της 

κατάστασης της «καθήλωσης» είναι το πρώτο σκέλος του κεντρικού επιχειρήµατος 

της παρούσας διατριβής, το οποίο τοποθετείται, παράλληλα, στην αφετηρία της 

διερεύνησής µας.  

Το δεύτερο σκέλος του κεντρικού επιχειρήµατος της διατριβής αναπτύσσεται γύρω 

από το θεωρητικό σχήµα της οριακότητας, ένα κλασικό ανθρωπολογικό αναλυτικό 

σχήµα, µε το οποίο επιχειρούµε να προσεγγίσουµε τις κοινωνικές και πολιτικές 

επιπτώσεις της διαχείρισης του Κυπριακού Προβλήµατος και την αλλαγή της 

περιόδου 2003-2004. Υποστηρίζουµε, δηλαδή, ότι µετά το άνοιγµα της Πράσινης 

Γραµµής η Κύπρος περνάει σε µια κατάσταση οριακότητας, η οποία χαρακτηρίζεται 

από τη διάβρωση της κυριαρχίας του προηγούµενου κοινωνικοπολιτικού πλαισίου, 

κεντρικό χαρακτηριστικό του οποίου ήταν η κατάσταση της «καθήλωσης». Οπότε, 

καθώς το επόµενο κυρίαρχο κοινωνικοπολιτικό πλαίσιο –το οποίο θα έρθει µόνο µε 

τη λύση του Κυπριακού Προβλήµατος– δεν έχει σχηµατιστεί ακόµα, δηµιουργείται 

µια ενδιάµεση κατάσταση αµφισβήτησης µέσα στη οποία αναπτύσσονται οι 

δραστηριότητες και πρακτικές που µελετάµε. Ωστόσο, ακολουθώντας πρόσφατες 

ανθρωπολογικές προσεγγίσεις της οριακότητας αντιµετωπίζουµε την ενδιάµεση 
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κατάσταση όχι µόνο ως απελευθερωτική, αλλά και ως εγγενώς αβέβαιη και 

επικίνδυνη και, έτσι, υποστηρίζουµε πως αν και η από τα κάτω δραστηριοποίηση που 

µελετάµε αναπτύσσεται µέσα από την αµφισβήτηση που χαρακτηρίζει την ενδιάµεση 

κατάσταση της οριακότητας, την ίδια στιγµή επιχειρεί να βγει από αυτήν την αβέβαιη, 

µετέωρη και επικίνδυνη κατάσταση µέσω της δηµιουργίας διαφορετικών κοινωνικών 

σχέσεων και διαφορετικών ταυτοτήτων, αλλά και µέσω της δηµιουργίας µιας νέας 

πολιτικής υποκειµενικότητας. Ωστόσο, οι  προσπάθειες των εµπλεκόµενων ατόµων 

και οµάδων στην από τα κάτω δραστηριοποίηση να βγουν από την οριακότητα, δεν 

µπορούν παρά να φέρνουν στο προσκήνιο και να αναδεικνύουν αυτήν την ενδιάµεση 

κατάσταση. Από την άλλη πλευρά, όσο η κατάσταση της οριακότητας συνεχίζεται 

και µετατρέπεται σε µια κατάσταση παρατεταµένης οριακότητας, οι κυρίαρχες οµάδες 

και οι  αρχές της πόλης επιχειρούν να κανονικοποιήσουν αυτήν την οριακότητα, µε 

σκοπό να ουδετεροποιήσουν την απειλή που αυτή η κατάσταση θέτει προς τη 

διατήρηση της κοινωνικής τάξης. Οπότε, η διατριβή αυτή σε ένα µεγάλο βαθµό 

αφορά αυτή ακριβώς την αναπόφευκτη σύγκρουση µεταξύ των ατόµων και οµάδων 

που δραστηριοποιούνται από τα κάτω στην Παλιά Λευκωσία, και αναδεικνύουν την 

κατάσταση της οριακότητας που χαρακτηρίζει την Κύπρο, και των κυρίαρχων 

οµάδων και των αρχών που επιχειρούν αντίθετα να την κανονικοποιήσουν και, έτσι, 

να ουδετεροποιήσουν τα ανατρεπτικά και απελευθερωτικά της χαρακτηριστικά. 

Οι παραπάνω αµφισβητήσεις και συγκρούσεις προσεγγίζονται και αναλύονται κυρίως 

µέσα από µια χωρική προσέγγιση. Μια τέτοια προσέγγιση επιλέγεται στην παρούσα 

διατριβή επειδή, κατά την περίοδο µελέτης (2003-2011), η από τα κάτω πολιτιστική 

και πολιτική δραστηριότητα εµφανίζεται και αναπτύσσεται σχεδόν αποκλειστικά στο 

αστικό χωρικό πλαίσιο της εντός των τειχών Λευκωσίας, στο διχοτοµηµένο «ιστορικό 

κέντρο» της Κυπριακής πρωτεύουσας. Έτσι, οι συµµετέχοντες και συµµετέχουσες σε 

αυτήν τη δραστηριότητα αναπτύσσουν παράλληλα και διαφορετικές χωρικές σχέσεις 

µε το χτισµένο περιβάλλον της συγκεκριµένης περιοχής, οι  οποίες είναι σχέσεις 

αµφίδροµες. Δηλαδή, είναι σχέσεις οι οποίες επηρεάζουν τόσο την ίδια την περιοχή, 

που φτάνει να χαρακτηρίζεται από τη δραστηριότητα αυτή, όσο επηρεάζουν και το 

σχηµατισµό των διαφορετικών ταυτοτήτων των ατόµων, αλλά και τη διαµόρφωση 

του χαρακτήρα των ίδιων των ο µάδων. Μέσα από τις σχέσεις που αναπτύσσονται 

µεταξύ της από τα κάτω δραστηριοποίησης και του υλικού και συµβολικού 

περιβάλλοντος της Παλιάς Λευκωσίας, δεν µπορούν, οπότε, παρά να αναδεικνύονται 
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τα χαρακτηριστικά της περιοχής ως µια οριακή αστική περιοχή ή , αλλιώς, ως ένας 

αστικός χώρος κατώφλι. Καθώς, λοιπόν, η από τα κάτω δραστηριοποίηση 

αναπτύσσεται στην Παλιά Πόλη της Λευκωσίας, οι  συµµετέχοντες και 

συµµετέχουσες σε αυτή έρχονται αντιµέτωποι τόσο µε τις αρχές της πόλης και τις 

κυρίαρχες οµάδες, όσο και µε άλλες οµάδες αντίθετων πολιτικών χαρακτηριστικών, 

που προωθούν την περιθωριοποίηση τους στο πλαίσιο ενός προγράµµατος 

εξευγενισµού και οικονοµικής ανάπτυξης της περιοχής. Οπότε, στην παρούσα 

διατριβή υποστηρίζουµε πως οι  προσπάθειες εξευγενισµού της εντός των τειχών 

Λευκωσίας δεν είναι παρά προσπάθειες κανονικοποίησης των οριακών 

χαρακτηριστικών αυτής της συγκεκριµένης περιοχής. Έτσι, καθώς τα οριακά 

χαρακτηριστικά της περιοχής αναδεικνύονται µέσα από τις καθηµερινές και 

περιοδικές δράσεις και εκδηλώσεις, των ατόµων και οµάδων που οργανώνονται και 

δραστηριοποιούνται από τα κάτω, οι  προσπάθειες των κυρίαρχων οµάδων και των 

αρχών της πόλης να περιθωριοποιήσουν όσους/ες εµπλέκονται σε αυτού του τύπου 

την πολιτιστική και πολιτική δραστηριοποίηση, που αµφισβητεί τις κυρίαρχες 

αφηγήσεις και νοηµατοδοτήσεις, ερµηνεύονται ως προσπάθειες απόκρυψης και 

κανονικοποίησης της κατάστασης της οριακότητας. Κατ' αυτόν τον τρόπο, οι 

συγκρούσεις, αµφισβητήσεις και αντιπαραθέσεις µεταξύ των δύο αυτών πλευρών 

µπορούµε να πούµε πως εκφράζουν τη χωροποίηση της αντιπαλότητας µεταξύ των 

προσπαθειών α νάδειξης και των προσπαθειών απόκρυψης της κατάστασης της 

οριακότητας της Παλιάς Λευκωσίας, αλλά και της Κύπρου ολόκληρης. 

2.	  Κοινωνική	  Ανθρωπολογία	  και	  κυπριακή	  εθνογραφία	  

Η παρούσα διατριβή συνοµιλεί τόσο µε συγκεκριµένα πεδία της Κοινωνικής 

Ανθρωπολογίας, όπως την ανθρωπολογία του χώρου και συγκεκριµένα του αστικού 

χώρου, όσο και µε το πεδίο της κυπριακής εθνογραφίας. Όσον αφορά την κυπριακή 

εθνογραφία, και γενικότερα τις κυπριακές σπουδές, η συγκεκριµένη διατριβή 

συνοµιλεί µε ένα σύνολο ερευνητικών και εθνογραφικών εργασιών που µελετούν την 

κυπριακή κοινωνία µετά τις αλλαγές που έφεραν τα γεγονότα του 2003-2004 ή  

µελετούν την κοινωνία της «Νέας Κύπρου», όπως χαρακτηριστικά αναφέρεται σε 

αυτή την περίοδο η ανθρωπολόγος Rebecca Bryant. Τέτοιες µελέτες διερευνούν τις 

αλλαγές στην κυπριακή κοινωνία σε σχέση µε το Κυπριακό Πρόβληµα, έναν 

καθοριστικό παράγοντα για τη διαµόρφωση των κοινωνικοπολιτικών σχέσεων µεταξύ 
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των δύο πλευρών του νησιού, αλλά και στο εσωτερικό τους, όπως επίσης και για τη 

διαµόρφωση των κυρίαρχων τάσεων στο σύνολο της κυπριακής κοινωνίας.  

Ωστόσο, η συγκεκριµένη διατριβή διερευνά επίσης ένα πεδίο κοινωνικής οργάνωσης 

και δράσης στην περίπτωση της Κύπρου, το οποίο θα µπορούσαµε να πούµε πως δεν 

έχει τύχει αυξηµένης ερευνητικής προσοχής ή συστηµατικής καταγραφής και µελέτης, 

ούτε στο πεδίο της κοινωνικής ανθρωπολογίας, αλλά ούτε και στο γενικότερο πεδίο 

των κυπριακών σπουδών. Για αυτόν το λόγο, θεωρήσαµε σκόπιµο να 

συµπεριλάβουµε στη διατριβή, εκτός από τη µελέτη συγκεκριµένων παραδειγµάτων 

της από τα κάτω δραστηριοποίησης, και µια απόπειρα ιστορικής καταγραφής αυτού 

του είδους της οργάνωσης και δράσης για την περίοδο 2003-2011, η οποία 

παρουσιάζεται ως η ευρύτερη υπό µελέτη περίοδος της διατριβής. Η εµφάνιση, 

ανάπτυξη και µαζικοποίηση αυτής της δραστηριότητας στο χωρικό πλαίσιο της εντός 

των τειχών ή της Παλιάς Λευκωσίας υποστηρίζουµε πως είναι απότοκο της αλλαγής 

της περιόδου 2003-2004 και, έτσι, αν και καταφέρνει να πάει πέρα από τις κυρίαρχες 

αφηγήσεις και νοηµατοδοτήσεις του Κυπριακού Προβλήµατος, την ίδια στιγµή είναι 

σε στενή σχέση µε αυτό, αλλά και µε τις πολιτικές εξελίξεις που αφορούν το 

Κυπριακό Πρόβληµα και προέρχονται από το επίσηµο πολιτικό πλαίσιο, δηλαδή τις 

πολιτικές εξελίξεις που έρχονται από τα πάνω. 

Η συγκεκριµένη διατριβή εστιάζει, επίσης, στο συγκεκριµένο αστικό χώρο της 

µοιρασµένης κυπριακής πρωτεύουσας. Η Παλιά Λευκωσία βρισκόταν στο κέντρο 

των πολιτικών και κοινωνικών εξελίξεων στην Κύπρο τόσο κατά τη διάρκεια των 

προηγούµενων ιστορικών της περιόδων (όπως η Ενετική, Οθωµανική και Αποικιακή 

περίοδος), όσο και κατά τη διάρκεια των «διακοινοτικών ταραχών» των πρώτων 

δεκαετιών µετά την Ανεξαρτησία του 1960, οι  οποίες διαµόρφωσαν τις συνθήκες 

µέσα στις οποίες παγιώθηκε ο  πολιτικός, ο  θρησκευτικός, ο  πολιτισµικός και ο 

απόλυτος χωρικός διαχωρισµός του νησιού µετά τα γεγονότα του 1974. Υπό αυτήν 

την έννοια, η παρούσα διατριβή έχει µια επιπλέον σηµασία προσφέροντας µια 

εθνογραφία της Παλιάς Λευκωσίας, του συµβολικού και γεωγραφικού κέντρου της 

Κύπρου, αλλά και του κυπριακού διαχωρισµού. Επιπρόσθετα, µετά την περίοδο 

2003-2004 και το άνοιγµα των περασµάτων της Πράσινης Γραµµής, παρατηρείται 

ένα αυξηµένο ερευνητικό και ακαδηµαϊκό ενδιαφέρον για την Παλιά Λευκωσία, 

ιδιαίτερα στα πεδία της αρχιτεκτονικής και των σπουδών του αστικού χώρου, πεδία 

µε τα οποία επίσης συνοµιλεί η παρούσα διατριβή, συµβάλλοντας στη σχετική 
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επιστηµονική συζήτηση και στη διερεύνηση των κοινωνικών και πολιτικών 

προεκτάσεων της οικονοµικής και αρχιτεκτονικής ανάπτυξης αυτής της ιδιαίτερης 

ιστορικής και πολιτισµικής αστικής περιοχής.  

Το πεδίο της ανθρωπολογίας του χώρου έχει αναπτυχθεί τις τελευταίες δεκαετίες σε 

ένα ξεχωριστό και σηµαντικό πεδίο της ανθρωπολογικής διερεύνησης. Ωστόσο, τα 

παραδείγµατα ανθρωπολογικών προσπαθειών που να εστιάζουν και να αναδεικνύουν 

τη χωρική διάσταση των κοινωνικών και πολιτικών διαδικασιών στο κυπριακό 

πλαίσιο είναι αρκετά περιορισµένα στην κυπριακή εθνογραφία. Οπότε, η παρούσα 

διατριβή φιλοδοξεί να συµβάλει στη διερεύνηση των χωροποιήσεων του 

κοινωνικοπολιτικών διαδικασιών που συνδέονται µε το Κυπριακό Πρόβληµα, αλλά 

και µε την ανάγκη ξεπεράσµατός του. Ωστόσο, επειδή η ανθρωπολογία του χώρου 

ασχολείται συχνά µε ζητήµατα διαχείρισης του αστικού δηµόσιου χώρου, τα οποία 

έχουν έντονες πολιτικές προεκτάσεις, συνοµιλεί και πολλές φορές συνδέεται στενά µε 

το πεδίο της πολιτικής ανθρωπολογίας. Στην περίπτωση της Παλιάς Λευκωσίας, η 

οποία λόγω της κυριαρχίας της Πράσινης Γραµµής στο αστικό τοπίο παρουσιάζει µια 

στενή σχέση και µε το Κυπριακό Πρόβληµα και µε το διαχωρισµό της Κύπρου, τα 

ζητήµατα διαχείρισης του δηµόσιου αστικού χώρου παρουσιάζουν κατ’ ανάγκη µια 

διαφορετική σχέση µε την έννοια του πολιτικού, καθώς στο κυπριακό πλαίσιο η 

έννοια αυτή συνδέεται µε την κυριαρχία του συγκεκριµένου πολιτικού Προβλήµατος1. 

Επακόλουθα, µια διερεύνηση των χωρικών αµφισβητήσεων και διαπραγµατεύσεων 

που αφορούν στη συγκεκριµένη αστική περιοχή δεν µπορεί να µην αφορά και στις 

χωροποιήσεις του κυπριακού διαχωρισµού. Από τα παραπάνω είναι πιστεύουµε 

σαφές πως αν και η συγκεκριµένη διατριβή δεν εκκινεί από µια πρόθεση µελέτης του 

ίδιου του Κυπριακού Προβλήµατος, αλλά από την πρόθεση µελέτης των 

δραστηριοτήτων και εκδηλώσεων αυτών που οργανώνονται και πραγµατοποιούνται 

από τα κάτω στο συγκεκριµένο και ιδιαίτερο χωρικό πλαίσιο, στην περίπτωση της 

Κύπρου δεν θα µπορούσε παρά να αφορά, τελικά, στο ίδιο το Πρόβληµα το οποίο 

είναι καθοριστικό για τη διαµόρφωση των κοινωνικών, πολιτικών και χωρικών 

συνθηκών µέσα στις οποίες εµφανίζονται, εκδηλώνονται και αναπτύσσονται οι 

δράσεις, εκδηλώσεις και πρακτικές τις οποίες µελετάµε. 

 
                                                
1 Το (Κυπριακό) Πρόβληµα αποδίδεται στη διατριβή µε «Π» κεφαλαίο για να τονίσουµε την 
κυριαρχία του προβλήµατος στη διαµόρφωση σηµαντικών πλευρών της κυπριακής κοινωνίας, 
αλλά και της ζωής στην Κύπρο.  
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3.	  Μεθοδολογία	  και	  τοποθέτηση	  του	  εθνογράφου	  στο	  πεδίο	  

Η επιτόπιά µου έρευνά στη Λευκωσία πραγµατοποιήθηκε την περίοδο µεταξύ του 

Ιουλίου του 2009 και του Φεβρουαρίου του 2011. Κατά τη διάρκεια της περιόδου της 

έρευνας πραγµατοποίησα συµµετοχική παρατήρηση στις καθηµερινές πρακτικές και 

στις περιοδικές πολιτιστικές και πολιτικές εκδηλώσεις των συµµετεχόντων και 

συµµετεχουσών στην από τα κάτω δραστηριοποίηση. Παράλληλα, συµµετείχα ενεργά 

στις συλλογικές διαδικασίες µίας από τις κύριες οµάδες που εξέφραζαν την από τα 

κάτω οργάνωση και δράση, συµπεριλαµβανοµένων και των διαδικασιών για τη 

διοργάνωση των δηµόσιων εκδηλώσεων της συγκεκριµένης ο µάδας (συζητήσεις, 

συναυλίες, πάρτυ). Επιπλέον, συµµετείχα στις συλλογικές διαδικασίες άλλων οµάδων 

οι οποίες δεν είχαν σταθερές συναντήσεις, αλλά συναντιούνταν κατά καιρούς για να 

αναλάβουν τη διοργάνωση συγκεκριµένων περιοδικών εκδηλώσεων όπως τις 

ποδηλατοπορείες Critical Mass (βλ. κεφ. 3ο) ή τα κινούµενα πάρτυ στο δρόµο Street 

Parade (βλ. κεφ. 10ο). Επίσης, στο πλαίσιο της επιτόπιάς µου έρευνας είχα σχεδόν 

καθηµερινή παρουσία στη δηµόσια πλατεία Φανερωµένης, όπου σύχναζαν επί 

καθηµερινής βάσης, και ιδιαίτερα τα απογεύµατα και βράδια της Παρασκευής και 

του Σαββάτου, άτοµα και ο µάδες που συµµετείχαν στην από τα κάτω 

δραστηριοποίηση (βλ. µέρος 3ο). Επιπλέον, συµµετείχα συχνά και σε ο µάδες που 

συγκροτούνταν προσωρινά για να εµπλακούν στην –κυρίως νυχτερινή– πρακτική του 

γκραφίτι και της αναγραφής συνθηµάτων, είτε στις γειτονιές γύρω από την πλατεία 

Φανερωµένης, είτε σε άλλες περιοχές της Παλιάς ή της ευρύτερης Λευκωσίας.  

Καθ’ όλη τη διάρκεια της περιόδου έρευνας περνούσα το µεγαλύτερο µέρος της 

µέρας στην περιοχή εντός των τειχών. Για να µπορέσω να αναπτύξω µια στενή σχέση 

µε το αρχιτεκτονικό περιβάλλον της Παλιάς Πόλης, απαραίτητης για την κατανόηση 

των σχέσεων που οι  πληροφορητές µου ανέπτυσσαν µε τη συγκεκριµένη περιοχή, 

πραγµατοποίησα αµέτρητες βόλτες, είτε µε τα πόδια, είτε µε το ποδήλατο ή το 

αυτοκίνητο, καλύπτοντας το σύνολο των περιοχών που περικλείουν τα τείχη της 

πόλης και στις δύο πλευρές της γραµµής. Ωστόσο, καθώς το σπίτι στο οποίο διέµενα 

κατά την παραµονή µου στην Κύπρο βρισκόταν εκτός των τειχών της πόλης, επέλεξα 

να περάσω δύο µήνες στη νότια πλευρά της Παλιάς Πόλης και λίγο λιγότερο από δύο 

µήνες στη βόρεια. Σκοπός αυτής της σχεδόν τετράµηνης διαµονής µου εντός των 

τειχών ήταν, πρώτον, να αποκτήσω µια συνεχόµενη καθηµερινή εµπειρία της 

περιοχής, έτσι ώστε να µπορέσω να παρατηρήσω τους ρυθµούς της καθηµερινότητας 
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κατά τη διάρκεια της µέρας αλλά και της νύχτας και, δεύτερον, να καταφέρω να 

προσεγγίσω τους γείτονες των σπιτιών στα οποία έµεινα και, έτσι, να µου δοθεί 

πρόσβαση σε άτοµα και κοινωνικές οµάδες µε τις οποίες δεν είχα επαφή σε άλλα 

µέρη της πόλης. Συγκεκριµένα, στη νότια πλευρά της Παλιάς Π όλης επέλεξα να 

νοικιάσω ένα δωµάτιο σε ένα διαµέρισµα στο οποίο έµεναν άλλοι δύο ε/Κύπριοι και 

µία ε/Κύπρια (όλοι περίπου είκοσι πέντε χρονών). Το διαµέρισµα ήταν σε ένα κτίριο 

στο οποίο έµεναν και άλλοι ε/Κύπριοι και ε/Κύπριες, κυρίως νέοι και νέες, πολλοί και 

πολλές από τους οποίους ήταν καλλιτέχνες ή µουσικοί. Επίσης, το συγκεκριµένο 

κτίριο βρισκόταν στο κέντρο της «αραβικής» γειτονιάς της νότιας Παλιάς Πόλης και 

πολύ κοντά στο Τζαµί Οµεριέ, το µόνο τζαµί σε λειτουργία σε όλη τη νότια πλευρά 

της Λευκωσίας. Έτσι, η διαµονή µου σε αυτό το διαµέρισµα µου έδωσε την ευκαιρία 

όχι µόνο να γνωριστώ µε νέους ε/Κύπριους κατοίκους της Παλιάς Πόλης, ιδιαίτερα 

καλλιτέχνες και µουσικούς, αλλά και µε µετανάστες γείτονες και εργαζόµενους στα 

καταστήµατα της περιοχής.  

Στη βόρεια πλευρά της πόλης φιλοξενήθηκα στο σπίτι ενός µισού τ/Κύπριου, µισού 

Άγγλου δηµοσιογράφου. Το σπίτι αυτό βρισκόταν σε µια περιοχή της βόρειας Παλιάς 

Πόλης στην οποία κατοικούσαν σχεδόν αποκλειστικά οικογένειες από την Τουρκία, 

οι οποίες είχαν έρθει στην Κύπρο κυρίως κατά τη διάρκεια των δεκαετιών του 1980 

και 1990. Το σπίτι αυτό ήταν ένα παλιό παραδοσιακό διώροφο σπίτι µε µεγάλη αυλή 

το οποίο είχε αγοράσει και ανακαινίσει ο οικοδεσπότης µου παρά το γεγονός ότι στη 

γειτονιά δεν υπήρχαν άλλοι κάτοικοι που να µην ήταν Τούρκοι έποικοι ή µετανάστες. 

Κατά τη φιλοξενία µου σε αυτό το σπίτι µου δόθηκε µια πολύ καλή ευκαιρία να έρθω 

σε επαφή τόσο µε τον οικοδεσπότη µου και τον έφηβο γιο του, όσο και µε τις 

οικογένειες Τούρκων της γειτονιάς µε τη βοήθειά τους. Έτσι, κατάφερα να αποκτήσω  

µια σηµαντική καθηµερινή εµπειρία της βόρειας πλευράς της Παλιάς Πόλης, αλλά 

και µια καλή εικόνα των αµφίθυµων σχέσεων µεταξύ των τ/Κυπρίων και των 

Τούρκων κατοίκων της περιοχής. 

Τέλος, πέρα από την επιτόπια συµµετοχική παρατήρηση που πραγµατοποίησα στην 

Παλιά Λευκωσία χρησιµοποίησα και τη µέθοδο των ηχογραφηµένων ηµι-δοµηµένων 

συνεντεύξεων κυρίως µε κατοίκους της Παλιάς Πόλης, αλλά και µε συµµετέχοντες 

και συµµετέχουσες στην από τα κάτω δραστηριοποίηση. Το σύνολο αυτών των 

συνεντεύξεων ήταν τριάντα πέντε και προσπάθησα να καλύψω µια ευρεία γκάµα 

ηλικιακών, εθνοτικών και άλλων κατηγοριών, συµπεριλαµβάνοντας ε/Κύπριους, 
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τ/Κύπριους, Τούρκους και µετανάστες από τη Νοτιο-Ανατολική Ασία και την 

Αφρική 2 . Επίσης, στο πλαίσιο της έρευνας χρησιµοποίησα εκτενώς και τη 

φωτογραφία για την καταγραφή της καθηµερινής δραστηριότητας στους χώρους που 

µε ενδιέφεραν, αλλά και των διαφόρων δηµόσιων εκδηλώσεων στις οποίες 

συµµετείχα ή τις οποίες παρακολούθησα. Επιπλέον, η χρήση της φωτογραφίας µου 

έδωσε τη δυνατότητα να αποκτήσω µια παραπάνω σχέση µε τα µνηµεία και µε τις 

διάφορες περιοχές της Παλιάς Λευκωσίας, η οποία είχε στόχο τη µελέτη, αλλά και 

την όσο το δυνατόν καλύτερη κατανόηση του χτισµένου περιβάλλοντος της περιοχής. 

Για τη θέση του ερευνητή στο πεδίο της έρευνας δεν θα αναφερθούµε µε λεπτοµέρεια 

εδώ, γιατί γίνεται µια εκτενή αναφορά σε αυτό το µεθοδολογικό ζήτηµα στο δεύτερο 

µέρος της διατριβής και, συγκεκριµένα, στην αρχή του τέταρτου κεφαλαίου. Ωστόσο, 

στο σηµείο αυτό κρίνεται σκόπιµο να αναφερθεί το γεγονός της διπλής µου 

ταυτότητας, δηλαδή το ότι ο  πατέρας µου κατάγεται από την Ελλάδα και η µητέρα 

µου από την Κύπρο. Ενώ, λοιπόν, έχω µεγαλώσει και ζήσει το µεγαλύτερο µέρος της 

ζωής µου στην Ελλάδα, την ίδια στιγµή έχω γεννηθεί και έχω ζήσει στην Κύπρο 

κάποια από τα σχολικά µου χρόνια, στο δηµοτικό και στην τελευταία τάξη του 

λυκείου, αλλά και πολλά καλοκαίρια όσο ήµουν παιδί. Η στενή µου σχέση µε την 

Κύπρο, τους Κύπριους, τις Κύπριες και τα Κυπριακά Ελληνικά ήταν ένας παράγοντας 

που βοήθησε αρκετά την έρευνά µου, όµως, ταυτόχρονα, ήταν και ένας παράγοντας 

που απαιτούσε προσοχή και λεπτούς χειρισµούς από την πλευρά µου. Η παρουσία της 

οικογένειας της µητέρας µου, αλλά και των διαφόρων φίλων που είχα στη Λευκωσία 

µπορεί να µου έδωσαν πρόσβαση σε πληροφορητές που αλλιώς µπορεί να µην είχα, 

αλλά, παράλληλα, ήταν και ένας παράγοντας που δυσκόλευε την παρουσία µου στο 

πεδίο της έρευνας. Επιπλέον, το γεγονός της διπλής µου ταυτότητας µου προσέφερε 

την ευκαιρία να έχω µια προσωπική εµπειρία της πολιτισµικής διαφοράς µεταξύ των 

ε/Κυπρίων και των «Ελλήνων εξ’ Ελλάδος» και µε αυτόν τον τρόπο συνέβαλε στην 

κατανόηση αυτής της περίπλοκης σχέσης µεταξύ των δύο πολιτισµικών οµάδων που 

έχει πολιτικές, αλλά και κοινωνικές προεκτάσεις. 

4.	  Πλαισιοποίηση	  της	  διαδικασίας	  συγγραφής	  της	  διατριβής	  

Τελειώνοντας την εισαγωγή θα αναφερθούµε και σε ακόµα ένα σηµαντικό κατά τη 

γνώµη µας ζήτηµα, το ζήτηµα της διαδικασίας της συγγραφής της διατριβής και τις 

                                                
2 Όλοι και όλες, οι πληροφορητές και συνοµιλιτριές µου, αναφέρονται µε ψευδώνυµα.  
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προσωπικές προεκτάσεις αυτής της µοναχικής και επίπονης διαδικασίας. Αν και όταν 

σχεδίαζα την έρευνα, αλλά και όταν έφτασα στο πεδίο, δεν είχα στο µυαλό µου πως 

ήθελα να κάνω µια έρευνα για το Κυπριακό Πρόβληµα, όσο έφτανα στο τέλος της 

επιτόπιας έρευνας, και ιδιαίτερα κατά τη διαδικασία της συγγραφής, 

συνειδητοποίησα πως οποιοδήποτε θέµα έχει να κάνει µε την Κύπρο και πόσο 

µάλλον το δικό µου θέµα, δεν θα µπορούσε παρά να είναι µια διερεύνηση των 

κοινωνικών και πολιτικών επιπτώσεων της ζωής µε το Κυπριακό Πρόβληµα, αλλά 

και του δικαιώµατος για µια ζωή πέρα από το Κυπριακό Πρόβληµα. Αυτό σηµαίνει 

πως καθώς τα ερευνητικά µου δεδοµένα µε οδηγούσαν προς το συµπέρασµα πως η 

δραστηριότητα που µελετάω ήταν ένα αποτέλεσµα της αλλαγής του ανοίγµατος των 

περασµάτων της διαχωριστικής γραµµής, τόσο καταλάβαινα πως µια εκτεταµένη 

αναµέτρηση µε το Κυπριακό Πρόβληµα ήταν αναπόφευκτη.  

Ωστόσο, οι  προσπάθειες αποφυγής αυτής της αναµέτρησης δεν είχαν να κάνουν µε 

την πρόθεση αποφυγής κατανόησης των περίπλοκων ιστορικών δεδοµένων και των 

τοπικών και διεθνών κοινωνικοπολιτικών συνθηκών που δηµιούργησαν το Κυπριακό 

Πρόβληµα. Αυτή θα ήταν έτσι και αλλιώς µια αρκετά απαιτητική ακαδηµαϊκή 

διαδικασία, η οποία όµως ήταν σίγουρο πως έπρεπε να φέρω εις πέρας από τη στιγµή 

που είχα επιλέξει την Κύπρο ως πεδίο έρευνας. Το ότι δεν ήθελα να κάνω µια έρευνα 

για το Κυπριακό είχε να κάνει µε το γεγονός ότι το Κυπριακό είναι ένα συµβολικά, 

αλλά και συναισθηµατικά, φορτισµένο ζήτηµα τόσο για τον εαυτό µου και την 

οικογένειά µου, όσο και για τους Έλληνες και τους Κύπριους. Το «Κυπριακό» είναι 

ένα θέµα π ου έχει επικρατήσει να θεωρείται, τουλάχιστον στην Ελλάδα, ως το 

σύµβολο του «άλυτου προβλήµατος» και, έτσι, είναι ένα θέµα επιφορτισµένο µε 

αυξηµένο συµβολικό βάρος, που µπορεί να κάµψει το ηθικό του όποιου ερευνητή. 

Όσο, λοιπόν, συνειδητοποιούσα πως η αναµέτρηση µε αυτό το Κυπριακό ήταν 

αναπόφευκτη, τόσο φοβόµουν πως το φάντασµα του «άλυτου προβλήµατος» θα µε 

στοίχειωνε.  

Έχοντας να αντιµετωπίσω αυτό το ζήτηµα, οι  φόβοι µου ενισχύθηκαν καθώς 

ξεδιπλωνόταν παράλληλα η «ελληνική κρίση», µια δύσκολη κατάσταση για όλους 

όσους ζουν στην Ελλάδα που επηρέαζε το σύνολο της ελληνικής κοινωνίας, αλλά και 

τη λειτουργία των ελληνικών πανεπιστηµίων, µέρος των οποίων ήµουν κι εγώ. 

Επιπλέον, η «κρίση» επηρέαζε και εµένα, όσο τον καθένα, σε προσωπικό επίπεδο, 

αφού οι  προσωπικοί και οικογενειακοί οικονοµικοί περιορισµοί δεν άφηναν το 
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περιθώριο για την αποκλειστική ενασχόληση µε την ακαδηµαϊκή µου εργασία. Το 

γεγονός ότι έπρεπε ταυτόχρονα να εργάζοµαι, έστω και περιστασιακά, για να 

καταφέρω να συντηρούµαι είχε ως αποτέλεσµα την αποσπασµατική ενασχόληση µε 

την ούτως ή άλλως απαιτητική διαδικασία της συγγραφής και, έτσι, οι στιγµές που η 

ολοκλήρωση της συγγραφής φαινόταν ένας άπιαστος στόχος άρχισαν να πληθαίνουν. 

Παράλληλα, όσο καθυστερούσα εµφανίζονταν και άλλα ζητήµατα που έπρεπε να 

αντιµετωπίσω. Ένα από αυτά ήταν η εκπλήρωση των στρατιωτικών µου 

υποχρεώσεων, η οποία ενεργοποιώντας την κυπριακή µου υπηκοότητα έγινε στην 

Κύπρο στις αρχές του 2013. Ωστόσο, παρά το γεγονός ότι η διάρκεια της θητείας µου 

ήταν µειωµένη, η καθυστέρηση που προκάλεσε στη συγγραφή της διατριβής ήταν 

πολλαπλάσια. Αυτό γιατί στην ουσία επέστρεψα στο πεδίο σε µια περίοδο κατά την 

οποία πραγµατοποιήθηκε η «Κυπριακή χρηµατοπιστωτική κρίση», που σε κάποιο 

βαθµό άλλαξε το ίδιο το πεδίο µου, αλλά και τη δική µου αντιµετώπιση προς αυτό. 

Έτσι, χρόνο µε το χρόνο, οι φόβοι µου πως το διδακτορικό θα εξελισσόταν στο δικό 

µου «Κυπριακό», το δικό µου «άλυτο πρόβληµα», άρχισαν να επιβεβαιώνονται. 

Έχοντας περάσει µια περίοδο κατά την οποία θα µπορούσε να πει κανείς ότι βίωνα τη 

δική µου αντίστοιχη «καθήλωση», µια στασιµότητα κατά την οποία τίποτε δεν 

φαινόταν να µε φέρνει πιο κοντά προς την εκπλήρωση του στόχου µου, το ηθικό µου 

είχε πέσει χαρακτηριστικά. Αυτό που τελικά κατάφερε να επανεκκινήσει τη 

διαδικασία της συγγραφής και να καταφέρει να ανυψώσει το ηθικό µου ήταν όταν σε 

κάποια στιγµή, µελετώντας τα ερευνητικά µου δεδοµένα και διαβάζοντας ξανά το 

εθνογραφικό µου ηµερολόγιο, συνειδητοποίησα πως η δραστηριότητα την οποία 

µελετάω θα µπορούσε να ερµηνευτεί ως έκφραση του ξεπεράσµατος της 

«καθήλωσης» την οποία είχε δηµιουργήσει το Κυπριακό Πρόβληµα στην κυπριακή 

κοινωνία. Καταλαβαίνοντας ότι οι  δράσεις και εκδηλώσεις στις οποίες εµπλέκονταν 

οι πληροφορητές και οι  πληροφορήτριές µου εξέφραζαν τη θέλησή τους να 

ξεπεράσουν αυτήν την «καθήλωση» και κατ’ επέκταση να καταφέρουν να πάνε πέρα 

από το «Κυπριακό Πρόβληµα», στάθηκε η αφορµή που µε οδήγησε στη σκέψη ότι κι 

εγώ έπρεπε να ξεπεράσω τη δική µου «καθήλωση» και το δικό µου «Κυπριακό». Η 

εµπειρία αυτή ήταν αποκαλυπτική και, έτσι, η ταύτιση µε το ερευνητικό µου πεδίο 

απέκτησε νέα δυναµική, µια δυναµική που κατάφερε να µε επανενεργοποιήσει γιατί 

µπορούσα πια να δω στη διερεύνηση του πεδίου µου τον ίδιό µου τον εαυτό. Για να 

καταφέρω να ολοκληρώσω το στόχο µου, τη διαδικασία συγγραφής της διατριβής, 
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έπρεπε να καταφέρω να µιλήσω για το Κυπριακό, αλλά την ίδια στιγµή να µπορέσω 

να πάω παραπέρα, να εξηγήσω τους τρόπους µε τους οποίους οι πληροφορητές και οι 

πληροφορήτριές µου κατάφερναν να φανταστούν τη ζωή χωρίς το Κυπριακό, 

παραµένοντας στην ουσία εντός του. 
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Κεφάλαιο	  1ο:	  Ιστορία,	  εθνογραφία	  και	  θεωρητικά	  εργαλεία	  

1.0.	  Κύπρος:	  Σύντομη	  ιστορία	  των	  διαιρέσεων	  	  

 

 

 

 

Το κοινωνικο-πολιτικό τοπίο της Κύπρου σήµερα παρουσιάζει έντονες ιδιαιτερότητες. 

Οι ιδιαιτερότητές ό µως αυτές δεν οφείλονται µόνο στην εθνική, θρησκευτική και 

γεωγραφική διαίρεση του νησιού, ένα αποτέλεσµα του ανταγωνισµού των δύο 

εθνικισµών (Ελληνικού και Τουρκικού) που αναπτύχθηκαν στο νησί τον 20ο αιώνα. 

Η Κύπρος παρουσιάζεται παράλληλα και ως µια ιδιαίτερη περίπτωση µετα-

αποικιακού κράτους, που διαµορφώθηκε µέσα από σύνθετες πολιτικές και κοινωνικές 

διεργασίες οι οποίες καθορίζουν σε µεγάλο βαθµό τη σηµερινή περίπλοκη κοινωνική 

και πολιτική κατάσταση στο νησί. Σε αυτό το σηµείο ό µως κρίνεται σκόπιµη µια 

σύντοµη αναδροµή στην πρόσφατη ιστορία του νησιού για να µπορέσουµε να 

αναφερθούµε στη συνέχεια στους κοινωνικο-ιστορικούς παράγοντες που 

διαµορφώνουν τη σηµερινή κατάσταση. Η Κύπρος λόγω της γεωγραφικής της θέσης 

ήταν πάντα στο κέντρο γεωπολιτικών ανταγωνισµών µεταξύ της «Δύσης» και της 

«Ανατολής» και γι’ αυτό το λόγο άλλαξαν πολλές φορές οι κυρίαρχοι του νησιού.  

Εικόνα 1: Χάρτης στον οποίο φαίνεται η γεωγραφική θέση της Κύπρου στη Μεσόγειο 
και τον κόσµο. Ο χάρτης βρέθηκε στην ελληνική wikipedia µε άδεια ελέυθερης χρήσης 
όπως αποδίδεται από  τα παρακάτω στοιχεία: David Liuzzo [CC BY-SA 4.0 
(http://creativecommons.org/licenses/by-sa/4.0)], via Wikimedia Commons. 
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Η Κύπρος από επαρχία της Βυζαντινής Αυτοκρατορίας πέρασε στα χέρια του 

Ριχάρδου του Λεοντόκαρδου το 1191, ο  οποίος την κατέκτησε στην πορεία του για 

τους Άγιους Τόπους και αφού την έδωσε για κάποια χρόνια στους Ναϊτες Ιππότες 

τελικά την πούλησε στο Φράγκο βασιλιά Γκυ ντε Λ ουζινιάν, πρώην βασιλιά της 

Ιερουσαλήµ. Η κυριαρχία των Λουζινιανών τερµατίστηκε µετά από δύο περίπου 

αιώνες όταν η Κύπρος κατακτήθηκε από τους Ενετούς το 1489. Παρά τα µνηµειώδη 

οχυρωµατικά έργα των Ενετών στις δύο πιο σηµαντικές πόλεις του νησιού τη 

Λευκωσία και την Αµµόχωστο, το 1570 κατακτούν το νησί οι  Οθωµανοί. Η εποχή 

της Οθωµανικής κυριαρχίας τελειώνει το 1878, όταν η Κύπρος περνάει χωρίς 

πολεµικές συγκρούσεις στα χέρια των Βρετανών µετά από συµφωνία µε το Σουλτάνο. 

Αρχικά οι  Βρετανοί πληρώνουν ενοίκιο στο Σουλτάνο, όµως αυτό κρατάει µέχρι το 

1925 όταν η Κύπρος ανακηρύσσεται και επίσηµα ως αποικία του Στέµµατος.  

Κατά την περίοδο της Βρετανικής αποικιακής κυριαρχίας, η Κύπρος µετατρέπεται 

από µεσαιωνική Οθωµανική επαρχία σε Βρετανική αποικία. Αυτό σηµαίνει πως µέσω 

δηµοσίων έργων όπως την κατασκευή δρόµων, την παροχή ηλεκτρισµού, την 

κατασκευή σιδηροδρόµου, τη µετατροπή των λιµανιών, την ανάπτυξη των 

µεταλλευτικών δραστηριοτήτων, αλλά και µέσω της δηµιουργίας κρατικών δοµών, 

υπηρεσιών και δηµοσίων κτιρίων που συµβάλουν στην αστικοποίηση της Λευκωσίας 

(Attalides 1981), η Κύπρος περνάει προς τη νεωτερικότητα. Ωστόσο, την ίδια περίοδο 

αναπτύσσονται στο νησί και ο  Ελληνικός και Τουρκικός εθνικισµός (Bryant 2004, 

2006). Η ανάπτυξη του Ελληνικού εθνικισµού οδηγεί τους ε/Κύπριους να αρχίσουν 

το 1955 αγώνα κατά των Βρετανών κατακτητών µε αίτηµα την ένωση της Κύπρου µε 

την Ελλάδα και µε κορµό την ένοπλη οργάνωση ΕΟΚΑ (Εθνική Οργάνωση Κυπρίων 

Αγωνιστών)1. Από την άλλη πλευρά, ο Τουρκικός εθνικισµός οδηγεί παράλληλα τους 

τ/Κύπριους να σχηµατίσουν το 1958 τη δική τους ένοπλη οργάνωση µε όνοµα ΤΜΤ 

(Τουρκική Αντιστασιακή Οργάνωση) και να ξεκινήσουν δικό τους αγώνα µε αίτηµα 

το taksim, δηλαδή το διαχωρισµό του νησιού. Με τις δύο ένοπλες οργανώσεις να 

µάχονται µε αντίθετα πολιτικά αιτήµατα και εθνικά οράµατα, και µε την πολιτική των 

Βρετανών να ενισχύει το διαχωρισµό µεταξύ ε/Κυπρίων και τ/Κυπρίων2, σύντοµα 

                                                
1 Η έναρξη του αγώνα για την ένωση της Κύπρου µε την Ελλάδα το 1955 ήταν η αιτία πίσω 
από το πογκρόµ κατά των Ελλήνων της Κωνσταντινούπολης, του οποίου η  αφορµή δόθηκε 
µε την τοποθέτηση βόµβας στο σπίτι του Κεµάλ Ατατούρκ στη Θεσσαλονίκη, µια κίνηση που 
αργότερα αποδείχθηκε ότι ήταν προβοκάτσια της Τουρκίας (Κιζιλγιουρέκ 1999: 78, 83).    
2 Ένα σηµαντικό παράδειγµα της διαχωριστικής πολιτικής των Βρετανών την περίοδο αυτή, 
που είναι ευρέως γνωστό στην ε/Κυπριακή κοινότητα µέχρι και σήµερα, είναι η επικουρική 
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ξέσπασαν βίαιες συγκρούσεις µεταξύ των δύο κοινοτήτων οι οποίες ξεκινάνε από το 

1958 και συνεχίζονται και µετά την ανακήρυξη της Κυπριακής Δηµοκρατίας το 1960.  

Το νέο ανεξάρτητο κράτος της Κυπριακής Δηµοκρατίας µπορεί να σηµατοδοτεί τον 

τερµατισµό της αποικιακής διοίκησης των Βρετανών, όµως ήταν µια συµβιβαστική 

διευθέτηση η οποία δεν ικανοποιούσε ούτε τη µία πλευρά που ήθελε την ένωση µε 

την Ελλάδα, ούτε και την άλλη που ζητούσε το διαχωρισµό. Ακόµα και το γεγονός 

ότι στο σύνταγµα της Κυπριακής Δηµοκρατίας ορίζονταν ως εγγυήτριες δυνάµεις 

τόσο η Αγγλία (που διατήρησε έδαφος στο νησί µε τη µορφή δύο κυρίαρχων 

στρατιωτικών βάσεων), όσο και η Ελλάδα και η Τουρκία (ως οι  δύο «µητέρες-

πατρίδες») µε στόχο τη διατήρηση της οµαλότητας του νέου κράτους, αυτό δεν ήταν 

αρκετό για να σταµατήσει τον ανταγωνισµό των δύο εθνικισµών στο νησί, αντίθετα 

θα µπορούσαµε να πούµε πως προσέφερε πρόσφορο έδαφος για την περαιτέρω 

ανάπτυξή των δραστηριοτήτων τους σε επίσηµο αλλά και σε ανεπίσηµο επίπεδο. 

Έτσι, τα Χριστούγεννα του 1963, µόλις τρία χρόνια µετά την ανεξαρτησία και µέσα 

στο τεταµένο πολιτικό κλίµα που είχαν δηµιουργήσει οι  προσπάθειες του Προέδρου 

της Κύπρου και Αρχιεπισκόπου Μακαρίου για τροποποιήσεις στο σύνταγµα, ξεσπούν 

σοβαρές συγκρούσεις στη Λευκωσία που οδηγούν στην τοποθέτηση της πρώτης 

ειρηνευτικής δύναµης του ΟΗΕ, η οποία χαράσσει το 1964 την Πράσινη Γραµµή και 

διαχωρίζει τις δύο αντιµαχόµενες πλευρές που έχουν διαµορφωθεί στην πόλη. Οι 

συγκρούσεις της Λευκωσίας επεκτείνονται ό µως σε ολόκληρη την Κύπρο και 

ουσιαστικά σηµατοδοτούν την αρχή µιας περιόδου δια-κοινοτικών συγκρούσεων η 

οποία κρατάει µέχρι το 1967. Κατά τη διάρκεια αυτής της περιόδου η ε/Κυπριακή 

κοινότητα (η οποία αποτελεί τότε το 80 τοις εκατό του πληθυσµού της Κύπρου σε 

σύνολο 600.000) αποκτά ουσιαστικά τον έλεγχο του κράτους και η πιο αδύναµη 

τ/Κυπριακή κοινότητα, η οποία µετράει τα περισσότερα θύµατα, συγκεντρώνεται σε 

ένοπλα αυτο-προστατευόµενους θύλακες που σχηµατίζονται σε συγκεκριµένους 

τοµείς των µεγάλων πόλεων και της επαρχίας. Βέβαια, αν και η δηµιουργία 

αυτόνοµων περιοχών αποτελούσε µέρος της διαχωριστικής πολιτικής που 

ακολούθησε η τ/Κυπριακή ηγεσία και η ΤΜΤ την περίοδο αυτή, χωρίς τη βία των 

ε/Κύπριων παραστρατιωτικών και τις σοβαρές απώλειες που υπέστη η τ/Κυπριακή 

                                                                                                                                       
αστυνοµική δύναµη που  σχηµάτισαν για να αντιµετωπίσουν τον αγώνα της ΕΟΚΑ –που 
απολάµβανε ση µαντική στήριξη από  την ε/Κυπριακή κοινότητα– η οποία αποτελείτο 
αποκλειστικά από τ/Κύπριους (Κιζιλγιουρέκ 1999:79-80, Papadakis κ.α. 2006:2). 
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κοινότητα, δεν θα ήταν δυνατός ο εκτοπισµός χιλιάδων τ/Κυπρίων που οδήγησε στο 

σχηµατισµό των θυλάκων.  

Το 1967 η κατάσταση στο νησί σταθεροποιείται και ξεκινάνε συνοµιλίες µεταξύ των 

δύο πλευρών. Ωστόσο, καθώς ο  Πρόεδρος Μακάριος στην προσπάθειά του να 

ανακόψει την αποσχιστική πορεία της τ/Κυπριακής πλευράς αποµακρύνεται από το 

στόχο της ένωσης3, συναντά την αντίσταση των ενωτικών και εθνικιστικών κύκλων 

της ε/Κυπριακής κοινότητας. Σηµαντικό ρόλο παίζει και το γεγονός ότι το 1967 

παίρνει την εξουσία στην Ελλάδα η χούντα των συνταγµαταρχών, η οποία 

υποστηρίζει τους ενωτικούς κύκλους της ε/Κυπριακής κοινότητας που δρουν ενάντια 

στον Μακάριο. Έτσι, στις αρχές της δεκαετίας του 1970, η εσωτερική διαµάχη έχει 

διαµορφώσει δύο στρατόπεδα στην ε/Κυπριακή κοινότητα, τους «Μακαριακούς» που 

υποστηρίζουν την πολιτική του Αρχιεπισκόπου προς τη σταθερότητα µεταξύ των 

κοινοτήτων σε µια ανεξάρτητη Κύπρο και τους «Γριβικούς», που ακολουθούν τις 

εθνικιστικές και ενωτικές θέσεις του πρώην αρχηγού της ΕΟΚΑ Γεώργιου Γρίβα4. Η 

εσωτερική αντιπαλότητα της ε/Κυπριακής πλευράς κορυφώνεται το καλοκαίρι του 

1974, όταν η παραστρατιωτική εθνικιστική και ενωτική οργάνωση ΕΟΚΑ Β΄ 

προχωράει, µε τη στήριξη της χούντας των Αθηνών και του ελληνικού στρατού στο 

νησί, σε πραξικόπηµα κατά του προέδρου Μακαρίου. Το προηγούµενο έτος έχει 

προηγηθεί ο  θάνατος του Γρίβα, αλλά και τα γεγονότα της εξέγερσης του 

Πολυτεχνείου της Αθήνας, π ου έχουν ως αποτέλεσµα την πτώση του δικτάτορα 

Παπαδόπουλου και την άνοδο του περισσότερο φανατικού εθνικιστή, αντι-

µακαριακού και αντι-κοµουνιστή Δηµήτρη Ιωαννίδη (Ηρακλείδης 2002:134-136). 

Πέντε µέρες µετά το πραξικόπηµα και αφού η άµυνα της ε/Κυπριακής πλευράς έχει 

αναλωθεί σε µάχες µεταξύ των πραξικοπηµατιών και των δυνάµεων του Μακαρίου, 

                                                
3 Για µια λογοτεχνική ερµηνεία της «στροφής» του Μακαρίου από την  ένωση προς την 
ανεξαρτησία ως αποτέλεσµα της επιρροής των Βρετανών κατά τη διάρκεια της εξορίας του 
στις Σεϋχέλλες, βλ. Ροδίτης Άντης (2010),  Δέκα χιλιάδες µέλισσες: Μυθιστόρηµα αληθινών 
γεγονότων. Αθήνα: Εκδόσεις Αρµός. 
4  Ο Γεώργιος Γρίβας είναι γνωστός και ως «Διγενής» από το κωδικό όνοµα που 
χρησιµοποιούσε σαν αρχηγός της ΕΟΚΑ. Το όνοµα αναφέρεται στον γνωστότερο ήρωα των 
ακριτικών τραγουδιών, που εξυµνούν τα κατορθώµατα των Ακριτών –των µυθικών φρουρών 
των Βυζαντινών συνόρων. Ο Διγενής Ακρίτας είναι πρωταγωνιστής του έ µµετρου 
αφηγηµατικού έργου «Το έπος του Διγενή Ακρίτη». Τα κατορθώµατα του σύγχρονου όµως 
«Διγενή» δεν περιορίστηκαν στην «ακριτική» Κύπρο. Ο Γεώργιος Γρίβας ήταν ήδη γνωστός 
από πριν αναλάβει την αρχηγία της ΕΟΚΑ ως ο  αρχηγός της οργάνωσης «Χ», που 
δραστηριοποιήθηκε στην Αθήνα κατά τη διάρκεια της γερµανικής κατοχής και κατά τη 
διάρκεια των «Δεκεµβριανών» του 1944, ενάντια στους «κοµουνιστές» και τους αντάρτες 
του ΕΑΜ/ΕΛΛΑΣ. 
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αλλά και δυνάµεων της ε/Κυπριακής αριστεράς, η Τουρκία αναλαµβάνει στρατιωτική 

δράση στην Κύπρο για να προστατεύσει τους τ/Κύπριους από το πραξικόπηµα. Η 

εισβολή του Τουρκικού στρατού στην Κύπρο ολοκληρώνεται µετά από δύο φάσεις 

τον Ιούλιο και τον Αύγουστο του 1974. Το αποτέλεσµα ήταν η κατάληψη του 

βόρειου τµήµατος της Κύπρου και η διαίρεση του νησιού, που προκαλεί το µαζικό 

εκτοπισµό ε/Κυπρίων στο νότο ενώ παράλληλα τ/Κύπριοι µετακινούνται στο βορρά. 

Με αυτόν τον τρόπο, δηµιουργούνται δύο απόλυτα διαχωρισµένα τµήµατα στο νησί 

µε εσωτερική εθνική οµοιογένεια. Σε αντίθεση µε την περίοδο 1963-1967, αυτή τη 

φορά είναι οι ε/Κύπριοι που υφίστανται τις µεγαλύτερες απώλειες µετρώντας χιλιάδες 

θύµατα, αγνοούµενους και πρόσφυγες5. Αν και θα µπορούσε κανείς να πει πως η 

παρέµβαση της Τουρκίας ήταν σύµφωνη µε το στάτους της χώρας ως µια από τις 

τρεις εγγυήτριες δυνάµεις, η έκταση των πολεµικών επιχειρήσεων του τουρκικού 

στρατού, που είχαν ως αποτέλεσµα µετά και τη δεύτερη φάση της εισβολής6 την 

κατάληψη του 37 τοις εκατό του εδάφους του νησιού, ξεπερνούσε κατά πολύ τις 

δυνατότητες επέµβασης που ορίζονταν από το σύνταγµα της Κυπριακής Δηµοκρατίας. 

Παράλληλα µε τον ανταγωνισµό των δύο εθνικισµών στο νησί, που άρχισε να 

εκφράζεται από την έναρξη του αντι-αποικιακού αγώνα της ΕΟΚΑ το 1955 και 

συνεχίστηκε κατά την περίοδο της ανεξάρτητης Κυπριακής Δηµοκρατίας, µια ακόµα 

πολιτική αντιπαλότητα αναπτυσσόταν στην Κύπρο την ίδια εποχή και η οπ οία 

µάλιστα δεν σταµάτησε ούτε και µετά τα γεγονότα του 1974. Αυτή η αντιπαλότητα 

είναι λιγότερο γνωστή, καθώς επισκιάζεται σε µεγάλο βαθµό από τη διαµάχη µεταξύ 

των δύο κυρίαρχων κοινοτήτων, όµως είναι εξίσου σηµαντική. Εδώ αναφερόµαστε 

στη διαµάχη της εθνικιστικής δεξιάς και της αριστεράς η οποία δίχασε σε µεγάλο 

βαθµό στο εσωτερικό τους και τις δύο κοινότητες του νησιού. Κατά τη διάρκεια, 

                                                
5 Ο Peter Loizos αναφέρει, στην ελληνική έκδοση του βιβλίου του The Heart Grown Bitter 
(Το Χρονικό της Κυπριακής Προσφυγιάς), ότι η  τουρκική εισβολή είχε ως αποτέλεσµα τον 
εκτοπισµό στη νότια πλευρά του νησιού περίπου του ενός τετάρτου του συνολικού 
πληθυσµού της ε/Κυπριακής κοινότητας, ενώ ο συνολικός τους αριθµός ήταν τέσσερις φορές 
µεγαλύτερος από τους τ/Κύπριους που έφυγαν από το νότιο µέρος του νησιού το 1974 (2001β: 
218-219). 
6 Η εισβολή του τουρκικού στρατού στην Κύπρο έγινε σε δύο φάσεις. Η  πρώτη φάση έγινε 
στις 20-22 Ιουλίου του 1974, λίγες µέρες µετά το "ελληνικό-ελληνοκυπριακό" πραξικόπηµα 
κατά του προέδρου Μακαρίου, κατά την οποία καταλήφθηκε το 7% του εδάφους της Κύπρου. 
Η δεύτερη φάση της εισβολής ακολούθησε µετά από διάφορα γεγονότα, όπως την ανακωχή 
µε τη µεσολάβηση των Η.Π.Α. (22 Ιουλίου), την πτώση της Χούντας του Ιωαννίδη και την 
ανάληψη της εξουσίας στην Ελλάδα από  τον Κων/τίνο Καραµανλή (23 Ιουλίου) και την 
πρώτη και τη δεύτερη Διάσκεψη της Γενεύης, και τελικά είχε ως αποτέλεσµα την κατάληψη 
του 37% του εδάφους της Κύπρου (Ηρακλείδης 2006: 108). 
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λοιπόν, της ανάπτυξης και διάδοσης της δια-κοινοτικής σύγκρουσης που βάθαινε τον 

διαχωρισµό, η κυπριακή αριστερά επιχειρούσε παράλληλα να διατηρήσει διαύλους 

επικοινωνίας και γέφυρες συνεργασίας µεταξύ των δύο εθνικών κοινοτήτων. Η δράση 

όµως τέτοιων πολιτικών και εργατικών σχηµατισµών (π.χ. αριστερά κόµµατα και 

εργατικά σωµατεία) ήταν αντίθετη µε τα σχέδια των κυρίαρχων εθνικιστικών 

δυνάµεων της κάθε πλευράς, οι  οποίες επιδόθηκαν σε διάφορες φάσεις αυτών των 

περιόδων σε εκστρατείες τροµοκράτησης που περιλάµβαναν επιθέσεις, αλλά και 

δολοφονίες ε/Κυπρίων και τ/Κυπρίων αριστερών συνδικαλιστών. Η διαµάχη µεταξύ 

δεξιάς και αριστεράς είναι ένα σηµαντικό κοµµάτι της ιστορίας της Κύπρου που 

αναδεικνύει διαφορετικές όψεις του Κυπριακού Προβλήµατος όπως είναι οι λιγότερο 

γνωστές διαµάχες, αντιπαλότητες και διαχωρισµοί στο εσωτερικό των δύο 

κοινοτήτων (Papadakis 2006, Παναγιώτου 2005). 

Μετά τα γεγονότα του 1974 η Κύπρος περνάει σε µια διαφορετική φάση της ιστορίας 

της, η οποία, ενώ αρχικά φαινόταν να έχει πρόσκαιρο χαρακτήρα, τελικά αποδείχτηκε 

εξαιρετικά ανθεκτική καταφέρνοντας να διαµορφώσει δύο διαφορετικές πολιτικές και 

κοινωνικές πραγµατικότητες στο νησί. Η ε/Κυπριακή πλευρά, διατηρώντας τον 

έλεγχο της διεθνούς αναγνωρισµένης Κυπριακής Δηµοκρατίας και έχοντας την 

υποστήριξη της Ελλάδας7, κατάφερε να ξεπεράσει σιγά σιγά την κρίση του πολέµου 

και µάλιστα να επιδείξει σηµαντική οικονοµική ανάπτυξη τις επόµενες δεκαετίες, που 

εκφράστηκε κυρίως στους τοµείς του τουρισµού και των κατασκευών, και η οποία 

αναφέρεται συχνά ως το Κυπριακό «οικονοµικό θαύµα» (Θεοφάνους 1995). Ωστόσο, 

αν και µε οικονοµικούς όρους η Κυπριακή Δηµοκρατία καταφέρνει να ξανασταθεί 

στα πόδια της µετά το 1974, µε κοινωνικοπολιτικούς όρους παραµένει σε µια έντονη 

κρίση η οποία εκφράζεται µε την πολιτική κυριαρχία των εθνικιστικών λόγων, την 

συνέχιση έως κάποιο βαθµό της αντιπαλότητας µεταξύ δεξιών και αριστερών και µε 

µια παράλληλη κοινωνική, πολιτική και πολιτιστική «καθήλωση».  

 

 

                                                
 7 Η υποστήριξη της Ελλάδας προς την Κύπρο µετά το 1974 εκφράστηκε σε επίσηµο επίπεδο 
µε διάφορους τρόπους, όπως για παράδειγµα η παραχώρηση θέσεων σε κύπριους φοιτητές 
στα ελληνικά πανεπιστήµια και οι διάφορες µορφές οικονοµικής και στρατιωτικής 
συνεργασίας. Ενώ η υποστήριξη αυτή ήταν αναµενόµενη µετά από την καταστροφή που 
έφερε ο πόλεµος του 1974, ενισχύθηκε κιόλας σηµαντικά από την αίσθηση ευθύνης των 
ελληνικών κυβερνήσεων της µεταπολίτευσης απέναντι στους ε /Κύπριους για την ε µπλοκή 
της χούντας στο πραξικόπηµα που οδήγησε στην τουρκική εισβολή. 
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Χρονολογικός	  πίνακας	  ιστορικών	  γεγονότων:	  Κύπρος-‐Λευκωσία	  
                                                                                                                                                     Παυσανίας Καραθανάσης 

 
Εποχή αρχαίων πόλεων-κρατών-βασιλείων της Κύπρου. Βασίλειο της Λήδρας (Λευκωσία) 
707 - 650 π.Χ.: Κυριαρχία των Ασσυρίων (υποτέλεια αλλά αυτονοµία βασιλείων) 
569 π.Χ.: Κυριαρχία των Αιγυπτίων 
546 π.Χ.: Κυριαρχία των Περσών (υποτέλεια αλλά αυτονοµία βασιλείων) 
499 - 497 π.Χ.: Αποτυχηµένη επανάσταση (κάποιων και όχι όλων των βασιλείων) εναντίον των Περσών µαζί 
µε τους Ίωνες από τα παράλια της Μικράς Ασίας 
332 π.Χ.:Κυριαρχία του Μεγάλου Αλέξανδρου 
294 π.Χ.: Κυριαρχία των Πτολεµαίων της Αιγύπτου // Κατάργηση βασιλέων της Κύπρου  
30 π.Χ.: Ρωµαϊκή Κυριαρχία 
45: Επίσκεψη αποστόλου Παύλου και αποστόλου Βαρνάβα. Πρώτη Χριστιανική Ρωµαϊκή επαρχία  
116: Αποτυχηµένη επανάσταση των Εβραίων της Κύπρου µαζί µε τους Εβραίους της Παλαιστίνης κατά των 
Ρωµαίων και διωγµός των Εβραίων από το νησί 
300: Βυζαντινή Αυτοκρατορία 
500: Αναγνώριση της εκκλησίας της Κύπρου από τον Αυτοκράτορα της Κωνσταντινούπολης ως ανεξάρτητης 
και αυτοκέφαλης  
700 - 800: Αραβικές επιδροµές 
1185: Απόσχιση της Κύπρου από το Βυζάντιο. Ο ηγεµόνας Ισαάκιος Κοµνηνός (αυτοκρατορική οικογένεια 
Κοµνηνών) παίρνει την εξουσία και αυτοανακηρύσσεται ανεξάρτητος µονάρχης της Κύπρου  
1191: Κατάληψη της Κύπρου από τον Ριχάρδο τον Λεοντόκαρδο και πώληση της στους Ναϊτες Ιππότες, οι 
οποίοι µετά από εξέγερση των κατοίκων ακυρώνουν τη συµφωνία µε τον Ριχάρδο  
1192: «Φραγκοκρατία». Πώληση της Κύπρου στο Λατίνο πρώην βασιλιά της Ιερουσαλήµ Γκυ ντε 
Λουζινιάν   
1374: Επίθεση και λεηλασία Λευκωσίας από τους Γενουάτες (απ. φόρος υποτέλειας) 
1426: Επίθεση και λεηλασία Λευκωσίας από τους Μαµελούκους της Αιγύπτου (απ. φόρος υποτέλειας) 
1489: «Ενετοκρατία». Η βασίλισσα Αικατερίνη Κορνάρο παραχωρεί το νησί στη Γαληνοτάτη Δηµοκρατία 
της Βενετίας  
1567: Χτίσιµο της αστεροειδούς οχύρωσης της Λευκωσίας 
1570: «Τουρκοκρατία». Πολιορκία και κατάληψη της Λευκωσίας από τους Οθωµανούς  
1878: Κυριαρχία της Βρετανικής Αυτοκρατορίας (µε ενοίκιο στους Οθωµανούς) 
1923: Συνθήκη της Λωζάνης. Τουρκική Αναγνώριση προσάρτησης Κύπρου στη Μεγάλη Βρετανία  
1925: Ανακήρυξη της Κύπρου ως αποικία του Στέµµατος. «Αγγλοκρατία» ή «Αποικιοκρατία»   
1950-1955: Απελευθερωτικός – Αντιαποικιακός Αγώνας της Ε.Ο.Κ.Α., διαδηλώσεις, συγκρούσεις και 
χτυπήµατα ανταρτών στην εντός των τειχών Λευκωσία 
1958: Διαχωρισµός δήµων Λευκωσίας και δηµιουργία του τ/Κυπριακού δήµου στη βόρεια Λευκωσία, πρώτες 
µετατοπίσεις πληθυσµών στις ενορίες της εντός των τειχών Λευκωσίας 
1960: Ανεξαρτησία της Κύπρου και ίδρυση της Κυπριακής Δηµοκρατίας 
1963: Αποχώρηση των τ/Κυπρίων βουλευτών από το Κυπριακό κοινοβούλιο, εχθροπραξίες µεταξύ των 
κοινοτήτων και αρχή της περιόδου (1963-1967) των τ/Κυπριακών θυλάκων. Εγκατάσταση της Ειρηνευτικής 
Δύναµης του Ο.Η.Ε. και πρώτη χάραξη της «Πράσινης» διαχωριστικής γραµµής στη Λευκωσία  
1974: Πραξικόπηµα κατά του Προέδρου Μακαρίου και κατάληψη της εξουσίας από παραστρατιωτικούς σε 
συνεργασία µε την ελληνική χούντα. Εισβολή του τουρκικού στρατού σε δύο φάσεις και στρατιωτικός 
διαχωρισµός της Λευκωσίας και της Κύπρου 
1983: Αυτο-ανακήρυξη της Τουρκικής Δηµοκρατίας Βορείου Κύπρου (ΤΔΒΚ)  
2003: Τερµατισµός απαγόρευσης διέλευσης της Πράσινης Γραµµής - Άνοιγµα σηµείων διέλευσης 
2004: Δηµοψήφισµα επί του σχεδίου Αννάν – Είσοδος της Κύπρου στην Ευρωπαϊκή Ένωση 
2008: Άνοιγµα του οδοφράγµατος στην οδό Λήδρας στην εντός των τειχών Λευκωσία 
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Από την άλλη, η τ/Κυπριακή πλευρά ενώ στην αρχή καλωσόρισε τον τουρκικό 

στρατό στο νησί ως εγγύηση για τον τερµατισµό του φόβου της βίας της «άλλης» 

πλευράς, στη συνέχεια και καθώς όλα έδειχναν ότι ο στρατός θα έµενε στην Κύπρο, 

πολλοί τ/Κύπριοι άρχισαν να νιώθουν άβολα από την πίεση της πολιτικής και 

στρατιωτικής κυριαρχίας της Τουρκίας στο νησί, αλλά και από την µαζική εισροή 

Τούρκων υπηκόων που άλλαζαν το χαρακτήρα των πόλεων και της επαρχίας της 

βόρειας πλευράς της Κύπρου (Navaro-Yashin 2006). Αν και το 1983 αυτο-

ανακηρύσσεται η Τουρκική Δηµοκρατία της Βορείου Κύπρου (ΤΔΒΚ), αυτή δεν 

αναγνωρίζεται από τη διεθνή κοινότητα και έτσι οι  τ/Κύπριοι βρίσκονται διεθνώς 

αποκλεισµένοι και πλήρως εξαρτηµένοι από την Τουρκία, η οποία επιβάλλει ένα 

ιδιότυπο στρατιωτικό καθεστώς. Αυτή η ασφυκτική πολιτική κατάσταση στη βόρεια 

Κύπρο που επιβάλλει η πολιτική και στρατιωτική πίεση από την κυριαρχία της 

Τουρκίας οδηγεί πολλούς τ/Κύπριους στο να εγκαταλείψουν το νησί ως µετανάστες 

κυρίως στην Αγγλία, αλλά και αλλού.  

Το διάστηµα µεταξύ της πρώτης διχοτόµησης του 1963 και της δεκαετίας του 2000 

έγιναν διάφορες προσπάθειες για συνοµιλίες µε σκοπό τη λύση του Κυπριακού 

Προβλήµατος, οι οποίες δεν είχαν ουσιαστικό αποτέλεσµα παρά την εµπλοκή του 

διεθνούς παράγοντα. Η πιο µεγάλη και διεθνής προσπάθεια λύσης στην κατεύθυνση 

της Διζωνικής και Δικοινοτικής Οµοσπονδίας, από το 1964 που ο  ΟΗΕ ανέλαβε 

µεσολαβητικό ρόλο στο Κυπριακό, ήταν αυτή που έµεινε γνωστή ως το «σχέδιο 

Αννάν». Το σχέδιο αυτό έχει χαρακτηριστεί ως µια πολύ µεγάλη διπλωµατική 

προσπάθεια του ΟΗΕ8 και έφτασε για ψήφιση στους πολίτες της Κύπρου σε δύο 

ταυτόχρονα δηµοψηφίσµατα το 2004. Το σχέδιο Αννάν ήταν ξεχωριστό όµως κυρίως 

γιατί συνδυάστηκε µε την προοπτική εισόδου ολόκληρης της Κύπρου στην 

Ευρωπαϊκή Ένωση. Για τους τ/Κύπριους η προοπτική αυτή σήµαινε την ανακούφιση 

από τις πιέσεις του ασφυκτικού ελέγχου της Τουρκίας και του καθεστώτος του Ραούφ 

Ντενκτάς9. Περίπου ένα χρόνο πριν το δηµοψήφισµα, το 2003, οι  αρχές της ΤΔΒΚ, 

                                                
8 Σύµφωνα µε τον Αλβάρο ντε Σότο, που έχει υπάρξει στη Γενική Γραµµατεία του ΟΗΕ για 
είκοσι χρόνια, ήταν η «µεγαλύτερη διπλωµατική προσπάθεια που ανέλαβαν ποτέ τα Ηνωµένα 
Έθνη για οποιοδήποτε ζήτηµα» (De Sotto [2005:1] στο Ηρακλείδης 2006:399). 
9 Ο Ραούφ Ντενκτάς ήταν αρχηγός της τ/Κυπριακής οργάνωσης ΤΜΤ και µετέπειτα ηγέτης 
της τ /Κυπριακής κοινότητας και πρόεδρος της µη-αναγνωρισµένης ΤΔΒΚ από  το 1983 που 
αυτο-ανακηρύχτηκε µέχρι το 2004. Μετά τις βουλευτικές εκλογές του Ιανουαρίου του 2004, 
όταν το εθνικιστικό κό µµα του οποίου ήταν αρχηγός έχασε από  το αριστερό 
Ρεπουµπλικανικό Τουρκικό Κόµµα, αλλά και µετά το «Ναι» των τ/Κυπρίων στο 
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δηλαδή ο  τουρκικός στρατός και το καθεστώς του Ντενκτάς, προχωράνε στην 

ξαφνική άρση της απαγόρευσης διέλευσης της Πράσινης Γραµµής κάτω από την 

πίεση µαζικών διαδηλώσεων κατά του καθεστώτος και υπέρ της λύσης του 

Προβλήµατος.  

Το «άνοιγµα των οδοφραγµάτων», όπως χαρακτηριστικά αναφέρονται στην άρση της 

απαγόρευσης διέλευσης της διαχωριστικής γραµµής οι  ε/Κύπριοι, σε αντίθεση µε 

τους τ/Κύπριους που αναφέρονται σε αυτό ως «άνοιγµα πυλών», µαζί µε το διπλό 

δηµοψήφισµα για το σχέδιο Αννάν, που τελικά καταψηφίστηκε από την ε/Κυπριακή 

κοινότητα (76%) ενώ υπερψηφίστηκε από την τ/Κυπριακή (66%) και, τέλος, η 

επακόλουθη ένταξη της Κυπριακής Δηµοκρατίας στην Ε.Ε., συνθέτουν µια περίοδο 

(2003-2004) η οποία επηρέασε αρκετά σηµαντικά την Κυπριακή κοινωνία, 

αλλάζοντας τις µέχρι τότε ισορροπίες.  Αν και το σχέδιο Αννάν µπορεί ουσιαστικά να 

καταγράφηκε ως ακόµα µια αποτυχηµένη προσπάθεια λύσης του Κυπριακού, η 

περίοδος 2003-2004 ήταν αρκετά σηµαντική για την Κύπρο για δύο λόγους. Πρώτος 

λόγος είναι η ένταξη της Κύπρου στην Ε.Ε. τον Απρίλιο του 2004. Ωστόσο, το 

αρνητικό αποτέλεσµα του δηµοψηφίσµατος σήµαινε πως µόνο η ε/Κυπριακή πλευρά 

έγινε ουσιαστικά µέλος της Ευρωπαϊκής Κοινότητας, αφήνοντας το υπόλοιπο νησί σε 

ένα καθεστώς εξαίρεσης από το ευρωπαϊκό κεκτηµένο και µετατρέποντας την 

Πράσινη Γραµµή σε ένα ιδιότυπο ευρωπαϊκό σύνορο. Δεύτερος λόγος είναι η άρση 

της απαγόρευσης διέλευσης της διαχωριστικής γραµµής που είχε επιβάλλει ο 

τουρκικός στρατός το 1974. Αν και αυτή ήταν µια κίνηση που πραγµατοποιήθηκε 

κάτω από την πίεση ενός κινήµατος τ/Κυπριακών διαδηλώσεων κατά του καθεστώτος 

του Ραούφ Ντενκτάς, µε αίτηµα ανάµεσα σε άλλα και τον τερµατισµό της 

απαγόρευσης διέλευσης (Navaro-Yashin 2012: 220) που είχε ξεκινήσει από το 2001 

κυρίως στην βόρεια Λευκωσία (στα τουρκικά Lefkoşa) και µαζικοποιήθηκε το 2003, 

τα αποτελέσµατα του ανοίγµατος των οδοφραγµάτων ήταν εµφανή και στις δύο 

πλευρές. 

Το άνοιγµα σηµείων διέλευσης της διαχωριστικής γραµµής επέτρεψε µετά από 30 

χρόνια την επαφή µεταξύ των δύο πλευρών και, έτσι, κατάφερε τις πρώτες ρωγµές 

στον απόλυτο διαχωρισµό της Κύπρου επιτρέποντας την ανάπτυξη προσωπικών και 

κοινωνικοπολιτικών σχέσεων ανάµεσα στα µέλη των δύο κοινοτήτων. Οι δύο αυτές 

                                                                                                                                       
δηµοψήφισµα για το σχέδιο Αννάν λίγο αργότερα, ο  Ραούφ Ντενκτάς ανάγγειλε ότι δεν θα  
διεκδικήσει άλλη προεδρική θητεία.  
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αλλαγές σηµατοδοτούν µια νέα εποχή για την Κύπρο, κατά την οποία 

πραγµατοποιούνται µικρότερες και µεγαλύτερες κοινωνικές αλλαγές που επηρέασαν 

και τις δύο κοινότητες και οδήγησαν συγγραφείς, όπως την ανθρωπολόγο Rebecca 

Bryant, να µιλήσουν για µια «Νέα Κύπρο» (2010). Μέρος των αλλαγών αυτών είναι 

και οι  πρώτες ρωγµές στην πρωτοκαθεδρία των κυρίαρχων λόγων και στις δύο 

πλευρές του νησιού, αλλά ιδιαίτερα στην ε/Κυπριακή, που σηµατοδοτούν την αρχή 

του ξεπεράσµατος της πολιτιστικής, κοινωνικής και πολιτικής «καθήλωσης» της 

κυπριακής κοινωνίας.  

Στο σηµείο αυτό θα  θέλαµε, όµως, να αναφέρουµε κάποια πράγµατα που κρίνονται 

απαραίτητα σχετικά µε τη χρήση της έννοιας της καθήλωσης στην παρούσα διατριβή. 

Αρχικά, θα πρέπει να αναφερθεί πως δ ανειζόµαστε τον όρο  από τη θεωρία της 

ψυχανάλυσης. Σύµφωνα µε την ψυχαναλυτική θεωρία αν το άτοµο δεν καταφέρει να 

ισορροπήσει την ικανοποίηση των ενορµήσεων και των απαιτήσεων του κοινωνικού 

περίγυρου, σε κάθε στάδιο της ψυχοσεξουαλικής ανάπτυξης, τότε παρουσιάζεται η 

καθήλωση σε αυτό το στάδιο µε αποτέλεσµα τη µειωµένη προσαρµογή του στα 

επόµενα. Η µεταφορική χρήση της έννοιας αυτής στην περίπτωση της κυπριακής 

κοινωνίας, έχει ως στόχο να εκφράσει τις δυσκολίες που παρουσιάζονται στην 

ανάπτυξη µορφών κοινωνικής, πολιτικής και πολιτιστικής δραστηριοποίησης που να 

αµφισβητούν τα κυρίαρχα πλαίσια, από τα εµπ όδια που θέτει η συνεχιζόµενη 

κοινωνικοπολιτική κρίση, ως αποτέλεσµα της διαχείρισης του Κυπριακού 

Προβλήµατος και σ τις δύο πλευρές του διαχωρισµού. Ωστόσο, παρότι µια τέτοια 

χρήση της έννοιας επιχειρεί µια µεταφορά από το ατοµικό στο κοινωνικό επίπεδο, θα 

θέλαµε να τονίσουµε ότι σε κ αµία περίπτωση δεν θα πρέπει να θεωρηθεί πως 

υπονοείται κάποια παροµοίωση µεταξύ των σταδίων της ψυχοσεξουαλικής 

ανάπτυξης του ατόµου, όπως αυτά παρουσιάζονται στην ψυχαναλυτική θεωρία, και 

των σταδίων της εξέλιξης των κοινωνιών, όπως παρουσιάστηκαν από τους 

εκπροσώπους του ρεύµατος του κοινωνικού εξελικτισµού 10  του 19ου αιώνα. 

Εξελικτικά σχήµατα για της ανθρώπινες κοινωνίες είχαν προταθεί και από 

φιλοσόφους της αναγέννησης. Όµως, µετά και από την επιρροή του Δαρβίνου, οι 

εξελικτιστές του 19ου αιώνα (π.χ. Tylor 1871 και Morgan 1877) χρησιµοποίησαν 
                                                
10 Οι κοινωνικοί εξελικτιστές, επηρεασµένοι από τη θεωρία της εξέλιξης του Κάρολου 
Δαρβίνου (1859) και το µηχανισµό της φυσικής επιλογής που πτρότεινε ο ίδιος, θεώρησαν 
πως οι περισσότερες κοινωνίες περνάνε από την ίδια σειρά σταδίων για να φτάσουν, τελικά, 
σε ένα κοινό επίπεδο, και µε αυτόν τον τρόπο κατέταξαν το σύνολο των ανθρώπινων 
κοινωνιών, διατηρώντας, ωστόσο, τις δυτικές στο τέρµα της εξέλικτικής αυτής πορείας. 
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ανάλογα σχήµατα, όπως το σχήµα του Montesquieu µε τα τρία στάδια (του κυνηγιού 

ή της αγριότητας, του βοσκού ή της βαρβαρότητας και του πολιτισµού), κάνοντας 

τέτοιες διακρίσεις αρκετά δηµοφιλείς κατά τον 19ο αιώνα. Με άλλα λόγια, η χρήση 

της έννοιας της καθήλωσης δεν υπονοεί ότι η κυπριακή κοινωνία είναι καθηλωµένη 

σε κάποιο προηγούµενο σ τάδιο ενός εξελικτικού σχήµατος και, άρα, βρίσκεται σε 

υποδεέστερη θέση από τις ανεπτυγµένες κοινωνίες που βρίσκονται στην κορυφή. 

Αυτό που επιχειρεί η χρήση µιας τέτοιας έννοιας είναι να εκφράσει τη δυσκολία 

ξεπεράσµατος µιας κοινωνικο-πολιτικής κατάστασης η οποία είχε (και έχει) 

επιπτώσεις τόσο στο κοινωνικό και στο πολιτικό, όσο και στο ατοµικό επίπεδο. 

1.1.	  	  Κυπριακό	  Πρόβλημα:	  Διαμόρφωση	  και	  εμπέδωση	  των	  κυρίαρχων	  λόγων	  

Η Κύπρος είναι αναπόφευκτα συνδεδεµένη µε το περίφηµο Κυπριακό Πρόβληµα, 

πτυχές του οποίου περιλαµβάνουν όπως είδαµε από τη σύντοµη ιστορική αναδροµή 

τον αντι-αποικιακό αγώνα, τη δια-κοινοτική, αλλά και ενδο-κοινοτική βία, το 

πραξικόπηµα, την εισβολή, τον πόλεµο, τις διάφορες µετακινήσεις πληθυσµών και 

τελικά τον πλήρη εδαφικό διαχωρισµό. Ωστόσο, το Κυπριακό Πρόβληµα έχει επίσης 

κοινωνικές, πολιτικές και νοµικές-συνταγµατικές πτυχές που το καθιστούν ένα 

ζήτηµα που κυριαρχεί στις πολιτικοκοινωνικές πραγµατικότητες της Κύπρου 

διαµορφώνοντας ένα πλαίσιο µε σηµαντικές ιδιαιτερότητες σε σχέση µε άλλες 

περιοχές της Ευρώπης ή και του κόσµου. Το Κυπριακό θα µπορούσαµε να πούµε πως 

είναι η ιδιότυπη κυπριακή περίπτωση µιας «κατάστασης εξαίρεσης», ή αλλιώς ενός 

καθεστώτος «έκτακτης ανάγκης» (Agamben 2003) που έχει γίνει ο  κανόνας. Η 

περίπτωση της Κύπρου αποτελεί ό µως µια ιδιοµορφία ακόµα και σε αυτήν την 

«κατάσταση εξαίρεσης», διότι όπως εξηγεί ο  Κώστας Μ. Κωνσταντίνου, η Κύπρος 

δεν αποτελεί µια και µόνη κατάσταση εξαίρεσης, αλλά στην Κύπρο υπάρχουν και 

δρουν ταυτόχρονα διάφορες και διαφορετικές καταστάσεις εξαίρεσης (Constantinou 

2008). Ο συγγραφέας αναλύει τις σχέσεις που αναπτύσσουν µε την «κανονικότητα», 

αλλά και µεταξύ τους, οι  τουλάχιστον τέσσερις «καταστάσεις εξαίρεσης» που 

υπάρχουν στην Κύπρο. Πρώτον, η ίδια η Δηµοκρατία της Κύπρου είναι µια 

κατάσταση εξαίρεσης µιας και ήδη από το 1963 και το ξέσπασµα της δια-κοινοτικής 

βίας το σύνταγµα του κράτους έχει ανασταλεί και λειτουργεί κάτω από το «δόγµα της 

ανάγκης» (Τριµικλινιώτης 2010, Constantinou 2008). Δεύτερον, είναι η κατάσταση 

εξαίρεσης των «Κυρίαρχων Βρετανικών Βάσεων», οι  οποίες καταλαµβάνουν βάσει 

του συντάγµατος έδαφος της Κύπρου και στις οποίες δεν ισχύει ούτε το Κυπριακό, 
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ούτε και το Αγγλικό δίκαιο, αλλά λειτουργούν ως στρατιωτικές βάσεις µε δικά τους 

δικαστήρια, αστυνοµία κ.τ.λ. Τρίτον, είναι η κατάσταση εξαίρεσης της Νεκρής 

Ζώνης, η οποία είναι υπό τον έλεγχο της ειρηνευτικής δύναµης του ΟΗΕ και 

τέταρτον, είναι η κατάσταση εξαίρεσης της αυτοανακηρυχθείσας ΤΔΒΚ, στην οποία 

ανάµεσα σε άλλα, ο τουρκικός στρατός έχει αυξηµένο έλεγχο και εξουσία ακόµα και 

στους πολίτες του µη αναγνωρισµένου κρατικού µορφώµατος. Το σηµαντικό όµως σε 

αυτές τις τέσσερις διαφορετικές περιοχές είναι ότι σε όλες διαµένουν και εργάζονται 

πολίτες οι  οποίοι αντιµετωπίζουν τις καταστάσεις εξαίρεσης στην καθηµερινή τους 

ζωή και αναπτύσσουν διαφορετικές σχέσεις µε την κυριαρχία των διαφορετικών 

αυτών «εξαιρικοτήτων» (Constantinou 2008). 

Η κατάσταση εξαίρεσης είναι µια µορφή εξουσίας κατά την οποία ο κρατικός έλεγχος 

ξεπερνά τα όρια αυτού που θεωρείται ως µια δηµοκρατική κανονικότητα 

επικαλούµενος µια κατάσταση έκτακτης ανάγκης. Όπως έχει υποστηρίξει ο  Giorgio 

Agamben, η κατάσταση εξαίρεσης τείνει να αποτελέσει ένα κύριο χαρακτηριστικό 

της σύγχρονης διακυβέρνησης που µπορεί να µεταβάλλει τη δηµοκρατική 

κανονικότητα σε µια νέα παγιωµένη κατάσταση, όπου η «έκτακτη ανάγκη» 

µετατρέπει την εξαίρεση σ ε κανόνα, υποτιµώντας έτσι τη ζωή συγκεκριµένων 

κατηγοριών ή ακόµα και του συνόλου των πολιτών σε αυτό που αποκαλεί «γυµνή 

ζωή» (2003). Ωστόσο, σύµφωνα µε τον Constantinou, στην ιδιαιτερότητα της Κύπρου 

η «γυµνή ζωή» δεν είναι απαραίτητα το αποτέλεσµα των διαδικασιών εξαίρεσης, 

γιατί οι  διάφορες καταστάσεις εξαίρεσης δηµιουργούν ένα περίπλοκο σχήµα στο 

οποίο το καθεστώς έκτακτης ανάγκης και οι  διάφορες «εξαιρέσεις» και «εξαιρέσεις 

των εξαιρέσεων», βιώνονται διαφορετικά από τις διάφορες κατηγορίες πολιτών, 

ανάλογα τις πολιτικές και κοινωνικές δοµές αλλά και τις προσωπικές γνωριµίες και 

καταστάσεις (Constantinou 2008:149).  

Το Κυπριακό Πρόβληµα αποτελεί ένα πολιτικό πρόβληµα που συνεχίζει µετά από 

µισό αιώνα να κυριαρχεί στην πολιτική και κοινωνική πραγµατικότητα του νησιού 

έχοντας γίνει σχεδόν συνώνυµο του «άλυτου προβλήµατος», ενός εµποδίου που είναι 

σχεδόν αδύνατο να ξεπεραστεί. Διαδεδοµένες φράσεις στα Ελληνικά όπως: «Μα τι 

συζητάτε τόση ώρα; Το Κυπριακό θα λύσετε;» εκφράζουν µε ειρωνεία ακριβώς αυτή 

τη διάσταση της νοηµατοδότησης του Κυπριακού που τη συναντάµε όχι µόνο στην 

Ελλάδα, αλλά και στην ίδια την Κύπρο ή ακόµα και σε διεθνές επίπεδο. Σε µεγάλο 

βαθµό αυτή η νοηµατοδότηση οφείλεται στις διάφορες αποτυχηµένες προσπάθειες 
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επίλυσης του Προβλήµατος που έγιναν καθ’ όλη την περίοδο µετά το 1963 µε τη 

διαµεσολάβηση της διεθνούς κοινότητας και του ΟΗΕ.  

Η νοηµατοδότηση ως το «άλυτο πρόβληµα» αποδίδεται επίσης συχνά και στην 

αδιαλλαξία της µίας ή της άλλης πλευράς11 που οφείλονται στην ανάπτυξη ενός 

συνεχόµενου ανταγωνισµού µεταξύ του ελληνικού και τουρκικού εθνικισµού στο 

νησί. Με αυτόν τον τρόπο, η Κύπρος προβάλλεται ως µια περιοχή στην οποία η 

εθνοτική και εθνικιστική βία παρουσιάζονται ως ενδηµικές, ενώ την ίδια στιγµή, 

φαίνεται σαν να έχει µείνει στάσιµη σε µια κατάσταση εθνικιστικής αντιπαλότητας 

την οποία αδυνατεί να ξεπεράσει (Papadakis κ.α. 2006). Με αυτήν την έννοια, η 

Κύπρος παρουσιάζεται λίγο ή πολύ σαν µια ακόµα περιοχή όπως για παράδειγµα τα 

Βαλκάνια, όπου, όπως έχει αναδείξει η Maria Todorova (1997), είναι µια περιοχή για 

την οποία η Ευρώπη κατασκεύασε µια εικόνα ως τον εσωτερικό «άλλο» την οποία η 

συγγραφέας περιγράφει µε τον όρο  «Βαλκανισµός». Η έννοια του «βαλκανισµού» 

είναι αντίστοιχη, ό µως όχι ταυτόσηµη, µε τον «οριενταλισµό» του Edward Said 

(1987), στην οποία κυρίαρχη θέση καταλαµβάνει η έξαρση της εθνοτικής και 

εθνικιστικής βίας µετά από τη διάλυση των κοµουνιστικών καθεστώτων στην 

ανατολική Ευρώπη12. 

To Κυπριακό Πρόβληµα αναδεικνύεται έτσι ως όχι µόνο ένα πολιτικό αλλά και ένα 

κοινωνικό πρόβληµα, που επηρεάζει τους ανθρώπους και τις σχέσεις που 

αναπτύσσουν τόσο µε το κράτος και τους δηµόσιους ή διεθνείς φορείς, όσο και 

                                                
11 Αν και στον Ελληνικό και ε/Κυπριακό κυρίαρχο λόγο συχνά η  αδιαλλαξία της Τουρκίας 
είναι αυτή που προβάλλεται ως εµπόδιο στις προσπάθειες επίλυσης του Προβλήµατος, στην 
πραγµατικότητα και η ε/Κυπριακή πλευρά έχει επιδείξει έντονη αδιαλλαξία, τόσο παλαιότερα 
και συγκεκριµένα την περίοδο πριν την εισβολή του 1974, όσο και πιο πρόσφατα στην 
περίπτωση του σχεδίου Αννάν. Το συντριπτικό ποσοστό απόρριψης του σχεδίου από  τους 
ε/Κύπριους οφείλεται σε µεγάλο βαθµό στις επίσηµες θέσεις που πρόβαλε η ε /Κυπριακή 
ηγεσία. Η αδιαλλαξία του Μακαρίου να αποδεχτεί έστω και περιορισµένη αυτονοµία των 
τ/Κυπρίων, που οδήγησε στον τερµατισµό των πρώτων δια-κοινοτικών συνοµιλιών της 
περιόδου 1967-1974 µόλις µερικές µέρες πριν το πραξικόπηµα και την εισβολή, είναι κάτι 
που ο Μακάριος, σύµφωνα µε τον Ηρακλείδη (2002:137-140), µετάνιωσε µετά το καλοκαίρι 
του 1974. Στην πιο πρόσφατη περίπτωση του σχεδίου Αννάν, ο τότε πρόεδρος της Κυπριακής 
Δηµοκρατίας Τάσος Παπαδόπουλος επέδειξε και αυτός µια αδιάλλακτη στάση που είχε ως 
αποκορύφωµα, στο τηλεοπτικό διάγγελµά του πριν το δ ηµοψήφισµα, να πει «παρέλαβα 
κράτος διεθνώς αναγνωρισµένο, δεν θα παραδώσω κοινότητα χωρίς δικαίωµα λόγου διεθνώς 
και σε αναζήτηση κηδεµόνα» (ο σύνδεσµος για το βίντεο του διαγγέλµατος: 
https://youtu.be/yXsfUqNTajA?t=5m10s) και στο τέλος να δακρύσει, συνεχίζοντας µια 
αντίστοιχη λογική µη αποδοχής της όποιας αυτονοµίας της «άλλης» κοινότητας.  
12  Για περισσότερα σχετικά µε τη χρήση του όρου «Βαλκάνια» στην ε/Κυπριακή και 
τ/Κυπριακή κοινότητα και για την κατασκευή του «άλλου» ως σηµαντικό µέρος της 
διαλεκτικής διαδικασίας κατασκευής του εαυτού βλ. Papadakis 2004. 
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µεταξύ τους αλλά και µε τον «άλλο». Με άλλα λόγια, µετά από τόσα χρόνια 

στρατιωτικού, εθνικού, θρησκευτικού και εδαφικού διαχωρισµού έχει προκληθεί 

σειρά κοινωνικών προβληµάτων, και στις δύο πλευρές της διαχωριστικής γραµµής, 

που συνδέονται µε τις καταστάσεις εξαίρεσης και επηρεάζουν το σύνολο της 

κοινωνίας της Κύπρου αλλά και τη λειτουργία και των δύο κρατικών µορφωµάτων. 

Τα πολιτικοκοινωνικά προβλήµατα της Κύπρου, που έχουν δηµιουργηθεί από το 

Κυπριακό και επηρεάζουν την κυπριακή κοινωνία, έχουν περιγραφεί από συγγραφείς 

µε διάφορους τρόπους, ανάµεσα στους οποίους είναι: η «διαλεκτική της 

µισαλλοδοξίας» (Κιτροµιλίδης 1979), η συρρίκνωση του πεδίου για δράση του 

ανεξάρτητου πολίτη και η κοινωνική καταπίεση της ανεξάρτητης κριτικής σκέψης 

(Ατταλίδης 2006: 21), η ατροφία της κοινωνίας των πολιτών που οδηγεί την 

«εξουσία» να αντιµετωπίζει τους πολίτες όχι ως πολίτες αλλά ως υπηκόους 

(Μαυράτσας 2003) και ο  «αυστηρός κυπριακός εγκλεισµός» (Φιλίππου 2005). Έτσι, 

µέχρι και τη δεκαετία του 2000, έχει καταγραφεί µια αδυναµία στην Κύπρο τόσο από 

την πλευρά της επίσηµης εξουσίας, συµπεριλαµβανοµένων των επίσηµων φορέων, 

των κρατικών µηχανισµών και των πολιτικών κοµµάτων, όσο και από την πλευρά της 

«κοινωνίας των πολιτών», να απευθυνθούν αποτελεσµατικά στα διάφορα εσωτερικά 

κοινωνικά προβλήµατα των δύο κοινοτήτων. Στην τ/Κυπριακή πλευρά, αυτό 

συνέβαινε γιατί η ιδιαιτερότητα του κρατικού µορφώµατος της µη-αναγνωρισµένης 

ΤΔΒΚ δηµιουργούσε µάλλον περισσότερα προβλήµατα παρά όσα επιχείρησε να 

λύσει µε την ανακήρυξη της, ενώ παράλληλα, όπως αναλύει διεξοδικά η Yael 

Navaro-Yashin (2012), είχε δηµιουργήσει µια γενικευµένη κατάσταση ασφυξίας 

στους τ/Κύπριους. Στην ε/Κυπριακή πλευρά, αυτό συνέβαινε επειδή όπως φαίνεται το 

Κυπριακό Πρόβληµα επισκίαζε σχεδόν οτιδήποτε άλλο. To παρακάτω απόσπασµα 

από µια εισήγηση του κύπριου κοινωνιολόγου Ανδρέα Παναγιώτου το 1994 

συµπυκνώνει αυτό το ζήτηµα:  

Στην κύπρο είναι αδύνατο (ή τουλάχιστον µέχρι πολύ πρόσφατα ήταν αδύνατο) 
να αρθρώσεις λόγο για οτιδήποτε, αν δεν µιλάς ταυτόχρονα για το κυπριακό.13 

                                                
13  Απόσπασµα από εισήγηση του Ανδρέα Παναγιώτου το 1994 που δη µοσιεύεται εδώ: 
http://www.sarajevomag.gr/vivliothiki/cyprus.html (τελευταία πρόσβαση 20/09/2015). Αν και 
ο Παναγιώτου το 1994 υπονοεί πως είχε αρχίσει να είναι δυνατή η άρθρωση λόγου εκτός του 
Κυπριακού, οι λόγοι που αρθρώνονταν τότε ήταν αρκετά περιορισµένοι. Ουσιαστικά ήταν το 
προϊόν της δραστηριότητας µιας-δύο οµάδων στη Λεµεσό και τη Λευκωσία, σε µια από τις 
οποίες (το περιοδικό «Το Τρένο») συµµετέχει και ο  ίδιος. Θα έπρεπε να περάσουν 
τουλάχιστον ακόµα 10 χρόνια για να αποκτήσουν οι λόγοι αυτοί µια κάποια µαζική απήχηση 
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Σηµαντικό ρόλο στη διαµόρφωση αυτής της κατάστασης στην ε/Κυπριακή πλευρά 

παίζουν από τη µία πλευρά η αδυναµία τήρησης του σ υντάγµατος της Κυπριακής 

Δηµοκρατίας, που έχει προκαλέσει την παγίωση στη λειτουργία του κράτους του 

αποκαλούµενου «δόγµατος της ανάγκης» (Τριµικλινιώτης 2010), και από την άλλη, η 

ανάδειξη µιας πρωτοκαθεδρίας των κυρίαρχων συντηρητικών και εθνικιστικών 

λόγων, οι  οποίοι δεν άφηναν περιθώρια ενασχόλησης µε άλλα προβλήµατα. Όλα 

αυτά φαίνεται να είναι άµεσα ή έµµεσα αποτελέσµατα του Κυπριακού Προβλήµατος 

και της διαχείρισης του από τις κυρίαρχες ο µάδες, το πολιτικό σύστηµα και τα 

πολιτικά κόµµατα.  

Σε ποιους όµως λόγους αναφερόµαστε όταν τους χαρακτηρίζουµε συντηρητικούς και 

εθνικιστικούς και πως έφτασαν αυτοί να είναι κυρίαρχοι στην κυπριακή κοινωνία; 

Για να απαντηθεί αυτό το ερώτηµα θα πρέπει να ανατρέξουµε σε τουλάχιστον τρεις 

σηµαντικούς παράγοντες της διαµόρφωσης της ιδιαίτερης σύγχρονης κοινωνικής και 

πολιτικής πραγµατικότητας της Κύπρου, αλλά και του ίδιου του Κυπριακού 

προβλήµατος. Συγκεκριµένα, θα πρέπει να αναφερθούµε στην ανάδειξη των δύο 

εθνικισµών στο νησί και στην παραγωγή των εθνικών υποκειµένων, στη µετα-

αποικιακή κατάσταση της Κύπρου και στη σχέση της Κύπρου µε την πολιτισµικά 

κυρίαρχη Δύση, αλλά και τη θέση της στη σύγχρονη και παγκόσµια κατάσταση 

διεθνικότητας (transnationality). Στη συνέχεια του κεφαλαίου θα ασχοληθούµε, 

λοιπόν, µε τους παραπάνω παράγοντες και µε τις διάφορες προεκτάσεις τους στην 

περίπτωση της Κύπρου.  

1.1.1.	  Η	  ανάδυση	  δύο	  διαφορετικών	  εθνικών	  ερμηνειών	  της	  ιστορίας	  

Μετά το 1974 η κάθε πλευρά αντιµετώπισε τα δικά της κοινωνικά ζητήµατα, η σχέση 

όµως των ζητηµάτων αυτών µε το Κυπριακό Πρόβληµα ήταν σε µεγάλο βαθµό ένα 

αποτέλεσµα των τρόπων µε τους οποίους οι  επίσηµες θέσεις της κάθε πλευράς 

αντιλαµβάνονταν το διαχωρισµό. Με τη σειρά τους, όµως, οι  τρόποι αντίληψης του 

διαχωρισµού αντανακλώνται στους κυρίαρχους λόγους για το Κυπριακό Πρόβληµα, 

όπως και στις κυρίαρχες ερµηνείες της ιστορίας που διαµορφώθηκαν στις δύο 

πλευρές. Οπότε, µετά το 1974 παρατηρείται η ανάδειξη δυο διαφορετικών 

ιστοριογραφιών που διαµορφώνουν σε µεγάλο βαθµό τους τρόπους µε τους οποίους η 

κάθε πλευρά αντιλαµβάνεται επίσηµα τόσο το διαχωρισµό, όσο και τον «άλλο». 

                                                                                                                                       
που αντανακλάται στην ανάπτυξη των δραστηριοτήτων στην Παλιά Λευκωσία, στις οποίες 
θα αναφερθούµε συγκεκριµένα στο επόµενο µέρος της διατριβής. 
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Ωστόσο, οι  ιστοριογραφίες των δύο πλευρών κατασκευάζουν και χρησιµοποιούν το 

παρελθόν εργαλειακά έχοντας σαν στόχο τη νοµιµοποίηση των πολιτικών και 

εθνικών τους αιτηµάτων. Με αυτόν τον τρόπο, η ιστορία αναδεικνύεται «ως µια 

µεταβατική ηθική δύναµη που υπαγορεύει το ηθικά (δηλαδή πολιτικά) επιθυµητό 

µέλλον και έτσι είναι εµποτισµένη µε δράση (agency), η οποία ταυτόχρονα στερείται 

από τους ζωντανούς κοινωνικούς δρώντες» (Papadakis κ.α. 2006:6).  

Από τη µια πλευρά λοιπόν, η κυρίαρχη ε/Κυπριακή αφήγηση παρουσιάζει την Κύπρο 

ως ένα ιστορικά ελληνικό τόπο από τον οποίο πέρασαν διάφοροι κατακτητές, µε 

τελευταίους του Βρετανούς, ενάντια στους οποίους οι  Έλληνες της Κύπρου 

εξεγέρθηκαν. Κατά τη διάρκεια της Κυπριακής Δηµοκρατίας οι  ε/Κύπριοι και 

τ/Κύπριοι πολίτες παρουσιάζονται σαν να ζούσαν ειρηνικά µεταξύ τους µέχρι τη 

βαρβαρότητα της εισβολής του τουρκικού στρατού. Έτσι, η εισβολή παρουσιάζεται 

ως το πιο σηµαντικό ιστορικό γεγονός της πρόσφατης ιστορίας, το οποίο οι ε/Κύπριοι 

καλούνται να µην ξεχάσουν µέσω ευρέως διαδεδοµένων σε –Κύπρο και Ελλάδα– 

εθνικών συνθηµάτων14. Με αυτό τον τρόπο, αυτό το σηµαντικό γεγονός διατηρείται 

ζωντανό στην κοινωνική µνήµη και τροφοδοτείται το αίσθηµα της αδικίας και το 

πόθος για επιστροφή των προσφύγων. Η αφήγηση αυτή ταιριάζει µε την επίσηµη 

πολιτική θέση της ε/Κυπριακής πλευράς, η οποία ζητά την αναγνώριση του 

Προβλήµατος ως ένα πρόβληµα εισβολής και κατοχής και επιδιώκει τη λύση του στο 

πλαίσιο µιας δι-κοινοτικής και δι-ζωνικής οµοσπονδίας, όπου ε/Κύπριοι και 

τ/Κύπριοι θα µπορέσουν να ζήσουν ξανά µαζί ειρηνικά. 

Από την άλλη πλευρά, η τ/Κυπριακή κυρίαρχη αφήγηση παρουσιάζει το νησί ως 

Τουρκικό, µιας και η ιστορία ξεκινάει κατά την περίοδο της Οθωµανικής 

Αυτοκρατορίας (Παπαδάκης 2005: 280), το οποίο µετά την ανεξαρτησία πέρασε µε 

παράνοµες και επιθετικές διαδικασίες στα χέρια των ε/Κυπρίων. Έτσι, ως η πιο 

σηµαντική περίοδος για τους τ/Κύπριους παρουσιάζεται η περίοδος 1963-1967, κατά 

την οποία εξαναγκάστηκαν να περιοριστούν στους θ ύλακες και βίωσαν την 

επιθετικότητα και την βαρβαρότητα των ε/Κυπρίων. Αυτή την περίοδο, που 

χαρακτηρίζεται από το φόβο της προσφυγιάς και τον αποκλεισµό στους θύλακες, 

καλούνται αντίστοιχα και οι  τ/Κύπριοι να µην ξεχάσουν (ο.π.: 277). Όµως, µε τη 

«Χαρούµενη Ειρηνική Επιχείρηση» (όπως ονοµάζει ο  κυρίαρχος λόγος της 
                                                
14 Εδώ αναφερόµαστε στο γνωστό κυπριακό σύνθηµα «Δεν Ξεχνώ». Για µια ανάλυση του 
συνθήµατος «Δεν Ξεχνώ» σε σχέση µε σύγχρονες αµ φισβητήσεις των κυρίαρχων 
νοηµατοδοτήσεων της Πράσινης Γραµµής στη Λευκωσία, βλ. και Καραθανάσης 2010β. 
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Τουρκικής πλευράς τη στρατιωτική επέµβαση του 1974 [ο.π.: 280]), οι  τ/Κύπριοι 

απελευθερώνονται και µπορούν πια να ζήσουν µε ασφάλεια στο βόρειο τµήµα του 

νησιού. Η αφήγηση αυτή ενδυναµώνει έτσι τ ην επίσηµη θέση της τ/Κυπριακής 

πλευράς, η οποία υποστηρίζει πως πάντα θα υπάρχει ο  κίνδυνος ξεσπάσµατος δια-

κοινοτικής βίας και διεκδικούν το διαχωρισµό του νησιού και την αναγνώριση της 

ΤΔΒΚ, αφού οι ε/Κύπριοι και οι τ/Κύπριοι δεν µπορούν να συνυπάρξουν. 

Οι κυρίαρχες ιστοριογραφίες των δύο πλευρών µετατρέπονται σε ιστορικές 

αφηγήσεις του έθνους µέσα από τη χρήση εθνικών συµβόλων, µνηµείων και ηρώων, 

όπως και µέσω των εθνικών γιορτών που λειτουργούν ως σύγχρονες τελετές. Όλα 

µαζί αποδεικνύουν την ιστορική συνέχεια του έθνους και διδάσκουν καθώς παράγουν 

εθνικά υποκείµενα τι είναι «ηθικό» και τι είναι «σωστό», επιβεβαιώνοντας τους 

εθνικούς ισχυρισµούς. Μέσα από τέτοιες αφηγήσεις, που ο  ανθρωπολόγος Γιάννης 

Παπαδάκης έχει αποκαλέσει «µυθιστορίες» (1995:354) (ακριβώς γιατί λειτουργούν 

µε ανάλογους τρόπους όπως οι  µύθοι των «κοινωνιών χωρίς ιστορία», κατεξοχήν 

αντικείµενα µελέτης της κλασικής ανθρωπολογίας15), αναδεικνύεται το έθνος ως ένας 

δρώντας που υπάρχει από την αρχή της ιστορίας και έτσι κάνει την ίδια την εθνική 

ιστορία να µοιάζει µε πεπρωµένο που δεν µπορεί παρά να γίνει πραγµατικότητα 

(Papadakis κ.α. 2006:8).  

Ωστόσο, αν και τέτοιες εθνικές ιστορίες επιβάλλονται στα υποκείµενα από τα πάνω 

είναι ταυτόχρονα προϊόντα διαπραγµάτευσης από τα κάτω, έτσι ιδιαίτερα οι 

ανθρωπολογικές µελέτες στρέφονται προς τις διαδικασίες αλληλεπίδρασης µεταξύ 

του από-πάνω και του από-κάτω µέσα από τις οποίες σχηµατίζονται συχνά 

αντικρουόµενες κατασκευές του εθνικισµού. Για την περίπτωση της Κύπρου, η 

εθνογραφική δουλειά του Παπαδάκη (1998, 2009) αναδεικνύει τους τρόπους µε τους 

οποίους οι  ε/Κύπριοι πληροφορητές του διαµορφώνουν ατοµικούς λόγους για την 

εθνική ιστορία και αφηγήσεις για το παρελθόν, που είναι προϊόντα σύνθεσης µεταξύ 

προσωπικών εµπειριών και στοιχεία από την κυρίαρχη τοπική, αλλά και την ευρύτερη 

πολιτική, ιστορία. Δηλαδή, ανάλογα µε προσωπικούς, κοινωνικούς και πολιτικούς 

παράγοντες, οι  διαφορετικοί κοινωνικοί δρώντες αντιλαµβάνονται µε διαφορετικούς 

τρόπους το παρελθόν και έτσι αρθρώνουν τις δικές τους προσωπικές ή συλλογικές 

αφηγήσεις, που ενδέχεται να αµφισβητούν τις κυρίαρχες εθνικές.  

                                                
15 Εδώ αναφερόµαστε σε κλασικούς ανθρωπολόγους του 20ου αιώνα, όπως ο  Levi-Strauss 
(1955, 1995) και ο Malinowski (1948). 
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Η αµφισβήτηση των εθνοκεντρικών αφηγήσεων µετά το 1974 εκφράστηκε κυρίως 

στην αντίθεση µεταξύ των δεξιών και των αριστερών πολιτικών κοµµάτων της 

Κύπρου. Δηλαδή, ενώ και στις δύο πλευρές τα δεξιά κόµµατα εξέφραζαν µια στενή 

σχέση µε τις «µητέρες-πατρίδες» αρθρώνοντας ελληνοκεντρικές ή τουρκοκεντρικές 

αφηγήσεις, τα αριστερά κόµµατα εξέφραζαν κυπριοκεντρικές εναλλακτικές 

αφηγήσεις. Με αυτόν τον τρόπο, δηµιουργήθηκε στο εσωτερικό των κοινοτήτων ένας 

ακόµη διαχωρισµός και µια αντιπαλότητα µεταξύ των δύο πολιτικών χώρων. Αυτή η 

αντιπαλότητα είχε ως αποτέλεσµα την περιθωριοποίηση των αριστερών και 

κυπριοκεντρικών αφηγήσεων λόγω της κυριαρχίας των δεξιών και εθνικιστικών 

λόγων και πρακτικών και στις δύο πλευρές του νησιού την πρώτη περίοδο µετά το 

1974. Ως εκ τούτου, οι αφηγήσεις αυτές δεν εκφράζονταν ανοιχτά, ούτε στη µία ούτε 

στην άλλη πλευρά του διαχωρισµού, αλλά όπως χαρακτηριστικά αναφέρει ο 

Παπαδάκης, µόνο µε ψιθύρους (2009: 160).  

Οι αφηγήσεις για το παρελθόν είναι ένα σηµαντικό µέρος της διαδικασίας 

κατασκευής της εθνικής ταυτότητας και της παραγωγής εθνικών υποκειµένων. Όµως, 

στην Κύπρο και συγκεκριµένα στην ε/Κυπριακή πλευρά, η διαδικασία κατασκευής 

της ε/Κυπριακής ταυτότητας περιλαµβάνει τόσο την αντιπαλότητα µεταξύ των δεξιών 

και των αριστερών πολιτικών κοµµάτων, όσο και την ιδεολογική αντιπαράθεση 

µεταξύ του ελληνοκυπριακού εθνικισµού, µια µορφή του κυρίαρχου ελληνικού 

εθνικισµού που εµφανίστηκε µετά το 1974, και του κυπριωτισµού, µιας ιδεολογίας 

που υποστηρίζει την πολιτική ανεξαρτησία του νησιού. Ο κυπριωτισµός εκφράστηκε 

έντονα από την ε/Κυπριακή Αριστερά στις επόµενες περιόδους και, έτσι, η 

αντιπαράθεση µεταξύ του ελληνοκυπριακού εθνικισµού και του κυπριωτισµού 

αντιστοιχεί, έως κάποιο βαθµό, στην πολιτική αντιπαράθεση µεταξύ της Δεξιάς και 

της Αριστεράς. Ωστόσο, σύµφωνα µε τον Καίσαρ Μαυράτσα, η εικόνα αναφορικά µε 

τις κοινωνικές βάσεις των δύο ιδεολογιών είναι πολύ πιο περίπλοκη (2005: 114). 

Σύµφωνα µε το  συγγραφέα, οι  φορείς των εθνικιστικών λόγων στην ε/Κυπριακή 

πλευρά ποικίλουν και συχνά αποτελούνται από διαφορετικές µεταξύ τους οµάδες των 

οποίων τα συµφέροντα δεν ταυτίζονται αναγκαστικά. Έτσι, τη δεκαετία του 1990, για 

παράδειγµα, ο  ελληνοκυπριακός εθνικισµός εκφράζεται παράλληλα τόσο από την 

άκρα, όσο και από τη συντηρητική Δεξιά, από τους σοσιαλιστές, από µια «πολύ 

ηχηρή και εκλεπτυσµένη ο µάδα τεχνοκρατών και διανοούµενων» και από τη 

παραδοσιακή εκκλησιαστική ιεραρχία (ο.π.: 116-117). Από την άλλη πλευρά, η 
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ποικιλοµορφία αυτή συναντάται και στους φορείς του κυπριωτισµού, οι  οποίοι 

διαφέρουν τόσο ως προς το περιεχόµενο, όσο και ως προς «τη συναισθηµατική και 

συµβολική απήχηση συγκεκριµένων κυπριωτικών θέσεων» (ο.π.). 

Με αυτόν τον τρόπο, οι  θέσεις του κυπριωτισµού, µεγάλο µέρος των οποίων 

προέρχεται από τις αριστερές αφηγήσεις, κατάφεραν να διαµορφώσουν έναν άλλο 

πόλο στην κοινωνία. Ωστόσο, ο  πόλος αυτός εµφανίζεται και αυτός ως µια άλλη 

µορφή εθνικισµού ή σύµφωνα µε τον Adam Smith (στο Papadakis κ.α. 2006:9), µια 

µορφή πολιτειακού εθνικισµού. Ο πολιτειακός εθνικισµός (civic nationalism) 

διαχωρίζεται από τον εθνοτικό εθνικισµό (ethnic nationalism) επειδή δεν στηρίζεται 

στην κοινή εθνοτική καταγωγή ή την εθνικότητα, αλλά στην πολιτειακή ταυτότητα 

και την κοινή περιοχή. Αυτού του τύπου ο  πολιτειακός εθνικισµός, που εκφράζεται 

από τα αριστερά κόµµατα της Κύπρου, µπορεί να εµφανίζεται αντίθετος από και 

ανταγωνιστικός προς τον εθνοτικό εθνικισµό των δύο πλευρών, όµως διεκδικεί και 

αυτός αντίστοιχα κυριαρχία στην κυπριακή κοινωνία. Με αυτό δεν θέλουµε βέβαια 

να πούµε σε καµία περίπτωση πως οι δύο αυτές ιδεολογίες ταυτίζονται µεταξύ τους. 

Ο κυπριωτισµός µπορεί να παρουσιάζεται ως ένας τύπος εθνικισµού, ό µως 

εµφανίστηκε στην Κύπρο ως αντίδραση στον κυρίαρχο επί δεκαετίες εθνοτικό 

εθνικισµό και ήταν µια από τις βασικές δυνάµεις αµφισβήτησης των διαιρετικών 

εθνικών αφηγήσεων για το Κυπριακό Πρόβληµα, για τον εαυτό και για τον «άλλο». 

Γι’ αυτό, θα µπορούσε κανείς να πει, πως τα αριστερά κόµµατα της Κύπρου ήταν, και 

είναι ακόµα, ίσως και κατ’ ανάγκη αντι-εθνικιστικά. Πάρ’ όλ’ αυτά, µετά από χρόνια 

αντιπαλότητας και ανταγωνισµού µεταξύ των δύο πόλων, του «δεξιού» και του 

«αριστερού», στη σύγχρονη εποχή παρατηρούµε πως οι  νέες µορφές αµφισβήτησης 

των κυρίαρχων λόγων και πρακτικών εκφράζονται µε µια αντίθεση και στους δύο 

εκφραζόµενους εθνικισµούς, των δεξιών, των αριστερών και των κεντρώων 

κοµµάτων, τα οποία ανταγωνίζονται µεταξύ τους ποιανού η αφήγηση θα κυριαρχήσει 

στην κοινωνία.  

1.1.2.	  Ο	  ρόλος	  της	  εκκλησίας	  της	  Κύπρου	  	  

Στο σηµείο αυτό κρίνεται σκόπιµη και µια αναφορά στην εµπλοκή της Αυτοκέφαλης 

Ορθόδοξης Εκκλησίας της Κύπρου στην ανάπτυξη και διάδοση των ελληνοκεντρικών 

και εθνικιστικών αφηγήσεων. Η εκκλησία της Κύπρου, όπως και οι αντίστοιχες στις 

χώρες των Βαλκανίων, χαρακτηρίζεται ω ς µια «εθνικοποιηµένη εκκλησία» και ως 

τέτοια έπαιξε σηµαντικό ρόλο στη µετάβαση από την Οθωµανική αυτοκρατορία στα 
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έθνη-κράτη και συµµετείχε ενεργά στην παραγωγή των εθνικών υποκειµένων 

(Σταµατόπουλος 2013:182). Στηριζόµενη στη δύναµη και την εξουσία που απέκτησε 

από το οθωµανικό σύστηµα διακυβέρνησης των «millet», η εκκλησία της Κύπρου 

διατήρησε έως κάποιο βαθµό τον εθναρχικό της ρόλο και κατά την περίοδο της 

αποικιοκρατίας και έτσι, σε αντίθεση µε τις θρησκευτικές αρχές της τ/Κυπριακής 

κοινότητας, είχε σηµαντική συµµετοχή στη διάδοση των εθνικιστικών λόγων και την 

παραγωγή των εθνικών υποκειµένων στην ε/Κυπριακή κοινότητα. Συγκεκριµένα, 

κατά τη διάρκεια της αποικιοκρατίας η εκκλησία της Κύπρου είχε αναλάβει κεντρικό 

ρόλο στο πεδίο της εκπαίδευσης, όπως επίσης και στην οργάνωση του 

αντιαποικιακού αγώνα, κατά τον οποίο συνεργαζόταν στενά µε τους αντάρτες της 

ΕΟΚΑ. Αντίθετα, οι  θρησκευτικές αρχές της τ/Κυπριακής κοινότητας, που ήταν 

επηρεασµένες από την κυριαρχία της Κεµαλικής κοσµικότητας των νεότουρκων 

έναντι στους «σουλτανόφρονες» τις δεκαετίες του 1920 και 1930 (Κιζιλγιουρέκ 

1999:56), δεν είχαν εµπλοκή στη διάδοση του τουρκικού εθνικισµού1617, κάτι που 

είχαν αναλάβει οι  κεµαλιστές. Για αυτόν τον λόγο, ο  ρόλος της Εκκλησίας της 

Κύπρου στην ανάπτυξη και προώθησης του εθνικιστικού λόγου1718 είναι ένα από τα 

σηµεία στα οποία οι  τ/Κύπριοι ασκούν έντονη κριτική στην «άλλη» πλευρά 

αναφορικά µε τις αιτίες για τις οποίες προκλήθηκε ο  διαχωρισµός (Παπαδάκης 

2005:184-185). 

Επιπλέον, µετά την ανεξαρτησία και ιδιαίτερα µετά το 1974, η εκκλησία της Κύπρου 

ανάπτυξε σηµαντική επιχειρηµατική δραστηριότητα φτάνοντας σήµερα να αποτελεί 

έναν από τους πιο µεγάλους επενδυτές στην Κύπρο. Η επιχειρηµατική δραστηριότητα 

της εκκλησίας περιλαµβάνει επενδύσεις σε διάφορους τοµείς όπως αυτούς του 

τουρισµού, των τραπεζών, των κατασκευών, αλλά και της παραγωγής και 

εµφιάλωσης αλκοολούχων ποτών, όπως και στα µέσα µαζικής επικοινωνίας. 

Χαρακτηριστικό αυτού είναι ότι η εκκλησία κατέχει το ραδιοτηλεοπτικό σταθµό «Ο 

                                                
16 Ενώ αυτό ισχύει καθ’ όλη τη διάρκεια της περιόδου ανάπτυξης των δύο εθνικισµών στο 
νησί (από την αποικιοκρατία µέχρι και τα πρώτα χρόνια της ανεξάρτητης Κυπριακής 
Δηµοκρατίας), την τελευταία δεκαπενταετία παρατηρείται µια αλλαγή στη βόρεια πλευρά του 
νησιού που αντανακλά τη στροφή προς τη θρησκεία της Τουρκίας κάτω από την επιρροή του 
κόµµατος Δικαιοσύνης και Ανάπτυξης του Ρετζέπ Ταγίπ Ερντογάν. Η στροφή αυτή 
εκφράζεται µε διάφορους τρόπους στην τ/Κυπριακή κοινότητα, όπως είναι η ανέγερση νέων 
τζαµιών, αλλά και η διδασκαλεία του Κορανιού στα σχολεία, εξελίξεις που β ρίσκουν 
αντίθετους τους κοσµικούς τ/Κύπριους και ιδιαίτερα τους αριστερούς. 
17 Για περισσότερα σχετικά µε την εµπλοκή της εκκλησίας στη διάδοση του εθνικιστικού 
λόγου, την παρουσία της στην Παλιά Λευκωσία και την εµπλοκή της στον αγώνα της ΕΟΚΑ 
βλ. στο κεφάλαιο 6 της παρούσας διατριβής.  
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Λόγος», ο οποίος ιδρύθηκε το 1991 και ήταν «ο πρώτος τηλεοπτικός σταθµός εις την 

Κύπρον»18. Ο ραδιοφωνικός σταθµός συνεχίζει µέχρι και σήµερα να έχει το ίδιο 

όνοµα, αλλά το τηλεοπτικό κανάλι από το 1999, και µετά τη συνεργασία µε το 

ελληνικό ιδιωτικό τηλεοπτικό κανάλι «MEGA», εκπέµπει µε το δικό τους λογότυπο. 

Εδώ θα πρέπει να αναφέρουµε επίσης πως τα ε/Κυπριακά ιδιωτικά τηλεοπτικά µέσα 

µαζικής επικοινωνίας παρουσιάζονται αρκετά εθνοκεντρικά, κάτι που αναδεικνύεται 

επίσης και από τους τρόπους µε τους οποίους χειρίζονται το Κυπριακό, ως το «εθνικό 

θέµα»19. Επίσης, χαρακτηριστικό της επιχειρηµατικής δραστηριότητας της εκκλησίας 

και της ανάδειξής της ως οικονοµική δύναµη είναι το παρατσούκλι «Τόµµυ» µε το 

οποίο αποκαλούσαν πολλοί ε/Κύπριοι τον αρχιεπίσκοπο Χρυσόστοµο I20. Σύµφωνα 

µε τον Παπαδάκη, στην ε/Κυπριακή πλευρά χρησιµοποιείτο αυτό το παρατσούκλι 

υπονοώντας πως ο  αρχιεπίσκοπος συµπεριφερόταν σαν να ήταν αµερικανός 

επιχειρηµατίας (2009:185). Η εκκλησία της Κύπρου συνεχίζει µέχρι τη σύγχρονη 

εποχή να παίζει κεντρικό ρόλο τόσο στην πνευµατική και εθνική καθοδήγηση των 

πιστών, όσο και στην οικονοµική ζωή και στη δηµόσια σφαίρα της ε/Κυπριακής 

πλευράς του νησιού. Έτσι, συνεχίζει να αποτελεί µια σηµαντική δύναµη 

διαµόρφωσης και ενδυνάµωσης των κυρίαρχων εθνικών αφηγήσεων και λόγων. 

1.2.	  Η	  μετα-‐αποικιακή	  κατάσταση	  της	  Κύπρου	  

Οι σχέσεις της Κύπρου µε τη Δύση είναι ένα σηµαντικό κοµµάτι της ιστορίας του 

νησιού, όπως είναι και σηµαντικό µέρος της κατανόησης των συνθηκών της 

δηµιουργίας του Κυπριακού Προβλήµατος. Όσο και αν το Πρόβληµα συχνά 

παρουσιάζεται ως ένα ζήτηµα των δύο αντιµαχόµενων εθνικισµών, οι  συνθήκες 

ανάπτυξης και σύγκρουσης των δύο εθνικισµών διαµορφώθηκαν στο αποικιακό 

πλαίσιο της Βρετανικής περιόδου, όπως επίσης διαµορφώθηκαν και σε σχέση µε τους 

αποικιοκράτες Βρετανούς, που εξέφρασαν τον κυρίαρχο λόγο της Δύσης για την 

Κύπρο. Σύµφωνα µε τον Βάσσο Αργυρού, κάθε προσπάθεια για µια «ανθρωπολογία 

                                                
18 Στη σελίδα µε τις πληροφορίες για την «ΠΛΗΡΟΦΟΡΙΑΚΗ  ΚΑΙ  ΠΟΛΙΤΙΣΤΙΚΗ  
ΕΤΑΙΡΕΙΑ  ʺ″Ο  ΛΟΓΟΣʺ″  Ε.Ε. (Τηλεόραση  και  Ραδιόφωνο)» που βρίσκεται στον 
ηλεκτρονικό τόπο της Εκκλησίας της Κύπρου στο διαδίκτυο: churchofcyprus.org.  
http://www.churchofcyprus.org.cy/article.php?articleID=443 (Τελευταία πρόσβαση 
20/09/2015). 
19 Στα ε/Κυπριακά Μ.Μ.Ε. αναφέρεται συχνά το Κυπριακό Πρόβληµα ως το «εθνικό θέµα». 
20 Ο αρχιεπίσκοπος Κύπρου Χρυσόστοµος I ήταν ο επόµενος αρχιεπίσκοπος µετά τον θάνατο 
του αρχιεπισκόπου και προέδρου της Κυπριακής Δηµοκρατίας Μακάριου III και µέχρι το 
2006. Ο επόµενος αρχιεπίσκοπος Χρυσόστοµος II δεν άργησε να γίνει ο  «Τόµµυς Β΄». Για 
περισσότερα σχετικά µε τον Αρχιεπίσκοπο Χρυσόστοµο ΙΙ βλ. στο επόµενο κεφάλαιο.  
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της Κύπρου», µε την έννοια της ανάλυσης του Δυτικού κυρίαρχου λόγου για την 

Κυπριακή κοινωνία, πρέπει να έχει ως αφετηρία το αναπόφευκτο γεγονός της 

αποικιοκρατίας (Argyrou 2006:215). Γιατί, όπως ο ίδιος συγγραφέας έχει υποστηρίξει 

παλαιότερα, η αποικιοκρατία στην Κύπρο δεν σήµαινε µόνο την στρατιωτική και 

πολιτική κυριαρχία στο νησί, ούτε απλά την οικονοµική του εκµετάλλευση, αλλά 

σήµαινε και την κυριαρχία στο συµβολικό επίπεδο ή αλλιώς αυτό που ονοµάζει 

«συµβολική κυριαρχία» (Argyrou 1996, 2006). Μια κυριαρχία που αποικιοποιεί τους 

τρόπους µε τους οποίους ο τοπικός πληθυσµός σκέφτεται, φαντάζεται ή επιθυµεί και 

έτσι καθορίζει τρόπους αντίληψης της ίδιας της ύπαρξής του στον κόσµο. Με αυτόν 

τον τρόπο η ηγεµονία αυτού που αποκαλείται «Δύση» δεν επιτυγχάνεται µόνο µέσω 

των προσπαθειών των κυρίαρχων, αλλά και µέσα από την αναγνώριση της κυριαρχίας 

τους από τους ίδιους τους κυριαρχούµενους. 

Η διαµόρφωση, λοιπόν, της σηµερινής ιδιαιτερότητας και της πολιτικοκοινωνικής 

πολυπλοκότητας της Κύπρου έχει τις ρίζες της στην αποικιοκρατία, γιατί η 

περίπτωση της Κύπρου παρουσιάζεται ήδη από εκείνη την εποχή ως µια ιδιαίτερη 

περίπτωση αποικίας. Αυτό δεν ισχύει µόνο γιατί οι  Βρετανοί αποικιοκράτες 

εφάρµοσαν ίσως διαφορετικές αποικιακές πολιτικές και πρακτικές στην Κύπρο, αλλά 

κυρίως λόγω της ανταπόκρισης των ίδιων των Κυπρίων προς την κυριαρχία των 

Βρετανών. Από πριν την ανάληψη της κυριαρχίας του νησιού από τους Βρετανούς, 

στα τέλη του 19ου αιώνα, οι  χριστιανοί της Κύπρου αντιλαµβάνονταν τους νέους 

κυρίαρχους ως εκπροσώπους του Πολιτισµού21 και απελευθερωτές της Κύπρου από 

την Τουρκική «βαρβαρότητα» της Οθωµανικής Αυτοκρατορίας. Επιπλέον, οι 

χριστιανοί (ε/Κύπριοι) θ εωρούσαν ότι µε τους Βρετανούς, που ήταν άλλωστε και 

αυτοί χριστιανοί αλλά και «πολιτισµένοι», θα ήταν πιο εύκολο να πετύχουν την 

προσάρτηση της Κύπρου στην Ελλάδα, όπως είχε γίνει µε τα Επτάνησα22 . Η 

ιδιαιτερότητα της αποικιακής Κύπρου είχε να κάνει όµως και µε το γεγονός ότι οι 

Βρετανοί συνάντησαν εκεί την πλειοψηφία του πληθυσµού να υποστηρίζει όχι µόνο 

                                                
21  Στο σηµείο αυτό ακολουθώ την επικρατούσα λογική στην ελληνική ανθρωπολογία 
σύµφωνα µε την οποία ο «Πολιτισµός» (µε ‘Π’ κεφαλαίο) αναφέρεται στην έννοια 
civilization και ο «πολιτισµός» (µε ‘π’ µικρό) αναφέρεται στην έννοια culture (Γκέφου-
Μαδιανού 1999:39). 
22 Τα Επτάνησα (τα νησιά του Ιονίου πελάγους) προσαρτήθηκαν στο Ελληνικό κράτος το 
1864, µετά από την κυριαρχία των Βρετανών που είχε ξεκινήσει από το 1809. Συγκεκριµένα 
από το 1809 µέχρι το 1815 ήταν κάτω από  την άµεση κυριαρχία των Βρετανών και από  το 
1815 µέχρι το 1864 ως Βρετανικό προτεκτοράτο µε τη µορφή του Ηνωµένου Κράτους των 
Ιονίων Νήσων (Πολυµέρου-Καµηλάκη 2006). 
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ότι ήταν και οι  ίδιοι «πολιτισµένοι», αλλά, επιπλέον, ότι ήταν και απόγονοι των 

αρχαίων Ελλήνων που, σύµφωνα µε την αφήγηση των ίδιων των Ευρωπαίων, ήταν οι 

πρόγονοι του «Ευρωπαϊκού Πολιτισµού». Παράλληλα, όµως, στην Κύπρο υπήρχε και 

ένας υπολογίσιµος αριθµός µουσουλµάνων (τ/Κυπρίων) που υποστήριζαν ότι ήταν 

µέρος της «Μεγάλης» Οθωµανικής Αυτοκρατορίας, παρουσιάζοντας και αυτοί τους 

εαυτούς τους ως «πολιτισµένους» µέσα από µια αντιστοιχία δύναµης µεταξύ της 

Οθωµανικής Αυτοκρατορίας και των Ευρωπαϊκών χωρών. Κατά τη διάρκεια, λοιπόν, 

της Βρετανικής αποικιοκρατίας στην Κύπρο, οι  παραπάνω τρόποι µε τους οποίους 

αντιλαµβάνονταν οι  δύο κοινότητες τη θέση τους απέναντι στους Βρετανούς 

επηρέασαν τις σχέσεις που διαµόρφωσαν µε αυτούς, όπως επηρέασαν και τους 

τρόπους µε τους οποίους αντιµετώπισαν την ίδια την αποικιακή κυριαρχία. 

Οι τρόποι αντιµετώπισης της κυριαρχίας των Βρετανών συνδέθηκαν στενά µε τους 

δύο εθνικισµούς, της Ελλάδας και της Τουρκίας, και εκφράστηκαν µε την υιοθέτηση 

των λόγων περί εθνικισµού και Πολιτισµού από τις δυο µητέρες-πατρίδες. Σύµφωνα 

µε την Bryant, η µετα-αποικιακή κατάσταση της Κύπρου ή αλλιώς τα αποτελέσµατα 

και οι  επιρροές της αποικιοκρατίας στους Κύπριους, εντοπίζονται ακριβώς στην 

εξίσωση του εθνικισµού µε τον Πολιτισµό που χρησιµοποίησαν οι δύο κοινότητες για 

να αντιµετωπίσουν την αποικιακή κυριαρχία των Βρετανών (2006:49). Όπως το θέτει 

η συγγραφέας, «φαίνεται πως για τους Κύπριους οι εθνικισµοί δεν ήταν απλά 

ιδεολογίες της απελευθέρωσης αλλά ιδεολογικά απελευθερωτικοί, αποσυνδέοντάς 

τους από τη σφαίρα των πρωτόγονων 'Ασιατών και Αφρικανών'» (ο.π.). Πέρα όµως 

από την ταύτιση του εθνικισµού µε τον Πολιτισµό, αυτό που έχει σηµασία για την 

κατανόηση των τρόπων µε τους οποίους λειτούργησαν οι  δύο εθνικισµοί στο 

αποικιακό πλαίσιο της Κύπρου, είναι η σύνδεσή τους µε την έννοια της προόδου. 

Γιατί µέσα από τη σύνδεση µε την κοινωνική πρόοδο µετατράπηκαν οι εθνικισµοί της 

Κύπρου στα οχήµατα που θ α οδηγούσαν τους Κύπριους, είτε ε/Κύπριους είτε 

τ/Κύπριους, στη νεωτερικότητα. Η Bryant (2004, 2006), µέσα από την ανάλυση της 

ελληνοκεντρικής και τουρκοκεντρικής εκπαίδευσης, που αναπτύχθηκε στην Κύπρο 

την περίοδο της αποικιοκρατίας, υποστηρίζει πως οι εθνικισµοί γίνονταν κατανοητοί 

ως οι δυνάµεις αυτές που θα οδηγούσαν τους Κύπριους προς τη «νεωτερικότητα» και 

τη «Δύση». Έτσι, µέσω της εκπαίδευσης, η παραγωγή των εθνικών υποκειµένων 

ταυτίστηκε µε τη διαδικασία εκπολιτισµού του πολίτη. Ωστόσο, επειδή οι  κυρίαρχοι 

αυτοί εθνικοί λόγοι των µητέρων-πατρίδων υιοθετήθηκαν στο διαφορετικό και 
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αποικιακό πλαίσιο της Κύπρου, πήραν συγκεκριµένες µορφές οι  οποίες σχετίζονται 

τόσο µε το γεγονός ότι στην Κύπρο ε/Κύπριοι και τ/Κύπριοι ζούσαν δίπλα δίπλα, όσο 

και µε το γεγονός ότι ο  τρόπος µε τον οποίο εφαρµόστηκε η αποικιακή κυριαρχία 

δηµιούργησε µια κατάσταση στην οποία οι  δύο κοινότητες βρέθηκαν σε δοµική 

ανισότητα (Bryant 2006: 49).  

Τα αποτελέσµατα αυτής της περίπλοκης σχέσης µεταξύ αποικιοκρατίας, 

νεωτερικότητας και ε θνικισµού ήταν, πρώτον, ότι υιοθετώντας οι  Κύπριοι τις 

αφηγήσεις και τους λόγους των µητέρων-πατρίδων, τους προσαρµόσανε στο δικό 

τους πλαίσιο µε τέτοιους τρόπους που αναπόφευκτα θα προκαλούσαν αντιπαλότητα 

και διαφοροποίηση. Δεύτερον, η αποικιακή νεωτερικότητα που έφεραν στο νησί οι 

Βρετανοί δεν ήταν η νεωτερικότητα που οι Κύπριοι φαντάζονταν πως θα αποκτήσουν 

µέσω των εισαγόµενων εθνικισµών, ούτε και ακριβώς ίδια µε αυτή που εµφανίστηκε 

τελικά στις µητέρες-πατρίδες. Έτσι, πέρα από τη διαφοροποίηση µεταξύ τους 

κατέληξαν αναπόφευκτα και σε διαφοροποίηση µε τους Έλληνες και τους Τούρκους 

αντίστοιχα 23 . Αυτό εκφράζεται σήµερα στη διαφορά στο εσωτερικό των δύο 

κοινοτήτων που εκδηλώνεται ανάµεσα στους «ιθαγενείς», τους ντόπιους Κύπριους, 

είτε ε/Κύπριους είτε τ/Κύπριους, και τους «καλαµαράδες» και τους «καρακασάλ»24.  

1.3.	  Νεωτερικότητα	  και	  παράδοση	  στη	  μεσογειακή	  Κύπρο	  

Παλαιότερες ανθρωπολογικές προσεγγίσεις της Κύπρου είχαν τοποθετήσει το νησί 

στο ευρύτερο πολιτισµικό πλαίσιο της περιοχής της Μεσογείου, το οποίο θεωρείτο 

πως χαρακτηρίζεται από το δίπολο της νεωτερικότητας και της παράδοσης. 

Ανθρωπολογικές µελέτες τις δεκαετίας του 1960 σε αγροτικές κοινότητες της νότιας 

Ευρώπης, τις αντιµετώπισαν ως δεµένες µε αυτό που αποκαλείται «παράδοση» και µε 

αυτόν τον τρόπο ως προ-νεοτερικές. Μια σηµαντική µελέτη εκείνης της εποχής ήταν 

                                                
23  Εκφράσεις αυτής της διαφοροποίησης είναι οι τρόποι µε τ ους οποίους συχνά 
αντιλαµβάνονται οι ε/Κύπριοι και οι τ/Κύπριοι τους Έλληνες και Τούρκους «αδελφούς» ως 
«οπισθοδροµικούς» και «θρησκόληπτους» ή ως «ανοργάνωτους» και «υπερόπτες» 
αντίστοιχα. 
24 Οι «καλαµαράδες» (γραµµατιζούµενοι) και οι «καρακασάλ» (µαυρογένηδες) είναι τρόποι 
µε τους οποίους οι «ιθαγενείς» ε/Κύπριοι και τ/Κύπριοι αναφέρονται στους Έλληνες εξ 
Ελλάδος και τους Τούρκους εκ Τουρκίας αντίστοιχα. Χαρακτηρισµοί που εκφράζουν την 
πολιτισµική διαφορά ανάµεσα σε αυτές τις κατηγορίες. Για τη σχέση και τ ην πολιτισµική 
διαφορά µεταξύ των ε/Κυπρίων και των «καλαµαράδων», βάσει της δικής µου εµπειρίας στο 
ερευνητικό πεδίο βλ. και στο κεφάλαιο 4 της διατριβής. Ωστόσο, θα πρέπει να παραδεχτούµε 
πως εδώ φαίνεται να αναδεικνύεται ένα αρκετά ενδιαφέρον πεδίο ανθρωπολογικής έρευνας 
που δεν έχει ακόµα επαρκώς διερευνηθεί. 
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αυτή του John Peristiany, µε τίτλο Τιµή και Ντροπή σε ένα Κυπριακό Ορεινό Χωριό25 

(1965), στην οποία ο συγγραφέας υποστήριξε ότι οι αξίες της τιµής και της ντροπής 

χαρακτήριζαν τις κοινωνικές σχέσεις στις µικρές αγροτικές κοινότητες που 

παρουσίαζαν µια απουσία της νεωτερικότητας, όχι µόνο στην Κύπρο, αλλά και στο 

γενικότερο µεσογειακό πολιτισµικό πλαίσιο. Η εργασία του Peristιany συνέβαλε στην 

ανάπτυξη της Μεσογείου ως πεδίο ανθρωπολογικής έρευνας, η µελέτη του οποίου 

είχε ως αποτέλεσµα την κατασκευή µιας έντονης διαφοροποίησης, στη βάση του 

δίπολου της νεωτερικότητας και της παράδοσης, µεταξύ των κοινωνιών της νότιας 

και της βόρειας Ευρώπης26.  

Σηµαντικό ρόλο στην ανθρωπολογική κριτική της κατασκευής των αγροτικών 

κοινοτήτων της Μεσογείου ως θύλακες της «παράδοσης», που ξεκίνησε τη δεκαετία 

του 1980 (Herzfeld 1987, 1992), έπαιξε η δουλειά του Peter Loizos (1975, 2001β), ο 

οποίος πραγµατοποίησε έρευνα στην επαρχία της Μόρφου στη δυτική Κύπρο στα 

τέλη της δεκαετίας του 1960, µια εποχή που χαρακτηρίζεται από έντονες 

διακοινοτικές και ενδοκοινοτικές διαµάχες και αντιπαλότητες. Σε αντίθεση µε τον 

Peristiany, που είχε παρουσιάσει τον κοινωνικό έλεγχο της κοινότητας µε βάση τις 

έννοιες της τιµής και της ντροπής ως µια από τις κυριότερες δυνάµεις που όριζαν την 

κοινωνική ζωή στο χωριό, ο  Loizos παρουσιάζει τους πληροφορητές τ ου ως 

κοινωνικούς δρώντες που προσαρµόζονται στις ευρύτερες κοινωνικές αλλαγές της 

εποχής τους και οι  προσωπικές τους επιλογές είναι αποτέλεσµα µιας δυναµικής 

σχέσης µεταξύ των εθνικών ταυτοτήτων, των πολιτικών ιδεολογιών, των ισορροπιών 

στο χωριό και των προσωπικών και οικογενειακών τους σχέσεων. Όπως αναφέρει 

χαρακτηριστικά ο  Michael Herzfeld, «ο Loizos ενδιαφέρεται πάνω από όλα για τις 

πραγµατολογίες της διαπραγµάτευσης µιας ισορροπίας ανάµεσα στους περιορισµούς 

του επίσηµου πολιτισµού και τις αναγκαιότητες της καθηµερινής ζωής» (2006:34). 

Θα µπορούσαµε να πούµε πως ο  Loizos µελετά τη διαπραγµάτευση και την 

αµφίδροµη σχέση µεταξύ των επίσηµων λόγων και ιδεολογιών που πηγάζουν από τα 

πάνω (όπως το κράτος, τις κυρίαρχες κοινότητες και τους θρησκευτικούς φορείς) και 

των καθηµερινών πρακτικών που διαµορφώνονται από τα κάτω. 

                                                
25 Ο αγγλικός τίτλος στο πρωτότυπο είναι: Honor and Shame in a Cypriot Highland Village. 
26 Η εκ νέου κατασκευή (στο πλαίσιο της οικονοµικής «κρίσης») των χωρών της νότιας 
Ευρώπης ως τους «αδύναµους κρίκους» της Ευρωπαϊκής αλυσίδας, µε λόγους που 
προέρχονται από  τις ισχυρές χώρες της βόρειας Ευρώπης, αντηχεί τον πρώτο αυτό 
διαχωρισµό µε βάση  το δίπολο νεωτερικότητα και παράδοση που  αναπτύχθηκε από  τις 
ανθρωπολογικές µελέτες των δεκαετιών του 1960 και 1970. 
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H δουλειά του Loizos κατάφερε, έτσι, να στρέψει το ανθρωπολογικό ενδιαφέρον για 

τις περιοχές της Μεσογείου προς θεωρητικές και ερευνητικές αναζητήσεις σχετικά µε 

την προσωπικότητα, την ταυτότητα και την κοινωνική δράση (Papadakis κ.α. 

2006:17). Μετά τη δουλειά του Loizos27 ανοίγει ο  δρόµος για την κατανόηση των 

αγροτικών κοινοτήτων της Κύπρου και της Μεσογείου όχι ως θύλακες της 

«παράδοσης», αλλά ως δυναµικά πεδία διαπραγµάτευσης και έκφρασης της 

κοινωνικής αλλαγής, αλλά και πεδία συγκρότησης ορίων και ταυτοτήτων σε σχέση µε 

τις από τα πάνω ιδεολογίες και πρακτικές του κράτους. Ο  Paul Sant-Cassia  (1982), 

για παράδειγµα, µελετώντας το θέµα της διαχείρισης και ανταλλαγής περιουσίας 

µέσω του γάµου στην αγροτική κοινότητα της Πέγιας στην Πάφο, καταγράφει την 

ανάπτυξη νέων στρατηγικών σε σχέση µε το νεο-ιδρυθέν κράτος και την αύξηση της 

σηµασίας των πολιτικών σχέσεων. Όπως υποστηρίζει ο ίδιος, «στην Κύπρο µετά την 

Ανεξαρτησία οι πολιτικές επαφές αναδείχτηκαν ως ένας νέος τύπος περιουσίας⋅ η γη 

και οι υλικοί πόροι όλων των ειδών µπορούσαν να χρησιµοποιηθούν εναλλακτικά για 

να σχηµατίσουν, να ανανεώσουν ή να διατηρήσουν πολιτικές σχέσεις» (ο.π.: 660). Τα 

υποκείµενα εµφανίζονται όχι ως παθητικοί δέκτες των από τα πάνω κοινωνικών 

αλλαγών, αλλά αντίθετα ως κεντρικοί παίχτες σε µια διαπραγµάτευση µεταξύ του από 

τα πάνω και του από τα κάτω, µέσα από την οποία συγκροτούν τους εαυτούς τους και 

παράγουν τις ταυτότητές τους. 

Με το γάµο στην Κύπρο καταπιάνεται αρκετά αργότερα και ο  Αργυρού (Argyrou 

1996), ο  οποίος προσεγγίζει το θέµα της παράδοσης και της νεωτερικότητας 

χρησιµοποιώντας τις πρακτικές και τους λόγους που αρθρώνονται για αυτόν. 

Αναλύοντας τις σχέσεις της ε/Κυπριακής κοινωνίας µε τις πρακτικές και ιδέες για το 

γάµο, παρουσιάζει τη νεωτερικότητα και την παράδοση ως συγκάλυψη της 

αναπαραγωγής της «συµβολικής κυριαρχίας» της Δύσης στην Κύπρο. Στη δουλειά 

του Αργυρού αναδεικνύονται οι τρόποι µε τους οποίους οι ε/Κύπριοι συγκροτούνται, 

αλλά και συγκροτούν τους εαυτούς τους, ως δυτικά υποκείµενα, ενώ αναπαράγουν 
                                                
27 Η δουλειά του ανθρωπολόγου Peter Loizos (1937-2012) στην Κύπρο περιλαµβάνει άρθρα 
και βιβλία τα οποία προσεγγίζουν διάφορες πτυχές της Κυπριακής κατάστασης και του 
Κυπριακού προβλήµατος, όπως είναι οι δια-κοινοτικές συγκρούσεις (1988), οι πρόσφυγες 
(2001β) και o εθνικισµός (2001α). Επιπλέον, η δουλειά του περιλαµβάνει και εθνογραφικές 
ταινίες που καταπιάνονται µε τα ζητήµατα που  µελέτησε, προσεγγίζοντας τα µε ένα 
διαφορετικό ανθρωπολογικό µέσο, το φιλµ (1993). Οι δύο  ταινίες του για την Κύπρο (Life 
Chances: Four Families in a Greek Cypriot Village [1974, London, England: Royal 
Anthropological Institute] και  Sophia and her people [1985, London, England: Royal 
Anthropological Institute] είναι αρκετά σηµαντικές τόσο για την παραγωγή εθνογραφικών 
ταινιών για την Κύπρο και τη Μεσόγειο, όσο και για το πεδίο της οπτικής ανθρωπολογίας. 
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παράλληλα µια αντίληψη πολιτισµικής κατωτερότητας που νοηµατοδοτεί τη 

νεωτερικότητα ως ένα στόχο που πρέπει να επιτευχθεί. Όµως, σύµφωνα µε τον 

συγγραφέα, η Δύση δεν ένας στόχος που µπορεί να επιτευχθεί αλλά µια ιστορική 

κατασκευή που λειτουργεί ως ένα εργαλείο διαφοροποίησης και εξουσίας (ο.π.: 177). 

Η µελέτη του Αργυρού τοποθετεί την Κύπρο στη συζήτηση σχετικά µε τους 

κατασκευασµένους διαχωρισµούς µεταξύ «παράδοσης» και «νεωτερικότητας» που 

αναπτύχθηκε στην ανθρωπολογία τη δεκαετία του 1990. Έτσι, συµβάλει στην κριτική 

της κατανόησης των δύο αυτών εννοιών σαν σταθµούς µιας γραµµικής εξελικτικής 

πορείας που οδηγεί αναπόφευκτα στην ολοκληρωτική αντικατάσταση της µίας 

κατάστασης από την άλλη. Κείµενα της ίδιας δεκαετίας (Appadurai 1996α, Hannerz 

1996) έχουν συµβάλλει στην κατανόηση της εξάπλωσης της νεωτερικότητας και του 

παγκόσµιου συστήµατος, ως µια δυναµική διαδικασία, που αν και επηρεάζει 

κοινωνίες ανά τον κόσµο, την ίδια στιγµή ανασχηµατίζεται ανάλογα µε τις 

πολιτισµικές και πολιτικο-οικονοµικές ιδιαιτερότητες του κάθε τόπου στον οποίο 

εκδηλώνεται, παράγοντας διαφορετικές τοπικές εκδοχές της νεοτερικής κατάστασης. 

Όπως τονίζει, λοιπόν, ο  Αργυρού: «το να καταλάβει κανείς την Κύπρο σηµαίνει να 

καταλάβει πώς λειτουργεί η Ευρωπαϊκή ηγεµονία στο περιθώριο της Ευρώπης» (2006: 

216). 

1.4.	  Η	  (νέα)	  Κύπρος	  στη	  μετα-‐Αννάν	  εποχή	  

Τα παραπάνω δείχνουν πως η ιδιαίτερη θέση που καταλαµβάνει η Κύπρος 

γεωγραφικά, αλλά και συµβολικά, ανάµεσα στη Δύση και την Ανατολή, το 

χριστιανισµό και το ισλάµ, τον Πολιτισµό και την οπισθοδροµικότητα, οδήγησαν σε 

µια διαδικασία βρετανικού αποικιακού εκδυτικισµού, που ενέπλεξε αναγκαστικά τους 

εθνικισµούς της Ελλάδας και της Τουρκίας ως δύο περιφερειακών δυνάµεων της 

Δύσης και της Ανατολής αντίστοιχα. Κατά τη διάρκεια αυτής της διαδικασίας, οι 

ντόπιοι κάτοικοι του νησιού µετατρέπονται από χριστιανοί ελληνόφωνοι και 

µουσουλµάνοι τουρκόφωνοι, σε νεοτερικά και παράλληλα εθνικά υποκείµενα και 

αρχίζουν να αντιλαµβάνονται τους εαυτούς τους ως Έλληνες και Τούρκους της 

Κύπρου. Αυτό είχε ως αποτέλεσµα να ακολουθήσει µια διαδικασία απο-

αποικιοποίησης κατά την οποία το νησί µετατρέπεται σε πεδίο ανταγωνισµού µεταξύ 

των δύο εθνικισµών. Ο ανταγωνισµός συνεχίστηκε κατά την πρώτη δεκαετία της 

ανεξαρτησίας και εντάθηκε µε την περαιτέρω εµπλοκή των δύο «µητέρων πατρίδων», 
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ενώ ταυτόχρονα η εµπλοκή των µεγάλων δυνάµεων έβαλε την Κύπρο στο ευρύτερο 

ψυχροπολεµικό κλίµα της εποχής. Έτσι, η κατάσταση πήρε βίαιες διαστάσεις που 

εκφράστηκαν καθ’ όλη τη δεκαετία του 1960 τόσο µεταξύ των κοινοτήτων, όσο και 

στο εσωτερικό τους, όπου οι  επιθέσεις των εθνικιστών κατά των αριστερών 

καταστέλλουν τις προσπάθειες δραστηριοποίησης από κοινού και την ανάδειξη της 

«κυπριακότητας». Έτσι, η Κύπρος οδ ηγήθηκε αρχικά στον προσωρινό διαχωρισµό 

και στη συνέχεια στον πόλεµο και τον απόλυτο διαχωρισµό του 1974, ο  οποίος 

στέρησε σχεδόν οποιαδήποτε επικοινωνία µεταξύ των δύο πλευρών µέχρι το άνοιγµα 

των οδοφραγµάτων το 2003. 

Κατά τη διάρκεια της περιόδου 1974 και 2003, το Κυπριακό Πρόβληµα και οι 

διάφορες «εξαιρέσεις» κυριαρχούν στην καθηµερινότητα, αλλά και στην πολιτική και 

κοινωνική ζωή των δύο πλευρών του νησιού. Οι κυρίαρχες αφηγήσεις που 

διαµορφώνονται είναι εθνοκεντρικές και εξυπηρετούν τους «εθνικούς στόχους» της 

κάθε πλευράς. Ενώ, λοιπόν, ο  επίσηµος ε/Κυπριακός στόχος έχει αποµακρυνθεί 

ανεπιστρεπτί από το όραµα της ένωσης, εστιάζοντας προς την ανεξάρτητη Κυπριακή 

Δηµοκρατία, την ίδια στιγµή η ανεξαρτησία γίνεται κατανοητή ως µια Δηµοκρατία 

που θα πρέπει να ελέγχεται όσο το δυνατόν περισσότερο από την ε/Κυπριακή 

πλειονότητα. Από την άλλη πλευρά, ο  τ/Κυπριακός επίσηµος στόχος παραµένει ο 

διαχωρισµός του νησιού, και αυτό γιατί είναι ένας στόχος που θέλει να αποφύγει τον 

υποβιβασµό των τ/Κυπρίων σε µια µειονότητα ενός ένα κατά βάση ε/Κυπριακού 

κράτους, οπότε διεκδικεί την αναγνώριση και την ανεξαρτησία της αυτο-

ανακηρυχθείσας ΤΔΒΚ.  

Ενώ, λοιπόν, το Κυπριακό Πρόβληµα και οι  προσπάθειες επίλυσής του αφορούσαν 

και αφορούν τη διαµάχη για το µέλλον του νησιού, την ίδια στιγµή δεν µπορούν παρά 

να αφορούν και τη διαµάχη για τους λόγους που οδήγησαν στο διαχωρισµό. Οπότε, 

µετά το 1974 αναδύονται διαφορετικές ερµηνείες της ιστορίας και αφηγήσεις του 

παρελθόντος τόσο µεταξύ των δύο κοινοτήτων, όσο και στο εσωτερικό τους, που 

αντανακλούν διαφορετικούς στόχους και οράµατα για το µέλλον του νησιού. Ωστόσο, 

οι κυρίαρχες αφηγήσεις των δύο πλευρών σε µεγάλο βαθµό αποκλείουν την άλλη 

κοινότητα και επικεντρώνονται στη θυµατοποίηση και τον πόνο του εθνικού εαυτού. 

Με αυτόν τον τρόπο, η κοινωνική µνήµη για τον «άλλο» και την «άλλη» πλευρά, 

θεσµοθετείται από τις κυρίαρχες ο µάδες και µετατρέπεται σε πολιτική στρατηγική 

(Bryant 2012: 336). Αντίστοιχα, θα µπορούσαµε να πούµε ότι κι άλλες πλευρές του 
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Κυπριακού Προβλήµατος χρησιµοποιήθηκαν ως πολιτικές στρατηγικές από τις 

κυρίαρχες οµάδες των δύο πλευρών. Ανάµεσα σε αυτές είναι για παράδειγµα, πρώτον, 

το θέµα των αγνοούµενων (Sant-Cassia 2005), που χρησιµοποιήθηκε ιδιαίτερα από 

την ε/Κυπριακή αφήγηση ως µέσο πίεσης προς την επίτευξη πολιτικών στόχων 

παραβλέποντας πολλές φορές τον πόνο των οικογενειών, και δεύτερον, το θέµα της 

διαχείρισης των περιουσιών των «άλλων», των περιουσιών που έµειναν πίσω, οι 

οποίες στην τ/Κυπριακή πλευρά αναδείχτηκαν ως µέσα κοινωνικής και οικονοµικής 

διαφοροποίησης του πληθυσµού (Navarro-Yashin 2012, Dikomitis 2012). 

Σύµφωνα µε τα παραπάνω θα λέγαµε πως, από τη µια πλευρά, οι  τρόποι µε τους 

οποίους διαχειρίστηκαν οι  κυρίαρχες ο µάδες των δύο πλευρών τη συνέχιση του 

Κυπριακού Προβλήµατος και τα κοινωνικά ζητήµατα, που προέκυψαν λόγω του 

διαχωρισµού και των διαφόρων εξαιρέσεων, και από την άλλη, οι  τρόποι µε τους 

οποίους εσωτερικεύτηκε αυτό το συνεχιζόµενο συλλογικό τραύµα (Bryant 2012: 339), 

στους ε/Κύπριους και τ/Κύπριους πολίτες και κάτοικους του νησιού, δηµιούργησαν 

µια κατάσταση στην οποία κυριάρχησαν στην κοινωνία οι  εθνοκεντρικοί και 

συντηρητικοί επίσηµοι λόγοι. Αυτοί οι επίσηµοι λόγοι είχαν µετατρέψει τον πολιτικό 

λόγο και των δύο πλευρών σε «γλώσσα πόνου και δεινών (...) µε τέτοιον τρόπο, όµως, 

που δεν επέτρεπε στους µεν να αναλογιστούν τον πόνο των δε» (Παπαδάκης 2009: 

263). Έτσι, η κατάσταση αυτή διαµόρφωσε στενά ή και ασφυκτικά πλαίσια πολιτικής 

και πολιτιστικής έκφρασης (ανάλογα βέβαια και µε τα διαφορετικά 

πολιτικοκοινωνικά πλαίσια της κάθε πλευράς), που κατέστειλαν τις εκφράσεις 

αµφισβήτησης των κυρίαρχων αφηγήσεων για το παρελθόν και των κυρίαρχων λόγων 

για το διαχωρισµό και τον «άλλο» και, τελικά, οδήγησαν την κοινωνία και ιδιαίτερα 

τους νέους, σε µια περίοδο «µαρασµού» και «καθήλωσης», κατά την οποία µόνο το 

Κυπριακό αξιολογείτο ως πραγµατικό πρόβληµα ενώ όλα τα υπόλοιπα κρίνονταν ως 

ασήµαντα. Ο Παπαδάκης αναφέρει χαρακτηριστικά πως «ο ρατσισµός και οι 

διακρίσεις εις βάρος των µεταναστών ή εις βάρος των θρησκευτικών µειονοτήτων και 

των γυναικών έµπαιναν στο περιθώριο» καθώς όποιος επιχειρούσε να αρθρώσει 

πολιτικό λόγο για τέτοια ζητήµατα µπορούσε να κατηγορηθεί ακόµα και για 

προδοσία, έτσι, «το Κυπριακό αποτελούσε το τέλειο άλλοθι για τις καταπατήσεις στο 

εσωτερικό κάθε πλευράς» (ο.π.: 264, έµφαση δική µας). 

Η αλλαγή που έφερε όµως η περίοδος 2003-2004, µια περίοδος που περιλαµβάνει το 

άνοιγµα των οδοφραγµάτων, το διπλό δηµοψήφισµα για το σχέδιο Αννάν και την 
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είσοδο της Κύπρου στην Ε.Ε., δηµιούργησε νέες συνθήκες στο νησί. Αυτές οι από τα 

πάνω πολιτικές ε ξελίξεις άλλαξαν το κοινωνικο-πολιτικό τοπίο της Κύπρου και 

ταυτόχρονα άνοιξαν νέα πεδία ανάπτυξης της ενδεχοµενικότητας της συνάντησης µε 

τον «άλλο». Με την αλλαγή της συγκεκριµένης περιόδου ανθρωπολόγοι µελέτησαν 

κάποια από τα νέα αυτά πεδία που ανοίχτηκαν στην Κύπρο. Ένα τέτοιο πεδίο ήταν 

για παράδειγµα οι  συναντήσεις που πραγµατοποιήθηκαν, µετά το άνοιγµα των 

περασµάτων της γραµµής, µεταξύ των εκτοπισµένων ε/Κύπριων µε τους νέους 

τ/Κύπριους και Τούρκους κάτοικους των χωριών και των σπιτιών που άφησαν πίσω 

το 1974 (Dikomitis 2012). Επίσης, ένα άλλο παράδειγµα είναι και τα νέα πεδία 

αβεβαιότητας για τους Κύπριους που δηµιουργήθηκαν από την αλλαγή της 

συγκεκριµένης περιόδου και διαµόρφωσαν τις κοινωνικοπολιτικές πραγµατικότητες 

της «Νέας Κύπρου» (Bryant 2012). Τέτοιες µελέτες αναδεικνύουν τις θετικές πλευρές 

της νέας περιόδου, που φέρνουν τους κατοίκους του νησιού «πιο κοντά», όπως είναι 

η απουσία επεισοδίων φυσικής βίας (Navaro-Yashin 2012: 221), οι  αλλαγές στις 

εθνικιστικές εντυπώσεις για τον «άλλο», που ένα αποτέλεσµα των συναντήσεων στην 

καθηµερινότητα και των δύο πλευρών, και οι παλιές φιλίες που αναθερµάνθηκαν ή οι 

νέες που αναπτύχθηκαν. Ωστόσο, οι  ίδιες µελέτες αναδεικνύουν και τις άλλες 

πλευρές της «Νέας Κύπρου», πλευρές που υποδεικνύουν ότι οι  διαµεσολαβηµένες 

από τους κυρίαρχους λόγους µνήµες της βίας του παρελθόντος και οι  σύγχρονες 

πολιτικές εξελίξεις τροφοδοτούν µια σηµαντική αβεβαιότητα για το κοινό µέλλον της 

Κύπρου, που ίσως έχει οδηγήσει τις δύο κοινότητες ακόµα πιο µακριά (Bryant 2010).  

Το Κυπριακό Πρόβληµα, οι  ιστορικές συνθήκες που το δηµιούργησαν, οι  διάφορες 

επιπτώσεις του στην κοινωνία, αλλά και οι τρόποι µε τους οποίους έχει διαµορφώσει 

και συνεχίζει να διαµορφώνει µετά το άνοιγµα των οδοφραγµάτων την 

καθηµερινότητα στην Κύπρο, είναι όλα θέµατα µε τα οποία έχουν ασχοληθεί πολλοί 

ερευνητές στις κοινωνικές και πολιτικές επιστήµες. Παρά ταύτα, δεν υπάρχει 

ανάλογη επιστηµονική ενασχόληση µε την κοινωνική ανάγκη υπέρβασης του 

Προβλήµατος ή την ανάγκη ξεπεράσµατος των ασφυχτικών πλαισίων έκφρασης που 

αυτό δηµιούργησε και στις δύο πλευρές της γραµµής. Οι νέες συνθήκες που 

διαµορφώθηκαν στην Κύπρο µετά την περίοδο 2003-2004 προσέφεραν επίσης ένα 

πιο ανοιχτό πλαίσιο πολιτικοκοινωνικής έκφρασης στο οποίο µπόρεσαν να 

αναπτυχθεί η αµφισβήτηση των κυρίαρχων αφηγήσεων και λόγων. Η αµφισβήτηση 

αυτή εκφράστηκε τόσο µε την ενδυνάµωση της ήδη υπάρχουσας αµφισβήτησης των 
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κυρίαρχων εθνικιστικών λόγων από τα αριστερά κόµµατα, που την ίδια περίοδο 

κερδίζουν δύναµη, όσο και µε την ανάπτυξη νέων µορφών αµφισβήτησης των 

κυρίαρχων αντιλήψεων και λόγων, είτε αυτοί προέρχονται από την επίσηµη Δεξιά, 

είτε από την επίσηµη Αριστερά. 

Οι νέες αυτές µορφές έκφρασης της αµφισβήτησης, που ξεκινούν να αναπτύσσονται 

την περίοδο αυτή κυρίως στην περιοχή της Παλιάς Λευκωσίας, λαµβάνουν 

χαρακτηριστικά οργάνωσης και δραστηριοποίησης από τα κάτω. Δηλαδή είναι κατά 

βάση ανεξάρτητες από τα πολιτικά κόµµατα, και ιδιαίτερα από τα κυρίαρχα 

κοινοβουλευτικά, όπως και από άλλους διεθνείς και τοπικούς οργανισµούς και φορείς, 

ενώ επιχειρούν την ανάπτυξη αδιαµεσολάβητης και εξωθεσµικής πολιτιστικής και 

πολιτικής δράσης. Αυτού του τύπου η συλλογική οργάνωση και δραστηριότητα στο 

πολιτικό και στο πολιτιστικό επίπεδο εµφανίζεται, εν µέρει, ως αποτέλεσµα και ως 

αντίδραση στις από τα πάνω εξελίξεις τ ης περιόδου 2003-2004, όµως στην πορεία 

αναπτύσσεται από τα κάτω συγκροτώντας και διευρύνοντας δοµές αυτο-οργάνωσης 

που στηρίζονται στην αδιαµεσολάβητη (από πολιτικούς-κοµµατικούς και κρατικούς 

µηχανισµούς, αλλά και από θρησκευτικούς ή ιδιωτικούς φορείς) σ υλλογική δράση 

και συµµετοχή.  

Οι λόγοι για την εµφάνιση τέτοιων µορφών οργάνωσης και δράσης σε αυτήν τη 

χρονική-ιστορική στιγµή αφορούν τόσο το τοπικό, όσο και το εθνικό επίπεδο, καθώς 

και τα δύο εµπλέκονται σε µια διαδικασία µετάβασης της Κύπρου σε ένα παγκόσµιο 

και µετα-εθνικό πλαίσιο. Το µετα-εθνικό είναι ένα φαινόµενο που έχει συνδεθεί µε 

τρεις παράγοντες της σύγχρονης εποχής, πρώτον, µε τον περιορισµό του έθνους-

κράτους, δεύτερον µε τις όλο και πιο στενές και εξαρτώµενες σχέσεις των κρατών 

από υπερεθνικές ενώσεις (όπως είναι η Ευρωπαϊκή) και υπερκρατικούς οργανισµούς, 

(όπως στην περίπτωση της Κύπρου ο  ΟΗΕ) και, τρίτον, έχει συνδεθεί µε την 

αλληλοεξάρτηση της οικονοµίας µεταξύ των κρατών και την ιδεολογική και πολιτική 

κυριαρχία της αγοράς (Πλεξουσάκη 2014: 11). Στην κατάσταση που δηµιουργείται 

από τους παραπάνω παράγοντες συµβάλλει και η διαχείριση της παγκόσµιας 

οικονοµικής κρίσης από τα κράτη, τις ενώσεις και τους οργανισµούς, που 

µετασχηµατίζει τις λειτουργίες του κράτους και αλλάζει τις κοινωνικές και πολιτικές 

ισορροπίες.  

Ωστόσο, το µετα-εθνικό φαινόµενο έρχεται να προστεθεί σε άλλα φαινόµενα που 

εκδηλώνονται τις τελευταίες δεκαετίες, ή φαινόµενα της ύστερης νεωτερικότητας 
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όπως την αύξηση των παγκόσµιων ροών κεφαλαίου, προϊόντων, πληροφορίας και 

µετανάστευσης, τα οποία έχουν αυξήσει την αλληλοσύνδεση των ανθρώπων, των 

αντικειµένων και των τόπων πέρα από τα εθνικά σύνορα (Appadurai 1996α) και 

µετασχηµατίζουν το εσωτερικό των εθνών-κρατών, καθώς σχετικοποιούν την 

αντίληψη της εσωτερικής οµοιογένειας τους, ενώ αµφισβητούν τις φυσικοποιηµένες 

συνδέσεις του πολιτισµού µε συγκεκριµένους τόπους (Gupta & Ferguson 1992). Την 

ίδια στιγµή, ό µως, που τα φαινόµενα αυτά συµβάλλουν αναγκαστικά στην 

αµφισβήτηση κυρίαρχων και εθνοκεντρικών αντιλήψεων και προκαλούν έναν 

πολλαπλασιασµό των συλλογικών ταυτοτήτων, καθώς τα κρατικά σύνορα γίνονται 

πιο διαπερατά, γίνονται και η αιτία ανασηµατοδοτήσεων και µεταµορφώσεων του 

εθνικισµού που εκφράζονται µε την ανάπτυξη νέων µορφών εθνικοκεντρικών λόγων, 

αλλά και την ταυτόχρονη σχετικοποίηση των κρατικών συνόρων στο πλαίσιο της 

Ευρώπης ή την ισχυροποίησή τους έξω από αυτό (Πλεξουσάκη 2014: 13, 23).  

Όπως έχουν υποστηρίξει και άλλοι (Bryant 2006, Demetriou 2006, Τριµικλινιώτης 

2010) η περίοδος 2003-2004 σηµατοδοτεί για την Κύπρο τη αρχή της µετάβασης σε 

µια νέα εποχή. Σε αυτό όµως δεν συνέβαλε µόνο το άνοιγµα των οδοφραγµάτων, το 

οποίο τερµάτισε τον αποκλεισµό της µιας κοινότητας από την άλλη προσφέροντας  

ευκαιρίες για συνάντηση και ανάπτυξη κοινού εδάφους, αλλά συνέβαλε και η ένταξη 

της Κύπρου στην Ε.Ε., η οποία επιβεβαίωσε τη θέση του νησιού στην Ευρώπη όχι 

µόνο γεωγραφικά αλλά και θεσµικά, συµβάλλοντας παράλληλα στην ανάπτυξη του 

µετα-εθνικού φαινοµένου. Οι λόγοι, λοιπόν, για την ανάπτυξη των συγκεκριµένων 

µορφών πολιτικής και πολιτιστικής οργάνωσης και δράσης στη συγκεκριµένη 

χρονική περίοδο συνδέονται µε τα παραπάνω φαινόµενα και τους τρόπους µε τους 

οποίους εκδηλώθηκαν στις ιδιαιτερότητες της Κύπρου. Έτσι, ενώ από τη µια πλευρά 

εκφράζουν τοπικές ανάγκες για το ξεπέρασµα των στενών πλαισίων και της 

«καθήλωσης» που επέβαλλε η κυρίαρχη διαχείριση του Κυπριακού, από την άλλη 

εκφράζουν την ανάγκη σύνδεσης και αλληλοεξάρτησης µε παγκόσµιες και διεθνικές 

διεργασίες και φαινόµενα στα οποία εκτίθενται στην παγκοσµιοποιηµένη εποχή. 

Τι σηµαίνει ό µως ανεξάρτητη πολιτική και πολιτιστική δραστηριοποίηση που 

προέρχεται από τα κάτω σε ένα διεθνικό και µετα-εθνικό πλαίσιο; Για να απαντηθεί 

αυτό το ερώτηµα θα πρέπει στο σηµείο αυτό να εξηγήσουµε τον τρόπο µε τον οποίο 

χρησιµοποιούµε τον όρο . Με το διαχωρισµό του από τα κάτω και του από τα πάνω 

θέλουµε να αναφερθούµε στην ανάπτυξη µορφών κοινωνικότητας, αλλά και 
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πολιτιστικής και πολιτικής οργάνωσης και δράσης, που δεν είναι διαµεσολαβηµένες 

από επίσηµους και θεσµικούς φορείς και οργανώσεις. Αυτή όµως η τάση, όσο και αν 

εκφράζει µια νέα µορφή αµφισβήτησης και εναλλακτικής δραστηριοποίησης στο 

τοπικό Κυπριακό πλαίσιο, είναι παράλληλα µια τάση που εκδηλώνεται σε παγκόσµιο 

επίπεδο και θα τολµούσαµε να πούµε πως είναι µέρος του µετα-εθνικού φαινοµένου. 

Έτσι, αν και ο  όρος  από τα κάτω αναφέρεται σε µορφές κοινωνικότητας και 

κοινωνικοπολιτικής δραστηριοποίησης που χαρακτηρίζονται αδιαµεσολάβητες στο 

τοπικό πλαίσιο, αυτό δεν σηµαίνει πως την ίδια στιγµή δεν µπορεί να είναι 

διαµεσολαβηµένες από πολιτικές και πολιτισµικές τάσεις και παραδόσεις που 

αναπτύσσονται σε άλλες χώρες στο παγκόσµιο επίπεδο. Εδώ, όπως θα φανεί στα 

επόµενα κεφάλαια, αναδεικνύονται και οι  σχέσεις της νησιωτικής Κύπρου µε την 

Ελλάδα, την Τουρκία και την Αγγλία, που λειτουργούν ως τα κέντρα αναφοράς και 

επιρροής για τους Κυπρίους. Επιπλέον, στη σηµερινή εποχή η ανάπτυξη των νέων 

τεχνολογιών επικοινωνίας, αλλά και η ευκολία του ταξιδιού (τουλάχιστον µέσα στην 

Ε.Ε.) προσέφεραν νέες δυνατότητες και τρόπους επαφής διαµέσου των εθνικών 

συνόρων. Ο Appadurai (1996α) υποστηρίζει, µιλώντας για την περίοδο της 

γενικευµένης νεωτερικότητας, ότι τα αποτελέσµατα της φαντασίας µπορεί να είναι τα 

συστατικά µιας νεοτερικής υποκειµενικότητας 28  που ξεπερνάει εθνικούς 

διαχωρισµούς. Αναφερόµενος στις συλλογικές ε µπειρίες που προσφέρουν τα µέσα 

µαζικής επικοινωνίας και ιδιαίτερα ο  κινηµατογράφος και το βίντεο, αναφέρει πως 

καθιστούν δυνατή τη συλλογική αίσθηση της φαντασίας και έτσι κάνουν δυνατή τη 

δηµιουργία διεθνικών και µετα-εθνικών ο µαδοποιήσεων ικανών για συλλογική και 

διατοπική δράση (ο.π.: 8). Αν οι παραπάνω παρατηρήσεις σχετικά µε τις δυνατότητες 

των Μ.Μ.Ε. ισχύουν για την εποχή  που ο Appadurai τα επισηµαίνει, τότε σήµερα, µε 

την «έκρηξη» των ηλεκτρονικών και ψηφιακών µέσων άµεσης επικοινωνίας (σε 

αντιδιαστολή µε την διαµεσολαβηµένη από τα παραδοσιακά Μ.Μ.Ε.)29, µπορούµε 

                                                
28 Για µια επισκόπηση στο ζήτηµα της εµφάνισης του όρου υποκειµενικότητα και τη στροφή 
των κοινωνικών επιστηµών προς το δρων υποκείµενο ως έννοιας που συγκροτείται κοινωνικά, 
ιστορικά και πολιτισµικά, βλ. Μαδιανού 2003: 32-38.  
29 Εδώ αναφερόµαστε βέβαια στο διαδίκτυο (internet), αλλά και σε πρόσφατες τεχνολογικές 
εξελίξεις άµεσα συνδεδεµένες µε αυτό, όπως την ψηφιακή φωτογραφία-βίντεο και ειδικότερα 
τo «social web» ή αλλιώς «web 2.0» (ιστολόγια [blogs] και άλλα social media: myspace, 
facebook, you tube, wikis κ.α.) (Rheingold 2000, Dijk 2006, Brady 2005), που  εκφράζουν 
τους διαφορετικούς τρόπους που χρησιµοποιείται πια η πλατφόρµα του internet προωθώντας 
και καθιστώντας δυνατή µια «άµεση» και «αδιαµεσολάβητη» επικοινωνία και ενηµέρωση 
(Gillmor 2006) µεταξύ ατόµων-χρηστών και οµάδων από διαφορετικά µέρη της γης.  
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πια να παρατηρήσουµε αυτές τις δυνατότητες ανάπτυξης νέων οµαδοποιήσεων και 

υποκειµενικοτήτων να πολλαπλασιάζονται.  

Η περίοδος 2003-2004 θα µπορούσαµε να πούµε πως αναδεικνύεται, λοιπόν, ως µια 

πολύ σηµαντική περίοδος για τις νέες σχέσεις που αναπτύσσει στην Κύπρο το τοπικό 

µε το παγκόσµιο, σχέσεις που επανατοποθετούν το νησί σε νέα µετα-εθνικά και 

διεθνικά πλαίσια και ανοίγουν δρόµους για το ξεπέρασµα των προηγούµενων και πιο 

ασφυκτικών πλαισίων που έθετε η κυριαρχία των εθνοκεντρικών και συντηρητικών 

αντιλήψεων του εαυτού και του «άλλου», µε αποτέλεσµα την ανάπτυξη νέων 

οµαδοποιήσεων και υποκειµενικοτήτων, απελευθερωµένων από τους µέχρι τότε 

κυρίαρχους περιορισµούς. Οι µορφές πολιτικής και πολιτιστικής οργάνωσης και 

δραστηριότητας που περιγράφονται στα επόµενα κεφάλαια αναπτύσσονται λόγω 

αυτών των νέων πλαισίων, αλλά και σε σχέση µε τις νέες πραγµατικότητες που αυτά 

διαµορφώνουν, και παρουσιάζονται ως τα αποτελέσµατα άλλων πολιτικών και 

κοινωνικών λογικών, οι οποίες µέχρι τότε δεν είχαν ποτέ το χώρο για να αναπτυχθούν. 

Έτσι, θα µπορούσαµε να υποστηρίξουµε πως είναι εκφράσεις του ξεπεράσµατος της 

περιόδου της «καθήλωσης» και, τελικά, ακόµα και του ξεπεράσµατος των 

περιορισµών που έθεταν το Κυπριακό Πρόβληµα, ο  διαχωρισµός του νησιού και η 

διαχείριση τους από τις κυρίαρχες ο µάδες. Η Rebecca Bryant, στον επίλογο του 

βιβλίου της µε τίτλο Imagining the Modern, αναφέρει χαρακτηριστικά: «Αν οι εθνικές 

φαντασιώσεις έχουν οδηγήσει σε εφιάλτες και οι υπ οσχέσεις µιας φιλελεύθερης 

δηµοκρατίας έχουν φέρει το διαχωρισµό, κάποιος άλλος δρόµος είναι σίγουρα 

απαραίτητος»  (2006:252) 
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Κεφάλαιο	  2ο:	  Η	  Παλιά	  Λευκωσία	  και	  η	  από	  τα	  κάτω	  δραστηριοποίηση	  

2.0.	  Διαχωρισμοί	  

Η ιστορία της πόλης  «…είναι κατά κάποιο τρόπο συνυφασµένη µε την ιστορία των 
τειχών της. Τείχη που  έστησαν εισβολείς και που  γκρέµ ισαν 
άλλοι εισβολείς, κάνοντας τη Λευκωσία να µοιάζει µ’ ένα 
ρυτιδιασµένο και κουρασµένο πρόσωπο»  

Νιαζί Κιζιλγιουρέκ 1995: 15.  

Μια από αυτές τις νεότερες «ρυτίδες», όπως ποιητικά τις αποκαλεί ο  Κιζιλγιουρέκ, 

είναι η και Πράσινη Γραµµή –το πιο πρόσφατο «τείχος»– που χωρίζει τη Λευκωσία 

και ολόκληρο το νησί. Αν και αυτό δεν είναι ένα χαρακτηριστικό µόνο της 

Λευκωσίας, αφού ολόκληρη «η νεότερη ιστορία της Κύπρου έχει σηµαδευτεί από 

διαδικασίες διαχωρισµού» (Demetriou 2007α: 56), στη Λευκωσία και ιδιαίτερα στην 

εντός των τειχών πόλη οι  διαδικασίες διαχωρισµού είναι ιδιαίτερα σηµαντικές, γιατί 

εγγράφονται στο αστικό τοπίο και επηρεάζουν άµεσα τον αστικό και κοινωνικό 

χαρακτήρα της. 

Η «εντός των τειχών Λευκωσία», δηλαδή η περιοχή που περικλείεται στα κυκλικά 

Ενετικά τείχη, όπως αναφέρει ο Attalides ([1981] στο Hocknell κ.α. 1998: 147), µέχρι 

τη δεκαετία του 1930 περιλάµβανε όλη σχεδόν την πόλη. Αν και ανάπτυξη της πόλης 

εκτός των τειχών είχε ξεκινήσει ήδη από τις πρώτες δεκαετίες της Βρετανικής 

αποικιοκρατίας (1878-1960), οι πρώτες περιοχές που αναπτύχθηκαν ήταν µόνο αυτές 

που κατοίκησαν οι Βρετανοί αξιωµατούχοι και υπάλληλοι, που ήθελαν να είναι εκτός 

της µεσαιωνικής και ανθυγιεινής εντός των τειχών πόλης1. Έτσι, η αστική ανάπτυξη 

της Λευκωσίας πέρα από τα τείχη ήρθε σχετικά αργότερα και συγκεκριµένα, µετά την 

επίσηµη ανακήρυξη της Κύπρου ως αποικίας του Στέµµατος το 1925, όταν η 

Λευκωσία ως το σύγχρονο διοικητικό κέντρο της αποικίας πέρασε µια περίοδο 

έντονης αστικοποίησης που χαρακτηρίστηκε κυρίως από την ανάπτυξη του 

τριτογενούς τοµέα (Attalides 1981 στο Trimikliniotis 2007: 01). Αποτέλεσµα αυτού 

ήταν και η απορρόφηση πολλών εσωτερικών µεταναστών από τις αγροτικές περιοχές, 

στις οποίες το αστικό κέντρο ασκούσε µεγάλη επιρροή (βλ. και Loizos 2001β). Η 

                                                
1 Αναφορές από τα πρώτα χρόνια της βρετανικής διοίκησης της Κύπρο υ, όπως αυτές στο 
ηµερολόγιο του Sir Garnet Wolseley (Cavendish 1991: 38, στο Μαραγκού 2009: 164) 
αναφέρουν πως η  πόλη της Λευκωσίας ήταν σε "άθλια κατάσταση" (The filthy condition of 
Nicosia), ήταν βρόµικη και εξαθλιωµένη, χωρίς βασικές υποδοµές ενώ υπήρχε κίνδυνος από 
αρρώστιες όπως η ελονοσία (Μαραγκού 2009: 164-167). 
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αστικοποίηση και ανάπτυξη της Λευκωσίας έφερε µετακινήσεις και στρωµατοποίηση 

του πληθυσµού, που µε τη σειρά τους συµβάλλουν στην ανάδειξη των διαφόρων 

διαχωρισµών µεταξύ των οµάδων της πόλης και ιδιαίτερα µεταξύ των δύο κυρίαρχων 

κοινοτήτων. Οι εθνικοί διαχωρισµοί αποκτούν έτσι χωρικές διαστάσεις, αλλά και 

συµβολικές εθνικο-θρησκευτικές εκφράσεις, που εγγράφονται στον ιστό της Παλιάς 

Λευκωσίας, ένα χώρο που δέχθηκε επανειληµµένα αλλαγές στα ονόµατα δρόµων, 

µνηµείων και ορόσηµων καθώς αναπροσαρµόζονταν ανάλογα την περίοδο και 

ανάλογα τις ανάγκες της κάθε κοινότητας και της εθνικής της ιστορίας και αισθητικής 

(Zesimou 1998: 265-266, Παπαδάκης 2005).  

Η εντός των τειχών περιοχή ήταν έτσι ο πρώτος αστικός χώρος που αντιµετώπισε τα 

αποτελέσµατα των διαµαχών µεταξύ των κοινοτήτων και των χωρικών διαχωρισµών. 

Πρώτη φορά χωρίζεται στον ε/Κυπριακό και τον τ/Κυπριακό τοµέα το 1956, όντας 

υπό αγγλική διοίκηση, µε την πρώτη γραµµή γνωστή ως «γραµµή Mason-Dixon» 

(Hocknell κ.α. 1998:150, Παπαδάκης 2005:267). Το 1958 αναζωπυρώνονται οι 

ταραχές στην περιοχή –όπου είχε έντονη δράση κατά της αποικιοκρατικής διοίκησης 

η Ε.Ο.Κ.Α.– και η πόλη οδηγείται στην de facto εγκαθίδρυση ξεχωριστού δηµοτικού 

συµβουλίου από τους τ/Κύπριους (Παπαδάκης 2005:267). Οι διαµάχες συνεχίζονται 

και µετά την ανεξαρτησία της Κύπρου και την ίδρυση της Κυπριακής Δηµοκρατίας, 

µε τα «µατωµένα Χριστούγεννα» του 1963 (ΙΟΣ 1999), το πρώτο µεγάλο ξέσπασµα 

διακοινοτικής-εθνοτικής βίας µετά την απελευθέρωση του νησιού, που κλιµακώνεται 

στο σύνολο της κυπριακής επικράτειας και οδηγεί στην περίοδο διακοινοτικής βίας 

1963-1967 και τον αποκλεισµό των τ/Κυπρίων στους θύλακες. Την ίδια περίοδο 

εγκαθιδρύεται στην πόλη και η ειρηνευτική δύναµη των Ηνωµένων Εθνών και 

καθιερώνεται η Πράσινη Γραµµή κατά µήκος της οδού Ερµού, στην ίδια περίπου 

θέση µε εκείνη που πρωτοχαράχτηκε από τους Βρετανούς το 1958.  

Η επόµενη φάση του διαχωρισµού πραγµατοποιείται το 1974 µε τη στρατιωτική 

επέµβαση της Τουρκίας που ακολούθησε το πραξικόπηµα της Ε.Ο.Κ.Α. Β΄ κατά του 

προέδρου και Αρχιεπισκόπου Μακαρίου 2 . Τότε η πράσινη γραµµή 

«οριστικοποιείται» ως ένα αδιαπέραστο σύνορο µεταξύ των δύο πολιτικών, εθνικών 

και θρησκευτικών οντοτήτων, σηµατοδοτώντας την έναρξη της περιόδου της µη-

επαφής, της προώθησης των «µεγάλων» εθνικών αφηγήσεων και της κατασκευής της 

                                                
2 Για λεπτοµέρειες σχετικά µε το πραξικόπηµα της Ε .Ο.Κ.Α ‘Β µέσα από εµπειρίες των 
ε/Κυπρίων, βλ. και Loizos 2001β: 73-88. 
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επίσηµης ιστορίας ή «µυθιστορίας» (Παπαδάκης 1995, Papadakis 1998), των 

διαπραγµατεύσεων και των πολιτικών διεκδικήσεων από την κάθε πλευρά και τέλος, 

των αντικρουόµενων νοηµάτων και ερµηνειών για τα γεγονότα και τα αποτελέσµατά 

τους, όπως το θέµα των προσφύγων (Loizos 2001β), των αγνοούµενων (Sant-Cassia 

2005) και του ορίου (Παπαδάκης 2005). 

Ο διαχωρισµός της Πράσινης Γραµµής παραµένει ένα αδιαπέραστο σύνορο µέχρι και 

το 2003, όπου µε την άρση της απαγόρευσης διέλευσης από την τ/Κυπριακή διοίκηση 

γίνεται πάλι ένα ελεγχόµενο, αλλά παρ’ όλ’ αυτά διαπερατό όριο (Demetriou 2007β, 

Webster και Timothy 2006, Dikomitis 2005, Παπαδάκης 2005). Η τελευταία εξέλιξη, 

που αφορά και συγκεκριµένα την Παλιά Πόλη, έρχεται το 2008, όταν ύστερα από 

επανειληµµένες κινηµατικές προσπάθειες εκατέρωθεν της γραµµής ανοίγει τελικά το 

διάσηµο οδόφραγµα της οδού Λήδρας3. Το άνοιγµα της οδού Λήδρας είναι µια 

σηµαντική εξέλιξη για την Παλιά Πόλη, γιατί εκτός από την συµβολική σηµασία του 

συγκεκριµένου οδοφράγµατος είναι και ένα πέρασµα που φέρνει τις δύο εντός των 

τειχών πλευρές πιο «κοντά» και συµβάλλει στην επικοινωνία4 και την προώθηση της 

έννοιας της Παλιάς Πόλης ως ένα σύνολο. 

2.0.1.	  Αστικοί	  μετασχηματισμοί	  μετά	  το	  1974	  

Όπως παρατηρούν οι  Gumpert και Drucker (1998β: 205), στη Λευκωσία υπάρχουν 

δύο ειδών διαχωρισµοί, ο ένας είναι αυτός της Πράσινης Γραµµής, και ο άλλος, είναι 

ο διαχωρισµός µεταξύ της εντός των τειχών πόλης και των δύο σύγχρονων πόλεων 

που εκτείνονται στις νότιες και βόρειες περιοχές έξω από τα τείχη. Έτσι, ενώ ο 

διαχωρισµός της Πράσινης Γραµµής είναι αναµφίβολα ο  πιο σηµαντικός ανάµεσα 

στους δύο, δεν θα πρέπει να υποβαθµίσουµε και τη διαφορά των αστικών περιοχών 

εκτός και εντός των µεσαιωνικών τειχών. Η Παλιά Λευκωσία καθορίζεται µέχρι και 

σήµερα από τα κυκλικά Ενετικά της τείχη, τα οποία περικλείουν µια περιοχή περίπου 

δύο τετραγωνικών χιλιοµέτρων5 και δηµιουργούν ένα ξεχωριστό σύνολο στον αστικό 

                                                
3 Σχετικά µε προηγούµενες προσπάθειες ανοίγµατος του ίδιου οδοφράγµατος, βλ. Demetriou 
2006. 
4 Η επικοινωνία (και η µη-επικοινωνία) µεταξύ των δύο πλευρών και ιδιαίτερα την περίοδο 
1974 – 2003 παρουσιάζεται ως θέµα σε διάφορες έρευνες για την Κύπρο, από διάφορα πεδία 
και µε διάφορα αντικείµενα, όπως (αναφέρω µερικά παραδείγµατα): τις διακοινοτικές 
προσπάθειες «επαναπροσέγγισης» (Loizos 2006), το θέµα της «αναγνώρισης» της ΤΔΒΚ 
(Constantinou και Papadakis 2001) και το πεδίο της επίλυσης συγκρούσεων (conflict 
resolution) (Anastasiou 2002, Gumpert και Drucker 1998α). 
5 Η περίµετρος των τειχών είναι 4.83 χµ. και η διάµετρος του κύκλου 1.54 χµ. Αυτές οι 
διαστάσεις σχηµατίζουν µια περιοχή µε συνολικό εµβαδό 1.85 τετραγωνικών χιλιοµέτρων. 



Μέρος	  1ο	  

 

53	  

ιστό. Παρά το γεγονός ότι ο διαχωρισµός της Πράσινης Γραµµής έχει µεταβάλλει τον 

πολεοδοµικό ιστό της πόλης σε τέτοιο βαθµό που ούτε από τη µια, αλλά ούτε και από 

την άλλη πλευρά είναι εύκολο να διακρίνει κανείς το κυκλικό σχήµα των τειχών, η 

περιοχή που περικλείουν, µε τα διαφορετικά ιστορικά αρχιτεκτονικά χαρακτηριστικά 

στα πέτρινα κτίρια και τα εντυπωσιακά µνηµεία από τη µεσαιωνική εποχή, έρχεται σε 

έντονη αντίθεση µε τις σύγχρονες περιοχές εκτός των τειχών, µε τις λεωφόρους τους, 

τα σύγχρονα εµπορικά κέντρα και τα τσιµεντένια και γυάλινα κτίρια. Ωστόσο, η 

Παλιά Πόλη πέρασε διάφορες φάσεις υποβάθµισης, που την έφεραν στο σηµείο να 

διαχωρίζεται από τις εκτός των τειχών περιοχές όχι µόνο αρχιτεκτονικά, αλλά και 

δηµογραφικά και κοινωνικά-ταξικά. Με αφετηρία την περίοδο αστικοποίησης και 

προαστικοποίησης της αποικιοκρατικής εποχής και συνέχεια τους διάφορους 

χωρικούς και άλλους εθνικούς και θρησκευτικούς διαχωρισµούς, µε αποκορύφωµα 

τον διαχωρισµό του 1974 µε τα οδοφράγµατα και τα στρατιωτικά φυλάκια κατά 

µήκος της πράσινης γραµµής, η συγκεκριµένη αστική περιοχή οδηγήθηκε στο 

µετασχηµατισµό τόσο της εικόνας της και των χρήσεων της γης, όσο και του 

πληθυσµού που την κατοικεί. Με αυτόν τον τρόπο, µετά το 1974, άλλαξε αισθητά ο 

χαρακτήρας της περιοχής. Μείωση της οικιστικής χρήσης, νέες χρήσεις του χώρου 

(όπως από τη βιοτεχνία) και νέες παράνοµες δραστηριότητες, όπως τα «ύποπτα 

µπαρ» και η πορνεία (Hocknell κ.α. 1998: 150), άρχισαν να χαρακτηρίζουν µια 

περιοχή η οποία έγινε πόλος έλξης µικρών εργαστηρίων και νέων κατοίκων 

χαµηλότερων εισοδηµάτων (Gumpert & Drucker 1998β: 207).  

Στη νότια πλευρά, οι νέοι κάτοικοι ήταν αρχικά πρόσφυγες από το 1974 και αργότερα, 

λόγω της ραγδαίας οικονοµικής ανάπτυξης του κυπριακού «οικονοµικού θαύµατος» 

(Χριστοδούλου 1995, Θεοφάνους 1995), οικονοµικοί µετανάστες, πρώτα από 

µεσανατολικές και ανατολικο-ευρωπαϊκές χώρες και στη συνέχεια από χώρες της 

νοτιο-ανατολικής Ασίας και της Αφρικής. Στη βόρεια πλευρά, οι  νέοι κάτοικοι της 

περιοχής µετά το 1974 ήταν κυρίως οικογένειες Τούρκων έποικων, που άρχισαν να 

έρχονται στην Κύπρο αναζητώντας καλύτερες συνθήκες ζωής και εργασίας κυρίως 

κατά τις δεκαετίες του 1970 και 1980 (Navaro-Yashin 2006, 2012), αλλά και νεαροί 

άντρες, που από το 2000 και µετά φτάνουν στη Lefkoşa από την Τουρκία ως 

οικονοµικοί µετανάστες.  

Από τα µέσα της δεκαετίας του 2000, και ιδιαίτερα µετά το άνοιγµα των σηµείων 

διέλευσης της γραµµής και την είσοδο της Κύπρου στην Ε.Ε., η υποβαθµισµένη 
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περιοχή εντός των τειχών φαίνεται σαν να περνάει σε µια νέα φάση ανάπτυξης και 

αλλαγής κατά την οποία ο  χαρακτήρας της αρχίζει σιγά σιγά να αλλάζει. Η αλλαγή, 

που επηρεάζει πρώτα τη νότια πλευρά και αργότερα τη βόρεια, εκφράζεται από τις 

αναπλάσεις κτιρίων και ολόκληρων περιοχών, από τις νέες πεζοδροµήσεις, από την 

εµφάνιση νέων χώρων τέχνης και πολιτισµού (γκαλερί, µουσεία, εργαστήρια 

καλλιτεχνών) και, τέλος, από την εισροή νέων κατοίκων, νέων επενδύσεων και νέων 

εµπορικών χρήσεων, που προωθούν έναν διαφορετικό χαρακτήρα για τη Παλιά Πόλη. 

Έτσι, η π εριοχή φαίνεται πως περνάει σε µια περίοδο «ανάπλασης» και 

«εξευγενισµού» (gentrification)6 που συνεχίζεται και εντείνεται µέχρι σήµερα. Ένας 

«εξευγενισµός» τόσο του αρχιτεκτονικού7, όσο και του πληθυσµιακού χαρακτήρα της 

περιοχής, που λόγω του µεγάλου αριθµού µεταναστών στη µια πλευρά και εποίκων 

και µεταναστών στην άλλη, προκαλούσε τις αντιδράσεις ε/Κυπρίων και τ/Κυπρίων 

κατοίκων και χρηστών της περιοχής. 

2.1.	  Η	  Παλιά	  Λευκωσία	  ως	  «οριακή»	  περιοχή	  

Από τη σύντοµη ιστορική περιγραφή της Παλιάς Λευκωσίας αναδεικνύονται δύο 

βασικά χαρακτηριστικά της περιοχής, τα οποία δεν επηρέασαν µόνο σηµαντικά την 

ιστορική της πορεία, αλλά συνδέονται στενά και µε την εµφάνιση και την ανάπτυξη  

της από τα κάτω πολιτικής και πολιτιστικής δραστηριότητας στο συγκεκριµένο 

αστικό χώρο. Τα χαρακτηριστικά αυτά είναι πρώτον, η συνοριοποίηση της περιοχής, 

λόγω της εγκαθίδρυσης της στρατιωτικοποιηµένης ζώνης της Πράσινης Γραµµής, και 

δεύτερον, η παράλληλη περιθωριοποίηση της από την υποβάθµιση και την αλλαγή 

                                                
6 Gentrification (εξευγενισµός/ωραιοποίηση): «Η µετατροπή των κοινωνικά περιθωριακών 
και της εργατικής-τάξης περιοχών της κεντρικής πόλης, σε περιοχές οικιστικών (εµπορικών και 
άλλων) χρήσεων της µεσαίας-τάξης. Αντικατοπτρίζει µια τάση, που ξεκίνησε τη δεκαετία του 
1960, επένδυσης ι διωτικού κεφαλαίου στα κέντρα των µεγαλουπόλεων (…) ο εξευγενισµός 
φάνηκε πιο άµεσα στην αρχιτεκτονική ανάπλαση κτιρίων σε άσχηµη κατάσταση και την 
οµαδοποίηση νέων πολιτισµικών ανέσεων στον αστικό ιστό» (Zukin 1987). Τα τελευταία 
είκοσι χρόνια η έννοια το υ εξευγενισµού έχει προσελκύσει το ενδιαφέρον διαφόρων 
επιστηµονικών πεδίων, κυρίως αυτών της αστικής γεωγραφίας και της αστικής 
κοινωνιολογίας (Zukin 1987, 1989, Smith 1979, 1989, 1996, Ley 1987, 1994)  
7  Σηµαντικό ρόλο στην αρχιτεκτονική ανάπλαση παίζει το Ενιαίο Ρυθµιστικό Σχέδιο 
Λευκωσίας (Nicosia Master Plan: http://www.nicosiamasterplan.com/). Ξεκινώντας το 1980 
ως µια πρωτοβουλία των δύο δηµάρχων για τη διαχείριση του αποχετευτικού συστήµατος, 
έχει εξελιχθεί µε τη χρηµατοδότηση του UNDP (United Nations Development Program: 
Πρόγραµµα Ανάπτυξης των Ηνωµένων Εθνών. http://www.undp.org/) και του USAID 
(United States Agency for International Development: Αµερικάνική Υπηρεσία για την Διεθνή 
Ανάπτυξη http://www.usaid.gov/) σε ένα ενιαίο σχέδιο για την «παλιά πόλη» που 
αντιµετωπίζοντάς την «ως µια πολιτισµική περιοχή» (Hatjichristos 2006:18) έχει σαν όραµα 
µια ανάπλαση, αναζωογόνηση και ανάπτυξη βασισµένη στην πολιτιστική της κληρονοµιά. 
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του πληθυσµιακού της χαρακτήρα. Σε αυτές τις συνθήκες της συνοριοποίησης και 

περιθωριοποίησης της Παλιάς Πόλης, η δραστηριότητα που µελετάµε εµφανίζεται 

και αναπτύσσεται ως µια διαφορετική τάση στη διαπραγµάτευση και την 

αµφισβήτηση των κυρίαρχων αντιλήψεων και νοηµατοδοτήσεων τόσο γ ια το 

Κυπριακό Πρόβληµα και το διαχωρισµό, όσο και για την ίδια την περιοχή της Παλιάς 

Πόλης και του σύγχρονου χαρακτήρα της. Με άλλα λόγια, η δραστηριότητα που 

µελετάµε συµβάλει στην ανάδειξη της περιοχής ως ένα σύγχρονο αµφισβητούµενο 

αστικό χώρο. Η Παλιά Λευκωσία, ό µως, ήταν πάντα µια αστική περιοχή που 

βρισκόταν υπό διαπραγµάτευση µεταξύ διαφορετικών πολιτισµικών ο µάδων. Ήταν 

πάντα ένα πεδίο αµφισβητήσεων και συγκρούσεων µεταξύ διαφορετικών κοινοτήτων, 

µεταξύ κυρίαρχων και υπάλληλων οµάδων, αλλά και µεταξύ διαφορετικών τρόπων 

ζωής και νοηµάτων. Από τα Φράγκικα ή τα Ενετικά χρόνια µέχρι και την Οθωµανική 

αυτοκρατορία και την Αγγλοκρατία, διαφορετικές ο µάδες διαπραγµατεύονται 

συνεχώς τα νοήµατα και τις χρήσεις των χώρων της Παλιάς Πόλης, µετατρέποντάς 

την σε ένα συνεχόµενα αµφισβητούµενο αστικό χώρο. Με αυτή την έννοια, οι 

σηµερινές αµφισβητήσεις των κυρίαρχων χωρικών, ταξικών ή εθνικών 

νοηµατοδοτήσεων της περιοχής, ως συνοριακή ή περιθωριακή ή ακόµα και 

«ακριτική» (Παπαδάκης 2005: 224), δεν θα πρέπει να θε ωρηθούν ως κάτι το 

καινούριο, αλλά ως συνέχεια των ιστορικών διαδικασιών αµφισβήτησης και 

διαπραγµάτευσης στο χωρικό αυτό πλαίσιο. 

Τα σηµερινά και καθοριστικά χαρακτηριστικά της Παλιάς Λευκωσίας είναι 

αποτέλεσµα του διαχωρισµού µεταξύ των δύο πλευρών της Πράσινης Γραµµής, αλλά 

και του πολεοδοµικού διαχωρισµού µεταξύ της Παλιάς Πόλης και των περιοχών 

εκτός των τειχών, εκατέρωθεν της γραµµής. Θα λέγαµε, λοιπόν, πως ενώ τα κυκλικά 

µεσαιωνικά τείχη παρουσιάζονται ως ένα πρώτο όριο , µεταξύ της παλιάς πόλης και 

των άλλων αστικών περιοχών νότια και βόρεια της γραµµής, η Πράσινη Γραµµή 

αποτελεί ένα άλλο «τοίχο» µέσα στα τείχη. Το κυκλικό σχήµα που περικλείει και η 

γραµµή που διαχωρίζει συνυπάρχουν, µετατρέποντας την Παλιά Πόλη της 

Λευκωσίας από µια κλειστή ενότητα στο κέντρο του νησιού που ήταν παλαιότερα, σε 

ένα αµφισβητούµενο χώρο στις άκρες δύο ξεχωριστών και κυρίαρχων κρατικών 

οντοτήτων, στις άκρες δύο διαφορετικών κοινοτήτων και δύο διαφορετικών κόσµων. 

Με άλλα λόγια, είναι µια αστική περιοχή που ενώ βρίσκεται στο κέντρο της πόλης 

και ταυτόχρονα στο κέντρο του νησιού, την ίδια στιγµή καταλαµβάνει µια χωρική 
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θέση ανάµεσα στις δύο πλευρές του διαχωρισµού, αλλά και µια συµβολική θέση 

ανάµεσα στους δύο ξεχωριστούς «κόσµους» που διαµορφώθηκαν στην Κύπρο µετά 

το 1974. 

2.1.1.	  Η	  ανθρωπολογική	  έννοια	  της	  οριακότητας	  

Η ενδιάµεση θέση που καταλαµβάνει χωρικά και συµβολικά η συγκεκριµένη περιοχή, 

µας προσφέρει τη δυνατότητα να χρησιµοποιήσουµε την έννοια της οριακότητας 

(liminality). Θα θέλαµε να υποστηρίξουµε, λοιπόν, πως η εντός των τειχών Λευκωσία 

παρουσιάζει χαρακτηριστικά µιας οριακής (liminal) περιοχής. Γιατί όµως επιλέγουµε 

να χρησιµοποιήσουµε την έννοια της οριακότητας και πώς µας βοηθάει στη 

συγκεκριµένη περίπτωση;  H οριακότητα είναι µια «κλασική» ανθρωπολογική έννοια 

η οποία αναφέρεται στην ενδιάµεση κατάσταση που βρίσκεται ένα υποκείµενο ή µια 

οµάδα υποκειµένων κατά τη διάρκεια των διαβατήριων τελετουργιών, δηλαδή των 

τελετουργιών που σηµαδεύουν το πέρασµα από µια κατάσταση σε µια άλλη. Ο 

Arnold van Gennep (1960 [1909]), που προσέφερε πρώτος µια κατηγοριοποίηση των 

τελετουργιών, αναγνωρίζοντας τη σηµαντικότητα των µεταβάσεων για κάθε κοινωνία, 

ξεχωρίζει τις διαβατήριες τελετουργίες (rites of passage) ως µια ιδιαίτερη κατηγορία 

τελετουργιών και τη χωρίζει περαιτέρω σε τρεις υποκατηγορίες: τις τελετουργίες 

χωρισµού (rites of separation), τις τελετουργίες µετάβασης (transition rites), και τις 

τελετουργίες ενσωµάτωσης (rites of incorporation). Ο van Gennep αποκάλεσε τις 

τελετουργίες µετάβασης ως οριακές τελετουργίες (liminal rites) και τις τελετουργίες 

ενσωµάτωσης ως µετα-οριακές τελετουργίες (post-liminal rites). Επιπλέον, εξήγησε 

πως η τριαδική δοµή χωρισµός-µετάβαση-ενσωµάτωση είναι συχνά παρούσα και κατά 

τη διάρκεια της ίδιας της µεταβατικής ή της οριακής περιόδου (Thomassen 2014: 37). 

Το σηµαντικό κατά τη διάρκεια αυτής της µεταβατικής ή οριακής περιόδου σε µια 

τελετουργία, είναι πως τα υποκείµενα ή οι  οµάδες, αφού έχουν αποχωριστεί από το 

προηγούµενο πλαίσιο κανόνων και νόµων, περνάνε σε µια κατάσταση αβεβαιότητας 

και ασάφειας κατά την οποία βρίσκονται στο ενδιάµεσο, µέχρι δηλαδή να 

επιστρέψουν µέσω της ενσωµάτωσης στα καθορισµένα πλαίσια της νέας 

πραγµατικότητας και ταυτότητας που φέρνει ο  νέος κοινωνικός ρόλος ή το νέο 

στάτους που τους αποδίδεται. 

Σύµφωνα µε τα παραπάνω, η οριακότητα είναι µια κατάσταση η οποία εµφανίζεται 

στο ενδιάµεσο µιας διάβασης ή στο ενδιάµεσο ενός περάσµατος, όπως είναι για 

παράδειγµα το πέρασµα από την παιδική στην ενήλικη ζωή ή το πέρασµα από το 
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στάτους του εργένη σε αυτό της συζύγου. Είναι µια κατάσταση η οποία είναι 

ενδιάµεση, γιατί ενώ το προηγούµενο κοινωνικό πλαίσιο κανόνων, συµπεριφορών, 

ιεραρχιών και εξουσιών παύει να ισχύει, το επόµενο δεν έχει ακόµα σχηµατιστεί. 

Ωστόσο, αν και η έννοια της οριακότητας φαίνεται σαν να έχει στενή εφαρµογή µόνο 

στο πλαίσιο των τελετουργικών διαβάσεων, θέλουµε να υποστηρίξουµε πως µπορεί 

να εφαρµοστεί και ευρύτερα αφού δείχνει να καταφέρνει να συλλάβει κάτι από την 

ουσία της ακαθόριστης και ανακριβούς κατάστασης της µεταβατικότητας (Horvath 

2013: 10). Γι’ αυτό, όπως εξηγεί λεπτοµερώς ο  Bjorn Thomassen στο βιβλίο του 

Liminality and the Modern: Living through the in-between (2014), η οριακότητα είναι 

από τη µια πλευρά µια έννοια που αφορά τόσο το προσωπικό, όσο και το κοινωνικό 

και από την άλλη είναι µια έννοια µε οικουµενική απήχηση: «Οι πολιτισµοί και οι 

ανθρώπινες ζωές δε µπορούν να υπάρξουν χωρίς στιγµές µετάβασης, ούτε και χωρίς 

αυτούς τους σύντοµους αλλά σηµαντικούς χώρους όπου βιώνουµε το πέρασµα από το 

ενδιάµεσο» (ο.π.: 4, έµφαση δική µας). Οπότε, τα τελετουργικά περάσµατα έχουν ως 

αποτέλεσµα οριακές και µεταβατικές εµπειρίες, οι  οποίες, ακόµα και αν είναι 

πολιτισµικά προσδιορισµένες, θα ήταν δόκιµο να υποστηρίξουµε πως συναντώνται σε 

κάθε πολιτισµό τόσο στο ατοµικό, όσο και στο συλλογικό επίπεδο.  

Εδώ θα πρέπει, βέβαια, να επισηµάνουµε και τη σηµασία της εµπειρίας για την 

οριακότητα, αφού τα χαρακτηριστικά και οι  ποιότητες της έννοιας αναφέρονται σε 

συγκεκριµένου είδους ανθρώπινες εµπειρίες. Ιδιαίτερο ενδιαφέρον παρουσιάζει το 

γεγονός ότι ετυµολογικά η  λέξη εµπειρία προέρχεται από την λέξη πείρα, η οποία 

σηµαίνει «προχωρώ προς τα εµπρός, διεισδύω» και σύµφωνα µε τον Γεώργιο 

Μπαµπινιώτη συνδέεται µε τη ρίζα per- και άρα και το αγγλικό experience8. Ο 

Thomassen δεν παραλείπει να αναφέρει πως το αγγλικό experience σηµαίνει 

ετυµολογικά «διαπερνώ κάτι» («to go through something») και καταλήγει πως «κάθε 

συζήτηση για την οριακότητα πρέπει να εµπλέκεται µε την εµπειρία» (2014: 5). Τη 

σηµασία της ανθρώπινης εµπειρίας είχε βέβαια επισηµάνει και ο Victor Turner (1969, 

1974), ο οποίος ήταν αυτός που ανακάλυψε ξανά την έννοια της οριακότητας του van 

Gennep και την ανέπτυξε µέσα από το έργο του µε βάση την ανθρώπινη εµπειρία, 

                                                
8 ΕΤΥΜ. < αρχ. πείρα, αρχική ση µ. «προσπάθεια, απόπειρα», < *πέρ^α < I.E. *per-, ρίζα 
ευρείας διαδόσεως µε βασική σηµ. «προχωρώ προς τα ε µπρός, διεισδύω». Η σηµ. Αυτή 
αιτιολογεί τη σύνδεση µε πολλές I.E. λ., πβ . λατ. periculum «δοκιµή, κίνδυνος», peritus 
«δοκιµασµένος, έµπειρος» (ex-per-tus «πεπειραµένος» > γαλλ. expert), (Μπαµπινιώτης 2002). 



Κεφάλαιο	  2ο	  

 

58	  

κάτι που τον οδήγησε στην ενασχόλησή του µε το θέατρο και την επιτέλεση 

(performance) (1988).  

Από την µέχρι τώρα περιγραφή της έννοιας της οριακότητας και των 

χαρακτηριστικών των οριακών καταστάσεων, είναι πιστεύουµε εµφανές ότι πρόκειται 

για µια έννοια που µπορεί να φανεί ιδιαίτερα βοηθητική στην ανάλυση της 

περίπτωσης της Παλιάς Λευκωσίας, αλλά και του γενικότερου πολιτικοκοινωνικού 

πλαισίου της Κύπρου, όπως αυτό διαµορφώθηκε µετά το άνοιγµα των σηµείων 

διέλευσης της διαχωριστικής γραµµής. Η οριακότητα είναι µια ανθρωπολογική 

έννοια µε ιδιαίτερες δυνατότητες η οποία εισήχθη από τον van Gennep πριν περίπου 

εκατό χρόνια. Ωστόσο, εκτός από το σηµαντικό έργο του Turner, δεν θα λέγαµε πως 

έχει τύχει της αναγνώρισης και της χρήσης που της αρµόζει στο επιστηµονικό πεδίο 

της ανθρωπολογίας. Αυτό ενδέχεται να οφείλεται στο γεγονός ότι τα τελευταία 

χρόνια η χρήση του όρου από διάφορα επιστηµονικά πεδία, που ποικίλουν από τη 

θρησκειολογία µέχρι τις διεθνείς σχέσεις ή ακόµα και το µάρκετινγκ, έχει προκαλέσει 

ένα τέτοιο «άνοιγµα» του όρου που υπό συνθήκες θα µπορούσε να χρησιµοποιηθεί 

για να σηµαίνει σχεδόν ο τιδήποτε. Πρόσφατα, ο  Δανός ανθρωπολόγος Bjorn 

Thomassen δηµοσίευσε ένα βιβλίο το οποίο είναι αφιερωµένο εξ ολοκλήρου στην 

έννοια της οριακότητας. Στην εισαγωγή του βιβλίου, ο συγγραφέας υποστηρίζει πως 

η συγκεκριµένη έννοια θα µπορούσε να καταλαµβάνει κεντρική θέση στις κοινωνικές 

επιστήµες, ό µως την ίδια στιγµή υποστηρίζει ότι θα πρέπει κανείς να είναι 

προσεκτικός στη χρήση της, γιατί όπως χαρακτηριστικά αναφέρει: «η οριακότητα δεν 

‘εξηγεί’, ούτε και µπορεί να ‘εξηγήσει’ το οτιδήποτε (...) Η οριακότητα είναι. 

Συµβαίνει. Λαµβάνει χώρα. Και τα ανθρώπινα όντα αντιδρούν στις οριακές εµπειρίες 

µε διαφορετικούς τρόπους. (...) Για να το πούµε απλά, η έννοια της οριακότητας 

µπορεί να µας βοηθήσει να καταλάβουµε τις περιόδους µετάβασης και τις κοινωνικές 

διαδικασίες αλλαγής κάτω από διαφορετικό φως» (Thomassen 2014: 7). Ακριβώς για 

αυτό πιστεύουµε πως µπορεί να είναι µια χρήσιµη έννοια –ένα καλό εργαλείο µε το 

οποίο µπορούµε να σκεφτούµε, όπως χαρακτηριστικά αναφέρει και ο  Thomassen– 

για την προσέγγιση της περίπτωσης της Λευκωσίας στη συγκεκριµένη χρονική και 

ιστορική στιγµή. 

Συνεχίζοντας, λοιπόν, ο  Thomassen αναφέρεται στη χρήση της έννοιας από τα 

διάφορα επιστηµονικά πεδία και εξηγεί πως, για να είναι χρήσιµη η οριακότητα στις 

κοινωνικές επιστήµες, θα πρέπει να παραµείνει στα πλαίσια της ανθρωπολογικής της 
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ιστορίας ενώ ταυτόχρονα ιδιαίτερη σηµασία θα πρέπει να δίνεται στις έννοιες της 

εµπειρίας και της µετάβασης, µε τις οποίες είναι στενά συνδεδεµένη (ο.π.). Έχοντας 

πει αυτό προχωράει σε µια κριτική στις χρήσεις της έννοιας οι οποίες την ταυτίζουν 

µε αυτή της περιθωριακότητας (marginality), λέγοντας πως ενώ οι  δύο έννοιες 

µοιράζονται κοινά χαρακτηριστικά (αφού και οι δύο αναφέρονται σε όρια και σύνορα) 

παραµένουν διαφορετικές, γιατί η οριακότητα δεν αναφέρεται ούτε σε κάτι που είναι 

στο περιθώριο, ούτε και σε κάτι που είναι εκτός ορίων, αλλά αναφέρεται 

συγκεκριµένα σε κάτι που είναι τοποθετηµένο στο ενδιάµεσο (ο.π. 7-8). Γι’ αυτό το 

λόγο, ο  συγγραφέας ασκεί κριτική και σε όσες προσεγγίσεις αντιµετωπίζουν 

απροβληµάτιστα την οριακότητα ως κάτι θετικό ή κάτι το επιθυµητό, εντοπίζοντας 

τις ρίζες τέτοιων στάσεων σε θεωρητικά και επιστηµονικά ρεύµατα σκέψης που 

εξελίχθηκαν από τη δεκαετία του 1980 και µετά. Τα παραδείγµατα που δίνει σε σχέση 

µε το παραπάνω είναι δύο. Το πρώτο παράδειγµα είναι η πολυδιαβασµένη δουλειά 

του Mikhail Bakhtin (1984) για το γέλιο, το καρναβάλι και τον καρναβαλισµό, που 

συνδέθηκε έντονα µε την έννοια της οριακότητας, αποδίδοντάς της τις ποιότητες του 

καρναβαλιού, τις οποίες ο  συγγραφέας υποστήριξε ότ ι δηµιουργούν µια κοινωνική 

κατάσταση όπου αναπτύσσονται αγνές και αδιαµεσολάβητες ανθρώπινες σχέσεις 

χωρίς ιεραρχίες. Το δεύτερο παράδειγµα είναι η δουλειά του Homi Bhabha (1994) 

στην οποία η οριακότητα αντιµετωπίζεται απλά ως µια θετική έκφραση της έννοιας 

της πολιτισµικής υβριδικότητας. Σύµφωνα µε τον Thomassen (2014: 8) αυτή η θέση 

βρήκε ένθερµους υποστηριχτές τόσο στο πεδίο των πολιτισµικών σπουδών, όσο και 

της ανθρωπολογίας, και οδήγησε στην κατανόηση της οριακότητας ως πολιτισµική 

υβριδικότητα η οποία απολαµβάνει τη διαφορά χωρίς κάποια υποτιθέµενη ή 

επιβαλλόµενη ιεραρχία. Επιπλέον, ο Thomassen θεωρεί πως και ο Turner έπαιξε ρόλο 

στην ανάπτυξη της κατανόησης της έννοιας της οριακότητας ως ένα εργαλείο 

χειραφέτησης, διότι µάλλον υπερεκτίµησε την απελευθερωτική δυναµική της 

οριακότητας, την οποία µάλιστα είδε ως όχηµα που θα οδηγούσε στην απελευθέρωση 

από τους κανονιστικούς περιορισµούς της νεοτερικής κατανόησης του κόσµου. 

Συγκεκριµένα, στην ανάλυσή του για το «κοινωνικό δράµα» στη σύγχρονη εποχή, ο 

Turner το κατανοεί ως «αρµονικές ή δυσαρµονικές κοινωνικές διεργασίες που 

εµφανίζονται σε καταστάσεις σύγκρουσης» (1974: 37-41, 1988: 76) και εκεί είναι 

που εφαρµόζει το τριπλό σχήµα του van Gennep για τις διαβατήριες τελετουργίες. 

Ωστόσο, σύµφωνα µε τον Thomassen, o Turner είδε την οριακότητα ως µια δύναµη 

που µπορεί να ανοίξει έναν πολιτισµικό χώρο για την ανθρώπινη δηµιουργικότητα, 
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αναγνωρίζοντας τα απελευθερωτικά και µεταβατικά χαρακτηριστικά της οριακότητας 

σε φαινόµενα του σύγχρονου κόσµου, «όπως τα ιερά προσκυνήµατα, ο µυστικισµός, 

ή ακόµη και ο χιπισµός...» (Τερζάκης 2015: 14). 

Σε αυτό το πλαίσιο ο Turner χρησιµοποιεί τον όρο µεταιχµιώδες9 (liminoid), για να 

εκφράσει τη δοµική διαφορά µεταξύ των τρόπων µε τους οποίους οι  οριακές 

πρακτικές εµφανίζονται σ τις φυλετικές κοινωνίες και των τρόπων που τέτοιες 

πρακτικές επανεµφανίζονται στις σύγχρονες καταναλωτικές κοινωνίες µέσω της 

τέχνης, του θεάτρου και άλλων δραστηριοτήτων του ελεύθερου χρόνου. Ωστόσο, 

όπως υποστηρίζει ο  Tomassen (2014: 10) σε αυτό το σηµείο ο  Turner φαίνεται να 

υπερβάλλει στη χρήση της έννοιας της οριακότητας καθώς προβάλλει µε 

ενθουσιασµό τις ποιότητες του παιχνιδιού, του αντι-συστηµικού, της 

δηµιουργικότητας και της φαντασίας ως τις δυνάµεις αυτές που εµπεριέχονται στην 

οριακότητα και µπορούν να οδηγήσουν πέρα από τους περιορισµούς που έθετε η 

νεωτερικότητα. Ο Turner, σύµφωνα µε τον Thomassen, έβλεπε στο µετα-µοντερνισµό 

ποιότητες οι οποίες θα µπορούσαν να οδηγήσουν πέρα από τις κανονιστικές δυνάµεις 

που χαρακτηρίζουν το νεοτερικό κόσµο και σε αυτό το πλαίσιο η οριακότητα είχε 

σηµαντικό ρόλο να παίξει (ο.π.). Ωστόσο, η θεώρηση του Thomassen, η οποία 

στηρίζεται κυρίως στην κριτική της οριακότητας ως µιας εγγενώς απελευθερωτικής 

κατάστασης, χρησιµοποιεί την έννοια για να δει µε ένα διαφορετικό φακό την ίδια τη 

                                                
9 Στο σηµείο αυτό χρησιµοποιούµε τη µετάφραση του όρου liminoid, του Turner, από τον 
Φώτη Τερζάκη (2015). Στην παρούσα διατριβή επιλέγουµε, όµως, να µην ακολουθήσουµε 
την απόδοση του συγκεκριµένου µεταφραστή και για τους υπόλοιπους σχετικούς όρους που 
χρησιµοποιούµε στα ελληνικά. Δηλαδή, ενώ ο Τερζάκης αποδίδει µε ανάλογο τρόπο και τους 
όρους liminal και liminality, δηλαδή ως µεταιχµιακό και µεταιχµιακότητα, σε αυτή τη 
διατριβή επιλέγουµε τους όρους οριακό και οριακότητα. Θα πρέπει όµως να πούµε πως ο 
Τερζάκης επιλέγει σωστά τους παραπάνω όρους, αφού η αυξηµένη σηµασία του liminoid στο 
έργο του Turner που µεταφράζει, αλλά και η σχολαστική συζήτηση των όρων αυτών από τον 
διάσηµο ανθρωπολόγο, δεν του επιτρέπει να αποδώσει µε άλλο τρόπο το -ώδες που ενέχει ο 
όρος. Ωστόσο, στη δική µας περίπτωση δεν χρησιµοποιούµε καθόλου στην ανάλυσή µας τον 
όρο liminiod του Turner. Έτσι, ακολουθώντας συγγραφείς όπως ο Στάυρος Σταυρίδης (1999, 
2003) που  έχει ασχοληθεί συστηµατικά µε τις χωρικές διαστάσεις του liminality, κρίνουµε 
πως η  απόδοση του όρου  στα ελληνικά ως οριακότητα ταιριάζει περισσότερο στην ανάλυση 
της αλλαγής στην Κυπριακή και Λευκωσιάτικη ενδιάµεση, µεταβατική και συν-οριακή 
κατάσταση. Στο σηµείο αυτό θα  µπορούσαµε να αναφέρουµε επίσης, πως η  απόδοση του 
όρου ως «µεταιχµιακότητα», φαίνεται να προτιµάται στην Ελλάδα από το πεδίο των 
θεατρικών σπουδών και του σύγχρονου περφόρµανς (βλ. για παράδειγµα την κριτική της 
Ελένης Παπάζογλου (2011) στην µετάφραση του  βιβλίου του David Wails: Το αρχαίο 
ελληνικό δράµα ως π αράσταση [2009]), ενώ η απόδοση ως «οριακότητα» φαίνεται να 
προτιµάται από τα πεδία της µελέτης του χώρου/πόλης (βλ. Σταυρίδης 1999, 2003: 299-305), 
αλλά και της ανθρωπολογικής µελέτης σύγχρονων πολιτισµικών πρακτικών στην Ελλάδα, 
όπως για παράδειγµα το Psytrance (βλ. Κυριακόπουλος 2015).  
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νεοτερική κατανόηση του κόσµου, αναδεικνύοντας τις πλευρές της οριακής 

κατάστασης που άλλοι συγγραφείς παραβλέπουν, όπως είναι η αβεβαιότητα ή η 

επισφάλεια, και τονίζοντας το γεγονός ότι οι  κανονιστικές δυνάµεις της 

νεωτερικότητας ήταν, τελικά, εµποτισµένες και δεµένες µε «οριακές φαντασιώσεις 

και καρναβαλικές παρορµήσεις (ο.π.).  

Τέλος, είναι σηµαντικό να τονίσουµε και τη χωρική διάσταση της έννοιας της 

οριακότητας. Είναι χαρακτηριστικό πως ο  van Gennep δίνει ιδιαίτερη σηµασία στη 

χωρική διάσταση της οριακότητας και αναγνωρίζει τη σηµασία των ζωνών 

µετάβασης, όπως πόρτες, κατώφλια και πύλες, ως θεµελιώδη για την πολιτισµική 

επεξεργασία της τελετουργικών διαβάσεων ή µεταβάσεων, αλλά και για την ίδια την 

πολιτισµική µεταµόρφωση. Αν και η έννοια της οριακότητας αναφέρεται στις 

διαβατήριες τελετουργίες, ουσιαστικά είναι µια χωρική έννοια και η σηµασία της 

χωρικής διάστασής της αναδεικνύεται και από το γεγονός ότι ο van Gennep αφιέρωσε 

ολόκληρο το δεύτερο κεφάλαιο του βιβλίου του Rites of Passage (1960 [1909]), που 

ακολουθεί αµέσως µετά την αρχική κατηγοριοποίηση των τελετουργιών, στην 

εδαφική διάβαση (territorial passage). Όπως τονίζει ο Thomassen, o van Gennep είδε 

καθαρά τις εδαφικές συνοριακές ζώνες ή συνοριακές γραµµές, κατώφλια ή πύλες, ως 

δοµικά ταυτόσηµους χώρους µε την ενδιάµεση περίοδο µιας τελετουργικής διάβασης: 

η χωρική ή γεωγραφική µετάβαση συσχετίζεται µε την τελετουργική σηµείωση µιας 

πολιτισµικής διάβασης (2014: 91). Επιπλέον, η σηµασία των εδαφικών µεταβάσεων 

έγκειται στο γεγονός ότι σύµφωνα µε τον van Gennep η φυσική διάβαση ενός 

κατωφλιού ίσως προηγείται των τελετουργιών που προσδιορίζουν µια συµβολική ή 

«πνευµατική» διάβαση (van Gennep 1960: 22 στο Thomassen 2014: 91). Κατ’ αυτόν 

τον τρόπο, θα µπορούσαµε να πούµε πως στο έργο του van Gennep συναντάµε µια 

πρώιµη, αλλά ενδιαφέρουσα και αρκετά σηµαντική προσπάθεια θεωρητικοποίησης 

του χώρου.  

2.1.2.	  Η	  περιθωριακότητα	  και	  η	  οριακότητα	  της	  Παλιάς	  Λευκωσίας	  

Επιστρέφοντας ό µως στην Παλιά Λευκωσία, µπορούµε να υποστηρίξουµε ότι η 

περιοχή παρουσιάζει έντονα οριακά χαρακτηριστικά, είναι δηλαδή σαν να λέµε πως 

βρίσκεται σε µια ενδιάµεση κατάσταση ανάλογη µε αυτή στην οποία βρίσκεται ο 

χώρος του κατωφλιού – ο ενδιάµεσος χώρος ανάµεσα στο οικείο και το «άλλο». Είναι 

γεγονός πως µετά το 1974 η περιοχή άλλαξε χαρακτήρα και µεταµορφώθηκε στη 

µόνη αστική περιοχή της Κύπρου στην οποία µπορούσε κανείς να βρεθεί σε πολύ 
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κοντινή απόσταση µε τον εθνικό «άλλο», τον εχθρό. Η εγγύτητα στον εχθρό ήταν ένα 

σηµαντικό χαρακτηριστικό που σηµάδεψε την εντός των τειχών πόλη και την 

οδήγησε στην εγκατάλειψη και την υποβάθµιση. Παράλληλα, το γεγονός ότι οι παλιοί 

κάτοικοι της περιοχής την εγκατέλειψαν οδήγησε στη σύνδεσή της, και στις δύο 

πλευρές, µε ύποπτες και παράνοµες ενέργειες, µε τα καµπαρέ και την πορνεία, αλλά 

και µε τις οµάδες µεταναστών. Έτσι, µε τον καιρό η Παλιά Λευκωσία µετατράπηκε 

σε ένα αστικό χώρο στον οποίο έρχεται κανείς σε επαφή µε τον «άλλο», όχι όµως 

µόνο τον εθνικό «άλλο», τον εχθρό, αλλά και τον µετανάστη, τον πρόσφυγα, τον 

«άνθρωπο της νύχτας» και τον παράνοµο. 

Ο Λευτέρης, που πήρε την απόφαση να µετακοµίσει στην παλιά πόλη στις αρχές του 

1980 και βρίσκεταί µέχρι σήµερα εκεί µε την οικογένειά του, µου ανέφερε:  

«Όταν πήραµε µε την γυναίκα µου το σπίτι, λόγω κόστους κυρίως, ο  πατέρας 
µου µου ‘χε πει πως αγόρασα εφτά φορτηγά χώµα (γέλια) και οι φίλοι και 
συγγένειες µας λέγανε: µα τι πάτε να κάνετε εκεί, εκεί έχει µόνο Τούρκους και 
γέρους!» 

Ενώ ο Γιώργος, που µένει εκτός της παλιάς Λευκωσίας, αλλά συναντηθήκαµε σε ένα 

καφενείο µέσα στα τείχη της πόλης το 2010, µου είπε: 

«Μετά το ’74 οι τόπακες εφύασην, µείναν τα σπίτια τζιαι ρηµάξανε τζιαι τωρά 
εν φτηνή η παλιά Λευκωσία τζιαι µεινήσκουν αλλοδαποί. Αν δεν ήταν το ’74 θα 
ήταν ανεπτυγµένη τζιαι θα ταν ωραία. Είναι στο κέντρο, εγώ ήταν να 
προτιµούσα να µεινήσκω δαµέ, αλλά εν γίνεται. Αγόρασα ένα σπίτι τζιαι εν 
ηµπορώ να µείνω µέσα γιατί εν ούλλο µαύροι τζιαµέ...»10 

Τα χαρακτηριστικά της Παλιάς Λευκωσίας που περιγράφονται παραπάνω ταιριάζουν 

περισσότερο σε µια κατάσταση περιθωριακότητας παρά σε µια κατάσταση 

οριακότητας. Τα τείχη της πόλης φαίνεται σαν να λειτούργησαν µετά το 1974 

περικλείοντας και την ίδια στιγµή αποκλείοντας την περιοχή από την υπόλοιπη πόλη 

και κατ’ αυτόν τον τρόπο, λειτούργησαν ως όρια που άφησαν την Παλιά Πόλη «απ’ 

έξω» παρά το γεγονός ότι αυτή βρισκόταν χωρικά «µέσα» (στα τείχη). Όπως είδαµε 

παραπάνω, σύµφωνα µε τον Thomassen, η περιθωριακότητα και η οριακότητα µπορεί 

να είναι έννοιες κοντινές, αλλά παρόλ’ αυτά δεν είναι ταυτόσηµες.  Οπότε, ενώ είναι 

σαφές ότι λόγω της εγκατάλειψης και της υποβάθµισης η Παλιά Λευκωσία 

                                                
10 Στα παραθέµατα από συνεντεύξεις και συζητήσεις µε πληροφορητές και πληροφορήτριές 
στην έρευνα, χρησιµοποιούµε και τα κυπριακά ελληνικά, αλλά και τα ελληνικά που 
οµιλούνται στην Ελλάδα, κατά περίπτωση και ανάλογα µε τον τρόπο που ο καθένας και η 
καθεµιά  µου µιλούσαν κατά τη διάρκεια των συζητήσεων µας. 
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εξελίχθηκε µετά το 1974 σε µια περιθωριακή αστική περιοχή, αυτό µάλλον δεν είναι 

αρκετό για να την χαρακτηρίσουµε ως µια οριακή περιοχή. 

Θα θέλαµε, λοιπόν, να υποστηρίξουµε πως η Παλιά Λευκωσία άρχισε να αναπτύσσει 

χαρακτηριστικά οριακότητας µετά την άρση της απαγόρευσης διέλευσης της 

πράσινης γραµµής το 2003. Η δυνατότητα να περάσει κανείς στην «άλλη» πλευρά 

µετά από τριάντα χρόνια ήταν µια άκρως σηµαντική εξέλιξη, που στην αρχή 

αντιµετωπίστηκε µε µπερδεµένα συναισθήµατα από πολλούς ανθρώπους εκατέρωθεν 

της γραµµής. Οι κάτοικοι του νησιού βρέθηκαν ξαφνικά µπροστά στην απόφαση αν 

θα περάσουν τη διαχωριστική γραµµή ή όχι. Αυτή η απόφαση όµως δεν ήταν απλή, 

αλλά ήταν φορτισµένη µε διαφορετικά νοήµατα που στηρίζονταν στις µέχρι τότε 

κυρίαρχες αντιλήψεις και εµπειρίες του ορίου, του «συνόρου» και του διαχωρισµού 

της Κύπρου, και οι  οποίες ήταν σχεδόν αντίθετες µεταξύ τους στις δύο πλευρές. 

Χαρακτηριστικό αυτής της αντίθεσης είναι για παράδειγµα το γεγονός ότι ενώ η 

επίσηµη τ/Κυπριακή θέση αντιµετώπιζε την Πράσινη Γραµµή ως ένα σύνορο του 

(µη-αναγνωρισµένου) κρατικού µορφώµατος, η επίσηµη ε/Κυπριακή πλευρά την 

αντιµετώπιζε όχι ως σύνορο, αλλά ως µια πρόσκαιρη διαχωριστική γραµµή που θα 

υπήρχε µέχρι να λυθεί το Πρόβληµα.  

Όταν, µετά το 2003, έγινε δυνατόν το «πέρασµα» στην «άλλη» πλευρά, η προοπτική 

της πραγµατοποίησής του δεν ήταν κάτι απλό για κανέναν Κύπριο και καµία Κύπρια. 

Θα µπορούσαµε να πούµε πως, ιδιαίτερα τα πρώτα χρόνια, το πέρασµα στην «άλλη» 

πλευρά ήταν µια εδαφική διάβαση η οποία ήταν ταυτόχρονα και µια συµβολική 

µετάβαση. Είναι χαρακτηριστικό πως στην εµπειρία και την πράξη του περάσµατος 

αντανακλώνται µέχρι και σήµερα –πάνω από δέκα χρόνια µετά το άνοιγµα– τρόποι 

αντίληψης του εαυτού, που εκφράζουν πολιτικές τοποθετήσεις και πολιτικούς 

ανταγωνισµούς στο εσωτερικό των δύο κοινοτήτων. Μέχρι και σήµερα, δηλαδή, 

υπάρχουν ε/Κύπριοι/ες που δεν έχουν πάει στην «άλλη» πλευρά, και συνήθως είναι  

αυτοί/ες που δεν έχουν καταφέρει να ξεπεράσουν τις εθνοκεντρικές αντιλήψεις της 

περιόδου του απόλυτου διαχωρισµού (1974-2003). Αντίθετα, αυτοί/ες που σήµερα 

περνάνε πιο συχνά τη Πράσινη Γραµµή τείνουν να είναι παράλληλα άνθρωποι που 

καταφέρνουν να δουν πέρα από την εθνοκεντρική κατασκευή του «άλλου» ως εχθρού 

και διατηρούν φιλίες, αλλά και πολιτικές συνεργασίες µε ανθρώπους από την «άλλη» 

πλευρά. Έτσι, η επιλογή της πραγµατοποίησης ή όχι του περάσµατος, αντανακλά 

συχνά διαφορές που εκφράζονται και πολιτικά  Οπότε, το αυξηµένο προσωπικό, αλλά 
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και κοινωνικο-πολιτικό νόηµα που αποδίδεται σε αυτήν την πράξη της δίνει 

αυξηµένη σηµασία και την καθιστά µια µεταβατική διαδικασία και µια εµπειρία µέσα 

από την οποία τα άτοµα επανατοποθετούν τον εαυτό τους σε ένα ευρύτερο πλαίσιο 

κυρίαρχων λόγων, πρακτικών και νοηµάτων για το όριο  και το διαχωρισµό. Αυτό 

είναι ακόµα πιο έντονο για τους τ/Κύπριους, που τα χρόνια µεταξύ του 1974 και του 

2003 βρίσκονταν αποκλεισµένοι στο βόρειο τµήµα του νησιού, και οι  οποίοι 

εκφράζουν αυτήν την αλλαγή µε τον πιο χαρακτηριστικό τρόπο, δηλαδή 

αποκαλώντας το άνοιγµα των σηµείων διέλευσης ως «άνοιγµα πυλών». Πύλες προς 

το «άλλο», πύλες εξόδου από τον αποκλεισµό και πύλες διάβασης ή µετάβασης.  

Συγκεκριµένα, λοιπόν, το πρώτο οδόφραγµα που άνοιξε το 2003 ήταν στη Λευκωσία 

και βρίσκεται ακριβώς έξω από τη δυτική πλευρά των τειχών, στο ξενοδοχείο Λήδρα 

Πάλλας. Έτσι, το «άνοιγµα των οδοφραγµάτων» επηρέασε την Παλιά Λευκωσία 

αναδεικνύοντας τα χαρακτηριστικά της περιοχής ως ενδιάµεσο χώρο, ως κατώφλι. 

Αυτό µπορούµε να το υποστηρίξουµε γιατί το άνοιγµα του σηµείου διέλευσης, προς 

την µέχρι τότε απαγορευµένη «άλλη» πλευρά, ακριβώς δίπλα στα τείχη µετέτρεψε 

την Παλιά Λευκωσία σε µια προέκταση της ενδιάµεσης, της ουδέτερης ή, όπως 

αλλιώς αναφέρονται οι  ε/Κύπριοι σε αυτή, της Νεκρής Ζώνης. Έτσι, η εντός των 

τειχών πόλη µετατράπηκε σε µια περιοχή µε την οποία αυτός ή αυτή που βίωνε το 

«πέρασµα» ερχόταν σε άµεση επαφή. Επιπλέον, η εγγύτητα του σηµείου διέλευσης 

µε την Παλιά Πόλη την µετέτρεψε σε ένα χώρο στον οποίο η συνάντηση µε τον 

«άλλο» ήταν πια µια πραγµατικότητα, η οποία µάλιστα, από την περίοδο αυτή και 

έπειτα, άρχισε να χαρακτηρίζει ίσως και ολόκληρη την περιοχή. Αυτό το 

χαρακτηριστικό της εντός των τειχών πόλης έγινε ακόµα πιο έντονο από το 2008 και 

µετά, όταν πραγµατοποιήθηκε το άνοιγµα ενός ακόµα σηµείου διέλευσης. Αυτή τη 

φορά, το οδόφραγµα (ή η πύλη) που άνοιξε ήταν στην οδό Λήδρας, στην καρδιά της 

παλιάς Λευκωσίας και στον πιο εµπορικό δρόµο της περιοχής. Το νέο κεντρικό 

σηµείο διέλευσης αύξησε την κίνηση διαµέσου της γραµµής, αυξάνοντας ταυτόχρονα 

την παρουσία ε/Κυπρίων και τ/Κυπρίων στην «άλλη» πλευρά της εντός των τειχών 

περιοχής και εντείνοντας τον ενδιάµεσο χαρακτήρα της.  

Ο Νικόλας, ακτιβιστής της επανένωσης και γύρω στα 30, µου ανέφερε σε συνοµιλία 

µας για το άνοιγµα του οδοφράγµατος της Λήδρας: 

«Μετά το άνοιγµα της Λήδρας, ακόµα και να µην περάσεις το οδόφραγµα απλά 
να περπατήσεις στο δρόµο ή να κάτσεις σε ένα κκαφέ, µπορείς να έρθεις σε 
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επαφή µε τ/Κύπριους, ή τουλάχιστον να ακούσεις τούρτζικα. Εν ήταν έτσι πριν 
να ανοίξει η Λήδρας, ήταν αλλά σε πολλά λλιόττερο βαθµό» 

Αν σε χώρους που χαρακτηρίζονται από οριακότητα, όπως είναι η Παλιά Λευκωσία, 

ισχύει η παρατήρηση πως διαµορφώνεται µια «ενδιάµεση» κατάσταση, όπου τα 

κοινωνικά όρια θολώνουν και κυρίαρχοι κανόνες συµπεριφοράς ή προκαθορισµένοι 

ρόλοι αµφισβητούνται, τότε θα πρέπει να ισχύει και το γεγονός ότι είναι χώροι στους 

οποίους ανοίγεται η ενδεχοµενικότητα και δυνητικά µπορούν να αναπτυχθούν 

διαφορετικές ταυτότητες και υποκειµενικότητες. Ή όπως το θέτει ο  Thomassen «η 

οριακότητα ανοίγει την πόρτα σε έναν κόσµο της ενδεχοµενικότητας όπου συµβάντα 

και νοήµατα –πράγµατι η «πραγµατικότητα» η ίδια– µπορούν να πλαστούν και να 

οδηγηθούν σε διαφορετικές κατευθύνσεις» (2014: 7)..  

Στην περίπτωση της Παλιάς Λευκωσίας τα χαρακτηριστικά της οριακότητας που 

αναπτύχθηκαν στην περιοχή µετά το άνοιγµα των σηµείων διέλευσης, των πυλών 

προς το «άλλο» και τελικά προς το διαφορετικό, φαίνεται πως δηµιούργησαν τις 

απαραίτητες συνθήκες για την εµφάνιση µιας κοινωνικής και πολιτικής 

δραστηριότητας µε ριζοσπαστικά χαρακτηριστικά µε την οποία ασχολείται η 

συγκεκριµένη διατριβή. Η Παλιά Λευκωσία, έχοντας τα χαρακτηριστικά της 

περιθωριακής περιοχής, ήταν ήδη από τη δεκαετία του 1980 ένας χώρος στον οποίο 

εκφράστηκαν κάποιες µορφές εναλλακτικής και ριζοσπαστικής πολιτικής και 

πολιτιστικής δραστηριότητας, που όµως παρέµειναν περιθωριακές11. Ωστόσο, από τα 

µέσα της δεκαετίας του 2000 και µετά,  τα πράγµατα φαίνεται να αλλάζουν. Η 

δραστηριότητα αυτή αναπτύσσεται και µαζικοποιείται σε ένα διαφορετικό και οριακό 

χωρικό, αλλά και συµβολικό, πλαίσιο  καταφέρνοντας να συµπεριλάβει διάφορων 

ειδών δράσεις (π.χ. δηµιουργία κοινωνικών χώρων και καταλήψεων, καθηµερινή 

χρήση δηµόσιων χώρων και  οργάνωση κινητοποιήσεων και εκδηλώσεων - 

συζητήσεων , προβολών, συναυλιών και πάρτυ) σε δηµόσιους και ιδιωτικούς χώρους 

της περιοχής, που ξεκινούν να επηρεάζουν την αίσθηση και τον χαρακτήρα της 

Παλιάς Λευκωσίας. Γι΄ αυτό, η υπό µελέτη περίοδος της διατριβής ξεκινάει το 2003, 

όταν η άρση της απαγόρευσης διέλευσης της Πράσινης Γραµµής διαµορφώνει τις 

συνθήκες δηµιουργίας του πολιτιστικού κέντρου Kardaş, του πρώτου αυτο-

οργανωµένου κοινωνικού κέντρου µε συµµετέχοντες και από τις δύο κοινότητες, και 

φτάνει µέχρι το 2011, όταν το «παγκοσµιο-τοπικό» (Δαλακογλου 2011: 220) κίνηµα 
                                                
11 Για περισσότερα σχετικά µε την ανάπτυξη αυτών των δραστηριοτήτων στην περιοχή κατά 
τη δεκαετία του 1980 βλ. κεφάλαιο 6. 
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Occupy εκφράστηκε στη Λευκωσία µε την κατάληψη στη Νεκρή Ζώνη, ή αλλιώς, 

την κατάληψη του «περάσµατος» της ενδιάµεσης ζώνης, του χώρου ανάµεσα στα 

σηµεία ελέγχου των δύο πλευρών, στο πέρασµα Λήδρας/Lokmaci. Το κίνηµα 

«Καταλάβετε τη Νεκρή Ζώνη» αποτελεί σίγουρα µία από τις πιο ριζοσπαστικές 

κινηµατικές διαδικασίες στην Κύπρο, που πραγµατοποιήθηκε από κοινού µε τη 

συµµετοχή ε/Κύπριων και τ/Κύπριων ακτιβιστών, και παρουσιάζεται ως µια στιγµή 

κορύφωσης της από τα κάτω πολιτικής και πολιτισµικής δραστηριοποίησης στη 

Λευκωσία που αναπτύχθηκε από το 2003 και έπειτα.  

Από τη µια πλευρά, λοιπόν, η διατριβή αυτή θέλει να προσφέρει µια ανθρωπολογική 

περιγραφή της εµφάνισης και ανάπτυξης αυτού του είδους της από τα κάτω πολιτικής 

και πολιτισµικής δραστηριότητας στη Λευκωσία, συνδέοντας την µε την ευρύτερη 

κοινωνική αλλαγή που παρατηρείται στην Κύπρο µετά την περίοδο 2003-2004. Και 

από την άλλη, το ενδιαφέρον της µελέτης εστιάζεται στις σχέσεις της εµφάνισης και 

ανάπτυξης αυτής της δραστηριοποίησης µε το συγκεκριµένο οριακό αστικό 

περιβάλλον της Παλιάς Λευκωσίας, οι οποίες, όπως θα υποστηρίξουµε στη συνέχεια, 

θεωρούµε πως παίζουν σηµαντικό ρόλο στη διαµόρφωση τόσο του χαρακτήρα, όσο 

και των τρόπων δράσης της από τα κάτω πολιτικής και κοινωνικής δραστηριοποίησης. 

Με άλλα λόγια, αυτή η µελέτη εστιάζει στη διερεύνηση των χωροποιήσεων της 

κοινωνικής αλλαγής, ή αλλιώς, εστιάζει σε µια διερεύνηση της µετάβασης. 

Παράλληλα, στη µελέτη αυτή δίνεται ιδιαίτερη σηµασία στη διαµόρφωση µιας 

διαφορετικής πολιτικής υποκειµενικότητας, η οποία αναπτύσσεται µέσα από την 

κοινωνική και πολιτική δραστηριοποίηση και σε σχέση µε την εµπειρία του 

συγκεκριµένου υλικού περιβάλλοντος της Παλιάς Λευκωσίας, και ταυτόχρονα, 

παρουσιάζεται ως ένα αποτέλεσµα της ρήξης µε τις βεβαιότητες του παρελθόντος που 

έφερε το άνοιγµα των περασµάτων του ορίου, του συνόρου, του διαχωρισµού. 

2.2.	  Από	  τα	  κάτω	  δραστηριοποίηση	  

2.2.1.	  Τι	  εννοούμε	  με	  τον	  όρο;	  	  

Τα τελευταία δέκα περίπου χρόνια παρατηρείται. συγκεκριµένα στην Παλιά 

Λευκωσία, η ανάπτυξη πολιτικής και πολιτιστικής δραστηριοποίησης και ακτιβισµού 

που προέρχονται από τα κάτω. Με αυτόν τον όρο αναφερόµαστε στη δραστηριότητα 

που αναπτύσσεται από άτοµα και οµάδες που δρουν και οργανώνονται ανεξάρτητα 

από τις επίσηµες δοµές του κράτους, τα πολιτικά κόµµατα ή άλλους διεθνείς ή 
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τοπικούς φορείς και οργανισµούς. Τη δραστηριότητα αυτών των ο µάδων και των 

εµπλεκόµενων ατόµων την περιγράφουµε ως πολιτική, αλλά και ως πολιτιστική, 

επειδή συνδέεται, από τη µία πλευρά, µε πολιτικές παραδόσεις αστικού ακτιβισµού 

και κινηµάτων, και από την άλλη, µε πολιτισµικές παραδόσεις και αστικούς ή/και 

νεανικούς πολιτισµούς, όπως είναι οι µουσικές παραδόσεις του πανκ και του χιπ-χοπ, 

ο αστικός πολιτισµός του γκραφίτι ή γενικότερα η παράδοση του DIY (do it yourself 

– κάντο µόνος σου). Επιπρόσθετα, η δυναµική από τα κάτω παρουσιάζεται ως 

σηµαντικό στοιχείο της ανάπτυξης µιας κοινωνικής και πολιτικής δραστηριοποίησης, 

που εµφανίζεται ριζοσπαστική στο κυπριακό πλαίσιο στο επίπεδο της έκφρασης 

πολιτικού λόγου, αλλά και στο επίπεδο της οργάνωσης και δράσης στο αστικό 

περιβάλλον.  

Ο πολιτικός λόγος που εκφράζεται από αυτή τη δραστηριοποίηση, όσον αφορά το 

Κυπριακό Πρόβληµα, αµφισβητεί, πρώτον, τους κυρίαρχους εθνοκεντρικούς και 

εθνικιστικούς λόγους των δύο πλευρών της Κύπρου, και δεύτερον, αµφισβητεί τον 

επίσηµο λόγο των προσπαθειών για επίλυση του Προβλήµατος, που 

πραγµατοποιούνται µε τη διαµεσολάβηση διεθνών οργανισµών, όπως τα Ηνωµένα 

Έθνη, αλλά και την εµπλοκή των αριστερών κοµµάτων της Κύπρου. Επιπλέον, ο 

πολιτικός λόγος που εκφράζεται πάει πέρα από το Πρόβληµα και αφορά τόσο διεθνή, 

όσο και τοπικά ζητήµατα, ενώ αµφισβητεί τους κυρίαρχους λόγους για τον τρόπο 

ζωής, διασκέδασης και ανάπτυξης στο αστικό πλαίσιο, οι οποίοι ξεπερνάνε τα εθνικά 

σύνορα και περιγράφουν το σύγχρονο και υπερ-εθνικό παράδειγµα της 

νεοφιλελεύθερης λογικής και της εµπορευµατοποίησης αστικών περιοχών µέσω των 

αστικών µετασχηµατισµών.  

Παράλληλα, στο επίπεδο της οργάνωσης και της δράσης στο αστικό περιβάλλον, οι 

µορφές οργάνωσης και οι  τρόποι δράσης των ο µάδων αυτών ακολουθούν τις 

παραδόσεις της αυτο-οργάνωσης και της άµεσης δράσης. Ως αυτο-οργάνωση 

θεωρείται ο  τρόπος οργάνωσης που προέρχεται από τα κάτω και βασίζεται στην 

ελεύθερη συµµετοχή των µελών των οµάδων, ενώ παράλληλα είναι επενδυµένος µε 

τις ιδέες και τα ιδανικά της αντι-ιεραρχίας, δηλαδή εκφράζει µια αντίθεση και 

αντίσταση στη δηµιουργία ιεραρχιών στο εσωτερικό των οµάδων και κατ' επέκταση 

των κοινωνιών. Ως άµεση δράση θεωρείται ο τρόπος δράσης που δεν ζητάει από τις 

αρχές, ή άλλους φορείς εξουσίας, να αλλάξουν την πολιτική τους για να πετύχει αυτό 

που θέλει ή έχει ανάγκη, αλλά αντίθετα, επιχειρεί να το κάνει πράξη χωρίς να ζητά 
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την άδειά τους. Με άλλα λόγια, η λογική της άµεσης δράσης σηµαίνει ότι οι 

εµπλεκόµενοι σε αυτή δραστηριοποιούνται µε σκοπό την αλλαγή των συνθηκών από 

τις οποίες επηρεάζονται οι  ίδιοι, ή θα λέγαµε, πως σηµαίνει την προσπάθεια να 

πετύχει κανείς τους στόχους του µέσω της δικής του δύναµης και όχι µέσω της 

δύναµης κάποιου ή κάποιων άλλων, ή πιο απλά, όπως το θέτει ο David Graeber, πως 

σηµαίνει την επιµονή να δραστηριοποιείται κανείς σαν να ήταν ήδη ελεύθερος (2009: 

207).   

Τέλος, το γεγονός ότι η δραστηριοποίηση αυτή πραγµατοποιείται στον αστικό χώρο 

έχει ιδιαίτερη σηµασία. Ένας από τους πρώτους συγγραφείς που ασχολήθηκαν µε 

ανάλογη δραστηριότητα από τα κάτω στον αστικό χώρο είναι ο Manuel Castells, στο 

βιβλίο «The City and the Grassroots: A cross-cultural analysis of Urban Social 

Μovements» (1983)⋅ ένα βιβλίο µε σηµαντική επιρροή στη µελέτη των κοινωνικών 

κινηµάτων που εστιάζει στο grassroots, δηλαδή σε αυτό που περιγράφουµε εµείς ως 

από τα κάτω. Αν και στη συγκεκριµένη διατριβή δεν ορίζουµε τη δραστηριοποίηση 

που µελετάµε ως «κοινωνικό κίνηµα», ο  τρόπος µε τον οποίο ορίζει ο  Castells αυτό 

που ονοµάζει «αστικό κοινωνικό κίνηµα» παρουσιάζει ιδιαίτερο ενδιαφέρον και 

αξίζει να τον αναφέρουµε. Ο Castells υποστηρίζει πως «αστικό κοινωνικό κίνηµα» 

είναι «η συλλογική συνειδητή δραστηριότητα που στοχεύει στη µεταµόρφωση των 

θεσµοθετηµένου αστικού νοήµατος ενάντια στη λογική, τα συµφέροντα και τις αξίες 

της κυρίαρχης τάξης» (1983:305). Επιπλέον, συνεχίζει τονίζοντας πως «µόνο τα 

αστικά κοινωνικά κινήµατα είναι αστικά προσανατολισµένες κινητοποιήσεις, που 

επηρεάζουν τη δοµική κοινωνική αλλαγή και µεταµορφώνουν τα αστικά νοήµατα», 

γιατί το αντίθετο, δηλαδή η αλλαγή των αστικών νοηµάτων µετά την κυριαρχία µιας 

νέας κοινωνικής τάξης (µε άλλα λόγια από τα πάνω), δεν συµβαίνει απαραίτητα (ο.π.). 

Όπως φαίνεται από τα παραπάνω, ο  Castells δίνει ιδιαίτερη έµφαση στη µεταβολή 

των αστικών νοηµάτων (urban meanings), γιατί τα κατανοεί ως ένα σηµαντικό 

χαρακτηριστικό της δραστηριότητας που µελετάει, και µάλιστα, προχωράει παραπέρα 

ορίζοντας ως «αστική κοινωνική αλλαγή τον επαν-ορισµό του αστικού νοήµατος» 

(ο.π.: 304). Οπότε, η σηµασία που δίνει ο  Castells στη µεταβολή των νοηµάτων για 

την πόλη έχει σηµασία και για τη δική µας διερεύνηση, γιατί, όπως θα δείξουµε στη 

συνέχεια αυτού και των επόµενων κεφαλαίων της διατριβής, η διαδικασία 

επανανοηµατοδότησης του αστικού χώρου µέσα από τη συλλογική καθηµερινή και 

ενσώµατη σχέση των ατόµων που µελετάµε, µε χώρους και τόπους της εντός των 
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τειχών Λευκωσίας, είναι ένα βασικό χαρακτηριστικό της δραστηριότητας που 

αναπτύσσεται από τα κάτω, ενώ παράλληλα, επηρεάζει και το σχηµατισµό τόσο των 

χαρακτηριστικών των οµάδων, όσο και των ταυτοτήτων των ατόµων. Άλλωστε, όπως 

το θέτει και η Magrit Mayer γράφοντας για τη σηµασία των αστικών κοινωνικών 

κινηµάτων, όπως τα ορίζει ο  Castells, «ενώ δεν µπορούν να µεταβάλλουν την 

κοινωνία (...) µπορούν να µεταβάλλουν τα ‘αστικά νοήµατα’, δηλαδή υποσκάπτουν 

τις κοινωνικές ιεραρχίες που καθορίζουν την αστική ζωή και δηµιουργούν αντί αυτών 

µια πόλη οργανωµένη στη βάση των αξιών χρήσης, των αυτόνοµων τοπικών 

πολιτισµών και της αποκεντρωµένης συµµετοχικής δηµοκρατίας» (Mayer 2006: 202).  

Με αυτόν τον τρόπο, φτάνουµε ό µως στο ερώτηµα: γιατί αυτού του είδους η 

δραστηριοποίηση στην Κύπρο µας ενδιαφέρει; Θα λέγαµε, αρχικά, πως µας 

ενδιαφέρει γιατί οι  διαφορετικοί τρόποι δράσης και διεκδίκησης που παρουσιάζει η 

σύγχρονη αστική δραστηριοποίηση από τα κάτω είναι ένα θέµα που δεν έχει επαρκώς 

µελετηθεί στο κυπριακό πλαίσιο. Επιπλέον, µας ενδιαφέρει και γιατί η εµφάνιση και 

ανάπτυξή αυτής της δραστηριοποίησης φαίνεται πως συνδέεται στενά τόσο µε το 

διαιρεµένο αστικό περιβάλλον της Παλιάς Λευκωσίας, όσο και µε την κοινωνική 

αλλαγή, που έφεραν και στις δυο πλευρές της Κύπρου, οι  πολιτικές εξελίξεις της 

περιόδου 2003-2004. Επιπρόσθετα, η από τα κάτω πολιτική και κοινωνική 

δραστηριοποίηση και ακτιβισµός στο αστικό πλαίσιο έχει τα τελευταία χρόνια 

αναδειχθεί ως ένας κεντρικός τρόπος έκφρασης της αντίθεσης προς τοπικές και 

παγκόσµιες πολιτικές, που αναπτύσσονται και προωθούνται στην εποχή της κρίσης 

και του νεοφιλελευθερισµού, σε παγκόσµιο επίπεδο. Συγκεκριµένα, στο σηµείο αυτό 

αναφέροµαι στα µαζικά αντικυβερνητικά κινήµατα που εµφανίστηκαν στην Ευρώπη 

και τη Βόρεια Αµερική κατά τη διάρκεια του 201112 εκφράζοντας θέσεις κατά των 

πολιτικών λιτότητας, τα οποία ήταν εν µέρει εµπνευσµένα από τα κινήµατα που 

ξεκίνησαν από την πλατεία Tahrir του Καϊρου και αναπτύχθηκαν τον ίδιο χρόνο στις 

Αραβικές χώρες, µένοντας γνωστά, κυρίως µέσω των διεθνών Μ.Μ.Ε., ως «Αραβική 

Άνοιξη». Γι' αυτό το λόγο, αυτού του είδους η δραστηριοποίηση προσελκύει 

αυξηµένο ερευνητικό ενδιαφέρον ερευνητών από τις κοινωνικές επιστήµες, αλλά και 

                                                
12  Για περισσότερα σχετικά µε τα Ευρωπαϊκά κινήµατα των πλατειών και το Βορειο- 
Αµερικάνικο κίνηµα Occupy, που ξεκινώντας από τη Νέα Υόρκη εξαπλώθηκε σε διάφορες 
χώρες του κόσµου, βλέπε στο τελευταίο κεφάλαιο της παρούσας διατριβής, το οποίο 
ασχολείται συγκεκριµένα µε την Κυπριακή εκδοχή του κινήµατος Occupy, το κίνηµα Occupy 
the Buffer Zone ή στα ελληνικά Καταλάβετε τη Νεκρή Ζώνη. 
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συγκεκριµένα από την ανθρωπολογία 13 . Πάρ’ όλ’ αυτά, είναι ένα αντικείµενο 

έρευνας που δεν έχει τύχει ακόµα συστηµατικής καταγραφής και µελέτης στην 

Κύπρο.  

Η Κύπρος και το Κυπριακό Πρόβληµα έχουν γίνει πολλές φορές αντικείµενο µελέτης 

από Έλληνες και ε/Κύπριους που προέρχονται από επιστηµονικά πεδία, όπως αυτά 

της ιστορίας, των πολιτικών επιστηµών, των διεθνών σχέσεων, της επίλυσης 

συγκρούσεων κ.α14, ενώ παράλληλα έχουν γίνει και αντικείµενο µελέτης διαφόρων 

συγγραφέων, δηµοσιογράφων και πολιτικών αναλυτών σε Ελλάδα και Κύπρο15. 

Τέτοιες µελέτες αναλύουν συστηµατικά τους επίσηµους λόγους και τις πρακτικές των 

εµπλεκόµενων πλευρών στο «Κυπριακό Πρόβληµα», αλλά και τις αλλαγές στις 

διεθνείς ισορροπίες δυνάµεων, που επηρεάζουν την Κύπρο και τα σχέδια λύσης του 

Κυπριακού Προβλήµατος, µιας και λόγω της γεωγραφικής της θέσης βρισκόταν 

πάντα στο επίκεντρο διεθνών ανταγωνισµών και διεκδικήσεων. Ωστόσο, τέτοιες 

προσεγγίσεις εστιάζουν το ενδιαφέρον τους κυρίως στις πολιτικές και κοινωνικές 

δυνάµεις που προέρχονται από τα πάνω, από τα κράτη, τους διεθνείς οργανισµούς και 

άλλους επίσηµους τοπικούς ή διεθνείς φορείς, που δρουν στο Κυπριακό πλαίσιο και 

διαµορφώνουν τις πολιτικές συνθήκες και κοινωνικές ισορροπίες. Επίσης, τέτοιες 

µελέτες συχνά ακολουθούν τις επίσηµες πολιτικές εξελίξεις και δεν δίνουν σηµασία 

στις κοινωνικοπολιτικές διεργασίες που προέρχονται από τα κάτω. Από την άλλη 

πλευρά, οι ανθρωπολογικές µελέτες, όπως αυτές που αναφέρθηκαν στο προηγούµενο 

κεφάλαιο, δίνουν περισσότερη προσοχή στις διεργασίες που επιτελούνται από τα 

κάτω, αλλά ασχολούνται κυρίως µε τους τρόπους µε τους οποίους οι  ιδιαιτερότητες 

της Κύπρου και το Κυπριακό Πρόβληµα επηρεάζουν τις κοινωνικές σχέσεις και τις 

ισορροπίες ανάµεσα στους ε/Κύπριους, τ/Κύπριους και τους άλλους κάτοικους του 

νησιού, διαµορφώνοντας το κοινωνικό και πολιτισµικό πεδίο της Κύπρου. Οπότε, αν 
                                                
13 Στο σηµείο αυτό αναφέρουµε ενδεικτικά το αφιέρωµα του ανθρωπολογικού περιοδικού 
«Cultural Anthropology» στο παγκόσµιο κίνηµα Occupy µε τίτλο: «Occupy, Anthropology 
and the 2011 Global Uprisings» (διαθέσιµο στο σύνδεσµο: http://culanth.org/fieldsights/63-
occupy-anthropology-and-the-2011-global-uprisings#TOC, τελευταία πρόσβαση 02/2016) .   
14 Η βιβλιογραφία για την Κύπρο στα επιστηµονικά πεδία που αναφέρονται είναι τόσο 
πλούσια που  δεν θα  γινόταν να αναφερθεί στο σύνολό της. Ενδεικτικά, αναφέρουµε τα 
ακόλουθα: Ηρακλείδης 2002, 2006, Παπαπολυβίου κ .α. 2013, Χατζηβασιλείου 2005, 
Χριστοδουλίδης 2009, Πολυβίου 2010, Ριζάς 1997, 2000, 2002. 
15 Εδώ αναφερόµαστε και σε συγγραφείς των οποίων το έργο έχει σηµασία για την ιστορική 
έρευνα και τεκµηρίωση (βλ. Δρουσιώτης 1998, 2005, 2010), αλλά και σε συγγραφείς των 
οποίων οι αναλύσεις εκφράζουν κυρίως απόψεις των ιδίων πάνω στο Κυπριακό Πρόβληµα 
και τις διάφορες προεκτάσεις του για την ελληνική και κυπριακή πολιτική (βλ. Λυγερός 1993, 
2013, 2014).  
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και στη βιβλιογραφία για την Κύπρο παρουσιάζεται µια πληθώρα µελετών και 

αναλύσεων που αφορούν το διαχωρισµό του νησιού και τους επίσηµους λόγους και 

πρακτικές των δύο πλευρών σε σχέση µε τις διάφορες και περίπλοκες πτυχές του 

Κυπριακού Προβλήµατος, δεν υπάρχουν αρκετές συστηµατικές µελέτες για την 

ανάπτυξη των κοινωνικών και πολιτικών δυναµικών που αναπτύσσονται από τα κάτω 

σε σχέση τόσο µε τον ίδιο το διαχωρισµό, όσο και µε την ανάγκη υπέρβασής του. 

Σε αυτό το πλαίσιο, η παρούσα διατριβή φιλοδοξεί να προσφέρει µια διερεύνηση των   

κοινωνικοπολιτικών δυναµικών από τα κάτω, όπως αυτές διαµορφώνονται στην 

Παλιά Λευκωσία από το 2003 και έπειτα. Αν και οι  αλλαγές µετά το 2003 έρχονται 

στην κυπριακή κοινωνία από τα πάνω, δηλαδή προκαλούνται από τις επίσηµες 

πολιτικές διεργασίες π ου πραγµατοποιούνται εκείνη την εποχή, την ίδια στιγµή, 

διαµορφώνουν το κοινωνικο-πολιτικό πλαίσιο µέσα στο οποίο εµφανίζονται οι 

πρώτες εκφράσεις της δραστηριοποίησης που µελετάµε. Αντιµετωπίζοντας, λοιπόν, 

την ανάπτυξη της πολιτικής αλλά και της πολιτιστικής δραστηριοποίησης από τα 

κάτω ως ένα στοιχείο της κοινωνικής αλλαγής στην Κύπρο, και κατ’ επέκταση, τις 

υπό µελέτη δράσεις στο αστικό πλαίσιο της Παλιάς Λευκωσίας, ως στοιχεία της 

χωροποίησης αυτής της αλλαγής, παρατηρούµε πως µέσα από τη δραστηριότητα 

αυτή προωθείται η διαµόρφωση µιας διαφορετικής πολιτικής υποκειµενικότητας. Η 

διαφορετική πολιτική υποκειµενικότητα που διαµορφώνεται µέσα από αυτή τη 

δραστηριοποίηση εκφράζει, από τη µια πλευρά, την ανάγκη ξεπεράσµατος της 

πολιτικής και πολιτιστικής «καθήλωσης», που είχε διαµορφωθεί στην Κύπρο την 

περίοδο 1974-2003 λόγω της ύπαρξης και διαχείρισης του Κυπριακού Προβλήµατος, 

η οποία συνδέεται παράλληλα και µε την απογοήτευση από τις επίσηµες πολιτικές 

δυνάµεις που διαχειρίζονται την εξουσία και εµπλέκονται στις διαπραγµατεύσεις για 

το Κυπριακό Πρόβληµα, ενώ από την άλλη πλευρά, συνδέεται στενά µε την εντόπια 

έκφραση παγκόσµιων κινηµάτων και κοινωνικών διεργασιών. Τα λόγια ενός 

πενηντάρη ε/Κύπριου συνοµιλητή µου και για χρόνια ακτιβιστή της επανένωσης της 

Κύπρου, περιγράφουν τη διαµόρφωση (από το 2003 και έπειτα) µιας διαφορετικής 

υποκειµενικότητας που αναπτύσσεται σε σχέση µε το «Κυπριακό»: 

«Μέχρι τη δεκαετία του 2000 και συγκεκριµένα το άνοιγµα των οδοφραγµάτων 
και το σχέδιο Ανάν, το Κυπριακό ήταν καθοριστικό για την πολιτική 
δραστηριοποίηση στην Κύπρο  και επισκίαζε τα άλλα προβλήµατα, πολιτικά ή 
κοινωνικά, που µπορεί να είχε η κοινωνία. Ίσχυε γενικά, έτσι για να το πω απλά, 
µια κατάσταση που έλεγε πως δεν µπορούµε να ασχοληθούµε πολιτικά µε άλλα 
κοινωνικά προβλήµατα από τη στιγµή που  οι «Τούρκοι έχουν τα σπίτια µας». 
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Αυτό έκανε δύσκολη την πολιτική δραστηριοποίηση εκτός του Κυπριακού και 
σήµαινε πως έπρεπε  κανείς πρώτ’ απ’ όλα να πάρει θέση για το Κυπριακό και 
µετά για οτιδήποτε άλλο. Αυτό έχει αλλάξει τα τελευταία χρόνια.  
Η γενιά η δική µου, που  έζησε το ’74, ριζοσπαστικοποιηθήκαµε µέσα από το 
πραξικόπηµα και τον πόλεµο και έτσι φτάσαµε στην αµφισβήτηση, ενώ η γενιά 
του γιου µου φτάνει στο Κυπριακό µέσα από την αµφισβήτηση του συστήµατος» 

2.2.2.	  Η	  έννοια	  της	  πολιτικής	  υποκειμενικότητας	  σε	  σχέση	  με	  την	  οριακότητα	  

Η χρήση της έννοιας της υποκειµενικότητας στις κοινωνικές επιστήµες εκφράζει µια 

στροφή προς το δρων υποκείµενο ως έννοιας που συγκροτείται κοινωνικά, ιστορικά 

και πολιτισµικά16. Ωστόσο, η έννοια αυτή έχει τόσο ψυχολογικές, όσο και πολιτικές 

προεκτάσεις. Η ανθρωπολόγος Sherry Ortner, σε ένα άρθρο της για την 

«σηµαντικότητα της έννοιας για µια κριτική ανθρωπολογία», ξεκινάει λέγοντας πως 

«µε τον όρο υποκειµενικότητα θα εννοώ το σύνολο των τρόπων αντίληψης, επιρροής, 

σκέψης, επιθυµίας, φόβου κ.τ.λ. που εµψυχώνουν τα δρώντα υποκείµενα. Αλλά, θα 

εννοώ πάντα και τις πολιτισµικές και κοινωνικές µορφοποιήσεις που σχηµατίζουν, 

οργανώνουν και προκαλούν αυτούς τους τρόπους επιρροής, σκέψης κ.ο.κ.» (2005: 

31). Συνεχίζοντας, όµως, ξεκαθαρίζει πως το ενδιαφέρον της στην ψυχολογία (όπως 

και το ενδιαφέρον των συγγραφέων που παρουσιάζει στο άρθρο οι  οποίοι 

χρησιµοποιούν τον όρο ) εστιάζεται στη συναισθηµατική εµπειρία του υποκειµένου 

στην πολιτική διεκδίκηση και, όπως αναφέρει παρακάτω, «το ερώτηµα των σύνθετων 

υποκειµενικοτήτων, σε µια περισσότερο ψυχολογική (και µε αυτό δεν εννοώ α -

πολίτική) έννοια, είναι συχνότερα εµφανές στις µελέτες των ο µάδων που 

καταπιέζονται. Ερωτήµατα που αφορούν όχι µόνο τη 'δράση' [agency] (και την 

'αντίσταση'), αλλά και τον πόνο, το φόβο και τη σύγχυση, όπως και τις διάφορες 

µορφές ξεπεράσµατος αυτών των υποκειµενικών καταστάσεων, είναι κεντρικά σε 

αυτό το είδος µελετών» (ο.π.: 34). Αυτό το σηµείο ξεκαθαρίζει πως η έννοια της 

υποκειµενικότητας, όπως χρησιµοποιείται από τη συγγραφέα, δίνει ιδιαίτερη σηµασία 

στις συναισθηµατικές εµπειρίες των πολιτικών υποκειµένων. 

Η εστίαση στα πολιτικά υποκείµενα οδηγεί στον όρο «πολιτική υποκειµενικότητα», ο 

οποίος αναφέρεται πιο συγκεκριµένα στις εµπειρίες των υποκειµένων και τη σχέση 

τους µε δοµές εξουσίας και πολιτικής οργάνωσης, που προκαλούν την ανάπτυξη 

συγκεκριµένων τρόπων κοινωνικής δράσης και υποταγής. Η πολιτική 

                                                
16 Για µια επισκόπηση στο ζήτηµα της εµφάνισης του όρου υποκειµενικότητα και τη στροφή 
των κοινωνικών επιστηµών προς το δρων υποκείµενο βλ. Μαδιανού 2003: 32-38. 
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υποκειµενικότητα παρουσιάζεται, λοιπόν, ως ένα εργαλείο το οποίο µπορεί να 

βοηθήσει ανθρωπολογικές προσεγγίσεις των εµπειριών των πολιτικών υποκειµένων. 

Με αυτόν τον τρόπο χρησιµοποιεί την έννοια της πολιτικής υποκειµενικότητας και η 

Όλγα Δηµητρίου (Demetriou 2007β), στην ανάλυσή της για το γεγονός του 

ανοίγµατος των σηµείων διέλευσης της Πράσινης Γραµµής το 2003. Σε αυτό το 

ιδιαίτερα διαφωτιστικό άρθρο η ε/Κύπρια ανθρωπολόγος υποστηρίζει πως η ξαφνική 

άρση της απαγόρευσης διέλευσης της διαχωριστικής γραµµής (από το τ/Κυπριακό 

καθεστώς το 2003) ήταν ένα γεγονός µε αυξηµένη ιστορική σηµασία, όχι όµως µόνο 

γιατί επέτρεψε τη συνάντηση µεταξύ ε/Κυπρίων και τ/Κυπρίων µετά από τριάντα 

χρόνια απόλυτου διαχωρισµού, αλλά και επειδή το γεγονός έγινε η αφορµή για µια 

αλλαγή στην πολιτική υποκειµενικότητα των Κυπρίων και ειδικότερα των ε/Κυπρίων. 

Η Δηµητρίου ξεκινάει την ανάλυσή της παραθέτοντας έναν ορισµό της πολιτικής 

υποκειµενικότητας, που προέρχεται από το πεδίο της ανθρωπολογίας, ο  οποίος την  

ορίζει ως «την αισθανόµενη εσωτερική εµπειρία ενός ατόµου που περιλαµβάνει τις 

θέσεις του ή της σε ένα πεδίο σχεσιακής [relational] εξουσίας» (Das & Kleinman 

2000:1 στο Demetriou 2007β: 989), η οποία µπορεί να δηµιουργήσει «τόσο την 

αντίσταση σε κανόνες και πρότυπα (...), όσο και µια επεξεργασµένη υποταγή σε 

αυτούς/α» (ο.π.: 10-11 στο Demetriou 2007β: 989). Από αυτόν τον ορισµό φαίνεται 

πως η έννοια της πολιτικής υποκειµενικότητας εµπεριέχει την εµπειρία των 

υποκειµένων τα οποία εµπλέκονται σε σχέσεις εξουσίας, άρα, οι  τρόποι µε τους 

οποίους συγκροτούνται και αλλάζουν οι  πολιτικές υποκειµενικότητες θα πρέπει να 

αφορούν στις αλλαγές των εµπειριών των υποκειµένων σε σχέση µε το πλέγµα 

εξουσίας στο οποίο βρίσκονται. 

Η συγγραφέας µελετά την αλλαγή στις υποκειµενικότητες των ε/Κυπρίων µέσα από 

την προσέγγιση του ανοίγµατος των σηµείων διέλευσης της γραµµής ως ένα συµβάν, 

όπως αυτό γίνεται θεωρητικά κατανοητό µέσα από τις µελέτες των Badiou και Νancy 

(Badiou 2002, 2004, Nancy 2000 στο Demetriou 2007β: 990). Έτσι, χρησιµοποιεί την 

έννοια του «συµβάντος» για να µιλήσει «για τους τρόπους µε τους οποίους οι 

Κύπριοι καλέστηκαν να κάνουν επιλογές (δηλ. να περάσουν ή να µην περάσουν τη 

διαχωριστική γραµµή), που τους καθόρισαν ως διαφορετικά υποκείµενα από αυτά 

που ήταν µέχρι τότε», αλλά και για να υποστηρίξει πως το συγκεκριµένο συµβάν 

είναι «φορτωµένο µε σηµασία µε τέτοιους όρους, όµως, που καθόρισαν τις οπτικές 

για το ίδιο το πολιτικό πρόβληµα» (ο.π.: 991). Υποστηρίζει, λοιπόν, πως η 
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σηµαντικότητα του συµβάντος δεν εξαντλείται στο γεγονός ότι τερµάτισε ξαφνικά 

τρεις δεκαετίες σχεδόν απόλυτης µη-πρόσβασης, γιατί ακριβώς λόγω του ότι η άρση 

της απαγόρευσης έγινε ξαφνικά, δηµιουργώντας συνθήκες για τις οποίες οι επίσηµοι 

φορείς του κράτους δεν ήταν προετοιµασµένοι να αντιµετωπίσουν, χρειάστηκε µια 

επαν-αξιολόγηση του τι σήµαινε αυτή η «πρόσβαση». Σε αυτήν την επαν-αξιολόγηση 

της σηµασίας της πρόσβασης, έπαιξε κεντρικό ρόλο το νόηµα του ίδιου του 

«κράτους», το οποίο, και στις δύο πλευρές, είχε σε µεγάλο βαθµό στηρίξει την 

ύπαρξή του πάνω στη διαµόρφωση των κυρίαρχων λόγων γύρω από συγκεκριµένα 

νοήµατα για το διαχωρισµό και το σύνορο.  

Αυτό όµως που έχει ιδιαίτερη σηµασία για τη δική µας διερεύνηση, είναι το ότι η 

Δηµητρίου περιγράφει τις συνθήκες που δηµιουργήθηκαν τις πρώτες µέρες µετά το 

ξαφνικό άνοιγµα των σηµείων διέλευσης ως οριακές (liminal). Σύµφωνα µε την ίδια, 

σε αυτό συνέβαλλε η  χαρακτηριστική απουσία του κράτους, που επέτρεψε την 

ανάπτυξη συνθηκών ανάλογων µε την έννοια του communitas, όπως την έχει 

περιγράψει ο  Turner, δηλαδή, την ανάπτυξη στον ενδιάµεσο χώρο της οριακότητας 

ενός «είδους θεσµικού θύλακα που περιλαµβάνει το σπόρο των µελλοντικών 

κοινωνικών εξελίξεων, της κοινωνικής αλλαγής» και ο  οποίος χαρακτηρίζεται από 

«την απελευθέρωση των ανθρώπινων δυνατοτήτων κατανόησης, επιρροής, βούλησης, 

δηµιουργικότητας κ.τ.λ., από κανονιστικούς περιορισµούς» (Turner 1969: 44-5 στο 

Demetriou 2007β: 995). Η απελευθέρωση του υποκειµένου από τους κανονιστικούς 

περιορισµούς που είχαν επιβάλει οι  επίσηµοι φορείς του κράτους είχε ως άµεσο 

αποτέλεσµα την απελευθέρωση της φαντασίας, δηλαδή, έγινε δυνατόν να φανταστεί 

κανείς κάτι που µέχρι τότε δεν µπορούσε να φανταστεί, και αυτό ήταν η πιθανότητα 

ενός µέλλοντος χωρίς το διαχωρισµό. Με άλλα λόγια, το άνοιγµα του µέχρι τότε 

αδιαπέραστου ορίου επέτρεψε στα υποκείµενα να φανταστούν ταυτόχρονα την 

πιθανότητα της αποµάκρυνσής του. Αυτό ισχύει κυρίως για την ε/Κυπριακή πλευρά, 

µιας και για την τ/Κυπριακή η πιθανότητα της αποµάκρυνσης του ορίου άνοιξε και 

µέσω των µαζικών διαδηλώσεων, που οδήγησαν στην απόφαση της άρσης της 

απαγόρευσης από το τ/Κυπριακό καθεστώς. Έτσι, η πιθανότητα αποµάκρυνσης του 

ορίου υπονοεί, σύµφωνα µε τη Δηµητρίου, και την πιθανότητα της αποµάκρυνσης της 

υποταγής από τη συγκρότηση του πολιτικού υποκειµένου, η οποία διατηρείτο από τη 

διαµόρφωση της πρωτοκαθεδρίας των κυρίαρχων λόγων για το σύνορο (ο.π: 1002).  
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Αυτή η πιθανότητα ήταν που αποτέλεσε και τη µεγαλύτερη απειλή για το κράτος, µια 

απειλή που θα έπρεπε να ουδετεροποιήσει. Ενώ, λοιπόν, η ίδια η απόφαση της άρσης 

της απαγόρευσης µπορεί να γίνει κατανοητή από την πλευρά του τ/Κυπριακού 

κράτους, ως η ουδετεροποίηση της απειλής των µαζικών διαδηλώσεων, από την 

πλευρά του ε/Κυπριακού κράτους, η απειλή έγινε πραγµατική µόνο µετά το άνοιγµα 

της διαχωριστικής γραµµής. Έτσι, το ε/Κυπριακό κράτος επιχείρησε να 

ουδετεροποιήσει αυτήν την απειλή µέσω µιας επίσηµης δήλωσης, που έγινε κάποιες 

µέρες µετά, η οποία έλεγε ότι τα άτοµα δεν µπορούν να αναγνωρίσουν κράτη και, 

έτσι, το να δείξουν οι  ε/Κύπριοι διαβατήριο για να περάσουν στην «άλλη» πλευρά 

δεν ισοδυναµεί µε «προδοσία» ή µε κάποιο άλλο είδος παράνοµης πράξης (ο.π: 997). 

Η δήλωση  αυτή  ήταν  σηµαντική γιατί ήταν σαφώς αντίθετη µε τη µέχρι τότε 

κυρίαρχη αντίληψη που προωθείτο επίσηµα στην ε/Κυπριακή πλευρά, δηλαδή, ότι το 

να περάσει κανείς στην «κατεχόµενη» πλευρά της Κύπρου, δείχνοντας το διαβατήριό 

του, σήµαινε ουσιαστικά ότι αναγνωρίζει το τ/Κυπριακό καθεστώς, κάτι που θα  

ισοδυναµούσε µε «προδοσία». Οπότε, η δήλωση αυτή ήταν µια προσπάθεια του 

κράτους να περιορίζει το πεδίο δράσης της πολιτικής υποκειµενικότητας των πολιτών 

του. Καταλήγοντας, η Δηµητρίου υποστηρίζει πως:  

«η εµφάνιση της πιθανότητας της ζωής χωρίς το σύνορο, η οποία οδήγησε το 
[ε/Κυπριακό] κράτος να επαναπροσδιορίσει τον εαυτό του µέσω του 
επανακαθορισµού των όρων της υποκειµενικότητας και της διατύπωσης 
αυτού που µέχρι τότε δεν είχε ξαναδιατυπωθεί επίσηµα (η ύπαρξη του 
κράτους δεν είναι κάτι που µπορεί το υποκείµενο να επικυρώσει), οδήγησαν 
στην ανάπτυξη µιας νέας υποκειµενικότητας στην οποία η πολιτική επιλογή 
[να περάσει κανείς ή όχι στην άλλη πλευρά], συνεπάγεται και τη χρήση µιας 
κοινωνικής δράσης αποσυνδεδεµένης από την υποταγή» (Demetriou 2007β: 
1002, έµφαση δική µας).  

2.2.3.	  Αλλαγή	  της	  πολιτικής	  υποκειμενικότητας	  και	  έξοδος	  από	  την	  οριακότητα	  

Η ανάπτυξη της νέας πολιτικής υποκειµενικότητας, που περιγράφει η Δηµητρίου, 

έρχεται ως αποτέλεσµα του «συµβάντος» του ανοίγµατος της διαχωριστικής γραµµής, 

το οποίο δηµιούργησε µια οριακή κατάσταση, που έθεσε σε άµεση αµφισβήτηση την 

κυριαρχία των επίσηµων λόγων και επέτρεψε στα υποκείµενα να φανταστούν ένα 

διαφορετικό µέλλον, ενώ την ίδια στιγµή ώθησε προς τη χειραφέτηση της κοινωνικής 

και πολιτικής δράσης από τους προηγούµενους στενούς κανονιστικούς περιορισµούς. 

Όπως είδαµε στο προηγούµενο κεφάλαιο, η οριακότητα, όπως γίνεται κατανοητή από 

τον van Gennep, είναι µια ενδιάµεση κατάσταση αβεβαιότητας και αµφισβήτησης 
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των κανονιστικών πλαισίων, η οποία είναι το δεύτερο (και ενδιάµεσο) στάδιο στο 

σχήµα που περιλαµβάνει το διαχωρισµό, ως το πρώτο στάδιο και την ενσωµάτωση ως 

το τρίτο και τελευταίο στάδιο της διαδικασίας της διαβατήριας τελετουργίας. Αν, 

λοιπόν, το άνοιγµα των σηµείων διέλευσης είναι το ενδιάµεσο στάδιο της 

οριακότητας (που έφερε ξανά την επαφή των ατόµων µε την εκατέρωθεν «άλλη» 

πλευρά αλλά και µεταξύ τους), τότε ο ντε φάκτο διαχωρισµός του 1974 θα πρέπει να 

είναι το πρώτο στάδιο. Έτσι, το τρίτο και τελευταίο στάδιο της ενσωµάτωσης σε µια 

νέα πραγµατικότητα κανονιστικών πλαισίων (που σηµαίνει και την παράλληλη 

ολοκλήρωση της µετάβασης) δεν µπορεί παρά να είναι, είτε η επανένωση του νησιού, 

είτε η θεσµοθέτηση του διαχωρισµού (π.χ. µέσω της αναγνώρισης της ΤΔΒΚ ή 

κάποιου άλλου κρατικού µορφώµατος της βόρειας Κύπρου). Από τη στιγµή, όµως, 

που το τρίτο και τελευταίο στάδιο στο σχήµα του van Gennep δεν έχει γίνει ακόµα 

πραγµατικότητα, τότε θα µπορούσαµε να πούµε ότι δεν έχει ολοκληρωθεί και η 

διαδικασία µετάβασης, αφού δεν έχει γίνει η απαραίτητη ενσωµάτωση του 

υποκειµένου στα καθορισµένα πλαίσια µιας νέας πραγµατικότητας και ταυτότητας. 

Αυτό σηµαίνει, δηλαδή, πως το υποκείµενο παραµένει µετέωρο στο ενδιάµεσο στάδιο 

της ασάφειας και της αβεβαιότητας που χαρακτηρίζει την κατάσταση της 

οριακότητας.  

Όµως αν είναι έτσι, τότε πως το (ε/Κυπριακό) κράτος έχει καταφέρει να απαλλαγεί 

από αυτήν την απειλή που ενέχεται στην κατάσταση της οριακότητας; H Δηµητρίου 

απαντά σε αυτό το ερώτηµα λέγοντας πως η οριακότητα δεν είναι µια κατάσταση 

στιγµιαία, αλλά πως αντίθετα µπορεί να µετατραπεί σε µια «κατάσταση του 

υπάρχειν» (condition of being), και µε αυτόν τον τρόπο µπορεί αυτή η απειλητική 

οριακότητα να κανονικοποιηθεί (Demetriou 2007β: 996). Ωστόσο, σύµφωνα µε την 

ίδια το ερώτηµα που ακολουθεί και αποκαλύπτει τις πολιτικές διαστάσεις αυτής της 

κανονικοποίησης είναι: ποιος εγκρίνει και ποιού είδους κανονικοποίηση; (ο.π.). 

Σύµφωνα µε την κύπρια ανθρωπολόγο, στη νότια πλευρά της διαχωριστικής γραµµής 

η κανονικοποίηση της οριακής κατάστασης, που σηµατοδοτεί το άνοιγµα των 

σηµείων διέλευσης, από τη µια πλευρά εκφράζεται µέσα από την προώθηση µιας 

ηθικής διάστασης στην πρακτική του «περάσµατος», η οποία επιχειρεί µια διάκριση 

µεταξύ των «σωστών» και των «λάθος» λόγων να περάσει κανείς τη γραµµή (ο.π.: 

998), και από την άλλη, όπως είδαµε παραπάνω, εκφράζεται και µέσω ενός 

επανακαθορισµού της υποκειµενικότητας. Όµως, αυτό άφησε ανοιχτό το ενδεχόµενο 
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στα άτοµα να δώσουν τα δικά τους πολιτικά χαρακτηριστικά στην απόφασή τους να 

πραγµατοποιήσουν το πέρασµα ή όχι, και εκεί βρίσκεται η χειραφέτηση της 

υποκειµενικότητας από την υποταγή στις νοηµατοδοτήσεις του κράτους στην οποία 

αναφέρεται η Δηµητρίου. 

Στη βόρεια πλευρά της γραµµής, όµως, τα πράγµατα είναι λίγο διαφορετικά. Αν το 

άνοιγµα των σηµείων διέλευσης ήταν µια προσπάθεια ουδετεροποίησης της απειλής 

προς το κράτος των µαζικών διαδηλώσεων της περιόδου 2000-2003, η απειλητική 

κατάσταση οριακότητας που έφερε το «άνοιγµα των πυλών» δεν φαίνεται να έχει 

ουδετεροποιηθεί, παρά την όποια κανονικοποίηση επιχειρήθηκε από τις τ/Κυπριακές 

αρχές. Σε αυτό το συµπέρασµα καταλήγει και η Rebecca Bryant, η οποία σε ένα 

σχετικά πρόσφατο άρθρο της µε τίτλο «Ζώντας µε την οριακότητα» (2014) 

καταπιάνεται µε το συγκεκριµένο ζήτηµα στο µη αναγνωρισµένο κράτος της ΤΔΒΚ 

και υποστηρίζει πως την τελευταία δεκαετία οι  τ/Κύπριοι έχουν συνειδητοποιήσει 

περισσότερο το πρόβληµα κυριαρχίας της ΤΔΒΚ και πιστεύουν όλο και λιγότερο 

στην κρατική της υπόσταση. Ένα επιχείρηµα που παρουσιάζει αρκετά κοινά και µε 

την ανάλυση της Yael Navaro για τ η βόρεια Κύπρο, η οποία υποστηρίζει πως η 

ιδιαίτερη αυτή επικράτεια είναι ένας προσποιητός (make-believe) χώρος (Navaro-

Yashin 2012). Εδώ το προσποιητό αντιµετωπίζεται ως «κοινωνική µορφή», όπως 

χαρακτηριστικά λέει, «που αναφέρεται όχι µόνο στο χώρο και την περιοχή, αλλά 

επίσης, σε τρόπους διακυβέρνησης και διοίκησης, όπως και σε υλικές πρακτικές (ο.π.: 

5). 

Η Bryant υποστηρίζει, από την άλλη, πως η µακράς-διάρκειας οριακότητα είναι ένα 

χαρακτηριστικό κάθε «ντε φάκτο κράτους», επειδή τέτοια κράτη βρίσκονται 

«κολληµένα ανάµεσα στην πολιτική µορφή που είχαν κάποτε και το αναγνωρισµένο 

πολιτικό σώµα που εύχονται να γίνουν», έτσι, «στέκονται µεταφορικά στην είσοδο 

της διεθνούς αρένας µη µπορώντας όµως ακόµα να περάσουν το κατώφλι που θα τους 

επιτρέψει να γίνουν πραγµατικά κυρίαρχα κράτη» (2014: 126). Αντίθετα µε αυτό που 

επιχειρώ να υποστηρίξω εγώ, δηλαδή πως η Κύπρος περνάει σε µια κατάσταση 

οριακότητας το 2003 µε το άνοιγµα των σηµείων διέλευσης και την επαφή µε τον 

«άλλο», η Bryant υποστηρίζει πως η βόρεια πλευρά της Κύπρου τοποθετήθηκε από 

την αρχή σε µια κατάσταση οριακότητας, χωρίς ωστόσο να είναι ξεκάθαρο το πότε 

ακριβώς τοποθετείται αυτή η αρχή (στην εισβολή του Τουρκικού στρατού το 1974 

που οριστικοποίησε µε τη στρατιωτική βία τη διαχωριστική Πράσινη Γραµµή ή στην 
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πράξη της αυτο-ανακήρυξης της ΤΔΒΚ το 1983 που εξέφρασε τις επίσηµες 

προσπάθειες των τ/Κυπριακών αρχών να γίνουν κυρίαρχο κράτος). Η συγγραφέας 

αναγνωρίζει, βεβαίως, την έκταση της αλλαγής που πραγµατοποιήθηκε το 2003 και 

έτσι υποστηρίζει πως το «άνοιγµα της πόρτας προς τον έξω κόσµο» ανάγκασε τους 

τ/Κύπριους να «συνειδητοποιήσουν την οριακότητα τους», γιατί ενώ µέχρι εκείνη τη 

στιγµή «µπορούσαν να προσποιηθούν πως είχαν κράτος», η «νοµική, οικονοµική και 

πολιτική παρέµβαση των παγκόσµιων και διεθνών θεσµών κατέστησε σαφή τη 

διατηρούµενη οριακότητά τους» (2014: 132-133). Όπως και να έχει, είτε δηλαδή η 

οριακότητα εµφανίζεται τη στιγµή του ανοίγµατος της διαχωριστικής γραµµής, είτε 

τη συνειδητοποιούν οι τ/Κύπριοι λόγω της επαφής τους µε το «άλλο», τη στιγµή που 

«ανοίγει η πόρτα» προς την άλλη πλευρά και συνακόλουθα προς τη διεθνή αρένα, η 

απειλητική κατάσταση που έφερε η οριακότητα την τελευταία δεκαετία στη βόρεια 

πλευρά της Κύπρου έχει εντείνει, σύµφωνα µε τη Bryant, το γενικότερο πλαίσιο 

αβεβαιότητας και έχει οδηγήσει σε µια γενική αντίληψη πως «κάτι που θα µπορούσε 

να ονοµαστεί κράτος δεν υπάρχει» (ο.π.:139) ή αλλιώς σε µια «κρίση κυριαρχίας» 

(ο.π.: 140).  

Οι παρατηρήσεις της Bryant είναι αρκετά χρήσιµες όσον αφορά την έννοια της 

οριακότητας στη βόρεια πλευρά της Κύπρου, αφού µας δείχνουν ότι από το 2003 και 

µετά η οριακότητα οδήγησε τους τ/Κύπριους να δείχνουν λιγότερη εµπιστοσύνη στο 

τ/Κυπριακό κρατικό µόρφωµα, σαν να αναγνωρίζουν, δηλαδή, περισσότερο την 

προσποιητή διάσταση του χώρου και του µορφώµατος στο οποίο ζουν (Navaro-

Yashin 2012). Αυτό ήταν ένα αποτέλεσµα της απειλητικής κατάστασης που 

αναγκαστικά έφερε το άνοιγµα των σηµείων διέλευσης για τις τ/Κυπριακές αρχές και 

η οποία δεν φαίνεται να ουδετεροποιήθηκε. Ωστόσο, η συγγραφέας δεν αναφέρεται 

καθόλου στις δραστηριότητες αυτές που µπορεί να υποδεικνύουν και µια αλλαγή 

στην πολιτική υποκειµενικότητα των τ/Κυπρίων, και ιδιαίτερα των νέων, ενώ 

ταυτόχρονα φαίνεται να αντιλαµβάνεται την οριακότητα ως µια κατάσταση που 

µπορεί να εµφανιστεί µόνο στις περιπτώσεις που ονοµάζει «ντε φάκτο κράτη». Αυτό 

που επιχειρούµε να υποστηρίξουµε εµείς είναι πως από τη στιγµή που η Κύπρος 

ουσιαστικά δεν έχει περάσει το στάδιο της οριακότητας, που διαµορφώθηκε µε το 

άνοιγµα των σηµείων διέλευσης, αυτό που παρέµεινε από αυτό το σηµαντικό γεγονός 

είναι η απελευθέρωση της πολιτικής υποκειµενικότητας από την υποταγή της 

κυριαρχίας των επίσηµων λόγων, τόσο στη νότια, όσο και στη βόρεια πλευρά της 
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γραµµής. Αυτό είναι ιδιαίτερα σηµαντικό γιατί δηµιουργεί τις συνθήκες για την 

ανάπτυξη, κυρίως στη νότια πλευρά, ενός είδους πολιτικής και πολιτιστικής 

δραστηριότητας που κατάφερε να ξεπεράσει την «καθήλωση» στην οποία βρισκόταν 

η Κύπρος την περίοδο του απόλυτου διαχωρισµού (1974-2003). Επιπλέον, όπως 

είδαµε στο προηγούµενο κεφάλαιο µετά το 2003 η οριακότητα απέκτησε και χωρικές 

διαστάσεις στην περιοχή της Παλιάς Λευκωσίας. Έτσι, σε αυτό τον αστικό χώρο 

κατέστη δυνατόν κάτι που µέχρι τότε δεν µπορούσε κανείς να φανταστεί, δηλαδή η 

πιθανότητα της αποµάκρυνσης του συνόρου και της επανένωσης συγκεκριµένα της 

εντός των τειχών πόλης. Η πιθανότητα για µια ενωµένη Παλιά Πόλη έφερε µαζί της 

και το άνοιγµα των πιθανοτήτων για την ανάπτυξη ενός είδους πολιτικής και 

πολιτιστικής δραστηριότητας στο αστικό πεδίο, που µέχρι τότε δεν µπορούσε να γίνει 

αντιληπτή. Αυτό σήµαινε για παράδειγµα την ανάπτυξη δράσεων που δεν ήταν απλά 

τοποθετηµένες στην περιοχή της Παλιάς Πόλης, αλλά συµπεριλαµβάνουν τη 

συγκεκριµένη περιοχή και ως το αντικείµενο της δράσης τους. Δηλαδή, σήµαινε την 

ανάπτυξη δράσεων που οραµατίζονταν µια επανενωµένη Παλιά Πόλη και παράλληλα 

προσέφεραν τη δυνατότητα συµµετοχής τόσο σε ε/Κύπριους, όσο και σε τ/Κύπριους. 

Εδώ, λοιπόν, ο  ρόλος της οριακότητας, ιδιαίτερα καθώς αυτή αποκτά υλικές και 

χωρικές διαστάσεις, είναι άκρως σηµαντικός για την εµφάνιση και την ανάπτυξη 

νέων υποκειµενικοτήτων και νέων ταυτοτήτων, που διαµορφώνονται σε σχέση µε τον 

οριακό χώρο της Παλιάς Λευκωσίας, αλλά και σε σχέση µε τις νέες δυνατότητες για 

πολιτική και πολιτιστική δράση στο αστικό πλαίσιο που αλλάζουν τα νοήµατα για 

την πόλη.  

Οι νέες αυτές δυνατότητες για δράση στο αστικό πλαίσιο της Παλιάς Πόλης ήταν  

περισσότερο εµφανείς στη νότια πλευρά, γιατί το αναγνωρισµένο στάτους της 

Κυπριακής Δηµοκρατίας την αναγκάζει να διατηρεί τις δηµοκρατικές ελευθερίες, που 

απαιτούνται για την ανάπτυξη τέτοιων ριζοσπαστικών δραστηριοτήτων. Αντίθετα, το 

µη αναγνωρισµένο στάτους της ΤΔΒΚ, αλλά και ο ρόλος του Τουρκικού στρατού στη 

βόρεια πλευρά συµβάλλουν στη διατήρηση ενός πιο ανελεύθερου πλαισίου, µέσα στο 

οποίο δραστηριότητες που αµφισβητούν ανοιχτά και δηµόσια τις κυρίαρχες 

αντιλήψεις δεν γίνονται ανεκτές. Έτσι, οι  τ/Κύπριοι και τ/Κύπριες που εκφράζουν 

νέες ταυτότητες και πολιτικές υποκειµενικότητες δρουν είτε σε ένα αρκετά 

περιορισµένο πλαίσιο στη βόρεια πλευρά της πόλης, είτε συµµετέχουν στις 

δραστηριότητες που πραγµατοποιούνται στη νότια πλευρά.  
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Οι διάφορες εκφράσεις της πολιτικής και πολιτιστικής δραστηριότητας που 

αναπτύσσεται κυρίως στη νότια πλευρά της περιοχής της Παλιάς Λευκωσίας µπορούν, 

λοιπόν, να ιδωθούν ως αντίδραση, αλλά και ως απάντηση, στα νέα δεδοµένα που 

δηµιούργησαν το άνοιγµα των σηµείων διέλευσης και οι αλλαγές της περιόδου 2003-

2004. Εκτός ό µως από την αποτυχία λύσης του Προβλήµατος, που φέρνει 

περισσότερη αβεβαιότητα για το µέλλον και έχει ως αποτέλεσµα τη λιγότερη 

εµπιστοσύνη, κυρίως από νέους και νέες, στους επίσηµους πολιτικούς φορείς, τα 

πολιτικά κόµµατα και στους διεθνείς οργανισµούς ωθώντας την ανάπτυξη 

δραστηριοποίησης από τα κάτω, στη δηµιουργία των νέων αυτών δεδοµένων 

συµβάλει και η είσοδος της Κυπριακής Δηµοκρατίας στην Ε.Ε.. Συγκεκριµένα, η 

ένταξη στην Ε.Ε. προκαλεί αλλαγές στο αστικό χώρο της Παλιάς Πόλης που 

εκφράζονται από την αύξηση των επενδύσεων. Μέχρι τότε, οι  διάφοροι επενδυτές 

αντιµετώπιζαν την εντός των τειχών πόλη ως µια «επικίνδυνη» συνοριακή περιοχή. 

Έτσι, η αίσθηση της ασφάλειας που προκάλεσε η είσοδος στην Ε.Ε. σηµατοδοτεί και 

την έναρξη µιας διαδικασίας αστικού µετασχηµατισµού µε σκοπό τη µετατροπή της 

περιθωριακής εντός των τειχών πόλης σε χώρο επενδύσεων και ανάπτυξης. Αυτό έχει 

ως αποτέλεσµα την ανάπτυξη πολιτικής και πολιτιστικής δραστηριότητας που 

εκφράζει την αντίδραση των ατόµων και ο µάδων που δραστηριοποιούνται στην 

Παλιά Πόλη στην εγκαθίδρυση µιας νεοφιλελεύθερης λογικής στην αστική ανάπτυξη, 

που αλλάζει την καθηµερινότητα της περιοχής και των ανθρώπων της.  

Θα µπορούσαµε να πούµε πως σε κάποιο βαθµό η ανάπτυξη της από τα κάτω 

δραστηριότητας, τα χρόνια που ακολουθούν την περίοδο 2003-2004, είναι µια πράξη 

µίµησης πολιτικών και πολιτισµικών πρακτικών από ριζοσπαστικούς πολιτικούς 

χώρους και ανατρεπτικούς νεανικούς και αστικούς πολιτισµούς του εξωτερικού. 

Ωστόσο, όπως υποστηρίζει ο  Thomassen (2014:99-103), αναδεικνύοντας αυτήν την 

πλευρά στο έργο του van Gennep και του Turner, η µιµητική συµπεριφορά είναι ένα 

από τα χαρακτηριστικά της κατάστασης της οριακότητας και της κρίσης που ενέχεται 

σε αυτή. Ο van Gennep στην ανάλυσή και κατηγοριοποίηση των τελετουργιών δίνει 

ιδιαίτερη προσοχή στην έννοια της «µετάδοσης» και προσδιορίζει τις «µεταδοτικές 

τελετουργίες» ως ξεχωριστή υποκατηγορία (van Gennep 1960: 7-14 στο Thomassen 

2014: 102), όπου οι  µυούµενοι όχι µόνο αντιµετωπίζονται ως µολυσµατικοί, αλλά η 

µόλυνση τους θεωρείται µεταδοτική. Σύµφωνα µε τον Thomassen, η έννοια της 

«µετάδοσης» στον van Gennep παρουσιάζει στενές σχέσεις µε την έννοια την 
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µίµησης, όπως αυτή εµφανίζεται στο έργο µελετητών όπως ο κοινωνιολόγος Gabriel 

Tarde και ο  ανθρωπολόγος Rene Girard (ο.π.: 101-102). Ο Turner (1988), 

αναγνωρίζοντας το έργο του Girard (1979), στην προσπάθειά του να κατανοήσει αυτό 

που ονοµάζει «δηµόσια οριακότητα» αναδεικνύει τη µιµητική πλευρά των οριακών 

καταστάσεων, αλλά και το γεγονός ότι στην ενδιάµεση φάση της τελετουργίας είναι 

συχνά µια µιµητική αναπαράσταση της κρίσης (Thomassen 2014: 102). 

Παρότι, όµως, αυτές οι πολιτικές και πολιτισµικές πρακτικές µπορεί να εµφανίζονται 

ως πράξεις µίµησης, και ιδιαίτερα ως πράξεις µίµησης άλλων αντιδράσεων σε 

καταστάσεις κρίσης (βλ. Ελλάδα), δεν πρέπει να ξεχνάµε πως στην περίπτωση της 

Λευκωσίας οι  πρακτικές αυτές εδαφικοποιούνται εκεί που συµπυκνώνονται χωρικά 

τα ενδιάµεσα χαρακτηριστικά της εποχής µετά το άνοιγµα των σηµείων διέλευσης, 

στα οποία οφείλεται και η µετατροπή της περιθωριακής Παλιάς Λευκωσίας σε οριακή. 

Έτσι, η ανάπτυξη της δραστηριότητας από τα κάτω συµβάλει στη δηµιουργία 

διαφορετικών πολιτικών υποκειµενικοτήτων, οι  οποίες, ό µως, διαµορφώνονται σε 

σχέση µε τον υλικό, αρχιτεκτονικό και συµβολικό χώρο της οριακής αυτής περιοχής. 

Όπως θα δούµε στα επόµενα κεφάλαια, η διαµόρφωση µιας διαφορετικής πολιτικής 

υποκειµενικότητας, σε σχέση µε το χώρο της Παλιάς Λευκωσίας, εκφράζεται κυρίως 

µε δύο τρόπους. Πρώτον, εκφράζεται από τη δηµιουργία σταθερών δοµών στον 

αστικό χώρο, δηλαδή χώρων µε καθορισµένα όρια µέσα στα οποία οι συµµετέχοντες 

µπορούν να κοινωνικοποιηθούν, να εκφράσουν και να αναπτύξουν τις ταυτότητές και 

υποκειµενικότητές τους και να διαµορφώσουν, αλλά και να δηµοσιοποιήσουν 

πολιτικό λόγο. Τέτοιοι χώροι είναι οι καταλήψεις κτιρίων, οι νοικιασµένοι χώροι που 

χρησιµοποιούν οι  οµάδες ως στέκια και κοινωνικά κέντρα, και η καθηµερινή χρήση 

συγκεκριµένων σηµείων στο δηµόσιο χώρο (π.χ. πλατείες, πάρκα κ.α.). Δεύτερον, η 

διαµόρφωση διαφορετικής πολιτικής υποκειµενικότητας εκφράζεται και µέσα από τη 

σχέση που αναπτύσσουν τα υποκείµενα µε το χώρο της Παλιάς Λευκωσίας, κατά τη 

διάρκεια των διαφόρων περιοδικών εκδηλώσεων που οργανώνονται από τα κάτω και 

πραγµατοποιούνται κυρίως στο δηµόσιο χώρο της περιοχής. Οι περιοδικές 

εκδηλώσεις, επιτελώντας το ρόλο σύγχρονων τελετουργιών, δηµιουργούν 

διαφορετικές συνθήκες στην πόλη, παράγουν το δηµόσιο χώρο µε διαφορετικούς 

τρόπους και συµβάλλουν στη δηµιουργία χωρικών και κοινωνικών σχέσεων, αφενός 

µεταξύ των συµµετεχόντων οι  οποίοι βιώνουν καταστάσεις που προσοµοιάζουν στο 

communitas του Turner (1995), και αφετέρου, µεταξύ των συµµετεχόντων και των 
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άλλων κατοίκων και χρηστών της περιοχής. Τέτοιες εκδηλώσεις είναι από τη µία 

πλευρά κινηµατικές εκδηλώσεις και δράσεις, όπως ανοιχτές συνελεύσεις και πορείες, 

και από την άλλη, πολιτιστικές εκδηλώσεις όπως προβολές, συναυλίες, εκθέσεις και 

πάρτυ. 

Οι νέες πολιτικές υποκειµενικότητες που διαµορφώνονται σε σχέση µε την Παλιά 

Λευκωσία θα µπορούσαµε να πούµε πως ξεπερνούν τα προηγούµενα 

προκαθορισµένα χωρικά και συµβολικά όρια που επιβάλλονται από τα πάνω, τόσο σε 

σχέση µε το διαχωρισµό και την ίδια την πόλη, όσο και σε σχέση µε την οργάνωση 

και δραστηριοποίηση στο αστικό πλαίσιο, και παράλληλα διεκδικούν τις δικές τους 

νοηµατοδοτήσεις και συνακόλουθα το δικό τους αδιαµεσολάβητο καθορισµό νέων 

χωρικών και συµβολικών ορίων⋅ ορίων µέσα στα οποία µπορούν να νιώσουν άνετα, 

να αισθανθούν ασφάλεια, να εκφράσουν και να αναπτύξουν διαφορετικές ταυτότητες 

και διαφορετικούς τρόπους αντίληψης του εαυτού και του «άλλου», και να 

αναπτύξουν διαφορετικές κοινωνικές και χωρικές σχέσεις. Οπότε, θέλουµε να 

υποστηρίξουµε πως η διαπραγµάτευση και ο  καθορισµός νέων χωρικών και 

συµβολικών ορίων είναι, στην περίπτωση που αναλύουµε, ένα βασικό και άκρως 

σηµαντικό χαρακτηριστικό της διαµόρφωσης διαφορετικών υποκειµενικοτήτων και 

ταυτοτήτων, γιατί εκφράζει την προσπάθεια των συµµετεχόντων σε αυτού του τύπου 

τη δραστηριότητα να αποδώσουν νόηµα σε µια κατάσταση και σε ένα χώρο, όπου τα 

προηγούµενα προκαθορισµένα όρια έχουν χάσει (για αυτούς τουλάχιστον) το νόηµά 

τους λόγω τοπικών, αλλά και παγκόσµιων εξελίξεων.  

Αυτό ακριβώς είναι που περιγράφει και η κατάσταση της οριακότητας στην οποία 

εισήλθε η Κύπρος, και συγκεκριµένα η Παλιά Λευκωσία, µετά το άνοιγµα των 

«οδοφραγµάτων» ή των «πυλών-πορτών». Δηλαδή, περιγράφει την κατάρρευση των 

προηγούµενων καθορισµένων πλαισίων και οριοθετήσεων. Ωστόσο, το άνοιγµα των 

σηµείων διέλευσης µπορεί να ήταν ο  πιο σηµαντικός, αλλά ίσως δεν ήταν ο  µόνος 

λόγος για την είσοδο της Κύπρου σε µια κατάσταση οριακότητας. Όπως υποστηρίζει 

η Bryant (2014) για τη βόρεια πλευρά της Κύπρου, σηµαντικό ρόλο έπαιξε και η 

άµεση σχέση µε τη διεθνή αρένα που εκφράζεται µέσα από τις σχέσεις µε διεθνείς 

οργανισµούς και θεσµούς. Όµως, αυτό το επιχείρηµα µπορεί να χρησιµοποιηθεί και 

για το αναγνωρισµένο κράτος της Κυπριακής Δηµοκρατίας, αφού η είσοδος στην Ε.Ε. 

ήταν µια εξέλιξη που κατάστησε προηγούµενες εθνικοκεντρικές οριοθετήσεις 

αναχρονιστικές συµβάλλοντας στην προώθηση ενός µετα-εθνικού πλαισίου. 
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Οι προσπάθειες, λοιπόν, των εκφράσεων της από τα κάτω δραστηριοποίησης για τη 

διαµόρφωση στον αστικό χώρο της Παλιάς Λευκωσίας διαφορετικών χώρων και 

διαφορετικών χωρικών σχέσεων µπορούν να γίνουν κατανοητές ως οι  τρόποι 

παραγωγής νέων οριοθετήσεων, που να έχουν νόηµα για τους συµµετέχοντες στις 

συγκεκριµένες συλλογικές πρακτικές. Με άλλα λόγια, τέτοιες πρακτικές θα πρέπει να 

γίνουν κατανοητές ως τρόποι παραγωγής των συνθηκών κατοίκησης στην περιοχή, 

µέσα στις οποίες οι  συµµετέχοντες µπορούν να νιώσουν οικεία, να νιώσουν σαν το 

«σπίτι τους». Ο Thomassen µιλώντας για τις τελετουργίες κατοίκησης έτσι όπως τις 

κατανοεί αρχικά ο  van Gennep, δηλαδή ως τελετουργίες που ταυτίζουν τους νέους 

κατοίκους µε τη νέα τους κατοικία, αναφέρει χαρακτηριστικά πως µας δείχνουν την 

«ιερότητα της κατοίκησης και την αµείωτη σηµαντικότητα της εγκαθίδρυσης και 

διατήρησης ανθρώπινων σχέσεων εντός κάποιου είδους αναγνωρίσιµων ορίων» (2014: 

225, έµφαση δική µου). Αυτό µας υποδεικνύει τη σηµαντικότητα των αναγνωρίσιµων 

ορίων για την εγκαθίδρυση και διατήρηση των ανθρώπινων σχέσεων ή αλλιώς, µας 

δείχνει ότι τα «όρια είναι απαραίτητα για της πλαισίωση της ανθρώπινης εµπειρίας» 

γιατί µε αυτόν τον τρόπο «µαθαίνουµε να συνδεόµαστε µε τον κόσµο» (ο.π.: 13). 

Οι συλλογικές πρακτικές που θα περιγράψουµε στα επόµενα κεφάλαια, οι εκφράσεις 

δηλαδή της από τα κάτω πολιτικής και πολιτιστικής δραστηριοποίησης, γίνονται 

κατανοητές ως προσπάθειες των συγκεκριµένων ατόµων και ο µάδων να 

διαµορφώσουν νέα όρια µέσα στα οποία θα µπορέσουν να εκφράσουν και να 

αναπτύξουν τις διαφορετικές τους πολιτικές υποκειµενικότητες και τις διαφορετικές 

τους ταυτότητες. Με αυτήν την έννοια, µπορούν επίσης να γίνουν κατανοητές ως 

προσπάθειες των ατόµων και ο µάδων αυτών να βγουν από την κατάσταση της 

οριακότητας, δηλαδή την ενδιάµεση και µεταβατική κατάσταση που χαρακτηρίζει 

την περίοδο µετά το άνοιγµα των περασµάτων της διαχωριστικής γραµµής και την 

οποία η Δηµητρίου (Demetriou 2007β) χαρακτηρίζει ως «κανονικοποιηµένη 

οριακότητα».  

Στο σηµείο αυτό θα πρέπει, όµως, να τονίσουµε πως η οριακότητα στις σύγχρονες και 

µεγάλης κλίµακας κοινωνίες διαφέρει σηµαντικά από την οριακότητα όπως τη 

συναντάµε στα τελετουργικά περάσµατα των κοινωνιών µικρής κλίµακας. Ένα 

βασικό χαρακτηριστικό της κατάστασης της οριακότητας στις τελετουργίες, όπως 

εξηγούν τόσο ο  van Gennep, όσο και ο  Turner, είναι ότι η  οριακότητα είναι 

προσδιορισµένη χρονικά, αλλά και χωρικά: υπάρχει δηλαδή ένας καθορισµένος 
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τρόπος εισόδου, αλλά και εξόδου από αυτή την κατάσταση (Thomassen 2009:21). 

Αυτό σηµαίνει πως στις τελετουργίες των κοινωνιών µικρής κλίµακας «τα µέλη της 

κοινωνίας είναι ενήµερα για την οριακή κατάσταση: γνωρίζουν πως θα την αφήσουν 

αργά ή γρήγορα και έχουν τους 'τελετάρχες' [ceremony masters] να τους 

καθοδηγήσουν κατά τη διάρκεια της τελετουργίας» (ο.π.). Όταν εφαρµόζουµε την 

οριακότητα σε καταστάσεις που επηρεάζουν το σύνολο µιας σύγχρονης κοινωνίας 

παρατηρούµε πως το µέλλον είναι άγνωστο, δηλαδή, δεν είναι προκαθορισµένο όπως 

στο ελεγχόµενο πλαίσιο της τελετουργίας και άρα δεν είναι σίγουρο πως το τρίτο 

στάδιο (στο σχήµα του van Gennep), που ολοκληρώνει τη µετάβαση, θα έρθει. 

Επιπλέον, σε αυτές τις περιπτώσεις παρατηρούµε πως δεν υπάρχουν πραγµατικοί 

«τελετάρχες», γιατί κανένα µέλος της κοινωνίας δεν έχει ξαναπεράσει από την 

οριακή περίοδο έτσι ώστε να καθοδηγήσει τους υπόλοιπους. Ακριβώς για αυτούς 

τους δύο λόγους, σε µια σύγχρονη και µεγάλης κλίµακας κοινωνία η ενδιάµεση 

κατάσταση της οριακότητας µπορεί να είναι πολύ επικίνδυνη, όχι µόνο για το κράτος, 

το οποίο µπορεί να καταφέρει να ουδετεροποιήσει την απειλή, αλλά και για τα ίδια τα 

µέλη της κοινωνίας, τα οποία µένουν µετέωρα στην ενδιάµεση κατάσταση και 

παράλληλα ευάλωτα σε οποιονδήποτε παρουσιάσει τον εαυτό του ως «αυτόκλητο 

τελετάρχη» (ο.π.:22), δηλαδή, όποιον παρουσιαστεί ως ικανός τα οδηγήσει εκτός της 

επικίνδυνης ενδιάµεσης κατάστασης, αλλά ουσιαστικά έχει άλλους σκοπούς, όπως 

την προώθηση των δικών του συµφερόντων ή της δικής του πολιτικής ή οικονοµικής 

ατζέντας.  

Την επικίνδυνη κατάσταση της οριακότητας στις µεγάλης κλίµακας κοινωνίες, αλλά 

και τα προβλήµατα που δηµιουργούνται αν το τελευταίο στάδιο της επαν-

ενσωµάτωσης δεν πραγµατοποιηθεί, έχουν αναγνωρίσει διάφοροι συγγραφείς που 

επεξεργάζονται το θεωρητικό αυτό σχήµα. Αρχικά, ο  ίδιος ο  Turner (1969) έχει 

αναγνωρίσει αυτό το πρόβληµα και έχει µιλήσει για την κατάσταση της 

«θεσµοποιηµένης» οριακότητας» στις βιοµηχανικές κοινωνίες. Συγκεκριµένα 

αναφέρει «...µε την αυξανόµενη εξειδίκευση της κοινωνίας και του πολιτισµού, µε 

την προοδευτική πολυπλοκότητα του καταµερισµού της εργασίας, αυτό που στη 

φυλετική κοινωνία ήταν αρχικά ένα σύνολο µεταβατικών ιδιοτήτων ‘betwixt and 

between’ καθορισµένων καταστάσεων του πολιτισµού και της κοινωνίας έχει γίνει το 

ίδιο µια θεσµοποιηµένη κατάσταση» (Turner 1969:107 στο Szakolczai 2005: 211). Ο 

κοινωνιολόγος Arpad Szakolczai (2005, 2009) έχει γράψει συγκεκριµένα για την 
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οριακότητα στις σύγχρονες κοινωνίες περιγράφοντάς την µε τον όρο µόνιµη ή 

διαρκής οριακότητα (permanent liminality). Μάλιστα αναγνωρίζει τρία είδη διαρκούς 

οριακότητας, µε το καθένα να εµφανίζεται «όταν όποια από τις φάσεις στην 

ακολουθία [του van Gennep: αποχωρισµός, οριακότητα, επαν-ενσωµάτωση] παγώσει, 

σαν ένα φιλµ που σταµατά σε ένα καρέ» (2005: 212). Ακολουθώντας την ανάλυση 

του Szakolczai θα λέγαµε πως αυτό που η Bryant αποκαλεί «µακράς-διάρκειας» 

οριακότητα είναι ένα είδος διαρκούς οριακότητας η οποία «πάγωσε» στο πρώτο 

στάδιο του σχήµατος του van Gennep, αυτό δηλαδή του αποχωρισµού, ενώ αυτό που 

η Δηµητρίου αποκαλεί «κανονικοποιηµένη» οριακότητα είναι το είδος της διαρκούς 

οριακότητας που έχει παγώσει στο δεύτερο και ενδιάµεσο στάδιο, µετά δηλαδή το 

άνοιγµα των «οδοφραγµάτων» ή των «πυλών-πορτών». Ωστόσο, αυτό που 

αναδεικνύεται ως σηµαντικό δεν είναι µόνο η µονιµοποίηση, θεσµοποίηση ή 

κανονικοποίηση της οριακότητας, αλλά πρώτον όπως υποστηρίζει και η Δηµητρίου, 

το ποιος εγκρίνει, ποιού είδους κανονικοποίηση (2007β: 996) και δεύτερον, το πως 

µπορεί κανείς να βγει από µια τέτοια κατάσταση. O Thomassen αναφέρει 

χαρακτηριστικά πως «οι θεσµοί που συνθέτουν µια κοινωνία έχουν φτιαχτεί για να 

αντιµετωπίσουν µια έκτακτη κατάσταση µόνο για να τη µετατρέψουν σε µόνιµη. Αν 

και αυτό είναι κατά τρόπο ‘κανονικό’, η εµπειρία του να είναι µένει κανείς 

‘κολληµένος στην οριακότητα’ είναι επίσης εξαιρετικά κρίσιµη» (2009: 22). Με άλλα 

λόγια, θα µπορούσαµε να πούµε πως η παρατεταµένη οριακότητα είναι µια κατάσταση 

κατά την οποία η επικίνδυνη αβεβαιότητα της οριακότητας κανονικοποιείται ή 

θεσµοποιείται, και έτσι, ενώ µια τέτοια κατάσταση µπορεί να δείχνει «κανονική» η 

παραδοξότητα της ενδιάµεσης κατάστασης παραµένει, ιδιαίτερα για τα υποκείµενα, 

ενώ την ίδια στιγµή η απειλή προς την κοινωνική τάξη αµβλύνεται.  

Θα υποστηρίξουµε, λοιπόν, πως η έξοδος από την κατάσταση της οριακότητας 

µετατρέπεται σε ένα ζητούµενο της από τα κάτω δραστηριότητας στους χώρους της 

εντός των τειχών πόλης, το οποίο, ταυτόχρονα, τροφοδοτείται από την ανάπτυξη του 

φαντασιακού για την επανένωσή της. Από τη στιγµή, δηλαδή, που το τρίτο στάδιο της 

επαν-ενσωµάτωσης που θα ολοκληρώσει τη διαδικασία µετάβασης (δηλαδή η λύση 

του Προβλήµατος και η επανένωση της πόλης και του νησιού) δεν έχει έρθει, ούτε 

και φαίνεται να έρχεται από τους αρµόδιους φορείς και πολιτικούς, οι συµµετέχοντες 

σε αυτή τη δραστηριοποίηση επιχειρούν να βγουν από αυτήν την κατάσταση 

αβεβαιότητας, αγωνίας και αναµονής, που τους αφήνει ευάλωτους, διαµορφώνοντας 
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οι ίδιοι/ες τις συνθήκες και τα νέα πλαίσια και όρια, τα οποία θα ήθελαν και στα 

οποία µπορούν να νιώσουν άνετα, οικεία και να αισθανθούν ασφάλεια. Έτσι, θα 

λέγαµε πως επιχειρούν να ολοκληρώσουν µε το δικό τους τρόπο τη διαδικασία 

µετάβασης, βγαίνοντας από το ενδιάµεσο στάδιο και φτάνοντας στην «άλλη» πλευρά 

αλλαγµένοι. Φτάνοντας στην «άλλη» πλευρά ως νέες πολιτικές υποκειµενικότητες, 

που συγκροτούνται µέσα από τη συλλογική δράση στην Παλιά Πόλη, τις χωρικές 

πρακτικές και τις συναισθηµατικές εµπειρίες και φυσικά µέσα από τη φαντασία. Η 

έξοδος από την ενδιάµεση κατάσταση της οριακότητας είναι, λοιπόν, και αυτή ένας 

στόχος της δραστηριότητάς τους, που εκφράζει την αλλαγή της πολιτικής τους 

υποκειµενικότητας, ενώ παράλληλα, το χωρικό και κατ’ επέκταση το πολιτικό τους 

φαντασιακό, καθορίζεται από την ολοκλήρωση της µετάβασης και από την έξοδο από 

την οριακότητα. 
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Κεφάλαιο	  3ο:	  Πρώτες	  σχέσεις	  με	  την	  Παλιά	  Λευκωσία	  	  

Αυτό το µέρος της διατριβής χωρίζεται σε τρία κεφάλαια και επιχειρεί µια ιστορική 

καταγραφή της από τα κάτω δραστηριότητας στην Παλιά Λευκωσία, από την 

εµφάνισή της, το 2003, µέχρι και το 2011. Στο πρώτο από τα κεφάλαια αυτού του 

µέρους θα περιγράψουµε την εµφάνιση και την πρώτη περίοδο ανάπτυξης της  

δραστηριότητας, καλύπτοντας µια χρονική περίοδο από το 2003, και το άνοιγµα των 

σηµείων διέλευσης της γραµµής (είσοδος στην οριακότητα), µέχρι το 2009. Η 

χρονική αυτή περίοδος των έξι χρόνων παρουσιάζεται µέσα από τις αφηγήσεις των 

συµµετεχόντων και είναι αρκετά σηµαντική, πρώτον, γιατί κατά τη διάρκειά της 

µπαίνουν οι  βάσεις για τη διαµόρφωση των πολιτικών και πολιτιστικών 

χαρακτηριστικών της δραστηριότητας και, δεύτερον, γιατί αποτελεί την περίοδο κατά 

την οπ οία αναπτύσσονται οι  πρώτες σχέσεις µε το χώρο της Παλιάς Λευκωσίας. 

Έχοντας περιγράψει την εµφάνιση και την πρώτη περίοδο ανάπτυξης της 

δραστηριοποίησης, θα µπορέσουµε να παρουσιάσουµε τη συνέχεια την κορύφωση 

της µέσα από την επιτόπια συµµετοχική παρατήρηση που πραγµατοποιήθηκε την 

περίοδο 2009-2011. Οπότε, στο επόµενο κεφάλαιο αυτού του µέρους θα εστιάσουµε 

στο 2009, ενώ παράλληλα θα αναφερθούµε και στην τοποθέτηση του εθνογράφου 

στο πεδίο της έρευνας. Στο τρίτο και τελευταίο κεφάλαιο αυτού του µέρους θα  

περιγράψουµε την από τα κάτω δραστηριότητα κατά την περίοδο 2010-2011 και θα 

αναφερθούµε και στη βόρεια τ/Κυπριακή πλευρά, δίνοντας ιδιαίτερη προσοχή στις 

κοινές εκδηλώσεις και δράσεις. Το 2011 επιλέγεται ως το τέλος της διερεύνησής µας 

όχι µόνο γιατί τότε ολοκληρώνεται η περίοδος έρευνας, αλλά και γιατί τότε µπορούµε 

να υποστηρίξουµε πως κλείνει ένας σηµαντικός κύκλος για τη δραστηριότητα αυτή 

στην Παλιά Λευκωσία.  

3.1.	   Εμφάνιση	   και	   πρώτη	   περίοδος	   ανάπτυξης	   της	   από	   τα	   κάτω	   πολιτικής	   και	  
πολιτιστικής	  δραστηριοποίησης	  στην	  Παλιά	  Λευκωσία:	  2003-‐2006	  

3.1.1.	  Το	  πολιτιστικό/κοινωνικό	  κέντρο	  Kardaş:	  2003-‐2006	  

Μέσα στο έντονο πολιτικό κλίµα της περιόδου 2003-2004 και µόλις µερικούς µήνες 

µετά το άνοιγµα των οδοφραγµάτων, δηµιουργείται το πολιτιστικό κέντρο Kardaş 

(στα τούρκικα «Αδελφός»). Το Kardaş άρχισε τη λειτουργία του το Φθινόπωρο του 

2003, σε ένα κτίριο που νοικιάστηκε στην ε/Κυπριακή πλευρά της Παλιάς Λευκωσίας, 

και βρισκόταν αρκετά κοντά στο Λήδρα Πάλλας, το πρώτο σηµείο διέλευσης που 
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µόλις είχε ανοίξει. Το πολιτιστικό κέντρο δηµιουργήθηκε αρχικά από ακτιβιστές της 

επανένωσης και παράλληλα µέλη εξωκοινοβουλευτικών αριστερών οργανώσεων και 

των δύο πλευρών της πόλης. Ήταν µια άµεση ανταπόκριση ανθρώπων από τις δύο 

πλευρές, που εξέφραζε το θετικό κλίµα της περιόδου µετά το άνοιγµα των 

οδοφραγµάτων, αλλά και τον ενθουσιασµό που γεννούσε η προοπτική της 

επανένωσης της Κύπρου µέσα από το σχέδιο Αννάν. Αρχικός στόχος του 

πολιτιστικού κέντρου ήταν η επικοινωνία και η δηµιουργία προσωπικών και 

πολιτικών σχέσεων µεταξύ ε/Κυπρίων και τ/Κυπρίων νέων, ενώ παράλληλα 

υποστήριζε την επανένωση της Κύπρου σε αυτή την περίοδο έντονης πολιτικής 

ενασχόλησης πριν από τα δηµοψηφίσµατα. Ήταν, έτσι, η πρώτη προσπάθεια να 

λειτουργήσει ένας ανοιχτός χώρος συνάντησης, επικοινωνίας, συζήτησης και 

δραστηριοποίησης ανθρώπων και από τις δυο πλευρές της Κύπρου, χωρίς όµως τη 

στήριξη επίσηµων τοπικών, κρατικών ή διεθνών οργανισµών και φορέων, όπως 

γινόταν µέχρι τότε στο πλαίσιο του δι-κοινοτικού κινήµατος. 

Στο σηµείο αυτό χρειάζεται να αναφερθούµε στο δι-κοινοτικό κίνηµα της Κύπρου, 

έτσι ώστε να γίνει κατανοητή η διαφορά αυτής της πρώτης προσπάθειας µιας 

ανεξάρτητης και αδιαµεσολάβητης δραστηριοποίησης ατόµων από τις δύο πλευρές 

του νησιού. Με τον όρο δι-κοινοτικό κίνηµα έγινε γνωστό το κίνηµα τ ης 

επαναπροσέγγισης ανάµεσα στις δύο διαχωρισµένες κοινότητες του νησιού, που 

αναπτύχθηκε υπό την προστασία του ΟΗΕ κατά τη διάρκεια του απόλυτου 

διαχωρισµού (1974-2003). Μετά το 1974 δηµιουργήθηκαν στην Κύπρο δύο απόλυτα 

διαχωρισµένες και αντιµαχόµενες πολιτικές και χωρικές πλευρές, που συνοµιλούσαν 

µεταξύ τους µόνο µέσω της διεθνούς κοινότητας. Σε αυτό το διαχωρισµένο πλαίσιο η 

επικοινωνία µεταξύ των ανθρώπων των δύο πλευρών, είτε µέσω της διέλευσης της 

γραµµής, είτε µέσω τηλεφώνου ή ταχυδροµείου, ήταν αδύνατη. Έτσι, τις δεκαετίες 

του 1980 και 1990, η έλλειψη επικοινωνίας έγινε ένα σηµαντικό ζήτηµα των 

προσπαθειών επίλυσης της σύγκρουσης, που αναπτύχθηκαν από οµάδες πολιτών µε 

τη στήριξη και τη χρηµατοδότηση διεθνών φορέων όπως το Πρόγραµµα Ανάπτυξης 

του ΟΗΕ (UNDP/UNOPS), το αντίστοιχο της Αµερικής (USAID) και προγράµµατα 

του ιδρύµατος Fullbright (Demetriou 2007β: 992). Οι προσπάθειες επαναπροσέγγισης 

µεταξύ των δύο κοινοτήτων, που αναπτύχθηκαν σε αυτό το πλαίσιο, εξελίχθηκαν σε 

αυτό που ονοµάστηκε δι-κοινοτικό κίνηµα. Αρχικά, στο κίνηµα συµµετείχε 

περιορισµένος αριθµός ακτιβιστών για την Ειρήνη (κυρίως «προοδευτικών» 
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αριστερών ακαδηµαϊκών ή καλλιτεχνών και από τις δύο πλευρές του νησιού), αλλά 

µέχρι τα τέλη της δεκαετίας του 1990 το κίνηµα αναπτύσσεται και περιλαµβάνει 

άτοµα από διαφορετικά επαγγέλµατα και κοινωνικές ο µάδες των δύο κοινοτήτων 

(Eythimiou 2014). Η διαχωριστική γραµµή αντιµετωπίστηκε ως σηµαντικό στοιχείο 

για το δι-κοινοτικό κίνηµα, το οποίο ανέπτυξε σχέσεις µε το όριο τόσο συµβολικά, ως 

εµπόδιο ή ως «τοίχος» που πρέπει να ξεπεραστεί για να έρθουν οι δύο κοινότητες πιο 

κοντά, όσο και πραγµατικά, µιας και οι  συναντήσεις των µελών του κινήµατος 

γίνονταν συχνά στο αρχηγείο της ειρηνευτικής δύναµης των Ηνωµένων Εθνών, το 

ξενοδοχείο Λήδρα Πάλλας µέσα στη Νεκρή Ζώνη της Λευκωσίας (Παπαδάκης 2005: 

287, βλ. και Εικ. 1). 

 

 

 

 

 

 

 

 

Οπότε, κατά την περίοδο του απόλυτου διαχωρισµού οι µόνοι πολίτες που µπορούσαν 

να διασχίσουν την Πράσινη Γραµµή, να περάσουν δηλαδή το φυλασσόµενο όριο 

µεταξύ των δύο πλευρών και να µπορέσουν να συναντήσουν άτοµα από την άλλη 

πλευρά, ήταν µέλη του δι-κοινοτικού κινήµατος και µόνο µε τις απαραίτητες άδειες 

από τη δύναµη του ΟΗΕ και από τις αρχές των δύο πλευρών, οι  οποίες όµως δεν 

δίνονταν πάντα. Μέσα στο εχθρικό κλίµα του διαχωρισµού αυτοί που διέσχιζαν το 

όριο αντιµετωπίζονταν ως ενδεχόµενη απειλή για τις αρχές των δύο πλευρών, οι 

οποίες καθόριζαν τις κυρίαρχες αντιλήψεις για τον διαχωρισµό και για τον «άλλο». 

Έτσι, οι  δραστηριότητες του κινήµατος αντιµετωπίζονταν συχνά ως ύποπτες και τα 

µέλη του ακόµα και ως προδότες. Οι αρχές των δύο πλευρών, και ιδιαίτερα οι αρχές 

του τ/Κυπριακού καθεστώτος, πολλές φορές ήταν εχθρικές απέναντι στα µέλη µε 

Εικόνα 1:  
Φωτογραφία του 
ξενοδοχείου Λήδρα Πάλλας 
που βρίσκεται εντός της 
Νεκρής Ζώνης της 
Λευκωσίας και 
χρησιµοποιείται ως το 
αρχηγείο της Ειρηνευτικής 
Δύναµης Κύπρου των 
Ηνωµένων Εθνών. 
Φωτογραφία του συγγραφέα, 
2009. 
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αποτέλεσµα τον κοινωνικό στιγµατισµό του δι-κοινοτικού και επαναπροσεγγιστικού 

κινήµατος1.  

Το άνοιγµα των σηµείων διέλευσης µετέτρεψε την επαναπροσέγγιση σε 

πραγµατικότητα για χιλιάδες ε/Κύπριους και τ/Κύπριους που διέσχιζαν την γραµµή 

προς την «άλλη» πλευρά, δίνοντας νέο αέρα στο δι-κοινοτικό κίνηµα και αυξάνοντας 

τη δραστηριοποίησή του. Η κοινή εµπειρία του περάσµατος στην άλλη πλευρά 

έφερνε πιο κοντά, συµβολικά αλλά και πραγµατικά, τόσο ε/Κύπριους και τ/Κύπριους, 

όσο και τα άτοµα και τις οµάδες που ζητούσαν την επανένωση του νησιού µέσα στις 

κοινωνικο-πολιτικές πραγµατικότητες των δύο πλευρών. Οπότε, το Kardaş 

παρουσιάζεται ως µια ιδιαίτερη περίπτωση, γιατί φαίνεται να προσέφερε το χώρο για 

την ανάπτυξη µιας κοινωνικής και πολιτικής δραστηριότητας που εξέφραζε τη 

διάθεση να προχωρήσει πέρα από τα κυρίαρχα πλαίσια τόσο του εθνικο-

θρησκευτικού διαχωρισµού, όσο και των επίσηµων προσπαθειών επίλυσης που είχαν 

αναπτυχθεί υπό την αιγίδα του Ο.Η.Ε.. Εξέφραζε δηλαδή µια διάθεση αµφισβήτησης 

όχι µόνο των κυρίαρχων εθνικών ταυτοτήτων των δύο πλευρών, προβάλλοντας µια 

κοινή κυπριακή ταυτότητα µε τον «άλλο» (τ/Κύπριο ή ε/Κύπριο), αλλά εξέφραζε και 

µια διάθεση αµφισβήτησης του κυρίαρχου πλαισίου του δι-κοινοτικού κινήµατος, 

όπως αυτό είχε αναπτυχθεί τις προηγούµενες δεκαετίες µε τη βοήθεια διεθνών και 

τοπικών φορέων και οργανισµών. Τα παρακάτω αποσπάσµατα προέρχονται από την 

πρώτη ανακοίνωση του Kardaş, η οποία καλούσε στην «Iδρυτική Γενική Συνέλευση 

της Eνιαίας Πολιτιστικής Oργάνωσης Nεολαίας, KAPNTAΣ», τον Οκτώβριο του 

2003, και είναι ενδεικτικά της διάθεσης που περιγράφουµε. Το πρώτο απόσπασµα 

συνόδευε την αναδηµοσίευση της πρώτης ανακοίνωσης στο Athens Indymedia2: 

                                                
1 Σε αυτή την εποχή διαµορφώθηκε στη νότια πλευρά η επίσηµη θέση ότι αν δείξει κανείς τα 
επίσηµά του έγγραφα (ταυτότητα-διαβατήριο) στις αρχές του «ψευδοκράτους», ισοδυναµεί 
µε την αναγνώριση της διεθνώς µη-αναγνωρισµένης ΤΔΒΚ. Αυτήν την επίσηµη θέση του 
κράτους της Κυπριακής Δηµοκρατίας είναι που , σύ µφωνα µε τη Demetriou (2007β), 
αναγκάστηκαν οι αρχές να ανασκευάσουν κάτω από  την πίεση του «συµβάντος» του 
ανοίγµατος των πρώτων σηµείων διέλευσης το 2003. 
2 Το Athens Indymedia είναι το ελληνικό µέλος του παγκόσµιου δικτύου www.indymedia.org: 
«Το Indymedia είναι µια παγκόσµια συλλογικότητα οργανώσεων ανεξάρτητης ενηµέρωσης και 
εκατοντάδων δηµοσιογράφων που προσφέρουν συλλογική και µη-εµπορευµατική ενηµέρωση. 
Ένα δηµοκρατικό ενηµερωτικό µόρφωµα, για την δηµιουργία ριζοσπαστικών, έγκυρων και 
παθιασµένων αφηγήσεων της αλήθειας. Η βάση  του Indymedia είναι τα Independent Media 
Centers (Ανεξάρτητα Κέντρα Πληροφόρησης), ή εν συντοµία IMC» (από τη σελίδα «Σχετικά µε 
το Indymedia» του ελληνικού IMC: https://athens.indymedia.org/info/sxetika-me-to-
indymedia/ , τελευταία πρόσβαση 12/2015). 
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«Στην Κύπρο  ιδρύθηκε η πρώτη οργάνωση νεολαίας που  δεν είναι 
"ελληνοκυπριακή" ή "τουρκοκυπριακή", αλλά απλώς κυπριακή. Λέγεται 
"Καρντάς"! Ακολουθεί αυτούσια η δηµοσίευση από το κυπριακό Ι/Μ:...» 

Το δεύτερο απόσπασµα είναι το κάλεσµα προς του νέους (και νέες) µε το οποίο 

κλείνει η πρώτη αυτή ανακοίνωση: 

«Καλούµε όλους τους νέους που  θέλουν να επικοινωνήσουν και να 
δηµιουργήσουν µαζί ανεξάρτητα από διαφορές στη θρησκεία, την εθνική 
προέλευση ή οποιασδήποτε άλλης µορφής διαφορετικότητα, να ενταχθούν στην 
πρώτη ενιαία οργάνωση νεολαίας και να συµµετέχουν στην πλούσια δράση της».  

Το Kardaş λειτούργησε στο ίδιο κτίριο από το 2003 µέχρι το 2007 και στο διάστηµα 

αυτό, κατά κοινή οµολογία των συνοµιλητών µου, πέρασε από τρεις φάσεις. Οι τρεις 

αυτές διαφορετικές φάσεις αντανακλούν αλλαγές τόσο στις δραστηριότητες, όσο και 

στα οργανωτικά και πολιτικά χαρακτηριστικά του. Γενικά, παρατηρείται µια 

σταδιακή µετατόπιση από τον αρχικό προσανατολισµό που του είχε δώσει η µεγάλη 

συµµετοχή µελών αριστερών εξωκοινοβουλευτικών οργανώσεων, δηλαδή την 

προσπάθεια επίσηµης αναγνώρισης του από τις αρχές της Κ.Δ. ως την «πρώτη κοινή 

οργάνωση νεολαίας της Κύπρου», προς το χαρακτήρα ενός αυτόνοµου και αυτο-

οργανωµένου κοινωνικού κέντρου και στεκιού. Ο αρχικός προσανατολισµός 

εκφράζεται χαρακτηριστικά στο παρακάτω απόσπασµα (της ίδιας ανακοίνωσης):  

«Στη Γενική Συνέλευση θα συζητήσουµε προτάσεις και προγράµµατα για κοινή 
δράση, θα συζητήσουµε και θα εγκρίνουµε το Kαταστατικό της Oργάνωσης και 
θα εκλέξουµε το Διοικητικό µας Συµβούλιο. H Oργάνωση θα εγγραφεί στον 
Έφορο Σωµατείων ως η πρώτη κοινή οργάνωση νεολαίας στην ιστορία της 
Kύπρου. Ένας από τους βασικούς της στόχους θα είναι η πολιτιστική δράση για 
δηµιουργία καναλιών επικοινωνίας ανάµεσα σε όλες τις κοινότητες της Kύπρου 
για σφυρηλάτηση της ενότητας, της αδελφοσύνης και της ειρηνικής συνύπαρξης 
σε µια κοινωνία που θα βασίζεται στις αξίες της δηµοκρατίας, της αποδοχής και 
της αλληλεγγύης. Mέλη της Oργάνωσης µπορούν να γίνουν όλοι όσοι 
συµφωνούν µε τους στόχους και το καταστατικό και είναι ηλικίας κάτω των 35 
χρόνων.» 

Η πρώτη φάση του Kardaş, που διήρκεσε από το 2003 µέχρι το 2005, 

χαρακτηρίστηκε αρχικά από τον ενθουσιασµό του ανοίγµατος των οδοφραγµάτων και 

τις πιθανότητας της επανένωσης της πόλης και του νησιού µέσα από το σχέδιο Αννάν, 

όπως και από τη µεγάλη συµµετοχή τ/Κυπρίων, που βρίσκονταν τότε σε µια περίοδο 

έντονης πολιτικής δραστηριότητας υπέρ της λύσης του προβλήµατος. Τα 

δηµοψηφίσµατα, όµως, του 2004 άλλαξαν το γενικότερο κλίµα µέσα στο οποίο είχε 

ξεκινήσει το Kardaş. Η απόρριψη του σχεδίου από τους ε/Κύπριους απογοήτευσε 
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τους υποστηρικτές της επανένωσης, και ιδιαίτερα τους τ/Κύπριους, και περιόρισε την 

αυξηµένη δι -κοινοτική δραστηριότητα που είχε αναπτυχθεί στο νησί τον 

προηγούµενο χρόνο. Το δηµοψήφισµα και η αλλαγή του πολιτικού κλίµατος 

επηρέασε και το Kardaş, αφού, λόγω πολιτικών διαφωνιών, κάποιοι ε/Κύπριοι από τα 

αρχικά µέλη του πολιτιστικού κέντρου αποχώρισαν, αλλάζοντας τη σύνθεση της 

διαχειριστικής επιτροπής, στην οποία παρέµειναν κάποιοι από τους τ/Κύπριους  (κατά 

κύριο λόγο µέλη του τ/Κυπριακού κόµµατος KSP - Kibris Sosyalist Partisi / 

Κυπριακό Σοσιαλιστικό Κόµµα), αλλά µπήκαν και καινούριοι και πολιτικά 

ανένταχτοι ε/Κύπριοι (Ιωάννου 2007). Το γενικότερο κλίµα απογοήτευσης µετά το 

δηµοψήφισµα εκφράστηκε στη νέα σύνθεση της διαχειριστικής ο µάδας ως µια 

γενικότερη απογοήτευση προς τους πολιτικούς, αλλά και την προοπτική λύσης του 

Προβλήµατος στα πλαίσια των επίσηµων πολιτικών διαδικασιών. Έτσι, το Kardaş 

ξεκίνησε να προβάλλει περισσότερο το στοιχείο της από τα κάτω πολιτικής 

δραστηριοποίησης. 

«...πρέπει να σταµατήσουµε να βασιζόµαστε στους πολιτικούς για να 
συµφωνήσουν και να µας παρουσιάσουν τη λύση του προβλήµατος. Παρόλο που 
µια συµφωνία θα ήταν ευπρόσδεκτη, ξέρουµε ότι η λύση του προβλήµατος δεν 
µπορεί να συµπυκνωθεί σε ένα χαρτί, ένα συµβόλαιο η ένα σύνταγµα. Η ειρήνη 
και η συµφιλίωση στην Κύπρο  µπορούν να επιτευχθούν µόνο µε την διεύρυνση 
του πολιτικού ορίζοντα, µε ανάληψη πρωτοβουλιών και προώθηση διαλόγου 
ανάµεσα σε απλούς ανθρώπους που κατοικούν βόρεια και νότια της πράσινης 
γραµµής...»3 

Την ίδια περίοδο συνεχίζονταν οι  προσπάθειες, που είχαν ξεκινήσει από τον 

προηγούµενο χρόνο, για την εγγραφή του πολιτιστικού κέντρου ως επίσηµη 

οργάνωση νεολαίας στις αρχές της Κυπριακής Δηµοκρατίας. Ωστόσο, στο πλαίσιο 

της αξιολόγησης του οργανισµού από τις αρχές πραγµατοποιήθηκαν έλεγχοι από την 

αστυνοµία στο χώρο, αλλά και σε µερικά άτοµα που συµµετείχαν στη διαχειριστική 

επιτροπή, δηµιουργώντας ανησυχία στα µέλη του (Ιωάννου 2007). Η εποχή που 

ακολούθησε τα δηµοψηφίσµατα χαρακτηρίστηκε από το πολιτικά φορτισµένο κλίµα, 

επακόλουθο της έντονης πόλωσης της ε/Κυπριακής κοινωνίας µεταξύ των 

υποστηριχτών του ΝΑΙ και των υποστηριχτών του ΟΧΙ στο σχέδιο Αννάν, αλλά και 

από την επιθετική στάση της Κυβέρνησης τ ου Προέδρου Τάσσου Παπαδόπουλου, 

που στήριξε το ΟΧΙ, ενάντια στους ακτιβιστές της επαναπροσέγγισης 4 . Το 

                                                
3 Αναφέρεται στο Ιωάννου 2007. 
4 Η περίοδος πριν το δηµοψήφισµα του 2004 ήταν η  πιο πολιτικά δραστήρια περίοδος στην 
Κύπρο µετά το 1974. Ενώ όµως στην τ/Κυπριακή πλευρά υπήρχε για πρώτη φορά ένα κλίµα 
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φορτισµένο πολιτικό κλίµα επηρέασε την ανάπτυξη της δι-κοινοτικής 

δραστηριότητας του προηγούµενου χρόνου και σκλήρυνε τη στάση των ε/Κυπριακών 

αρχών απέναντι σε αυτήν. Η στάση της αστυνοµίας, σε συνδυασµό µε την 

απογοήτευση προς τους επίσηµους φορείς και τη στάση τους προς τη λύση του 

Κυπριακού, ήταν σηµαντικοί παράγοντες που οδήγησαν αργότερα τα µέλη του 

Kardaş να εγκαταλείψουν τις προσπάθειες για την εγγραφή του πολιτιστικού κέντρου 

ως επίσηµης οργάνωσης.  

Ο χώρος λειτουργούσε παράλληλα κάνοντας διάφορες δραστηριότητες όπως 

µαθήµατα ελληνικών και τούρκικων, παρουσιάσεις, προβολές και συζητήσεις, αλλά 

και µουσικές εκδηλώσεις και θεατρικές παραστάσεις, που διοργανώνονταν από άτοµα 

και οµάδες και των δύο πλευρών της πόλης. Επίσης, ο  χώρος παραχωρείτο και σε 

άλλες οµάδες, είτε πολιτικές είτε όχι, για να κάνουν συναντήσεις και συνελεύσεις. Με 

αυτόν τον τρόπο κατάφερε να δηµιουργήσει ένα κοινό χώρο συνάντησης γ ια 

διάφορους και διαφορετικούς συµµετέχοντες και χρήστες και να αποτελέσει ένα 
                                                                                                                                       
ανατροπής της αδιαλλαξίας του καθεστώτος που  αντιπροσώπευε ο  Ντενκτάς, και της 
γνωστής θέσης ότι «το Κυπριακό λύθηκε το 1974», στην ε/Κυπριακή πλευρά το κλίµα 
καθορίστηκε από έντονη πολιτική αντιπαράθεση και πόλωση. Η πολιτική αντιπαράθεση πριν 
το δηµοψήφισµα συνεχίστηκε και µετά από αυτό, έχοντας ως αποτέλεσµα τη δηµιουργία µιας 
σηµαντικής πόλωσης στην ε/Κυπριακή κοινωνία που ε κφράστηκε µε διάφορους τρόπους. 
Σηµαντικό ρόλο σε αυτό έπαιξε και η στάση του Προέδρου Παπαδόπουλου (γνωστός ως 
εκπρόσωπος της «σκληρής γραµµής» στο Κυπριακό). Ο Πρόεδρος τάχθηκε καθαρά υπέρ του 
ΟΧΙ και έφτασε µέχρι το σηµείο να δακρύσει, καθώς καλούσε το Λαό σε τηλεοπτικό 
διάγγελµα να καταψηφίσει το σχέδιο Ανάν, ενώ µετά το δηµοψήφισµα επιτέθηκε στους 
πολιτικούς του αντιπάλους, και γενικά σε αυτούς που  ψήφισαν ΝΑΙ, φτάνοντας να τους 
αποκαλέσει «Νενέκηδες», συνώνυµο του προδότη και του «προσκυνηµένου». Στις επιθέσεις 
του Προέδρου προς τους υποστηριχτές του ΝΑΙ περιλήφθηκαν κατηγορίες προς πολιτικούς, 
δηµοσιογράφους και άλλα πρόσωπα και οργανώσεις, αριστερές και µη-κυβερνητικές, ότι 
χρηµατίστηκαν από τους Αµερικάνους για να προωθήσουν το σχέδιο Ανάν, αναφερόµενος 
στις επίσηµες και µε τη συµφωνία της Κυπριακής Δηµοκρατίας χρηµατοδοτήσεις από το 
USAID που διαχειρίστηκε η UNOPS. Το φορτισµένο πολιτικό κλίµα και η κυβερνητικές 
επιθέσεις προς τους οπαδούς της επαναπροσέγγισης ανέτρεψαν την αύξηση των δι-
κοινοτικών δραστηριοτήτων µετά το άνοιγµα των οδοφραγµάτων. Αξίζει επίσης να 
σηµειωθεί πως η  πόλωση της ε/Κυπριακής κοινωνίας µετέτρεψε την πολιτική θέση στο 
δηµοψήφισµα ως ένα καθοριστικό πολιτικό χαρακτηριστικό για πολιτικές συνεργασίες και 
πολιτική δράση. Αυτό ήταν αρκετά έντονο ακόµα και το 2009, όταν εγώ έφτασα στην 
Λευκωσία για την έρευνά µου, στον τρόπο µε τον οποίο οι οµάδες και πρωτοβουλίες στις 
οποίες συµµετείχα επέλεγαν τα µέλη τους και αυτούς µε τους οποίους συνεργάζονταν σε 
δραστηριότητες και εκδηλώσεις. Για µια κριτική της στάσης του Προέδρου Παπαδόπουλου 
το διάστηµα µετά το δηµοψήφισµα και την πρακτική των επιθέσεων στους πολιτικούς του 
αντιπάλους µε αφορµή τις υποτιθέµενες χρηµατοδοτήσεις από  ξένα κέντρα, που  τους 
καθιστούσαν «προδότες», βλ. το βιβλίο του ε/Κύπριου Δηµοσιογράφου-Ερευνητή Μακάριου 
Δρουσιώτη, Η Περιρρέουσα Ατµόσφαιρα, Λευκωσία, Κύπρος, Οκτ. 2005. Διαθέσιµο στην 
προσωπική ιστοσελίδα του συγγραφέα: 
http://www.makarios.eu/cgibin/hweb?-A=980&-V=perireousa&_VCATEGORY=0000 
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σηµείο επαφής µεταξύ ενεργών πολιτικά και κοινωνικά ατόµων και ο µάδων της 

πόλης5. Ωστόσο, η οικονοµική συντήρηση του χώρου, που στην ουσία ήταν αυτο-

χρηµατοδοτούµενος, αποτελούσε πάντα ένα ζήτηµα. Έτσι, την ίδια εποχή ξεκίνησαν 

να γίνονται και Σαββατιάτικα πάρτυ µε στόχο την κάλυψη των αναγκών λειτουργίας 

(ενοίκιο, ρεύµα, νερό κ.τ.λ.). Λόγω του οικονοµικού ζητήµατος της συντήρησης του 

χώρου την ίδια εποχή είχε συζητηθεί η πρόταση χρηµατοδότησης από τον ΟΗΕ και 

συγκεκριµένα από τη UNOPS. Η απόφαση της διαχειριστικής επιτροπής να δεχθεί τα 

χρήµατα, αλλά και τον εξοπλισµό γραφείου που προσέφερε η UNOPS 6 , 

παρουσιάστηκε από τους συνοµιλητές µου ως µια σηµαντική στιγµή εσωτερικών 

διαδικασιών του πολιτιστικού κέντρου, που είχε προκαλέσει αντιδράσεις από 

διάφορα άτοµα τα οποία συνδέονταν µε το χώρο, και ιδιαίτερα αυτά που εξέφραζαν 

την αναρχική ή αντιεξουσιαστική τάση. 

«Ο Γιώρκος και ο Γιάννης είχαν κάνει πολύ µεγάλο θέµα για τη χρηµατοδότηση 
από τη UNOPS... Βέβαια τα πράγµατα που  δόθηκαν τότε, καρέκλες, γραφεία 
κ.τ.λ. έµ ειναν στο χώρο και χρησιµοποιήθηκαν και στις επόµ ενες του φάσεις. 
Ακόµα και στο Φανάρι7 ή στην  Ένωση8 είναι οι ίδιες καρέκλες που  είχε πάρει 
το «Kardaş» τότε! Είναι λίγο αστείο άµα το σκεφτείς...» 

Προς τα µέσα του 2005 η κατάσταση στο Kardaş είχε πια αλλάξει και η συµµετοχή 

των τ/Κυπρίων είχε µειωθεί πολύ, γιατί η σύνδεση του πολιτιστικού κέντρου στην 

τ/Κυπριακή πλευρά της Λευκωσίας µε το συγκεκριµένο τ/Κυπριακό αριστερό κόµµα 

είχε ως αποτέλεσµα να µην προσελκύει τ/Κυπρίους από άλλες πολιτικές ή 

                                                
5  Ενδεικτικά, όπως αναφέρει ο Ιωάννου (2007), την εποχή αυτή το χώρο είχαν 
χρησιµοποιήσει για συναντήσεις και συνελεύσεις διάφορες οµάδες, ανάµεσα στις οποίες ήταν: 
ο Όµιλος Ιστορικού Διαλόγου, ο Σύνδεσµος Οικογενειακού Προγραµµατισµού, η δι-
κοινοτική οργάνωση Orange, η Πρωτοβουλία Εκπαιδευτικών Ενάντια στην Διχοτόµηση και η 
Πρωτοβουλία Ενάντια στην Κρατική Καταστολή. Οι οµάδες αυτές ήταν αρκετά διαφορετικές 
µεταξύ τους, και κάποιες από αυτές συνέχισαν να έχουν δυναµική παρουσία και τα επόµενα 
χρόνια στην πόλη, ενώ κάποιες άλλες αναπτύχθηκαν σε Μη Κυβερνητικές Οργανώσεις µε 
αξιόλογο έργο. 
6 H UNOPS εκείνο τον καιρό τερµάτισε τη λειτουργία του Κέντρου Μη Κυβερνητικών 
Οργανώσεων που διατηρούσε στην ε/Κυπριακή πλευρά της Λευκωσίας, κάτω από την 
πολιτική πίεση που  είχε δηµιουργηθεί από  τις επιθέσεις του Προέδρου Παπαδόπουλου προς 
τους υποστηριχτές του ΝΑΙ και το δι-κοινοτικό κίνηµα, και έψαχνε να δώσει κάπου  τον 
εξοπλισµό γραφείου µε την προϋπόθεση να χρησιµοποιηθεί για επαναπροσεγγιστικούς 
σκοπούς. Έτσι, πέρα από κάποια χρήµατα για την ηλεκτρική εγκατάσταση του κτιρίου, 
δόθηκαν στο «Kardaş» φωτοτυπικό µηχάνηµα, υπολογιστής, κλιµατιστικά, γραφεία και 
καρέκλες συνεδρίων, µε την προϋπόθεση να λειτουργήσει ο χώρος παράλληλα για κάποιο 
µικρό χρονικό διάστηµα και ως Κέντρο Μη Κυβερνητικών Οργανώσεων. 
7 «Το Φανάρι του Διογένη», κατάληψη που έγινε µετά το τέλος του Kardaş 
8 «Ένωση Αναρχικών», µια οµάδα που δραστηριοποιήθηκε την περίοδο 2010-2011 και 
λειτουργούσε και ενοικιαζόµενο χώρο ως «στέκι» στην Παλιά Λευκωσία. 
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πολιτιστικές οµάδες. Παράλληλα, είχαν αρχίσει να υπάρχουν διαφωνίες µεταξύ των 

µελών της διαχειριστικής επιτροπής και ασυνεννοησία που δυσκόλευαν τις 

συνελεύσεις. Διαφωνίες και εντάσεις υπήρξαν και σε κάποιες εκδηλώσεις-συζητήσεις 

που έγιναν στο χώρο κυρίως ανάµεσα σε άτοµα που ήταν µέλη αριστερών πολιτικών 

οργανώσεων και κοµµάτων και άλλους ανένταχτους και µε πιο ελευθεριακές ιδέες. 

Έτσι, το καλοκαίρι του 2005, µετά από αποχωρήσεις διαφόρων µελών από τη 

διαχειριστική επιτροπή, το πολιτιστικό κέντρο πήγαινε για κλείσιµο. Σε αυτή τη φάση 

ανέλαβαν πρωτοβουλία άτοµα που µέχρι τότε χρησιµοποιούσαν το χώρο ως στέκι και 

ως χώρο συναντήσεων και συνελεύσεων, αλλά διατηρούσαν την ανεξαρτησία τους 

από τη διαχειριστική επιτροπή, και αποφάσισαν µαζί µε αυτούς που είχαν µείνει να 

κρατήσουν το χώρο και να τον επανιδρύσουν. Η νέα οµάδα δεν είχε πια την έντονη 

παρουσία των µελών αριστερών εξωκοινοβουλευτικών οργανώσεων και κοµµάτων 

της προηγούµενης φάσης, αλλά αποτελείτο σχεδόν αποκλειστικά από ε/Κύπριους, και 

συγκεκριµένα από άτοµα και ο µάδες που είχαν προκύψει µέσα από τις µέχρι τότε 

δραστηριότητες του χώρου.  

Η νέα ο µάδα κράτησε το όνοµα, αλλά άλλαξε την περιγραφή από πολιτιστικό σε 

κοινωνικό κέντρο9, θεωρώντας πως εξέφραζε περισσότερο τη νέα σύνθεση της 

οµάδας. Όπως γράφει µια από τις οµάδες εκείνη την εποχή: «ένα 'Κοινωνικό Κέντρο' 

πρέπει να ιδωθεί ως κόµβος συνεύρεσης και επικοινωνίας ανθρώπων και οµάδων µε 

σκοπό την αυτοοργάνωση των αγώνων για την κοινωνική και ατοµική αυτονοµία»10. 

Έτσι, το κοινωνικό (πια) κέντρο Kardaş συνέχισε τις περισσότερες από τις µέχρι τότε 

δραστηριότητες, όπως το καφενείο, τις εκδηλώσεις, τις συζητήσεις, τις προβολές και 

τα πάρτυ, αλλά σταµάτησε τα µαθήµατα ελληνικών και τούρκικων, αφού δεν 

υπήρχαν πια ενδιαφερόµενοι. Αν και στη δεύτερη αυτή φάση η τ/Κυπριακή παρουσία 

είχε µειωθεί αρκετά, οι  επαφές ανάµεσα στις δύο πλευρές της πόλης, που 

                                                
9 Ο όρος κοινωνικό κέντρο έχει τις δικές του συνδηλώσεις και ιστορία που αναφέρονται σε 
συγκεκριµένα χαρακτηριστικά, όπως το γεγονός ότι είναι συλλογικοί χώροι που δεν έχουν ως 
σκοπό το κέρδος κ αι συνδέονται µε τον ακτιβισµό. Η έννοια των κοινωνικών κέντρων 
εφαρµόστηκε πιο πετυχηµένα στην Ιταλία από τη δεκαετία του 1970 και από εκεί έγιναν 
γνωστά σε διάφορα άλλα µέρη του κόσµου (βλ. και Pusey 2010). Οι συµµετέχοντες στο 
Kardaş εξερευνούσαν κοινωνικές και πολιτικές πρακτικές που υπήρχαν (και υπάρχουν) στο 
εξωτερικό, ιδιαίτερα στην Ευρώπη και στη Βόρεια Αµερική, αλλά απουσίαζαν από την 
Κύπρο µέχρι τότε.  
10 Απόσπασµα από το κείµενο «Καρτάς και Κοινωνικά Κέντρα» το οποίο δηµοσιεύτηκε στο 
δεύτερο τεύχος του περιοδικού Φάλιες τον Ιανουάριο του 2006. Το κείµενο είναι διαθέσιµο 
στην ηλεκτρονική σελίδα http://falies.com/. Διαθέσιµο ηλεκτρονικά στο σύντοµο σύνδεσµο: 
http://bit.ly/XCW23Q). 
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αναπτύχθηκαν µέσα από την πρώτη και δι-κοινοτική φάση του πολιτιστικού κέντρου, 

δεν σταµά τησαν και εκδηλώσεις από τ/Κυπριακές ο µάδες πραγµατοποιήθηκαν στο 

χώρο και µετά την επανίδρυσή του.  

Στη δεύτερη φάση λοιπόν, µε τα περισσότερα πια άτοµα της οµάδας να έχουν πιο 

ριζοσπαστικές αριστερές και αντι-εξουσιαστικές θέσεις, το Kardaş άρχισε να 

αποτελεί περισσότερο ένα αυτο-οργανωµένο κοινωνικό κέντρο. Αυτό δεν φάνηκε 

όµως µόνο από την αλλαγή του προσδιορισµού του, αλλά φάνηκε και από τις αλλαγές 

στις εσωτερικές του διαδικασίες, αφού η νέα ο µάδα άλλαξε τους τρόπους που 

λειτουργούσε και έπαιρνε αποφάσεις. Καταργώντας τη διαχειριστική επιτροπή και 

θεσπίζοντας γενική συνέλευση δύο φορές το µήνα, η νέα οµάδα έδωσε στο χώρο έναν 

πιο συµµετοχικό και ανοιχτό χαρακτήρα. Το απόσπασµα που ακολουθεί είναι ενός 

από τα νεαρά (τότε) µέλη του Kardaş και περιγράφει µε λίγα λόγια τη δράση του 

κοινωνικού κέντρου κατά τη διάρκεια της δεύτερης του φάσης. 

«Κάθε µήνα έβγαινε πρόγραµµα για τις δραστηριότητες που  θα γίνονταν, µε 
ελεύθερη συµµετοχή. Μπορούσαµε να κάνουµε ότι θέλαµε, κάναµε πάρτι, αλλά 
υπήρχαν κι άλλες πρωτοβουλίες. Συνέχεια είχε θέµατα να ασχοληθείς και όλα 
τα πολιτικά που µας ενδιέφεραν περνούσαν από κει. Όµως οι παρεµβάσεις έξω 
ήταν µηδαµινές τότε, όχι όπως σήµερα».  
 

Όπως υποδεικνύεται από το απόσπασµα, οι  εκδηλώσεις και οι  δραστηριότητες που 

πραγµατοποιούνταν στο χώρο του κοινωνικού κέντρου ήταν αρκετές και φαίνεται να 

κάλυπταν την  ανάγκη –τουλάχιστον κάποιων από τους συµµετέχοντες– για 

ενασχόληση µε πολιτικά και κοινωνικά ζητήµατα. Αυτό εκφράστηκε και από άλλους 

(νεαρούς τότε) συνοµιλητές µου, οι  οποίοι µου περιέγραψαν το Kardaş ως το χώρο 

στον οποίο οφείλουν την πολιτικοποίησή τους. Ωστόσο, από το παραπάνω 

απόσπασµα φαίνεται και η απουσία των δηµόσιων πολιτικών και κοινωνικών 

παρεµβάσεων στους δηµόσιους χώρους της πόλης. Έτσι, στις αρχές του 2006 

πραγµατοποιούνται κάποιες από τις πρώτες αντι-ρατσιστικές κινητοποιήσεις στη 

Λευκωσία µετά από κάλεσµα που απευθύνει η ΜΚΟ ΚΙΣΑ11. Οι κινητοποιήσεις 

                                                
11 Η ΚΙΣΑ (Κίνηση για την Ισότητα, τη Στήριξη και τον Αντι-Ρατσισµό) είναι µια Μη-
Κυβερνητική Οργάνωση υποστήριξης µεταναστών και προσφύγων και µια από τις πρώτες 
οργανώσεις στην Κύπρο που  ασχολήθηκαν µε τα προβλήµατα, τα δικαιώµατα και την 
υποστήριξη των µεταναστευτικών και προσφυγικών κοινοτήτων στην Κυπριακή Δηµοκρατία. 
Λειτουργεί από το 1998 και πέρα από τις δραστηριότητές της, που αφορούν προγράµµατα 
στήριξης, έχει παράλληλα και σηµ αντική κινηµατική δράση στη Λευκωσία, µέσω της 
οργάνωσης και της συµµετοχής της σε πορείες και διαµαρτυρίες µε αντι-ρατσιστικό και αντι-
φασιστικό χαρακτήρα. Η κινηµατική της δραστηριότητα την έχει φέρει πολλές φορές σε 
επαφή και συνεργασία µε τις υπόλοιπες οµάδες που δρουν κινηµατικά στην πόλη. Επίσης, 
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αυτές, µε τη συµµετοχή τόσο µεταναστών όσο και ε/Κυπρίων, είχαν πρωτοφανή 

µαζικότητα για τη Λευκωσία και εξελίχθηκαν σε µια πολυήµερη κατασκήνωση-

διαµαρτυρία µεταναστών, από όλη τη νότια πλευρά του νησιού, στην κεντρική 

πλατεία Ελευθερίας. Θέλοντας να στηρίξουν την πρωτοφανή µαζικότητα των 

κινητοποιήσεων, κάποια µέλη του Kardaş συµµετείχαν ενεργά σε αυτές π αρότι 

υπήρχαν διαφωνίες µε τις τακτικές της ΚΙΣΑ. Η συµµετοχή στις κινητοποιήσεις και η 

συνεργασία µε την ΚΙΣΑ αποτέλεσαν την αφορµή για την αύξηση της ενασχόλησης 

στις συνελεύσεις µε το θέµα του πολιτικού πλαισίου λειτουργίας του χώρου, και 

συγκεκριµένα, µε το αν θα έπρεπε να µετατραπεί το Kardaş σε µια συγκροτηµένη 

πολιτική ο µάδα µε δηµόσια παρέµβαση και έκφραση πολιτικού λόγου ή θα 

διατηρούσε ένα ρόλο συντονισµού και φιλοξενίας διαφόρων µικρότερων ο µάδων, 

στον οποίο τα πήγαινε ήδη καλά. Μέσα στα χρόνια λειτουργίας του το Kardaş είχε 

καταφέρει να προσφέρει χώρο για την ανάπτυξη µικρότερων ο µάδων και 

πρωτοβουλιών µε διαφορετικά µεταξύ τους πολιτικά χαρακτηριστικά, που ήδη είχαν 

αναπτύξει κάποια δράση. Ένα παράδειγµα τέτοιας ο µάδας ήταν το ηλεκτρονικό 

περιοδικό «Φάλιες»12, που είχε ξεκινήσει από άτοµα που συµµετείχαν στο Kardaş, 

και εκείνη την εποχή λειτουργούσε παράλληλα µε το κοινωνικό κέντρο. Ωστόσο, 

αυτό φαίνεται πως δεν ικανοποιούσε την ανάγκη κάποιων για πολιτική δράση µε 

συγκροτηµένο λόγο και θέσεις. Σύµφωνα µε τον Ιωάννου (2007), οι  συζητήσεις για 

το πολιτικό πλαίσιο δεν είχαν καταλήξει ποτέ σε ξεκάθαρες πολιτικές θέσεις, πέρα 

από τα πέντε αντι- (αντι-καπιταλισµός, αντι-εθνικισµός, αντι-ρατσισµός, αντι-
                                                                                                                                       
οργανώνει σε ετήσια βάση τ ο πολιτιστικό και αντι-ρατσιστικό Φεστιβάλ «Rainbow», στο 
οποίο συµµετέχουν σχεδόν όλες οι κοινότητες µεταναστών και προσφύγων της Κύπρου. 
Λόγω της επίσηµής της θέσης, η οργάνωση έχει δεχθεί πολλές φορές τις επιθέσεις µέσω των 
Μ.Μ.Ε. εθνικιστικών και ακροδεξιών οργανώσεων και ατόµων. Άτοµα από την ΚΙΣΑ ήταν 
µέσα σε αυτούς που νοικιάσανε αρχικά το κτίριο στην οδό Αρσινόης 5, όπου λειτούργησε το 
Kardaş στην Παλιά Λευκωσία. Την ίδια περίοδο η ΚΙΣΑ µεταφέρεται και αυτή στην Παλιά 
Λευκωσία και αποκτά κτίριο στον ίδιο δρόµο µε το Kardaş.  
12  Το ηλεκτρονικό περιοδικό «Φάλιες» ξεκίνησε το 2005 ως το περιοδικό της οµάδας 
«ΆτυΠΟς», µια οµάδα που συγκροτήθηκε µέσα από τις δραστηριότητες της πρώτης φάσης 
του Kardaş. «Φάλιες» αποκαλούνται στα Κυπριακά ελληνικά οι «τεχνητές τρύπες σε µεταλλείο 
που δηµιουργούνταν µε τη χρήση φαλιοµηχανής (είδος κοµ πρεσέρ), όπου τοποθετούσαν  
εκρηκτικές ύλες για εξόρυξη του µεταλλεύµατος». Στην «Κυπριακή καθοµ ιλουµένη» η φράση 
«Αννοίω φάλιες» χρησιµοποιείται µεταφορικά µε τα εξής νοήµατα: «αµφισβητώ τα δεδοµένα, 
ταράζω τα νερά, ανοίγω νέα θέµατα» (τα αποσπάσµατα είναι από τη σελίδα του περιοδικού 
στο Ίντερνετ: https://falies3.wordpress.com ). Μετά την απόφαση των µελών της  οµάδας 
«ΆτυΠΟς» να εµπλακούν άµεσα στη δεύτερή φάση του Kardaş (2005-2007), αλλά και το 
ξεκίνηµα του ηλεκτρονικού περιοδικού «Φάλιες», η οµάδα «ΆτυΠΟς» διαλύθηκε και 
παρέµεινε το περιοδικό, το οποίο µε διαλείµµατα συνέχισε να υπάρχει σε διάφορες µορφές 
(οµάδα, ηλεκτρονική σελίδα, facebook group) και να έχει ψηφιακή παρουσία στο διαδίκτυο, 
αλλά και φυσική παρουσία στην πόλη για πολλά χρόνια ακόµα.   
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σεξισµός, αντι- ιεραρχία) και οι  απόψεις διίσταντο ανάµεσα σε αυτή που θεωρούσε 

την προσπάθεια συγκρότησης ενιαίων θέσεων ως απειλή προς τον εσωτερικό 

πλουραλισµό του κοινωνικού κέντρου, και αυτής που έβλεπε τη βασική οµοφωνία  σε 

κάποια θέµατα ως αρκετή για την ανάπτυξη κοινής πολιτικής δράσης. 

Το Kardaş, σύµφωνα µε διάφορους πληροφορητές µου, µπορεί να ξεκίνησε ως µια 

προσπάθεια δι-κοινοτικής συνεργασίας από µέλη εξωκοινοβουλευτικών αριστερών 

οργανώσεων, αλλά πάνω από όλα λειτούργησε ως «σηµείο επαφής» και χώρος 

πολιτικοποίησης µεταξύ διαφορετικών ατόµων και ο µάδων. Λειτούργησε ως ένα 

σηµείο επαφής όχι µόνο µεταξύ ε/Κυπρίων και τ/Κυπρίων, αλλά και µεταξύ των 

διαφορετικών ατόµων και ο µάδων που δραστηριοποιούνταν πολιτικά στην 

ε/Κυπριακή πλευρά της πόλης. Επιπλέον, λειτούργησε και ως ένα σηµείο επαφής και 

µε την ίδια την οριακή περιοχή της Παλιάς Λευκωσίας. Ήταν ο  χώρος στον οποίο 

συναντήθηκαν, γνωρίστηκαν και «ζυµώθηκαν» µεταξύ τους τα άτοµα και οι  τάσεις 

που τα επόµενα χρόνια συνέχισαν να δρουν και να συνεργάζονται στην Παλιά 

Λευκωσία, συνθέτοντας την από τα κάτω δραστηριοποίηση που µελετάµε. Ενώ, όµως, 

το Kardaş ήταν σίγουρα ένας χώρος στον οποίο αναπτύχθηκε η εναλλακτική και η 

αυτο-οργανωµένη πολιτική δράση και συνεργασία, ήταν παράλληλα και ένας χώρος 

στον οποίο αναπτύχθηκε και η ανεξάρτητη πολιτιστική δραστηριότητα και παραγωγή. 

Από το 2006, και την µετατροπή του σε κοινωνικό κέντρο της ε/Κυπριακής πλευράς, 

το Kardaş συστηµατοποίησε επίσης και την οργάνωση των Σαββατιάτικων πάρτυ, 

που είχαν ξεκινήσει µε σηµαντική επιτυχία από την πρώτη φάση του πολιτιστικού 

κέντρου.  

 «Σαν τα πάρτυ του Καρντάς εν είσσιε!»13 

Τα πάρτυ του Kardaş παρουσιάζονται ως µια σηµαντική πλευρά των δραστηριοτήτων 

του κοινωνικού κέντρου γιατί ήταν µια πρακτική που προσέλκυσε στο χώρο, αλλά 

και στην παραµεληµένη περιοχή της παλιάς Λευκωσίας, νεαρούς που προέρχονταν 

από ανατρεπτικούς αστικούς πολιτισµούς όπως το Πανκ, το Χιπ-Χόπ και το Γκραφίτι. 

Μέσω των Πανκ και των Χιπ-Χοπ πάρτυ το κοινωνικό κέντρο συνδέθηκε µε την 

ανάπτυξη της δραστηριότητας των συγκεκριµένων νεανικών και ανατρεπτικών 

µουσικών παραδόσεων και προσέφερε το χώρο για την επιτέλεση των πρακτικών 

                                                
13 «Σαν τα Πάρτυ του Kardaş δεν είχε!». Προσωπική επαφή µε έναν από τους νεαρούς 
«χιπχοπάδες» που, ως έφηβος, σύχναζε στα πάρτυ του Kardaş.    
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τους, δηµιουργώντας στιγµές και εµπειρίες πρωτόγνωρες για το Κυπριακό και το 

Λευκωσιάτικο πλαίσιο. Το επόµενο απόσπασµα είναι χαρακτηριστικό: 

«Σταδιακά όµως άρκεψεν ο  διαχωρισµός των χιπχοππάων µε τους πάνκηες 
τζιαι έτσι που  το καλοτζιαίρι του 2006 είσιεν νύχτα πανκ τζιαι νύχτα χιπ χοπ. 
Μιαν φορά το µήνα στο χιπ χοπ πάρτυ είσιεν ανοιχτό µικρόφωνο τζιαι 
εχτονώνετουν πολλύς κόσµος. Είσιεν πλάκα γιατί άκουες ραπαρίσµατα σε 
διάφορες γλώσσες, ελληνικά, κυπριακά, ρώσικα, αγγλικά, γαλλικά. Οι τ/κ εν 
είχαν παρουσία πλέον στο χώρο, η παρουσία των µεταναστών όµ ως είσιεν 
αυξηθεί αισθητά»14 

3.1.2.	  Από	  το	  Kardaş,	  στο	  στέκι	  Αρσινόης	  5:	  2006-‐2007	  	  

Προς τα τέλη του 2006 οι  δραστηριότητες του Kardaş είχαν για ακόµη µια φορά 

ατονήσει. Ο έντονος προηγούµενος χρόνος από δραστηριότητες και κινητοποιήσεις, 

αλλά και έντονες συνελεύσεις και διαφωνίες σχετικά µε το πολιτικό πλαίσιο του 

χώρου, φαίνεται πως είχαν κουράσει πολλούς από τους συµµετέχοντες και ο  χώρος 

πήγαινε ακόµα µια φορά για κλείσιµο. Σε αυτή τη φάση µπαίνει µπροστά και 

αναλαµβάνει να συνεχίσει τη λειτουργία του χώρου µια νέα σύνθεση ατόµων, που 

περιλάµβανε κυρίως νεαρούς που σύχναζαν εκεί, αλλά και κάποια από τα παλιά µέλη 

της συνέλευσης µερικά από τα οποία εξέφραζαν την πιο αναρχική ή αντιεξουσιαστική 

τάση του χώρου. Η νέα οµάδα αλλάζει τελείως αυτή τη φορά το όνοµα σε «Στέκι 

Αρσινόης 5»15, εκφράζοντας ταυτόχρονα την αλλαγή της ταυτότητας του χώρου σε  

ένα «αναρχικό στέκι». Ο νέος χώρος συνέχισε τα πάρτυ, που ήταν πολύ πετυχηµένα 

ιδιαίτερα για τους πιο νεαρούς, αλλά και τις πολιτικές συζητήσεις και τις προβολές, 

µαζεύοντας στις εκδηλώσεις του και παράλληλα και στην Παλιά Λευκωσία καινούριο 

κόσµο. Το επόµενο απόσπασµα αναφέρεται στην τελευταία φάση του χώρου και 

τελικά στο οριστικό του κλείσιµο του στα τέλη του 2007. 

«Ο τελευταίος χρόνος ήταν ο καλλύττερος, επιάαν τον χώρο οι αναρχικοί τζιαι 
επειδή εκάµναµεν πολλές πελλάρες, εβάζαµεν καλή µουσική, είχαµεν τζιαι τον 
πασσιαµά µας, εκάµναµεν µαλακίες –χορεύκαµεν ούλλοι ας πούµ εν τζιαι 
γινόταν πανικός– ε έτσι εσυνάχτηκε κόσµος ξέρω γω... έρκουνταν τζιαι 
κάθουνταν τζιαµέ τζιαι γουστάρανε πολλοί µιτσιοί. Τζιαµέ ας ποούµεν δόθηκε η 
φάση για την πιο αντεργκράουντ µουσική, έπαιζεν πάνκ, χιπ-χοπ, ροκ ... ξέρεις 
µουσικές που εν ακούωνταν αλλού ας πούµε... τζιαι στο Καρτάς έπαιζεν τέθκια 
µουσική στα ππάρτυς, αλλά µετά ήταν πιο πολλύς ο  κόσµος... πιο µεγάλα τα 
ππάρτυς, αλλά ο  χώρος εν ήταν τεράστιος, είχε φορές που  εγέµωννεν τέλεια... 
(...) Επήεννεν καλά ο χώρος ρε... αλλά το νοίκι ήταν πολύ ψηλό τζιαι έπρεπε να 

                                                
14 Αναφέρεται στο Ιωάννου 2007. 
15 Αρσινόης 5 είναι η οδός και ο αριθµός του κτιρίου. 
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κάµνουν συνέχεια ππάρτυς για να φκαίννουν τα λεφτά τζιαι τζείνοι που  το 
διαχειρίζουνταν εβαρεθήκαν...» 

Κάποια στιγµή, περίπου το καλοκαίρι του 2007, το στέκι Αρσινόης 5 κλείνει και µαζί 

του τελειώνει η ιστορία ενός σηµαντικού χώρου16 για την εµφάνιση της από τα κάτω 

δραστηριότητας. Το κλείσιµο του Kardaş/Αρσινόης 5 δεν επηρέασε όµως αρνητικά 

την από τα κάτω δραστηριότητα στην περιοχή. Αντίθετα, θα µπορούσαµε να πούµε 

πως η απουσία αυτού του πρώτου κοινωνικού χώρου, στον οποίο οι  συµµετέχοντες 

µπόρεσαν να αναπτύξουν τις διαφορετικές τους ταυτότητες, ώθησε τις οµάδες και τα 

άτοµα να δηµιουργήσουν νέους χώρους, είτε κλειστούς είτε ανοιχτούς, όπου θα 

µπορούσαν να συνεχίσουν να εκφράζουν τα διαφορετικά και ανατρεπτικά πολιτικά 

και πολιτισµικά τους χαρακτηριστικά. Ήδη από το 2006 και πριν το οριστικό 

κλείσιµο του χώρου, εµφανίζονται νέες σταθερές δοµές στην Παλιά Λευκωσία, που 

συµβάλλουν στην ανάπτυξη της από τα κάτω δραστηριότητας και καταφέρνουν να 

επηρεάσουν το χαρακτήρα της περιοχής. 

Η οµάδα που αναλαµβάνει τη διαχείριση του στεκιού Αρσινόης 5 δεν περιορίζεται 

στις εκδηλώσεις και διαδικασίες που πραγµατοποιούνται στο στέκι, αλλά την ίδια 

περίοδο (2006-2007) αρχίζει να επεκτείνει τη δράση της µε παρεµβάσεις στην 

περιοχή της Παλιάς Λευκωσίας, που εκφράζουν πολιτικό λόγο και διεκδικούν 

δηµόσιους χώρους. Αυτή η ο µάδα θα αποτελέσει τα επόµενα χρόνια σηµαντικό 

δράστη της ανάπτυξης των δραστηριοτήτων, εκδηλώσεων και πρακτικών που θα 

περιγράψουµε, γιατί από τη µια πλευρά αναπτύσσει στενές σχέσεις µε το δρόµο, 

µέσω µουσικών και άλλων αστικών νεανικών παραδόσεων, και από την άλλη, γιατί 

συνδυάζει τις σχέσεις της µε το δρόµο µε την ανάπτυξη µιας µορφής ακτιβιστικής 

δράσης που χαρακτηρίζεται από τις λογικές της αυτο-οργάνωσης και τ ης άµεσης 

δράσης. Αν και τα µέλη της ο µάδας που περιγράφουµε εδώ παρουσιάζουν κάποια 

κοινά πολιτικά και πολιτισµικά χαρακτηριστικά, δεν θα µπορούσαµε να πούµε πως 

συγκροτείται βάσει των κοινών της χαρακτηριστικών, αλλά περισσότερο µέσω των 

κοινών δράσεων που αναπτύσσουν στην περιοχή της Παλιάς Λευκωσίας.  

                                                
16 Μετά και από το οριστικό κλείσιµο του χώρου το 2007 το κτίριο παρέµεινε για κάποια 
χρόνια ανοίκιαστο µέχρι που σε κάποια στιγµή πρόσεξα πως το είχε ενοικιάσει ένας 
σύνδεσµος Φιλιππινέζων της Λευκωσίας, ο οποίος το διατηρούσε τουλάχιστον µέχρι το 2013. 
Αν και δεν ξέρω τι δραστηριότητες είχε αυτός ο σύλλογος, µιας και ποτέ δεν φαινόταν να 
ήταν «ανοιχτός για το κοινό», θεώρησα πως αξίζει η  αναφορά στους νέους ενοικιαστές και 
ενοικιάστριες, οι οποίοι/ες είναι πολύ πιθανό να χρησιµοποιούν το κτίριο ως συλλογικό 
κοινωνικό χώρο µε ανάλογους τρόπους όπως αυτούς που  χρησιµοποιήθηκε από  το 2003 
µέχρι το 2007. 
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Ωστόσο, το Kardaş και το Αρσινόης 5 δεν ήταν οι µόνες επιρροές που είχε αυτή η νέα 

τάση που διαµορφωνόταν τότε στην περιοχή. Οι νεαροί και νεαρές (ή όπως συχνά 

αναφέρονται στα άτοµα αυτά άλλοι συµµετέχοντες στο Kardaş ή µέλη άλλων οµάδων, 

«οι µιτσιοί»17), ήταν έντονα επηρεασµένοι πρώτον από το Ζήνα Πάλλας , το χώρο 

στον οποίο είχαν αναπτυχθεί τα προηγούµενα χρόνια οι  αστικές παραδόσεις του 

δρόµου που αναφέρθηκαν παραπάνω (χιπ-χοπ, πανκ, γκραφίτι), και δεύτερον, από τις 

ποδηλατοπορείες Critical Mass, µια διεθνή κινητοποίηση µε ποδήλατα στις πόλεις 

που εισήγαγαν στη Λευκωσία οι Cyclown Circus, ένας σύγχρονος διεθνής 

περιφερόµενος θίασος µε ποδήλατα που έφτασε στην πόλη στα τέλη του 2006. Το 

επόµενο απόσπασµα είναι µια απόπειρα σκιαγράφησης αυτής της οµάδας µέσα από 

τα µάτια ενός από τα αρχικά και πιο πολιτικοποιηµένα µέλη του Kardaş:  

«Τζιαι τζιαµέ που  εµ αχούµασταν να έβρουµ εν τρόπο να το κλείσουµε [το 
Kardaş], εµ φανίζουνται οι µιτσιοί. Είσαστεν απαράδεχτοι που  τ α παραιτάτε, 
λαλεί µας µια µιτσιά. Που εννά µεγαλώσω εν θέλω να γίνω σαν εσάς. Εννά το 
λειτουργήσουµεν εµ είς, λαλεί ένας άλλος. Δαµέ νοµίζω εν η ώρα για µιαν 
ανασκόπηση της εξέλιξης της αναρχικής νεολαίας αν µου επιτρέπεται ο  όρος. 
Για πολλά χρόνια γύρω που κάποιους αναρχικούς εµφανίζουνταν κατά καιρούς 
διάφοροι µιτσιοί που  εψάχνουνταν φιλοσοφικά τζιαι ιδεολογικά. Η στάση τους 
ήταν συνήθως επιπόλαιη τζιαι έρκουνταν τζιαι εφεύκαν χωρίς να συγκροτείται 
τίποτε σταθερό. Γενικεύκοντας, ενδεχοµένως κάπως αυθαίρετα, µπορεί να πει 
κανένας ότι η θέση τους ήταν µάλλον χίππικη. Απόρριψη της πολιτικής, άρνηση 
της βίας, απαξίωση της αστικής κοινωνίας, προστασία των ζώων τζιαι 
χορτοφαγία, λάιφ στάιλ αντίληψη της επανάστασης. Εγράφαν συνθήµατα τζιαι 
εζωγραφίζαν µε στένσιλ πάνω στους τοίχους. Μερικοί κάµνουν τζιαι καλό 
γκραφίττι. Κατά καιρούς εφκάλαν κάποια κείµενα τζιαι οργανώσαν κάποιες 
διαδηλώσεις (εναντίον των Μακντόναλτς, εναντίον των φασιστών κλπ) αλλά η 
βασική δραστηριότητα που  τους εσυγκρότησεν ήταν οι ποδηλατοπορείες. Η 
επιρροή των ποδηλατο-τσίρκων (της περιπλανόµενης διεθνούς οµ άδας που 
επέρασεν για ένα διάστηµα τζιαι που  τους δρόµους της Λευκωσίας) ήταν 
ξεκάθαρη. Οι µιτσιοί εσυχνάζαν στο Καρτάς ιδίως στα πάρτυς, αλλά λλίοι που 
τζίνους ανακατώνουνταν στες συζητήσεις ή στες εκδηλώσεις. Στες αρκές του 
2007 οι µιτσιοί µαζί µε µερικά που  τα παλιά µέλη της συνέλευσης 
αποπειραθήκαν να επανιδρύσουν τον χώρο» 18 

3.1.3.	  Η	  «πλατεία»	  του	  Ζήνα	  Πάλλας	  

Το Ζήνα Πάλλας είναι ένα εµπορικό κέντρο στη Λεωφόρο Μακαρίου ΙΙΙ , την 

κεντρική εµπορική οδό της πρωτεύουσας, η οποία βρίσκεται πολύ κοντά στην 

πλατεία Ελευθερίας και λίγο πιο έξω από τα τείχη της πόλης. Ο αρχιτεκτονικός 

                                                
17 Στην κοινή Ελληνική: «οι µικροί». 
18 Αναφέρεται στο Ιωάννου 2007. 
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σχεδιασµός του εµπορικού κέντρου αφήνει ένα µεγάλο ανοιχτό χώρο στο εσωτερικό 

του σαν πλατεία, όπου βρίσκεται η είσοδος του κινηµατογράφου Ζήνα Πάλλας. Αυτή 

η εσωτερική πλατεία είχε από τα τέλη της δεκαετίας του 1990 γίνει ένα από τα κύρια 

εφηβικά στέκια της πόλης. Παράλληλα, ήταν και ο  χώρος συνάντησης κάποιων από 

τις πρώτες οµάδες στη Λευκωσία που ασχολούνταν µε τις παραδόσεις του χιπ-χοπ19 

και του γκραφίτι, αλλά και κάποιων από τους πρώτους νεαρούς που εξέφραζαν 

αναρχικές και αντιεξουσιαστικές ιδέες. Το έντονα αστικό τοπίο της εσωτερικής 

πλατείας του εµπορικού κέντρου, αλλά και του υπόλοιπου κέντρου της Λευκωσίας 

εκτός των τειχών, ήταν ιδανικό για την πρακτική του γκραφίτι. Ο Χρήστος, 

«γκραφιτάς», που πρωτο-ξεκίνησε να «βάφει τοίχους»20 ως έφηβος στο Ζήνα Πάλλας, 

και έπειτα είχε σταθερή παρουσία στην από τα κάτω δραστηριότητα στην πόλη, 

περιγράφει το πως περνούσε το χρόνο του εκεί: 

«Εγώ ασχολούµουν µε το γκραφίττι τζείνο τον καιρό πολλά, έπιαννα σπρέυ ή 
έκλεφκα καµιά φορά που  ποτζιεί ποδά, τζιαι επήεννα νύχτα τζιαι έβαφφα µεσ’ 
το κέντρο, παντού, εγέµ ωσα τους τόπους tags τζιαι άλλα... αλλά κυρίως 
ήµασταν γυρώ που  το Ζήνα, στις ταράτσες, στους τοίχους, στα πάρκινγκ, όπου 
εθέλαµεν... ένα πάρκινγκ, εδώ απέναντι που  την είσοδο του Ζήνα, στο τέλος, 
επειδή εγεµώσαµεν το αλλά κάµναµεν τζιαι ωραία πράµατα, αποφασίσαν να 
κάµουν ένα event µε σκέιτ τζιαι γκραφίτι, τζιαι εκάµαµεν το ο ύλλο. Βασικά 
αρκεψά το εγώ, έκαµα θκυό τρία γκραφίττι, τζιαι στο τέλος αρκέψαν τζιαι 
κάµναν ούλλοι... ε µετά εγίνικεν τζιαι το event τζιαι εγέµωσεν τέλια ας πούµε... 
Μέσα στο Ζήνα εκάµναµεν συνέχεια µαλάκα... συνέχεια! Συνέχεια εβάφαµµεν 
στους τοίχους... ήταν γεµάτο τζιαι είχε που ούλλα. Εγράφαµεν τζιαι συνθήµατα... 
όταν έρκουνταν οι άλλοι από τον Αναρχικό Πηρύνα εγράφαµεν τζιαι µαζί... Μια 
άλλη περίοδο στο Ζήνα είσσιε B-Boys, τζιαι εκάµναν breakdance σε ένα σηµείο 
στην πλατεία που  ήταν σαν πίστα. Εβάζαν µουσική τζιαι κάµναν breakdance 
τζει πάνω... Αλλά πάντα εσβήνναν τα γκραφίττι µεσα στο Ζήνα, συνέχεια 

                                                
19 Παράδειγµα είναι µια από τις πρώτες οµάδες (crews) χιπ-χοπ της Λευκωσίας, οι Hard Core 
Heads (HCH), που οργανώθηκαν ως crew περίπου το 2000, και σύµφωνα µε τους 
πληροφορητές µου σύχναζαν στο Ζήνα Πάλλας. Το κυπριακό χιπ-χοπ έχει ιδιαίτερο 
ενδιαφέρον γιατί είναι ένα από τα λίγα µουσικά είδη (πέρα από τα «παραδοσιακά» ή τα «νεο-
παραδοσιακά») που χρησιµοποιεί τα κυπριακά ελληνικά. Όπως τονίζει και ο Ζακ (ένα από τα 
µέλη των HCH) σε συνέντευξη του crew στο hip-hop.com.cy το 2006 (διαθέσιµη στο 
http://www.hiphop.com.cy/interviews/hch.html), «Εγώ που εξεκίνησα τζαι έκατσα για πρώτη 
φορά να γράψω στίχους στα ελληνικά, στην ελληνική καθοµιλουµένη, ένιωθα ότι επερίπαιζα 
τον εαυτό µου, εν ένιωθα οτι ήµουν ο Ζαχαρίας, ένιωθα ότι ήµουν κάποιος άλλος, τζαι έτσι 
έσσισά τα [τα έσκισα] τζαι άρκεψα έγραφα που την αρκή αλλά στα κυπριακά. Όπως µιλούµεν 
τωρά, όπως εν να φωνάξω του Χαράλαµπου, έτσι όπως µιλώ. Ήνταλως µιλάς στον δρόµον, 
ήνταλως µιλάς µε τους παρέες σου, έννεν η  γλώσσα η  γραπτή, η  επίσηµη. Τζαι πιστεύκω εν 
πολλά καλόν επειδή ντζίζει [αγγίζει] τον άλλο, καταλάβει το καλλύττερα ο άλλος». 
20 Όρος που χρησιµοποιείται από τους µετέχοντες του νεανικού πολιτισµού του γκραφίτι στην 
Ελλάδα, αλλά και την Κύπρο για να περιγράψει την πρακτική της –συνήθως χωρίς άδεια– 
παρέµβασης στους τοίχους της πόλης µε την ιδιαίτερη τεχνοτροπία του γκραφίτι. Για 
περισσότερα για την πρακτική του γκραφίτι βλ. στο τρίτο µέρος της διατριβής.  
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εβάφαν τα που πάνω µε γκρίζο. Μιλούµεν... πρέπει να το εβάφφαν σχεδόν κάθε 
εφτοµάδα...» 

Επιπλέον, το επόµενο απόσπασµα από έναν νεαρό «χιπχοπά», που πριν βρεθεί στο 

Kardaş σύχναζε στο Ζήνα Πάλλας ως έφηβος (περίπου από δεκατεσσάρων µέχρι 

δεκαέξι/δεκαεφτά χρονών), περιγράφει και αυτό τη δραστηριότητα στην πλατεία: 

«Όταν ξεκινήσαµε να πηγαίνουµε στο Ζήνα Πάλλας άλλαξεν η ζωή µου. 
Ήµασταν µικροί και ήταν σαν ξαφνικά να ανακαλύψαµε ένα νέο κόσµο, 
πραγµατικά... µουσικές, κόσµος... ήταν φοβερό στέκκι! Πηαίναµε πια µόνο εκεί, 
ήταν σαν το δεύτερό µας σπίτι. Τζιαµέ εγνωρίσαµεν την αλητεία, όµως όχι τους 
κάγκουρες, που  συχνάζανε εκεί µε τις µοτόρες [µηχανάκια] και µετά ήταν να 
πάνε στα κλάµπ, αλλά την αλητεία την πιο εναλλακτική, αυτούς που  ήταν οι 
πλατειακοί ας πούµεν. Ο κόσµος αυτός της πλατείας ήταν χωρισµένος, ήταν οι 
µεταλλάες, τζιαι οι χιπχοππάες... εγώ ήµουν χιπχοππάς! (...) Η παρέα που 
έγιναµε τζιαµέ, εµ είναµεν µέχρι σήµερα. Τζιαµέ εγίναµεν αλήτες, 
εβαφτιστήκαµεν, ας πούµε, στη φάση της αλητείας και του δρόµου.» 

 

 

 

 

 

Γύρω στο 2005-2006 το Ζήνα Πάλλας σταµατά να είναι το σηµείο συνάντησης 

νεαρών. Αυτό ήταν ένα αποτέλεσµα, κυρίως, των πιο «σκληρών» µέτρων που πήραν 

οι ιδιοκτήτες των επιχειρήσεων του εµπορικού κέντρου και του κινηµατογράφου 

εναντίον της κατάστασης που είχε δηµιουργηθεί εκεί, η οποία περιλάµβανε και 

παραβατικές συµπεριφορές όπως µικροκλοπές και χρήση απαγορευµένων ουσιών 

Εικόνα 2: Φωτογραφίες της πλατείας του 
«Zena Palace», πλέον καθαρή και άδεια 
τον Ιανουάριο του 2011.  Στη φωτογραφία 
στα δεξιά φαίνονται οι υλικές παρεµβάσεις 
στην πλατεία που έγιναν για να 
αποτρέψουν τον κόσµο να κάθεται. Σε 
αυτό το χώρο αναπτύχθηκαν οι νεανικοί 
αστικοί πολιτισµοί του γκραφίτι, του χιπ-
χοπ κ.α. κατά τις δεκαετίες 1990 και 2000. 
Φωτογραφίες του συγγραφέα. 
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(κάνναβη κ.α.). Ωστόσο, το τέλος του Ζήνα Πάλλας συµπίπτει χρονικά τόσο µε τη 

δεύτερη και πιο δραστήρια φάση του Kardaş, όσο και µε µια γενικότερη αύξηση του 

ενδιαφέροντος για την Παλιά Λευκωσία και την εµφάνιση νέων στεκιών µέσα στα 

τείχη. Μέχρι το καλοκαίρι του 2006, κάποιοι νεαροί από το Ζήνα Πάλλας, είχαν πια 

αρχίσει να συχνάζουν στην Παλιά Λευκωσία και να συµµετέχουν, µαζί µε άλλους, σε 

δραστηριότητες εντός και εκτός του Kardaş. Η κοινωνική και πολιτική 

δραστηριότητα στην Παλιά Λευκωσία είχε αρχίσει να προσελκύει νέους 

συµµετέχοντες, αυξάνοντας την παρουσία της στην περιοχή. Εκείνη την εποχή  

αρχίζει να διαµορφώνεται σιγά σιγά και το στέκι στη δηµόσια πλατεία Φανερωµένης, 

ένας χώρος που τα επόµενα χρόνια θα αναπτυχθεί ως το κέντρο της 

δραστηριοποίησης που µας απασχολεί. Η σηµαντικότερη, όµως, από τις δράσεις που 

εµφανίστηκαν εκείνη την εποχή ήταν οι  «ποδηλατοπορείες», ή αλλιώς, και όπως 

αποκαλούνται από τους οργανωτές τους, τα Critical Mass (Κρίσιµη Μάζα)· ένα 

παγκόσµιο κίνηµα διεκδίκησης των δρόµων από ποδηλάτες, το οποίο εισήγαγαν στη 

Λευκωσία το 2006 οι Cyclown Circus. 

3.1.4.	  Οι	  Cyclown	  Circus,	  τα	  Critical	  Mass	  και	  η	  κατάληψη	  Malla	  Cassa	  

Οι Cyclown Circus ήταν ένας περιφερόµενος θίασος-τσίρκο, που ταξίδευε σε 

διάφορες χώρες του κόσµου µε ποδήλατα, δίνοντας παραστάσεις στο δρόµο και σε 

προ-κανονισµένους χώρους21. Η οµάδα περιλάµβανε άτοµα από διάφορες χώρες, 

κυρίως της Ευρώπης και της βόρειας Αµερικής, τα οποία καιρούς αλλάζανε, και έτσι 

δεν είχε σταθερή σύνθεση ή αριθµό. Ο θίασος έφτασε στην Κύπρο µε τα ποδήλατα 

του, µέσω καραβιού από τα νότια τουρκικά παράλια, το Νοέµβριο του 2006. Η οµάδα 

είχε ξεκινήσει από τις Η.Π.Α. το 2000 και είχε ήδη περάσει από περίπου 15-20 χώρες 

µέσα σε έξι χρόνια. Όταν έφτασαν στη Λευκωσία ήταν οκτώ άτοµα, έξι άντρες από 

Αµερική, Ιταλία και Γερµανία και δύο γυναίκες από Αργεντινή και Καναδά22. Η 

                                                
21  Για περισσότερα βλέπε στη σελίδα «What we do» του ιστότοπου της οµάδας: 
http://www.cyclown.org/what.html. 
22 Σε συνέντευξη που παραχώρησε η οµάδα στο περιοδικό «Φάλιες» (δηµοσιεύτηκε σε δύο 
µέρη στο 2ο και στο 3ο τεύχος του περιοδικού τον Ιανουάριο και τον Μάρτιο του 2006), τα 
µέλη της οµάδας αναφέρουν πως αν και η παρουσία του γυναικών σε αυτή τη σύνθεση ήταν 
περιορισµένη σε µόνο δύο, αυτό δεν ήταν πάντα έτσι. Σε προηγούµενες φάσεις της οµάδας 
υπήρχαν περισσότερες γυναίκες, και µάλιστα, σε κάποια στιγµή οι γυναίκες είχαν ξεπεράσει 
σε αριθµό τους άντρες, όµως γενικά δεν υπάρχουν αρκετές γυναίκες που θα ενδιαφέρονταν 
να γίνουν µέλη αυτής της κοινότητας. Τα τεύχη είναι διαθέσιµα στην ηλεκτρονική σελίδα του 
περιοδικού Φάλιες/Falies: https://falies3.wordpress.com. Πρόσβαση στο πρώτο µέρος της 
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παρουσία µιας τέτοιας οµάδας στη σχετικά µικρή πόλη της Λευκωσίας, και ιδιαίτερα 

στην εντός των τειχών πόλη, δεν πέρασε απαρατήρητη. Οι παραστάσεις που έδιναν 

στους δηµόσιους χώρους της Παλιάς Λευκωσίας, προσέλκυαν κόσµο και τους έκαναν 

τόσο δηµοφιλείς στην περιοχή που µέχρι και ο  δήµος τους πλήρωσε για να δώσουν 

παραστάσεις κατά τη διάρκεια των γιορτών των Χριστουγέννων και των 

πρωτοχρονιάς του 2005-2006. Ακολουθώντας τη λογική ενός σύγχρονου νοµαδικού 

τρόπου ζωής, οι  Cyclown Circus δεν ενοικίασαν κάπου να µείνουν στη Λευκωσία, 

αλλά κατέλαβαν ένα κτίριο στην παραµεληµένη περιοχή της Παλιάς Πόλης, και 

κοντά στην πράσινη γραµµή, το οποίο καθάρισαν και χρησιµοποίησαν καθ’ όλη τη 

διάρκεια της παραµονής τους στην Κύπρο. 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

Η κατάληψη Malla Cassa23 ήταν µία από τις πρώτες καταλήψεις τέτοιου τύπου που 

είχαν γίνει στη Λευκωσία και η πρώτη που πραγµατοποιήθηκε στην εντός των τειχών 

περιοχή24. Οι Cyclown Circus δεν αντιµετώπισαν κάποιο πρόβληµα από τις αρχές για 

                                                                                                                                       
συνέντευξης µέσω του σύντοµου σύνδεσµου: http://bit.ly/1HzkvY0, και στο δεύτερο µέσω 
του http://bit.ly/1NixWNP. 
23 Το όνοµα της κατάληψης είναι ισπανικό και στα ελληνικά µεταφράζεται ως Παλιό Σπίτι. 
24 Η πρακτική της κατάληψης κτιρίων για χρήση ή  για στέγαση είναι µια διαδεδοµένη 
πρακτική στις δυτικές χώρες (Ευρώπη, Βόρεια Αµερική) η οποία συχνά, αλλά όχι πάντα, έχει 
και πολιτικά χαρακτηριστικά (για περισσότερα σχετικά µε το κίνηµα των καταλήψεων στην 
Ελλάδα από όπου είναι επηρεασµένη έντονα η Κύπρος βλ. Σούζας 2015). Η πρώτη κατάληψη 
κτιρίου στη Λευκωσία (όχι όµως στην εντός των τειχών περιοχή) είχε γίνει περίπου το 2000 
από άτοµα που  συµµετείχαν στην πρώτη αναρχική οµάδα της πόλης, η  οποία ονοµαζόταν 
«Αναρχικός Πυρήνας». Η  κατάληψη αυτή δεν είχε δηµόσια δραστηριότητα, ως «κατάληψη 
στέγης», κάλυπτε την ανάγκη συλλογικής στέγασης των µελών της οµάδας. Στην εντός των 
τειχών περιοχή της Λευκωσίας έχουν υπάρξει κι άλλες καταλήψεις κτιρίων, που έχουν γίνει 

Εικόνα 3: Το «τσίρκο των ποδηλατο-κλόουν» µε τα χαρακτηριστικά διπλά τους 
ποδήλατα (αριστερά) έξω από  την Αµµόχωστο, στην πεδιάδα της Μεσαορίας. Η 
φωτογραφία βρίσκεται στην ιστοσελίδα τους και συγκεκριµένα στον παρακάτω 
σύνδεσµο: http://www.cyclown.org/what.html 
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την κατάληψη του κτιρίου αυτού µιας και, λόγω της δηµόσιας τους παρουσίας και 

των παραστάσεων που έδιναν στην πόλη, απολάµβαναν τη συµπάθεια τόσο του 

κόσµου της Λευκωσίας, όσο και των δηµοτικών αρχών της πόλης. Ο περιφερόµενος 

αυτός θίασος µε τα ποδήλατα ξεκίνησε, λοιπόν, τη Λευκωσιάτικη εκδοχή του 

παγκόσµιου κινήµατος διεκδίκησης των δρόµων των πόλεων µε ποδήλατα, που 

ονοµάζεται Critical Mass25.   

Σύµφωνα µε πολλούς πληροφορητές µου, οι  «τσίρκοι» ή οι  «τσίρκουλλοι», όπως     

χαρακτηριστικά αποκαλούνται από τους συνοµιλητές µου αυτοί οι ποδηλάτες-κλόουν, 

επηρέασαν σηµαντικά την από τα κάτω δραστηριότητα που είχε αρχίσει να 

αναπτύσσεται στην Παλιά Λευκωσία. Γύρω τους µαζεύτηκαν διάφοροι δρώντες, 

νεαροί αλλά και µεγαλύτεροι, που γοητεύτηκαν τόσο από τον τρόπο ζωής τους, όσο 

και από τα ζογκλερικά κόλπα και τη δράση στο δηµόσιο χώρο. Γνωρίζοντας αυτούς 

τους ιδιαίτερους επισκέπτες της πόλης, ε/Κύπριοι νεαροί γνώρισαν και τις πρακτικές 

τους και επηρεάστηκαν από το στιλ τους και από τη δράση τους. Λόγω των 

«τσίρκων» άρχισε να συχνάζει περισσότερος κόσµος στην Παλιά Λευκωσία, αλλά 

και στη Malla Cassa, για να παρακολουθήσει τις παραστάσεις και τις συναυλίες που 

έκαναν, αλλά και να κινητοποιηθεί µαζί τους στις ποδηλατοπορείες. Αφού 

ξεχειµώνιασαν στην Λευκωσία, οι «τσίρκοι» φεύγουν από την Κύπρο την άνοιξη του 

2006. Παρά το σύντοµο χρονικό διάστηµα της παραµονής τους στη Λευκωσία, η 

επιρροή των Cyclown Ciscus, στα άτοµα που είχαν συγκεντρωθεί γύρω τους, ήταν 

εµφανώς αναγνωρίσιµη στην Παλιά Πόλη για πολύ καιρό µετά την αποχώρηση τους. 

Συγκεκριµένα, οι  Cyclown Circus επηρέασαν, από τη µια πλευρά, τη συνέχιση της 

πρακτικής της κατάληψης κτιρίων της περιοχής, και από την άλλη, τη συνέχιση των 

κινητοποιήσεων Critical Mass, γύρω από τις οποίες συσπειρώθηκαν διάφοροι 

δρώντες και ανέπτυξαν την κινηµατική λογική της άµεσης δράσης. 
                                                                                                                                       
κρυφά από  µετανάστες ή άλλους άστεγους, τα οποία όµως δεν χρησιµοποιήθηκαν για 
συλλογικές διαδικασίες οποιουδήποτε τύπου, γι’ αυτό και δεν αναφέρονται εδώ. Ωστόσο, 
αξίζει να αναφερθεί πως σε ένα δωµάτιο του κτιρίου, που  κατέλαβαν οι Cyclown Circus, 
έµενε ήδη ένας άστεγος Ολλανδός µουσικός του δρόµου, ο οποίος τους κάλεσε να 
µοιραστούνε το κτίριο.  
25 Η ποδηλατική εκδήλωση Critical Mass είναι µια εκδήλωση που ξεκίνησε το 1992 στο Σαν 
Φρανσίσκο των Η .Π.Α. και µέχρι το 2003 πραγµατοποιούνταν σε περισσότερες από 300 
πόλεις ανά τον κόσ µο. Η εκδήλωση αυτή δεν έχει κάποιο ιδιαίτερο σκοπό  πέρα από  την 
άµεση δράση δεκάδων, εκατοντάδων ή και χιλιάδων ατόµων µε ποδήλατα (ανάλογα το 
µέγεθος της πόλης), τα οποία κανονίζουν ένα σηµείο εκκίνησης και ποδηλατούν ως οµάδα 
στους δρόµους της πόλης. Οι ποδηλατοπορείες Critical Mass εξελίχθηκαν µε τα χρόνια ως 
ένα κίνηµα διεκδίκησης των δρόµων από την κυριαρχία του αυτοκινήτου µε κεντρικό 
σύνθηµα το «Δεν προκαλούµε κίνηση, είµαστε η κίνηση».  
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«Οι τσίρκουλλοι µας άνοιξανε τα µάτια! Ήταν σαν να µας είπαν µπορείτε να 
κάνετε και κατάληψη!»  

(Λευτέρης) 

Στο παρακάτω απόσπασµα, από συνέντευξη που µου παραχώρησε ένας από τους 

«µιτσιούς», περιγράφεται η επιρροή των Cyclown Circus στην Παλιά Λευκωσία τόσο 

στην ανάπτυξη της πρακτικής των κατάληψης στην περιοχή, όσο και στις πρακτικές 

και στο στιλ της οµάδας που αναπτύσσεται στην περιοχή. 

«Πολλά σηµαντικό! Τζείν' το χίππικο που  σου λαλώ, ε... όι ακριβώς χίππικο, 
αλλά ήνταλως να σου πω... εν ήµαστουν χίππιες ακριβώς στο µυαλό, υπήρχε 
κάπως τούτη η ατµόσφαιρα, αλλά εν τζιαι εν ότι ήµαστουν κατά της βίας ας 
πούµεν, όπως τους χίππιες... κατάλαβες; Απλά εθύµµιζεν τη χίππικη φάση 
επειδή ήταν τα πολύχρωµα ρούχα... ήταν µια διαφορετικότητα... αλλά τζείνη η 
φάση εξεκίνησεν διότι ήρταν οι Σαϊκλόουν Σέρκους! [τονίζοντας την αγγλική 
προφορά στο όνοµα] Φίλε, τζιαµέ, ήντα που  να σου πω... βασικά ήµαστουν 
λλίοι τζιαµέ γυρώ, τζιαι που ήρταν τζείνοι, ήρταν τζιαι πιο µεγάλοι κοντά τους, 
τζιαι διάφοροι άλλοι εναλλακτικοί που  την Παλιά Λευκωσία τζιαι που  αλλού, 
τζιαι εγνωρίσαν τους... ε  τούτοι εκάµαν τζιαι την κατάληψη την Μαλακάσα... 
εκάµναν παραστάσεις µες τον δρόµο τζιαι εσυνναούµασταν εθωρούσαµεν τους 
τζιαι ούλλα εγίνουνταν µες τζείντη περιοχή παραπάνω, τζιαι κάπως 
εδηµιουργήθηκεν µια ατµόσφαιρα... ούλλοι εθωρούσαν τους θετικά ας πούµε... 
τζιαι αρκέψαν τζιαι εθωρούσαν µας τζιαι εµάς θετικά νοµίζω... Πολλοί µιτσιοί 
εγουστάραν την φάση τζείνη, τζιαι µαζεύκουνταν µες την Παλιά Λευκωσία. Ε 
τζιαι µετά που  εφύαν, ξέρεις ακόµα εθυµούνταν τους, εκυκλοφορούσαν µε τα 
διπλά τα ποδήλατα που  είχαν φτάξει µαζί µε τούτους, τζιαι ελαλούσαν να 
κάµουµεν τζιαι Κριτικαλ Μαςς, τζιαι εσυνεχίσαµεν το εµεις το Κριτικαλ Μαςς 
που είχαν κάµει τούτοι πρώτοι... εεε ... ναι! Τζιαι επηένναµεν τζιαι στην 
Μαλακάσα µετά που  εφύασην οι τσίρκοι... εσυνναούµαστουν κάποιοι που 
εγνωριστήκαµεν που  τούτους, τζιαι επηπενναµεν να αράξουµεν... ξέρεις 
επαίζαµεν µουσική, εκάµναµεν πράµατα... ε  είχε δηµιουργηθεί κάπως η 
ατµόσφαιρα ξέρεις που  τούτους... Τζιαι ούλλα τούτα εγίνουνταν παράλληλα 
τζιαι µε το Καρτάς, τζιαι µε την φάση που  είχε αρχίσει να γίνεται στην 
Φανερωµένη λόγω του Ντάµπλ Σιξ τζιαι του καφενείου τα Καλά Καθούµενα. 
Ξέρεις, επολλήναν τα µέρη τζιαι επολλήναν τζιαι τα άτοµα λόγω τούτου...» 

Είναι σηµαντικό να αναφέρουµε πως η εµφάνιση των Cyclown Circus στη Λευκωσία, 

αλλά και η σηµαντική επιρροή που είχαν στην από τα κάτω δραστηριοποίηση, 

παρουσιάζεται ως µέρος της γενικότερης αλλαγής που πραγµατοποιούνταν εκείνη την 

εποχή. Αρχικά, οι περιφερόµενοι ποδηλάτες δεν θα µπορούσαν να έρθουν στην νότια 

πλευρά της Κύπρου αν δεν είχαν ανοίξει τα οδοφράγµατα µεταξύ των δύο πλευρών. 

Πριν φτάσουν στην Κύπρο, οι «τσίρκοι» ήταν στην Τουρκία, από όπου και ταξίδεψαν 

εύκολα µε τα ποδήλατά τους στο νησί µέσω της θαλάσσιας οδού για τη βόρεια Κύπρο. 

Επιπλέον, όµως, το γεγονός ότι στην Παλιά Λευκωσία η δράση µιας τέτοιας ιδιαίτερα 
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πρωτοποριακής ο µάδας ήταν αποδεκτή και αντιµετωπίστηκε µε ενθουσιασµό τόσο 

από τους νεαρούς που µαζεύτηκαν γύρω τους και επηρεάστηκαν από αυτούς, όσο και 

από τις αρχές, ερµηνεύεται ακριβώς λόγω της αλλαγής που είχε αρχίσει να επιτελείται 

στην περιοχή. Η λειτουργία του Kardaş µπορεί, δηλαδή, να είχε προσφέρει το χώρο 

για τη δηµιουργία της οµάδας που δέχθηκε την από έξω επιρροή των πρακτικών των 

«τσίρκων», αλλά παράλληλα, και η πόλη έδειχνε πια πιο έτοιµη να δεχθεί µια τέτοια 

οµάδα και να την αντιµετωπίσει φιλικά. Η τελευταία φάση της δραστηριοποίησης στο 

Kardaş και η επίσκεψη των Cyclown Circus, συµπίπτουν, όµως, και µε την ανάπτυξη 

ενός γενικότερου καλλιτεχνικού αλλά και ακαδηµαϊκού ενδιαφέροντος για την Παλιά 

Λευκωσία, µέρος και αυτό της ανάπτυξης µιας γενικότερης «εναλλακτικής» 

πολιτιστικής δραστηριότητας. Η δραστηριοποίηση που αποκαλώ εδώ «εναλλακτική» 

περιλαµβάνει διάφορες εκδηλώσεις, καλλιτεχνικές εκθέσεις και πρότζεκτ, τα οποία 

παρουσιάζονται εναλλακτικά σε σχέση µε τα κυρίαρχα, µέχρι τότε, πρότυπα στην 

τέχνη και τον πολιτισµό της Κύπρου. Το 2006 είναι µια χαρακτηριστική χρονιά, κατά 

την οποία αρχίζουν να φαίνονται οι αλλαγές που εκφράζουν την ανάπτυξη αυτού του 

ενδιαφέροντος, και στην οποία αξίζει να αναφερθούµε ξεχωριστά, έτσι ώστε να 

περιγράψουµε το κλίµα αλλαγής και το νέο πολιτισµικό πλαίσιο που δηµιουργείται 

στην περιοχή, µέσα στο οποίο αναπτύσσονται οι  δράσεις και πρακτικές που 

περιγράφουµε. 

3.2.	  Το	  γενικότερο	  «εναλλακτικό»	  και	  καλλιτεχνικό	  ενδιαφέρον:	  2006	  

Tο 2006 είναι µια σηµαντική χρονιά για την ανάπτυξη της από τα κάτω 

δραστηριότητας, αλλά ταυτόχρονα, είναι και µια χρονιά κατά την οποία η περιοχή της 

Παλιάς Λευκωσίας αναδεικνύεται ως το κέντρο µιας γενικότερης «εναλλακτικής» 

δραστηριότητας στην πόλη. Με αυτό εννοούµε πως την εποχή εκείνη αρχίζουν να 

µαζεύονται και να δραστηριοποιούνται στους χώρους της Παλιάς Λευκωσίας 

περισσότεροι δ ρώντες από διάφορες ο µάδες, όπως καλλιτέχνες, ακαδηµαϊκοί, 

φοιτητές και ακτιβιστές, και να πραγµατοποιούνται εκδηλώσεις, δράσεις και 

διεργασίες, που αντανακλούν την αύξηση ενός γενικότερου ενδιαφέροντος προς την 

περιοχή, αλλά παράλληλα εκφράζουν και τη διαδικασία κοινωνικής αλλαγής στην 

οποία βρισκόταν η Παλιά Λευκωσία και η Κύπρος. Επιπλέον, στο τέλος του 2006 

αναλαµβάνει Δήµαρχος η Ελένη Μαύρου, από το αριστερό κόµµα ΑΚΕΛ, και γίνεται 

η πρώτη γυναίκα Δήµαρχος στην ιστορία της πόλης. Αυτή ήταν µια πολιτική εξέλιξη 

στον ε/Κυπριακό Δήµο Λευκωσίας η οποία σε κάποιο βαθµό αντανακλά τις 
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παραπάνω αλλαγές, και επίσης, είναι µια εξέλιξη που σηµατοδοτεί την περίοδο της 

ανόδου του αριστερού ΑΚΕΛ, που ολοκληρώνεται το 2008 µε την εκλογή του 

Δηµήτρη Χριστόφια26 ως ο πρώτος αριστερός Πρόεδρος της Κυπριακής Δηµοκρατίας.  

Ταυτόχρονα, θα µπορούσαµε να πούµε πως το 2006 είναι και η αρχή µιας διαδικασίας 

αστικής µεταβολής, που συνεχίζεται µέχρι σήµερα και περιγράφεται στη 

βιβλιογραφία ως «εξευγενισµός». Αν και στον ιδιαίτερο χώρο της Παλιάς Λευκωσίας 

η διαδικασία αυτή λαµβάνει τα δικά της εντόπια χαρακτηριστικά, οι  αναλογίες που 

παρατηρούνται µε αστικές περιοχές σε άλλες δυτικές πόλεις επιτρέπουν τη χρήση του 

όρου. Έτσι, σε γενικές γραµµές ο  εξευγενισµός αναφέρεται στη διαδικασία αστικής 

µεταβολής παραµεληµένων και υποβαθµισµένων περιοχών των σύγχρονων πόλεων, 

που περιλαµβάνει τη σταδιακή αλλαγή στις χρήσεις των χώρων αυτών των περιοχών, 

την εισροή σε αυτές ατόµων από υψηλότερα οικονοµικά στρώµατα της κοινωνίας και 

τελικά την αλλαγή της κοινωνικής της σύνθεσης. Ένα κύριο χαρακτηριστικό αυτής 

της διαδικασίας αστικού µετασχηµατισµού είναι οι νέες οµάδες δραστών, που αρχικά 

«ανακαλύπτουν» και κάνουν γνωστή κάποια περιοχή στην οποία σταδιακά αρχίζουν 

να πραγµατοποιούνται επενδύσεις, οι οποίες τελικά αυξάνουν την αξία των ακινήτων 

και ωθούν προς τη δηµογραφική µεταβολή. Έτσι, το γενικότερο ενδιαφέρον προς την 

Παλιά Λευκωσία που περιγράφουµε, δεν εκφράζεται µόνο από την αύξηση µιας 

εναλλακτικής ή προοδευτικής πολιτιστικής δραστηριοποίησης, αλλά την ίδια εποχή 

εκφράζεται και µε την αύξηση της επενδυτικής δραστηριότητας στα ακίνητα της 

περιοχής. Η αύξηση των επενδύσεων φαίνεται να επηρεάζεται σηµαντικά και από την 

είσοδο της Κύπρου στην Ε.Ε. το 2004, η οποία µείωσε το ρίσκο των επενδυτών στη 

συνοριακή και έντονα στρατιωτικοποιηµένη περιοχή της Παλιάς Λευκωσίας27. Την 

                                                
26  Ο Δηµήτρης Χριστόφιας είναι πρώην Γενικός Γραµµατέας του ΑΚΕΛ (Ανορθωτικό 
Κόµµα Εργαζόµενου Λαού), που είναι το µόνο αριστερό κόµµα της νότιας πλευράς της 
Κύπρου και η µετεξέλιξη του Κοµουνιστικού Κόµµατος Κύπρου (ΚΚΚ), το οποίο 
αναπτύχθηκε, και τέθηκε εκτός νόµου, την εποχή της Βρετανικής Αποικιοκρατίας 
27 Σύµφωνα µε κάποιους πληροφορητές µου οι επενδύσεις σε ακίνητα της περιοχής της 
Παλιάς Λευκωσίας είχαν ξεκινήσει από τις αρχές του 2000, όταν έγινε στην ε/Κυπριακή 
πλευρά της Κύπρου η  «κρίση του χρηµατιστηρίου» που  επηρεάστηκε από  το «Ελληνικό 
χρηµατιστηριακό κράχ» του 1999. Σε αυτήν την κρίση, και στις δύο χώρες, µεγάλα κεφάλαια 
άλλαξαν χέρια εις βάρος των µικροεπενδυτών. Έτσι, κεφάλαια που  συγκεντρώθηκαν στα 
χέρια κάποιων, επενδύθηκαν τότε σε ακίνητα της Παλιάς Λευκωσίας, τα οποία όµως λόγω 
του µεγάλου ρίσκου της συνοριακής περιοχής δεν είχαν αξιοποιηθεί άµεσα. Η είσοδος όµως 
της Κύπρου στην Ε.Ε., που µετέτρεψε την γραµµή αντιπαράταξης µεταξύ των δύο πλευρών 
της Κύπρου σε ένα άτυπο και ιδιάζον Ευρωπαϊκό σύνορο, και παράλληλα µετέτρεψε τις 
περιοχές που  ελέγχει Κυπριακή Δηµοκρατία σε Ευρωπαϊκό έδαφος, µείωσε το ρίσκο και 
σηµατοδότησε το ξεκίνηµα της αξιοποίησης των ακινήτων και γενικότερα της περιοχής. 
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ίδια εποχή εµφανίζονται στην περιοχή καινούριοι µεγάλοι χώροι διασκέδασης (clubs) 

για τη νεολαία, και γενικότερα, αρχίζουν να δηµιουργούνται τα πρώτα σηµεία µε 

εστιατόρια και µπαρ εκτός του κεντρικού δικτύου πεζοδρόµων των οδών Λήδρας και 

Ονασαγόρου και της Λαϊκής Γειτονίας28, περιοχές που είχαν αναπτυχθεί προς αυτή 

την κατεύθυνση τις προηγούµενες δεκαετίες. Τα επόµενα χρόνια, η διαδικασία 

αστικής µεταβολής της παραµεληµένης και υποβαθµισµένης Παλιάς Λευκωσίας 

προωθείται επίσης και από της αρχές της πόλης και εκφράζεται τόσο από µεγάλα 

έργα αστικής ανάπλασης29, ό σο και από αξιοποιήσεις των επενδύσεων, όπως νέα 

κέντρα διασκέδασης και αναπαλαιώσεις κτιρίων, που στοχεύουν στην προσέλκυση 

στην περιοχή ατόµων από υψηλότερα οικονοµικά και κοινωνικά στρώµατα.  

Όπως έχουµε ήδη αναφέρει, το άνοιγµα των οδοφραγµάτων/πηλών τ ο 2003 

µετέτρεψε την περιοχή της Παλιάς Λευκωσίας από µια παραµεληµένη συνοριακή 

περιοχή σε έναν ενδιάµεσο χώρο µεταξύ των µέχρι τότε αποκλεισµένων δύο πλευρών. 

Τα οριακά χαρακτηριστικά που προσέδωσε ο  τερµατισµός του µακροχρόνιου 

αποκλεισµού, οδήγησαν στην ανάπτυξη διαφόρων σχέσεων µεταξύ ατόµων και 

οµάδων των δύο πλευρών, οι  οποίες είχαν ως αποτέλεσµα, µεταξύ άλλων, και τη 

διοργάνωση κοινών εκδηλώσεων και δράσεων τόσο πολιτικού, όσο και 

καλλιτεχνικού-ακαδηµαϊκού ενδιαφέροντος. Οι δράσεις και εκδηλώσεις αυτές δεν 

περιλαµβάνουν µόνο την από τα κάτω δραστηριότητα που περιγράφουµε, αλλά και 

διάφορες άλλες επίσηµες ή ανεπίσηµες προσπάθειες, που παρουσιάζονται 

εναλλακτικές σε σχέση µε τις µέχρι τότε κυρίαρχες αντιλήψεις για το διαχωρισµό, την 

Πράσινη Γραµµή, αλλά και την ίδια την εντός των τειχών πόλη. Την εποχή αυτή 

αρχίζουν να συγκεντρώνονται στην περιοχή καλλιτέχνες, ακαδηµαϊκοί, µουσικοί και 

κινηµατογραφιστές, που διοργανώνουν εκδηλώσεις που αντιµετωπίζουν την Παλιά 

                                                
28 Η «Λαϊκή Γειτονιά» είναι µια περιοχή της νότιας Παλιάς Λευκωσίας, που βρίσκεται κοντά 
στην κεντρική πλατεία Ελευθερίας, η οποία µετά την ανάπλασή της, τη δεκαετία του 1980, 
µετατράπηκε σε µια τουριστική κυρίως γειτονιά, όπου κυριαρχούν τα «παραδοσιακά» 
εστιατόρια και καφενεία και τα µαγαζιά µε τουριστικά είδη. Το συγκεκριµένο µοντέλο 
ανάπλασης, που σύµφωνα µε το Δήµο Λευκωσίας στοχεύει στην ανάδειξη της παραδοσιακής 
αρχιτεκτονικής και της «λαϊκής τέχνης» (http://www.nicosia.org.cy/el-
GR/discover/sights/laiki-geitonia/), έγινε αντικείµενο κριτικής από  διάφορους πληροφορητές 
µου, λόγω της µουσειακής και τουριστικής αντίληψης στη διατήρηση της αρχιτεκτονικής 
παράδοσης και της λαϊκής τέχνης, αλλά  και λόγω της κυριαρχίας των τραπεζο-καθισµάτων 
στο δηµόσιο χώρο, που τελικά δεν βοηθούν στ ην ανάδειξη της γειτονιάς, αλλά τη 
µετατρέπουν σε ένα ανοιχτό διασκεδαστήριο.  
29 Ένα από τα πιο χαρακτηριστικά µεγάλα δηµόσια έργα, που αρχίζουν να προωθούνται 
εκείνη την εποχή στην περιοχή της Παλιάς Λευκωσίας, είναι η ανάπλαση της κεντρικής 
πλατείας Ελευθερίας. Για περισσότερα σχετικά µε την ανάπλαση βλ. Demetriou 2007α. 
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Λευκωσία και τη Νεκρή Ζώνη, που τη διαχωρίζει, τόσο ως τους χώρους δράσης τους, 

όσο και ως το αντικείµενο του ενδιαφέροντός τους. Είναι µια εποχή που οι 

διαφορετικές εκδηλώσεις, εκθέσεις και άλλες δράσεις που πραγµατοποιούνται στην 

Παλιά Λευκωσία ωθούν προς τη µετατροπή της Νεκρής Ζώνης σε ένα χώρο τέχνης30. 

Με άλλα λόγια, µέσω τέτοιων καλλιτεχνικών εκδηλώσεων αρχίζουν να τίθενται υπό 

διαπραγµάτευση και να αµφισβητούνται τα µέχρι τότε κυρίαρχα νοήµατα της 

Πράσινης Γραµµής/Νεκρής Ζώνης, και να εξερευνώνται τα χαρακτηριστικά της ως 

ένας κοινός ή ενδιάµεσος χώρος ανάµεσα στις δύο πλευρές και τις δύο κοινότητες 

(Pelapaissiotis 2014:137). Σε αυτή την εξέλιξη, θα λέγαµε πως, παίζει σηµαντικό 

ρόλο η ανάπτυξη του φαντασιακού σχετικά µε την πιθανότητα επανένωσης του 

αστικού συνόλου της εντός των τειχών πόλης, που, όπως είδαµε σε προηγούµενα 

µέρη του κεφαλαίου, συµβάλλει στην ανάπτυξη των νέων τρόπων δραστηριότητας, 

αλλά και των νέων υποκειµενικοτήτων. 

3.2.1.	  Ανοιχτά	  εργαστήρια	  στην	  εντός	  των	  τειχών	  Λευκωσία	  

Μια χαρακτηριστική καλλιτεχνική εκδήλωση που ξεκίνησε να πραγµατοποιείται σε 

ολόκληρη την Παλιά Λευκωσία, σχεδόν αµέσως µετά το άνοιγµα των σηµείων 

διέλευσης εκφράζοντας το κλίµα συνεργασίας µεταξύ των δύο πλευρών, είναι τα 

Ανοιχτά εργαστήρια στην εντός των τειχών Λευκωσία (Open studios within the walls of 

Nicosia / Açık atölyeler Lefkoşa suriçinde). Τα Ανοιχτά Εργαστήρια (Open Studios) 

είναι µια παγκόσµια πρακτική που περιλαµβάνει επισκέψεις του κοινού στα 

εργαστήρια καλλιτεχνών, µε στόχο την επικοινωνία και την πιο προσωπική επαφή 

του δηµιουργού και των επισκεπτών µέσα στους ίδιους του χώρους δηµιουργίας-

εργαστήρια. Η Λευκωσιάτικη εκδοχή της πρακτικής αυτής πραγµατοποιήθηκε για 

πρώτη φορά το 2003 και από την αρχή είχε δι-κοινοτικό χαρακτήρα, αφού οι 

καλλιτέχνες που συµµετείχαν ανοίγοντας τα εργαστήριά τους για το κοινό ήταν και 

από τις δύο πλευρές της πόλης, και έτσι, η διοργάνωση πηγαίνει πέρα από τη 

συνάντηση µεταξύ καλλιτεχνών και κοινού και προσκαλεί τους συµµετέχοντες στην 

εκδήλωση (ε/Κύπριους και τ/Κύπριους) να επισκεφτούν τα εργαστήρια των 

                                                
30 Όπως αναφέρει ο Χάρης Πελλαπαϊσιώτης (Pallapaisiotis 2014), από το 2005 ξεκινάει µια 
σειρά καλλιτεχνικών πρότζεκτ υπό την ευθύνη επιµελητών (curator-led projects), που 
περιλαµβάνουν τη Νεκρή Ζώνη της Λευκωσίας ως χώρο τέχνης. Σύµφωνα µε το συγγραφέα, 
µέχρι σήµερα [2013-2014] έχουν πραγµατοποιηθεί τέσσερα τέτοια πρότζεκτ, τα οποία είναι: 
Leaps of Faith: An International Arts Project for the Green Line and the City of Nicosia 
Cyprus (2005), Manifesta 6 Nicosia (2006), Suspended Spaces No. 1 –Famagusta (2007-11), 
Uncovered :Nicosia International Airport Cyprus (2010-13). 
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καλλιτεχνών και στις δυο πλευρές της διαχωρισµένης πόλης. Με αυτόν τον τρόπο, η 

εκδήλωση προσφέρει την ευκαιρία στους συµµετέχοντες να γνωρίσουν, εκτός από 

τους χώρους δηµιουργίας των καλλιτεχνών, και την ίδια την περιθωριακή Παλιά 

Πόλη, που την εποχή των πρώτων διοργανώσεων ήταν και στις δύο της πλευρές 

σχεδόν άγνωστη για πολλούς από τους κατοίκους των εκτός των τειχών περιοχών. Τα 

Ανοιχτά Εργαστήρια φαίνεται πως αντιµετωπίζουν την περιοχή της Παλιάς 

Λευκωσίας ως όχι µόνο το χώρο στον οποίο πραγµατοποιούνται, αλλά και ως 

αντικείµενο της ίδιας της διοργάνωσης, προβάλλοντας, αλλά και κάνοντας εν µέρει 

πράξη, την πιθανότητα της επανένωσης. Δεν είναι τυχαίο, λοιπόν, το ότι µια από τις 

πιο πετυχηµένες δράσεις που πραγµατοποιήθηκαν στο πλαίσιο της διοργάνωσης ήταν 

οι οµαδικές ξεναγήσεις στα εργαστήρια της µιας και της άλλης πλευράς της πόλης. 

Πολλοί συµµετέχοντες βρήκαν, µέσω αυτών των ξεναγήσεων, µια ευκαιρία να 

περιπλανηθούν και να γνωρίσουν τόσο την «άλλη», όσο και τη δική τους πλευρά της 

Παλιάς Πόλης, σε ένα οµαδικό πλαίσιο που µετρίαζε τον φόβο τους για την άγνωστη 

και ίσως και επικίνδυνη αστική περιοχή.  

Επιπλέον, αρκετά σηµαντική είναι και η προβολή της Παλιάς Λευκωσίας ως µια 

ενιαία πόλη. Αυτό είναι εµφανές ιδιαίτερα στους χάρτες που περιλαµβάνουν οι 

αφίσες της διοργάνωσης (βλέπε Εικ. 4), οι  οποίοι παρουσιάζουν την Παλιά Πόλη 

ολόκληρη και όχι µοιρασµένη, όπως ήταν (και είναι ακόµα) ο  κυρίαρχος τρόπος 

απεικόνισής της στους επίσηµους χάρτες και των δύο πλευρών. Παράλληλα µε τα 

Ανοιχτά εργαστήρια, την περίοδο 2005-2006, σηµαντικό ρόλο στην προώθηση της 

εναλλακτικής πολιτισµικής παραγωγής και δραστηριοποίησης στην περιοχή γύρω 

από τη Νεκρή Ζώνη παίζουν και δύο µεγάλες καλλιτεχνικές εκδηλώσεις-εκθέσεις. Οι 

δύο αυτές διοργανώσεις, η πρώτη (Leaps of Faith) µέσα από την επιτυχία της να 

πραγµατοποιήσει την πρώτη καλλιτεχνική εκδήλωση µέσα στην Νεκρή Ζώνη, και η 

δεύτερη (Manifesta 6) µέσα από την αποτυχία της να πραγµατοποιηθεί τελικά, 

κατάφεραν να αναδείξουν τη Νεκρή Ζώνη και την Κύπρο στη διεθνή σκηνή της 

τέχνης, αλλά και να επισηµάνουν τα όρια που τέτοιες προοδευτικές καλλιτεχνικές 

διοργανώσεις τελικά είχαν στο διαχωρισµένο Κυπριακό πλαίσιο. 
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3.2.2.	  Manifesta	  6:	  Ακυρώνεται!	  

Η αποτυχία διοργάνωσης της Ευρωπαϊκής Μπιενάλε Σύγχρονης Τέχνης Manifesta 6 

και η ξαφνική της ακύρωση το καλοκαίρι του 2006, ενώ βρισκόταν ήδη στην πορεία 

πραγµατοποίησής της, αποδεικνύει πως η Κύπρος δεν βρισκόταν ακόµα στη στιγµή 

της µεγάλης κοινωνικής αλλαγής που είχαν φανταστεί οι  ξένοι επιµελητές. Ενώ 

δηλαδή υπήρχαν άτοµα τα οποία αναγνώριζαν τη σηµαντικότητα µιας τέτοιας 

διεθνούς διοργάνωσης (η οποία θα ωφελούσε τόσο τον Κυπριακό χώρο της τέχνης, 

όσο και τον αστικό χώρο της Παλιάς Λευκωσίας) και ήταν έτοιµα να συνεργαστούν 

µε τους τ/Κύπριους, οι ε/Κυπριακές αρχές της πόλης δεν µπόρεσαν να υποστηρίξουν 

τον προοδευτικό χαρακτήρα που είχαν οραµατιστεί για την σχολή οι  προοδευτικοί 

ξένοι επιµελητές της Μπιενάλε31. Η ακύρωση της Manifesta παρουσιάστηκε από 

                                                
31 Η µορφή που είχε αποφασιστεί, από τους ξένους και τους Κύπριους επιµελητές, να πάρει η 
«Ευρωπαϊκή Μπιενάλε Σύγχρονης Τέχνης» (http://manifesta.org/) στη µοιρασµένη Λευκωσία, 
ήταν αυτή της πειραµατικής σχολής τέχνης η  οποία θα λειτουργούσε καθ’ όλο το διάστηµα 
των τριών µηνών που θα διαρκούσε η Μπιενάλε. Όπως, όµως αναφέρει ο Pellapaisiotis (2014: 
141), η αντίληψη για την µορφή και το είδος που θα έπαιρνε αυτή η πειραµατική σχολή ήταν 
πολύ διαφορετική µεταξύ των ντόπιων και των ξένων επιµελητών. Η εντόπια κοινότητα 

Εικόνα 4: Αφίσες των «Ανοιχτών Εργαστηρίων» το 
2006 (δεξιά) και το 2011 (αριστερά). Παρατηρούµε 
πως και στις δύο  περιπτώσεις η  Παλιά Λευκωσία 
παρουσιάζεται ολόκληρη  στο χάρτη µε τις θέσεις 
των ανοιχτών εργαστηρίων, που περιλαµβάνονται 
στις αφίσες, και όχι µοιρασµένη όπως ήταν, και 
είναι, ο κυρίαρχος τρόπος απεικόνισης της περιοχής 
και στις δύο πλευρές. Ο χάρτης στην αφίσα του 2006 
(δεξιά) ήταν ένας από  τους πρώτους χάρτες που 
κυκλοφόρησε µετά το άνοιγµα των οδοφραγµάτων 
να παρουσιάζει την εντός των τειχών πόλη χωρίς τη 
διαχωριστική - Πράσινη Γραµµή. 
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συνοµιλητές µου ως ένα «πλήγµα» για τους ανθρώπους –και των δύο πλευρών της 

πόλης– που ήθελαν κάτι διαφορετικό και έβλεπαν ότι µέσω µιας τέτοιας µεγάλης 

διοργάνωσης θα µπορούσαν να γίνουν βήµατα προς την αλλαγή τόσο της εντόπιας 

καλλιτεχνικής σκηνής που παρέµενε «καθηλωµένη», όσο και για την ίδια την εντός 

των τειχών περιοχή. Η αδυναµία των αρχών να στηρίξουν την αλλαγή είναι ένας 

βασικός λόγος για τον οποίο διάφοροι δρώντες, απογοητεύονται από τους επίσηµους 

κρατικούς ή µη-κρατικούς φορείς, επιχειρούν τα επόµενα χρόνια να 

δραστηριοποιηθούν από τα κάτω. Το επόµενο απόσπασµα, ενός νέου καλλιτέχνη που 

θα συµµετείχε στη Manifesta 6 και µάλιστα είχε αρχίσει να δουλεύει για την 

Μπιενάλε από το 2005, είναι χαρακτηριστικό της απογοήτευσης που ένιωσε από την 

αποτυχία: 

«Ακυρώθηκε η Manifesta νύχτα τζιαι µεινείσκει µου εµ ένα τούτο... ότι εν 
γίνεται... εχάσαµεν µια µεγάλην ευκαιρία να στηθεί ένα πραγµατικό 
infrastructure, ειδικά στην Παλιά Πόλη, που ήταν να διαφοροποιήσει την σχέση 
πολλήν κόσµου µε την Παλιά Πόλη. Για µένα ήταν η πρώτη φορά που 
πραγµατικά ένιωθα ότι µπορώ να συνεργαστώ µε τουρκοκύπριους, δηλαδή το 
δικοινοτικό ήταν πέρα που το να λύσουµεν τα πολιτικά µας προβλήµατα ή να το 
κάµουµεν απλά για ψυχολογικούς λόγους. Είχαµε συγκεκριµένα πράµατα... 
ποιος µπορεί να µε βοηθήσει; Μπορεί να µε βοηθήσει κάποιος που  εν που 
ποτζεί... ε οκ! Δηλαδή επιένναµε τζιαι ερκούµασταν που ποτζεί... ο διαχωρισµός 
είχε σχεδόν χαθεί! (...) Ναι για µένα ήταν τεράστιο πλήγµα, γιατί σκέψου ήταν 
να µείνει που  την Manifesta τουλάχιστον η δοµή µιας πολλά πρωτοποριακής 
σχολής τέχνης, ήταν να αλλάξει ο ρόλος του Κέντρου Τεχνών, δεν θα ήταν πια 
απλά ένας εκθεσιακός χώρος, ο  οποίος χάννει αδιάκοπα ριάλλια τζιαι εν 
προτεκτοράτο. Ήταν να αλλάξει η σχέση των πολιτών µε την Παλιάν Πόλη, 
ήταν να στηθεί τυπογραφείο, ήταν να στηθεί ραδιοσταθµός... Εννοώ ήταν ένα 
τεράστιο πρότζεκτ, τζιαι γι’ αυτόν ήταν σκάνδαλο που  ακυρώθηκε! Και έτσι 
λοιπόν χάννουµεν την Manifesta τζιαι εµένα έµεινέν µου το άχτι ρε κουµπάρε... 
τζιαι συνεχίζω να δουλεύκω µε την οµ άδα εργασίας που  εγίνικεν για την 

                                                                                                                                       
καλλιτεχνών φανταζόταν µια σχολή τέχνης που  θα  λειτουργούσε µέσα στο κυρίαρχο δυτικό 
πλαίσιο της τέχνης και παράλληλα  ως η  αρχική δο µή πάνω στην οποία θα  χτιζόταν µια 
Κυπριακή Σχολή Καλών Τεχνών (που ακόµα δεν υπάρχει στην Κύπρο). Αντίθετα, οι ξένοι 
επιµελητές είχαν στο µυαλό τους µια πειραµατική σχολή η οποία θα έβρισκε τη µορφή και 
την κατεύθυνσή της µέσα από «ερωτήµατα για τον ρόλο των ιδρυµάτων δηµόσιας τέχνης και 
για τον ρόλο και την δράση (agency) του καλλιτέχνη» (Vidolke 2008 στο Pellapaisiotis 
2014:142). Μια τέτοια αντίληψη έδινε χώρο για την ανάπτυξη του χώρου της τέχνης ως 
δράση για την υλική και κοινωνική αλλαγή, µέσω όχι µόνο της συµβολικής παρέµβασης στο 
δηµόσιο χώρο, αλλά και της µετατροπής του δηµόσιου χώρου σε τέχνη (ο.π.). Οι 
διαφορετικές αντιλήψεις για την σχολή τέχνης, που  ήταν να γίνει µέσω της Manifesta 6 στη 
Λευκωσία, φαίνεται πως ήταν ο κύριος λόγος για τον οποίο τελικά ακυρώθηκε, αν και ως 
αφορµή παρουσιάστηκε το γεγονός της αδυναµίας των ε/Κυπριακών αρχών να ενοικιάσουν 
τον απαιτούµενο χώρο στην τ /Κυπριακή πλευρά που απαιτούσαν τα σχέδια των ξένων 
επιµελητών της σχολής, αφού αυτό θα αποτελούσε µια έµµεση αναγνώριση της τ/Κυπριακής 
κυριαρχίας στο βόρειο τµήµα της Λευκωσίας και της Κύπρου (Pellapaisiotis 2014: 143).   
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Manifesta ως καλλιτέχνης στο εξωτερικό... Εµείναν µου οι γνωριµίες δηλαδή, 
αλλά έµεινέν µου τζιαι το άχτι... Ότι δηλαδή εν το πιστεύκω για µιαν πόλην που 
νιάζουµαι την τόσο πολλά, τζιαι για ένα είδος δουλειάς που µε ενδιαφέρει τόσο 
πολλά, να τα έχουµεν στα σσιέρκα µας τζιαι να τα χάννουµεν. Δηλαδή, πλέον να 
γυρίζω στους χώρους τέχνης στο εξωτερικό τζιαι να µου λαλούν πόθθεν είσαι, 
να απαντώ που την Κύπρον, τζιαι να µου λαλούσιν: -Ά τζιαµέ που ακυρώθηκε η 
Manifesta!». Ε µα εν εν ωραίο ρε  κουµπάρε! Τζιαι να ξέρω ότι θα µπορούσε 
κάλλιστα να µου πει: -Ααα µα εν τζιαµέ που κάµατε τζείντο πράµα πέρσι, τζεινο 
το workshop!; Εννοώ... θα εµπορούσε κάλλιστα να ήταν έτσι... εν θα είµασταν 
τούντο insular πράµα που... µαζευκούµαστε µόνοι µας τζιαι κάµνουµεν πράµατα 
για τοπικήν κατανάλωση τζιαι περνούµεν καλά! Γιατί τούτο είναι ένα τεράστιο 
πρόβληµα µε την Κύπρον, ότι τα πράµατα εν για τοπικήν κατανάλωση τα 
παραπάνω, είτε για τον κύκλον µας, είτε για τα περιοδικά!» 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

Η ιδιαίτερη αναφορά στα γεγονότα του 2006 είχε ως στόχο να περιγράψει το κλίµα 

της Παλιάς Λευκωσίας και τις τάσεις που είχαν αρχίσει να εµφανίζονται σε σχέση µε 

την ανάπτυξη µιας «εναλλακτικής» καλλιτεχνικής δραστηριότητας. Μετά από 

δεκαετίες διαχωρισµού το άνοιγµα των οδοφραγµάτων, ως µια ρήξη µε το παρελθόν, 

µετατρέπει τη συνοριακή περιοχή της περιτειχισµένης πόλης σε ένα ενδιάµεσο και 

οριακό χώρο, δίνοντας άλλη πνοή στην καλλιτεχνική, αλλά και τη γενική 

«εναλλακτική» δραστηριότητα της περιοχής. Ωστόσο, όπως δείχνει η ακύρωση µιας 

τόσο µεγάλης διοργάνωσης, όπως τη Manifasta 6, οι  αρχές δεν καταφέρνουν να 

Εικόνα 5: Η πρώτη παράγραφος του τµήµατος της ιστοσελίδας της διεθνούς 
διοργάνωσης τέχνης manifesta.org στο οποίο περιγράφεται ο  τρόπος διεξαγωγής της 
Μπιενάλε. Αναφέρονται µεταξύ άλλων, η αλλαγή της τοποθεσίας της διοργάνωσης ανά 
δύο χρόνια, η απόσταση που  προσπαθεί να διατηρεί από τα «κυρίαρχα κέντρα της 
καλλιτεχνικής παραγωγής» και η  πρόθεση της «χαρτογράφησης νέας πολιτισµικής 
τοπογραφίας». http://manifesta.org/biennials/about-the-biennials/  
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υποστηρίξουν ακόµα αυτήν την αλλαγή που έχει αρχίσει να φαίνεται στις 

δραστηριότητες που πραγµατοποιούνται στην πόλη.  

Από τη µια πλευρά, λοιπόν, ο  πολιτιστικός µαρασµός και η «καθήλωση» της 

περιόδου (1974-2003) φαίνεται να υποχωρούν κατά τη δεκαετία του 2000, δίνοντας 

τη θέση τους σε µια δραστηριοποίηση που θέλει να ξεπεράσει τα µέχρι τότε κυρίαρχα 

πλαίσια και νοήµατα. Από την άλλη πλευρά, όµως, φαίνεται να υπάρχει ταυτόχρονα 

και µια απογοήτευση προς τις επίσηµες δοµές και τους φορείς του κράτους, οι οποίες 

δρουν ανασταλτικά προς την αλλαγή, που πολλοί και πολλές οραµατίζονται. Και οι 

δύο αυτοί παράγοντες ωθούν, εν µέρει, προς την ανάπτυξη περισσότερο αυτόνοµων 

εγχειρηµάτων που προχωρούν χωρίς να περιµένουν, ή χωρίς να θέλουν, την εµπλοκή 

των αρχών ή άλλων επίσηµων τοπικών και διεθνών φορέων. Η ανάπτυξη δηλαδή της 

από τα κάτω δραστηριότητας φαίνεται να επηρεάζεται τόσο από την ευρύτερη 

εναλλακτική δραστηριότητα στην περιοχή, όσο και από την αδυναµία των αρχών να 

στηρίξουν εγχειρήµατα που αµφισβητούν τις µέχρι τότε κυρίαρχες νοηµατοδοτήσεις 

του διαχωρισµού, της Πράσινης Γραµµής και της πολιτιστικής παραγωγής, που   

υποστηρίζουν δηλαδή, την κοινωνική αλλαγή.  

3.3.	  Κερδίζοντας	  ορατότητα	  στην	  Παλιά	  Λευκωσία:	  2007-‐2009	  

Μέσα στο πλαίσιο της ανάπτυξης της «εναλλακτικής» δραστηριότητας, που 

διαµορφώνεται στην Παλιά Λευκωσία από το 2006 και µετά, βρίσκει πρόσφορο 

έδαφος και η από τα κάτω δραστηριοποίηση. Σε αυτή τη δ εύτερη φάση της 

ανάπτυξής τους, οι  δραστηριότητες που οργανώνονται από τα κάτω αποκτούν πιο 

έντονη δηµόσια εµφάνιση, διεκδικώντας ορατότητά στους δηµόσιους χώρους της 

Παλιάς Πόλης. Κάποιες από τις νέες οµάδες που εµφανίζονται επιχειρούν να έχουν 

πιο ξεκάθαρο πολιτικό χαρακτήρα, µε σκοπό να καλύψουν τις ανάγκες για πολιτική 

δράση, που εκφράζονταν ήδη από τις συνελεύσεις στο Kardaş, και έτσι αρχίζουν να 

συστηµατοποιούνται και οι  πολιτικές κινητοποιήσεις στην περιοχή32. Παράλληλα, 

                                                
32 Συγκεκριµένα οι οµάδες στις οποίες αναφέροµαι ήταν, από τη µία πλευρά η οµάδα που είχε 
σχηµατιστεί ήδη από  τον καιρό του Kardaş γύρω από  το ανεξάρτητο περιοδικό Φάλιες, και 
από την άλλη η  Αυτόνοµη Δράση Αντιεξουσιαστών (ΑΔΑ) η  οποία ήταν από  τις πρώτες 
προσπάθειες δηµιουργίας µιας πολιτικής οµάδας µε ξεκάθαρο αντι-εξουσιαστικό χαρακτήρα 
µετά το Kardaş. Όµως δεν ήταν η πρώτη τέτοια οµάδα που σχηµατίστηκε στη Λευκωσία. O 
Αναρχικός Πυρήνας, ο οποίος είχε σχηµατιστεί στις αρχές της δεκαετίας του 2000 και 
συνέχισε να υπάρχει και τα χρόνια του Kardaş µέχρι που τελικά διαλύθηκε, ήταν η  πρώτη 
οµάδα µε τέτοια χαρακτηριστικά που έδρασε στη Λευκωσία. Ωστόσο, ήταν µια οµάδα η 
οποία δρούσε κυρίως εσωτερικά και δεν είχε σχεδόν καθόλου δηµόσια εµφάνιση και δράση. 
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λόγω της επιρροής των Cyclown Circus και των Critical Mass, αναπτύσσονται κι 

άλλες διεθνείς πρακτικές άµεσης δράσης στον αστικό χώρο της Λευκωσίας, οι οποίες 

είναι πιο ορατές γιατί συχνά πραγµατοποιούνται στο δηµόσιο χώρο. Τέτοιες 

πρακτικές είναι η κατάληψη κτιρίων, οι  ακτιβιστικές παρεµβάσεις στην περιοχή, 

αλλά και η καθηµερινή χρήση της πλατείας Φανερωµένης, η οποία εξελίσσεται 

σταδιακά ως ένα δηµόσιο και ανοιχτό στέκι στο οποίο συναντιούνται διαφόρων ειδών 

άτοµα και οµάδες. Χαρακτηριστικό είναι πως την ίδια εποχή (2006-2007) κάνει πια 

αισθητή την παρουσία της στην παλιά πόλη και η έντονα ορατή πρακτική του 

πολιτικού και ακτιβιστικού graffiti και της τέχνης του δρόµου33.  

3.3.1.	  Η	  κατάληψη	  «Το	  Φανάρι	  του	  Διογένη»	  και	  η	  βιβλιοθήκη	  «Τα	  Αγράμματα»	  

«Όταν έκλεισε οριστικά πια το Kardaş ήταν σαν να χάσαµε τα ρούχα µας... 
χάσαµε το χώρο µας και κάτι έπρεπε να κάνουµε!»  

(Παναής) 

 

 

 

 

 

 

 

Mετά το κλείσιµο του Kardaş/Αρσινόης 5, τα άτοµα που είχαν αναλάβει τη 

διαχείριση του χώρου στην τελευταία του φάση, ξεκινούν να χρησιµοποιούν την 

κατάληψη Malla Cassa που είχαν κληρονοµήσει από τους «τσίρκους». Επειδή, όµως, 

αυτή η κατάληψη «δεν ήταν ποτέ πολιτική, ούτε και επεδίωξε ποτέ να γίνει πολιτική» 

(Παναής: Προσωπική επαφή), κάποιοι/ιες από αυτούς/τες προχωράνε στην κατάληψη 

και ενός άλλου κτιρίου στην περιοχή. Η  νέα κατάληψη, που ονοµάζεται Το Φανάρι 

του Διογένη, αρχίζει τη λειτουργία της το 2008 και παρουσιάζει πιο σαφή πολιτικά 

                                                
33 Για περισσότερα σχετικά µε την πρακτική του γκραφίτι και της τέχνης του δρόµου βλ. στο 
τρίτο µέρος της παρούσας διατριβής. 

Εικόνα 6: Φωτογραφία από την πρόσοψη του 
κτιρίου στο οποίο στεγάστηκε το «Φανάρι του 
Διογένη», στην οποία φαίνεται πανό που 
κρεµάσανε οι καταληψίες και εκφράζει τις ιδέες 
του πολιτικού τους χώρου. Η φωτογραφία 
δηµοσιεύεται στο ιστολόγιο της κατάληψης το 
2008: http://squatofcyprus.blogspot.gr/   
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χαρακτηριστικά προς τον αναρχικό-αντιεξουσιαστικό χώρο. Το «Φανάρι» (όπως 

αναφέρονται στην κατάληψη οι  πληροφορητές µου) λειτούργησε σαν κατάληψη 

στέγης αλλά και σαν κοινωνικό κέντρο, µε εκδηλώσεις, πάρτυ και συναυλίες, 

συνεχίζοντας την παράδοση στις µουσικές πανκ και χιπ-χοπ που είχαν ξεκινήσει τα 

πάρτυ του Kardaş/Αρσινόης 5. Ωστόσο, η κατάληψη αυτή δεν καταφέρνει να γίνει το 

κοινωνικό κέντρο που κάποιοι από τους καταληψίες οραµατίζονταν και τελικά, µετά 

από µερικούς µόνο µήνες λειτουργίας, έκλεισε στις αρχές του 2009.  

«Στο Φανάρι από θέµα συµβίωσης ήταν αρκετά καλά και θυµάµαι πολλές 
ωραίες στιγµές ανάµεσα σε εµάς που  µέναµε εκεί. Όµως από την άποψη του 
κοινωνικού κέντρου, το οποίο θέλαµε οι περισσότεροι πολύ, είχε πολλά 
προβλήµατα... Δεν υπήρχαν οι σύντροφοι να το στηρίξουν όσο χρειαζότανε και 
πολλές φορές οι προσωπικές σχέσεις µεταξύ ατόµων που  µένανε και ατόµων 
που συµµετείχαν στις συνελεύσεις δεν ήταν πολύ καλές, και έτσι κάποιοι δεν 
έρχονταν. Γενικά όµως, στο Φανάρι γίνανε και καλά πράγµατα. Θυµάµαι πως 
ήταν σηµαντικές κάποιες συζητήσεις και επιτυχηµένες επαφές που  είχαµε τόσο 
µε κάποιους µετανάστες της περιοχής, µια επαφή που  έγινε µετά από µια 
επίθεση που είχε γίνει ενάντιά τους εκεί κοντά, όσο και µε γείτονες, τεχνίτες και 
µαστόρους, που  είχαν τα εργαστήριά τους στη γειτονιά. Όµως, τελικά κατέληξε 
πάλι –όπως και το Kardas κάποια στιγµή– να είναι ένας χώρος διασκέδασης! 
Γιατί γίνονταν πάρτυ και πήγαιναν πολύ καλά, γίνονταν και συναυλίες –παίξανε 
και οι POTS34– και ήταν πολύ ωραία. Αλλά τα άλλα δεν προχωρούσανε και 
τόσο. Έτσι, εµ είς που  µέναµε µέσα και ο  στενός κύκλος που  στήριζε την 
κατάληψη είχαµε πολιτική ζύµωση µεταξύ µας στο εσωτερικό, και µετά, άνοιγε 
προς τα έξω σαν να ήταν µπαρ... Τρέχαµε εµείς, δηλαδή, για να φέρουµε µπύρες 
σαν να ήµασταν ιδιοκτήτες µπαρ. Για να καταλάβεις, επειδή το φανάρι ήταν 
δίπλα στα κλαµπς που  είχε στο παλιό δηµαρχείο, ήταν κάποιες φορές που 
έρχονταν άτοµα στα πάρτυ για να πιουν µια φτηνή µπύρα πριν µπούνε στο 
κλαµπ µε την εµπορική µουσική...»  

Γιάννης  (συµµετέχων στο «Φανάρι») 

Παράλληλα µε το Φανάρι, στα µέσα του 2008, ανοίγει ακόµα ένας χώρος στην Παλιά 

Πόλη από µια άλλη οµάδα, που είχε εµπλακεί στενά µε τις δύο πρώτες φάσεις του 

Kardaş και είχε δηµιουργήσει το περιοδικό Φάλιες. Η βιβλιοθήκη «Τα Αγράµµατα» 
                                                
34 Οι POTS (Part of the Soul) είναι ένα Κυπριακό χιπ-χοπ σχήµα το οποίο έγινε µετά τους 
HCH (Hard Core Heads) και αναπτύχθηκε κυρίως σε χώρους της παλιάς πόλης. Κάποιοι από 
τα µέλη γνωρίζονταν από το Ζήνα Πάλλας, αλλά και από τις δράσεις και τα πάρτυ του 
Kardaş, αλλά από κάποια στιγµή και µετά υπήρξε και ένας άλλος χώρος που επηρέασε την 
ανάπτυξη της ανεξάρτητης χιπ-χοπ σκηνής της Λευκωσίας. Η «Αποθηκούα», ήταν µια µικρή 
αποθήκη που  υπήρχε νοικιασµένη για πολλά χρόνια κοντά στην πλ ατεία Φανερωµένης 
(τουλάχιστον από τις αρχές του 2000) και κατά καιρούς χρησιµοποιείτο από διάφορες παρέες 
ως στέκι και χώρος συνεύρεσης. Περίπου το 2006, παράλληλα µε την ανάπτυξη της 
γενικότερης εναλλακτικής δραστηριότητας στην περιοχή, αλλά και την επιρροή των Cyclown 
Circus (που η κατάληψή τους η Μαλακάσσα βρισκόταν στο δίπλα δρόµο), η µικρή αυτή 
αποθήκη βρισκόταν στα χέρια κάποιων χιπχοπάδων και αποτελούσε συχνό τόπο συνεύρεσης 
διαφόρων ατόµων από την από-τα-κάτω πολιτιστική σκηνή της πόλης που περιγράφουµε. 



Κεφάλαιο	  3ο	  

 

120	  

ξεκίνησε τη λειτουργία της σε ένα ενοικιασµένο ισόγειο χώρο στην Παλιά Λευκωσία 

και πολύ κοντά στην οδό Αρσινόης, στην οποία βρισκόταν πριν το Kardaş και στην 

οποία βρίσκεται το κτίριο της ΚΙΣΑ35. Στα «Αγράµµατα» ή στη «βιβλιοθήκη» (όπως 

συχνά αναφέρονταν στο χώρο οι συνοµιλητές µου) µαζεύτηκαν βιβλία και περιοδικά 

κυρίως σχετικά µε παγκόσµια και ελληνικά κοινωνικά κινήµατα, αλλά και βιβλία 

θεωρίας έρευνας σχετικά µε την εξουσία και την αντίσταση, τον αστικό χώρο, τα 

εργατικά δικαιώµατα, τη µετανάστευση και άλλα. Στο χώρο διοργανώνονταν 

παρουσιάσεις και συζητήσεις, αλλά και διάφορες συνελεύσεις των ο µάδων που 

δραστηριοποιούνταν εκείνη την εποχή στην πόλη και δεν είχαν δικό τους χώρο. Ο 

χώρος αυτός επειδή ήταν σχετικά µικρός και έτσι µε χαµηλό ενοίκιο, λειτούργησε 

περίπου έως και το 2011 ως κοινός χώρος συνάντησης, επικοινωνίας και ζύµωσης 

µεταξύ των οµάδων της πόλης προσφέροντας ένα σηµαντικό και σταθερό χώρο στην 

περιοχή. 

3.3.2.	  Η	  πλατεία	  Φανερωμένης	  και	  τα	  πρώτα	  πάρτυ	  στον	  ανοιχτό	  δημόσιο	  χώρο	  

Την ίδια εποχή και παράλληλα µε τους καινούριους χώρους που αποκτούν οι οµάδες 

στην πόλη αρχίζει να συστηµατοποιείται και η  καθηµερινή δηµόσια παρουσία 

διαφόρων ατόµων στην πλατεία Φανερωµένης. Η συγκεκριµένη πλατεία βρίσκεται 

µπροστά στην εκκλησία της Παναγίας της Φανερωµένης και είναι ουσιαστικά η 

µοναδική πλατεία στο εσωτερικό της νότιας πλευράς της εντός των τειχών πόλης. Η 

πλατεία αρχίζει να προσελκύει νεαρούς, που τη χρησιµοποιούσαν ως χώρο 

κοινωνικοποίησης, µετά τη µεταφορά του στεκιού που υπήρχε στο Ζήνα Πάλλας 

προς την Παλιά Πόλη. Σηµαντικά στοιχεία, που προσέλκυσαν ό µως τους νεαρούς 

στην πλατεία, ήταν και η ύπαρξη δίπλα σε αυτήν του καφενείου «Τα Καλά 

Καθούµενα», ένα καφενείο που από τα τέλη της δεκαετίας του 1990 µάζευε κόσµο µε 

πιο εναλλακτικά κοινωνικά και πολιτικά χαρακτηριστικά, αλλά και του µπαρ 

«Double Six», που ήταν κι αυτό πολύ κοντά στην πλατεία και µάζευε αρκετούς 

νεαρούς, γιατί έκανε βραδιές µε µουσική που δεν ακουγόταν αλλού στην πόλη εκείνη 

την εποχή. Στο παρακάτω απόσπασµα, από συνέντευξη που µου έδωσε ένας από τους 

νεαρούς που έζησε τη µεταφορά από το Ζήνα Πάλλας στην πλατεία Φανερωµένης, 

παρουσιάζεται η µετάβαση προς την περιοχή εντός των τειχών και κάποιοι από τους 

λόγους για τους οποίους έγινε:  

                                                
35 Για τη ΜΚΟ ΚΙΣΑ, βλ. παραπάνω στην υποσηµείωση Αρ. 11. 
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- «Ήταν µια φάση που  ήµαστουν Ζήνα τζιαι λαλούµεν µετακοµίζουµεν στη 
Φανερωµένη,  µετακοµίζουµεν τζιαµέ!»  
- (Εγώ): «Ήταν απόφαση δηλαδή;» 
- «Έ νοµίζω κάπως ναι ρε πελλέ! [τρελέ] Εν το είπαµεν ακριβώς, αλλά έτσι µου 
εφάνηκεν εµ ένα... Εγώ δηλαδή ένιωσα ότι µετακοµίζουµεν. Δηλαδή, επειδή 
εσβήνναν µας συνέχεια τα πράµατα, εβάλαν πας τα τοιχούθκια που 
καθούµασταν σίδερα για να µην µπορούµεν να καθούµαστε, τζιαι εκαθούµασταν 
χαµέ ας πούµε, εε... τζιαι εγάµησεν µας... Εβάλαν τζιαι κκάµερες τωρά, τότε που 
εφύαµεν εν είσσιεν κκάµερες αλλά εφέρναν σεκιουριττάες, µιαν νύχτα εθκιώξαν 
µας κιόλας, εν µας αφήκαν να µπούµεν καν ας πούµ εν µέσα... Υπήρχε κάπως 
πόλεµος µε τον τύπο του Ζήνα Πάλλας, του σινεµά, εν µας ήθελε... Εν ήταν 
δηλαδή πια φιλόξενος ο  χώρος. Εκαταλάβαµεν ότι αρέσκει µας παραπάνω στη 
Φανερωµένη, τα χτίρια ήταν πιο φιλικά στο µάτι... αντί να θωρούµεν συνέχεια 
γκρίζα – αφού εν µας αφήνναν να τα βάψουµεν, κατάλαβες; χε χε..., ε ήντα που 
ήταν να κάµναµεν; Να καθούµαστεν να θωρούµεν γκρίζα; Ήταν κάπως µίζερα... 
Ε πόσα χρόνια ας πούµεν, εβαρεθήκαµεν, χάνναµεν τον χρόνο µας... Επίνναµεν, 
εκάµναµεν τζιαι µαλακίες εις το τέλος.. κλεψιές τζιαι τέθκια... Ε η Παλιά 
Λευκωσία εν πιο φιλική στο µάτι ας πούµεν, µπόρεις να κάτσεις τζιαι να θωρείς 
ενδιαφέροντα πράµατα, σχήµατα ξέρω γω, χρώµατα... Τζιαµέ ήταν γκρίζα, ήταν 
ππουστοχτίρια! Ε... γιού νόου Μπάµπιλον µάι φρέντ... Που τζίνο που  θωρείς 
τζιαι µιζζερεύκεις ας πούµεν... Ε, η διαφορά νοµίζω ήταν ότι στο Ζήνα η φάση 
ήταν πιο άντεργκράουντ, ήταν λλίο ψυχρή η κατάσταση... Ο χώρος τζιαµέ τζιαι 
τα συναισθήµατα εν ήταν τόσο φιλικά ας πούµεν... Ε, ήταν τζιαι που  σιγά σιγά 
αρκέψαν τζιαι γινίσκουνταν πράµατα τζιαι στην Παλιά Λευκωσία... Άνοιξεν το 
Double Six, ας πούµεν, τζιαι πριν που τούτο ήταν το Ballistic, που έπαιζεν τζιαι 
χιπ-χοπ... Κάµναν πάρτυ χιπ-χοπ τζιαι καταλήξαµεν τζιαµέ... Αλλά έπαιξεν τζιαι 
σηµαντικό ρόλο που  ήταν τζιαι τα Καλά Καθούµενα, επειδή επηένναµεν τζιαί 
τζιαµέ πολλά...» 

Αν και η Φανερωµένη είχε αρχίσει να προσελκύει κόσµο από τα προηγούµενα χρόνια, 

η ανάπτυξη  µιας διαφορετικής δραστηριότητας στην πλατεία αρχίζει να εµφανίζεται 

τις χρονιές 2006 και 2007. Ένας από τους κύριους λόγους ήταν οι  ποδηλατοπορείες 

Critical Mass. Μετά την αποχώρηση των Cyclown Circus, η ο µάδα που είχε 

συγκεντρωθεί γύρω τους συνέχισε τη διοργάνωση αυτής της ακτιβιστικής εκδήλωσης 

στους δρόµους της πόλης, η οποία δεν έπαιρνε την άδεια των αρχών ακολουθώντας 

τη λογική της άµεσης δράσης. Οι ποδηλατοπορείες, ιδιαίτερα τα πρώτα χρόνια, ήταν 

αρκετά επιτυχηµένες και µάζευαν αρκετούς/ες ποδηλάτες/τισσες, ενώ ταυτόχρονα, 

είχαν και ένα ριζοσπαστικό χαρακτήρα που γοήτευε τους νεαρούς/ες 

συµµετέχοντες/ουσες. Ο ριζοσπαστικός χαρακτήρας των Critical Mass δεν ήταν 

αποτέλεσµα µόνο της λογικής της άµεσης δράσης που ακολουθούσαν, και η οποία 

τους έφερνε συχνά αντιµέτωπους µε τις αρχές και την αστυνοµία, αλλά ήταν και ένα 

αποτέλεσµα του ιδιαίτερου κοινωνικού πλαισίου το οποίο είχε διαµορφωθεί στη 

Λευκωσία, σε σχέση µε την αδιαµφισβήτητη πρωτοκαθεδρία του αυτοκινήτου στους 
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δρόµους της πόλης, αλλά και σε σχέση µε τον στιγµατισµό της χρήσης του 

ποδήλατου ως µέσου µετακίνησης από ενήλικες.  

 

 

 

 

 

 

 

 

 

Η Λευκωσία και οι  υπόλοιπες πόλεις της Κυπριακής Δηµοκρατίας ήταν (και ίσως 

είναι ακόµα) σε µεγάλο βαθµό αυτοκινητοκεντρικές πόλεις. Αυτό αντανακλάται 

άλλωστε και στο γεγονός ότι µέχρι πολύ πρόσφατα οι  δηµόσιες αστικές και 

υπεραστικές συγκοινωνίες της νότιας Κύπρου, ήταν από ανεπαρκείς έως 

ανύπαρκτες36. Αυτό είχε ως αποτέλεσµα τη χρήση των ιδιωτικών οχηµάτων για το 

σύνολο των καθηµερινών µετακινήσεων και τη µεγάλη κυκλοφοριακή συµφόρηση 

στους δρόµους των πόλεων και ιδιαίτερα της Λευκωσίας. Όσοι, λοιπόν, από τους 

νόµιµους ή µη-νόµιµους (µετανάστες χωρίς χαρτιά) κατοίκους της πόλης δεν 

µπορούσαν να αγοράσουν το δικό τους αυτοκίνητο, δεν είχαν πολλές επιλογές για τη 

µετακίνησή τους πέρα από το ποδήλατο. Έτσι, τη δεκαετία του 2000 –όταν 

ταυτόχρονα είχε αυξηθεί και η παρουσία µεταναστών στη Λευκωσία– η χρήση του 

ποδηλάτου από ενήλικα άτοµα στην πόλη είχε αποκτήσει ένα ταξικό πρόσηµο καθώς 

είχε συνδεθεί, από τον τοπικό πληθυσµό, αποκλειστικά µε τους µη κύπριους και τους, 

συνήθως πιο φτωχούς, µετανάστες. Η σύνδεση αυτή ήταν τόσο έντονη που ακόµα και 

                                                
36 Ενδεικτικά ο Οργανισµός Συγκοινωνιών Επαρχίας Λευκωσίας (ΟΣΕΛ) ιδρύθηκε µόλις το 
2010 επί δηµαρχίας της (αριστερής ΑΚΕΛ) Ελένης Μαύρου. Μέχρι τότε τα λεωφορεία που 
υπήρχαν ήταν απαρχαιωµένα µε πάρα πολύ λίγα δροµολόγια. Επιπλέον, στην ίδια κατάσταση 
βρίσκονταν µέχρι την ίδια εποχή και οι υπεραστικές συγκοινωνίες (intercity) µε αποτέλεσµα 
να καλύπτεται για πολλά χρόνια το κενό στη δηµόσια µετακίνηση από ιδιωτικές εταιρίες Ταξί, 
οι οποίες χρησιµοποιούσαν αυτοκίνητα µεγαλύτερης χωρητικότητας από το κανονικό (6-8 
ατόµων) ή  µικρών βαν, για να µεταφέρουν άτοµα από  την µια πόλη στην άλλη µε σχετικά 
ακριβό αντίτιµο. 

Εικόνα 7: Άποψη της 
πλατείας Φανερωµένης. 
Στη φωτογραφία 
φαίνεται το κεντρικό 
δέντρο (ένα από τα τρία 
της πλατείας) µε το 
δηµόσιο παγκάκι από 
κάτω. Φωτογραφία του 
συγγραφέα. 



Μέρος	  2ο	  

 

123	  

την περίοδο 2009-2011, όταν κατά τη διάρκεια της επιτόπιάς µου έρευνας στην πόλη 

κυκλοφορούσα µε ποδήλατο, είχα γίνει και ο  ίδιος µερικές φορές θύµα λεκτικών 

παρενοχλήσεων, µε ξενοφοβικό ή και ρατσιστικό περιεχόµενο, από άτοµα που 

επέβαιναν σε διερχόµενα οχήµατα και µε περνούσαν για µετανάστη. Αντίστοιχες 

εµπειρίες µου έχουν περιγράψει και διάφοροι πληροφορητές µου που 

χρησιµοποιούσαν ποδήλατο στην πόλη στα τέλη της δεκαετίας του 2000.  

Οπότε, σε ένα πλαίσιο όπου το αυτοκίνητο έχει τόσο κεντρική θέση και η χρήση του 

ποδηλάτου ήταν κοινωνικά στιγµατισµένη, οι  ποδηλατοπορείες και η συµµετοχή 

Κυπρίων νεαρών σε αυτές αποκτούν ιδιαίτερη σηµασία γιατί δεν διεκδικούν µόνο 

τους δρόµους από το κυρίαρχο αυτοκίνητο, αλλά γιατί ταυτόχρονα διεκδικούν τον 

απο-στιγµατισµό της χρήσης του ποδηλάτου ως επιλογή και όχι µόνο ως ανάγκη. Το 

γεγονός δε ότι οι ποδηλατοπορείες γίνονταν –και γίνονται ακόµα– χωρίς την επίσηµη 

άδεια από τις αρχές της πόλης και την αστυνοµία, αυξάνει την ανατρεπτικότητα της 

εκδήλωσης. Τέλος, είναι πολύ σηµαντικό να αναφέρουµε πως αν και ο  κόσµος που 

συµµετείχε στα διάφορα Critical Mass δεν θα µπορούσε να κατηγοριοποιηθεί προς 

κάποιο συγκεκριµένο πολιτικό χώρο, τα άτοµα που αποτελούσαν (και αποτελούν) τη 

συνέλευση και τον πυρήνα των διοργανωτών ήταν από την αρχή νεαροί και νεαρές 

που συµµετείχαν και σε άλλες οµάδες που δραστηριοποιούνταν από τα κάτω στην 

πόλη. Τα Critical Mass συνήθως τερµάτιζαν στην πλατεία Φανερωµένης και συχνά 

πραγµατοποιούνταν αυθόρµητα πάρτυ µε το φορητό ηχοσύστηµα που έπαιρναν µαζί 

τους στις ποδηλατοπορείες. Στη συνέχεια τα πάρτυ γίνονταν µε µηχανήµατα 

µεγαλύτερης έντασης, χρησιµοποιώντας ρεύµα που παραχωρούσε στην ο µάδα το 

καφενείο Τα Καλά Καθούµενα λόγω των καλών σχέσεων µεταξύ του ιδιοκτήτη και 

κάποιων από τους νεαρούς/ες. Τα µικρά αυτά ανοιχτά και δηµόσια πάρτυ ήταν ένας 

σηµαντικός λόγος για τον οποίο περισσότερος κόσµος έµαθε την πλατεία 

Φανερωµένης και άρχισε να εµπλέκεται µε τα άτοµα που ήδη µαζεύονταν εκεί, 

δηµιουργώντας σιγά σιγά ένα καινούριο ανοιχτό στέκι37.  

Η κατάσταση και ο  κόσµος που σύχναζε στην πλατεία παρουσίαζαν στην αρχή 

χαρακτηριστικά που θα µπορούσαν να περιγραφούν ως «χίππικα», κυρίως λόγω της 
                                                
37 Η πλατεία Φανερωµένης είχε από τα τέλη της δεκαετίας του 1990 υπάρξει ένας χώρος στον 
οποίο σύχναζαν νεαροί/ες, αλλά ήταν κυρίως λόγω του εναλλακτικού καφενείου Τα Καλά 
Καθούµενα, το οποίο µάζευε τον εναλλακτικό κόσµο της Λευκωσίας, µουσικούς, 
ακαδηµαϊκούς και καλλιτέχνες. Για περισσότερα σχετικά µε τις παλαιότερες χρήσεις της 
πλατείας Φανερωµένης, για τα «Καλά Καθούµενα», αλλά και τις χρήσεις και διεκδικήσεις 
της περιόδου 2009-2011, βλέπε στο δεύτερο µέρος της διατριβής.     
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επιρροής των «τσίκρων» µε τα ζουγκλερικά τους παιχνίδια, αλλά και του 

εναλλακτικού µουσικού χαρακτήρα των θαµώνων του καφενείου «Τα Καλά 

Καθούµενα». «Γενικά η κατάσταση τζιαµέ ήταν πιο χίππικη λόγω αυτών που αράζανε 

τζιαι στα καλά καθούµενα, τζιαι άλλων που επαίζαν µουσική µε κιθάρες τα βράδια...» 

(Γιώρκος). Ωστόσο, αν και τα «χίππικα» χαρακτηριστικά ήταν έντονα, αυτό δεν 

σηµαίνει πως δεν υπήρχε παράλληλα και η πολιτική πλευρά στη δραστηριοποίηση 

στην πλατεία. Τουλάχιστον από την εποχή του Kardaş υπήρχε σηµαντική παρουσία 

ατόµων τα οποία εµπλέκονταν µε την από τα κάτω πολιτική δραστηριοποίηση στην 

περιοχή τόσο στο καφενείο, όσο και στην πλατεία. Ωστόσο, από τα τέλη του 2008 τα 

ριζοσπαστικά πολιτικά χαρακτηριστικά του κόσµου που συχνάζει στην πλατεία, αλλά 

και των εκδηλώσεων και δράσεων που πραγµατοποιούνται στην Παλιά Λευκωσία, 

αρχίζουν να γίνονται πιο εµφανή. Αυτό οφείλεται, από τη µια πλευρά, στην αλλαγή 

του επίσηµου πολιτικού κλίµατος, αποτέλεσµα της εκλογής του πρώτου αριστερού 

Προέδρου της Κυπριακής Δηµοκρατίας, και από την άλλη, οφείλεται σε δύο γεγονότα 

τα οποία επηρεάζουν σηµαντικά και πιο άµεσα την ανάπτυξη της από τα κάτω 

πολιτικής δραστηριοποίησης. Αυτά ήταν ο  ελληνικός «Δεκέµβρης του 2008» και το 

τοπικό κίνηµα κατά της αστυνοµικής βίας που αναπτύσσεται το 2009. 

3.3.3.	  Η	  αλλαγή	   του	  επίσημου	  πολιτικού	  κλίματος	  και	   το	  άνοιγμα	   του	  περάσματος	  
Λήδρας-‐Lokmaci:	  2008	  

Η αρχική περίοδος της διακυβέρνησης του Δ. Χριστόφια χαρακτηρίστηκε από τις 

ελπίδες, διαφόρων κοινωνικών οµάδων που τον στήριξαν µε την ψήφο τους, για τη 

λύση του Κυπριακού. Οι ελπίδες πήγαζαν βέβαια και από τον συνδυασµό της εκλογής, 

ήδη από το 2005, του τ/Κύπριου αριστερού Μεχµέτ Αλί Ταλάτ στη θέση του 

Προέδρου της ΤΔΒΚ, που τον έφερε στη θέση του επίσηµου συνοµιλητή του Δ. 

Χριστόφια στο τραπέζι των διαπραγµατεύσεων για το Κυπριακό. Η πρώτη κίνηση 

των δύο ηγετών, που παρουσιάστηκε ως ενδεικτική της θέλησής τους για συνεργασία, 

έγινε τον Μάρτιο του 2008 µε το άνοιγµα του ιστορικού οδοφράγµατος της οδού 

Λήδρας στην Παλιά Λευκωσία. Ωστόσο, το άνοιγµα αυτού το νέου περάσµατος της 

διαχωριστικής γραµµής στην καρδιά της Παλιάς Πόλης, που άλλαζε την 

ανθρωπογεωγραφία ολόκληρης της εντός των τειχών Λευκωσίας, ήταν µόνο εν µέρει 

αποτέλεσµα της καλής θέλησης που έδειξαν οι δύο πρόεδροι και οι δύο δήµαρχοι της 

Λευκωσίας. Πολύ σηµαντικές ήταν και οι  πιέσεις που ασκήθηκαν µέσω 

κινητοποιήσεων στο σηµείο αυτό, και στις δύο πλευρές της γραµµής, από πολιτικές 
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οµάδες και οµάδες πολιτών του δι-κοινοτικού κινήµατος. «Το οδόφραγµα της Λήδρας 

ήταν το πρώτο οδόφραγµα που  άνοιξε δι-κοινοτικά», µου είπε ο  Στέλιος που είναι 

ακτιβιστής της επαναπροσέγγισης, γιατί «αντίθετα µε τα προηγούµενα οδοφράγµατα, 

που άνοιξαν λόγω της πίεσης των διαδηλώσεων των τ/Κυπρίων την περίοδο 2002-2003, 

στην περίπτωση της Λήδρας ασκήθηκαν πιέσεις και από τις δύο πλευρές του 

διαχωρισµού». Η επιτυχία του ανοίγµατος του σηµείου δ ιέλευσης Λήδρας-Lokmaci 

και οι  κινητοποιήσεις στην Παλιά Λευκωσία ενέτειναν τον χαρακτήρα της περιοχής 

ως ενδιάµεσου χώρου, και παράλληλα, έδωσαν νέα ώθηση στην εναλλακτική 

πολιτική δραστηριοποίηση που αναπτυσσόταν εντός των τειχών. Επιπρόσθετα, το 

2008 ήταν µια χρονιά η οποία πέρα από τις αλλαγές στο επίσηµο πολιτικό κλίµα, που 

έφεραν η διακυβέρνηση του ΑΚΕΛ και οι  προσπάθειες για µεταρρυθµίσεις 38 , 

χαρακτηρίστηκε και από την παράλληλη ανάπτυξη διαφόρων ακτιβιστικών δράσεων 

από τα κάτω που αµφισβητούσαν τις µέχρι τότε κυρίαρχες ιδέες και σύµβολα της 

Κυπριακής Δηµοκρατίας. 

Αξίζει να αναφερθεί εδώ η παρέµβαση-επίθεση µε χρώµατα (µπογιές), που 

πραγµατοποιήθηκε από αγνώστους, κατά του αγάλµατος του Αρχιεπισκόπου 

Μακαρίου III, µιας από τις κεντρικές ιστορικές προσωπικότητες για τους ε/Κύπριους, 

που βρισκόταν για περίπου 20 χρόνια στην αυλή της Αρχιεπισκοπής στην Παλιά 

Λευκωσία. Η επίθεση κατά του γιγάντιου αγάλµατος (ύψους 10 µέτρων), που  

                                                
38  Μια από τις πρώτες προσπάθειες για µεταρρυθµίσεις, που ξεκίνησε η κυβέρνηση 
Χριστόφια, ήταν η καλλιέργεια κλίµατος συνεργασίας και διαλόγου µεταξύ των δύο πλευρών 
µε επίκεντρο την εκπαίδευση. Οι προσπάθειες αυτές περιλάµβαναν τόσο την επαφή µεταξύ 
καθηγητών και µαθητών των δύο πλευρών, όσο και την αλλαγή των βιβλίων της ιστορίας που 
διδάσκονταν στα σχολεία της Κύπρου, τα οποία εξέφραζαν εθνικοκεντρικές αντίληψεις της 
ιστορίας της Κύπρου. Η αλλαγή των βιβλίων της ιστορίας ήταν µια µεταρρύθµιση την οποία 
είχε ήδη πετύχει ο  τ/Κύπριος Μεχµέτ Αλί Ταλάτ στην άλλη πλευρά της Κύπρου (αν και το 
2010 που έχασε τη θέση του, ο νέος δεξιός τ/Κύπριος πρόεδρος Νερβίς Έρογλου επανέφερε 
τα προηγούµενα βιβλία). Οι προσπάθειες, όµως, στην ε /Κυπριακή πλευρά συνάντησαν την 
σθεναρή αντίσταση τόσο των εθνικιστικών κύκλων που  υπήρχαν στις οργανώσεις των 
καθηγητών, όσο και της εκκλησίας της Κύπρου, η  οποία ξεκίνησε µια καµπάνια κατά της 
αλλαγής. Τελικά, η  κυβέρνηση Χριστόφια απέτυχε στην αλλαγή των βιβλίων της ιστορίας 
(όπως απέτυχε και στην ουσιαστική πρόοδο  σε σχέση µε το Κυπριακό). Ωστόσο, η  αλλαγή 
του γενικότερου πολιτικού κλίµατος εκείνη την εποχή εκφράστηκε και από τα κάτω, από 
πρωτοβουλίες εκπαιδευτικών και από  τις δύο  πλευρές της γραµµής. Σηµαντικότερη 
προσπάθεια ήταν η  ίδρυση το 2004 της «Πλατφόρµας ε /κ και τ /κ Εκπαιδευτικών: Ενωµένη 
Κύπρος», της οποίας το ε/Κυπριακό τµήµα ξεκίνησε το 2008 την κυκλοφορία του περιοδικού 
«Το Καλέµι» και επιχείρησε να συµβάλλει στην αλλαγή της εθνικοκεντρικής αντίληψης στην 
εκπαίδευση µέσω διαφόρων δι-κοινοτικών δη µόσιων εκδηλώσεων. Το ιστολόγιο του 
ε/Κυπριακού τ µήµατος της πλατφόρµας βρίσκεται στην ηλεκτρονική διεύθυνση:  
http://platformaenomenikipros.blogspot.gr/).  
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ειρωνικά αποκαλείτο «Big Mac»39, πραγµατοποιήθηκε στις αρχές του Σεπτέµβρη του 

2008, και αφού είχε ανακοινωθεί από τον Ιούνιο του ίδιου έτους ότι επρόκειτο να 

µεταφερθεί στη Μονή Κύκκου στο Τρόοδος40, όπου βρίσκεται και ο  τάφος του 

ε/Κύπριου ηγέτη. Η επίθεση έγινε µε κόκκινη και κίτρινη µπογιά, και συνοδεύτηκε 

από την αναγραφή στο ε ξωτερικό τοιχίο του προαύλιου της Αρχιεπισκοπής των 

φράσεων: «For Sale!» και «Κάτω τα είδωλα». Η παρέµβαση αυτή µπορεί να 

αντιµετωπίστηκε αρνητικά, από διάφορες ε/Κυπριακές εφηµερίδες και τον 

Αρχιεπίσκοπο Χρυσόστοµο ΙΙ , ως πράξη «άµυαλων», αλλά παράλληλα, προκάλεσε 

θετικά σχόλια σε διάφορα εναλλακτικά ιστολόγια και ηλεκτρονικές σελίδες που 

εκφράζουν τη γενικότερη αµφισβήτηση των κυρίαρχων προτύπων που αναπτύσσεται 

εκείνη την εποχή (Εικ. 8).  

 

3.3.4.	  Ο	  Δεκέμβρης	  του	  2008	  και	  η	  κίνηση	  πολιτών	  Alert	  

Το πρώτο από τα δύο γεγονότα που επηρεάζουν την από τα κάτω πολιτική 

δραστηριοποίηση στη Λευκωσία, πραγµατοποιείται το Δεκέµβρη του 2008 και αφορά 

στην ελληνική εξέγερση που προκάλεσε η δολοφονία του 15χρονου Αλέξανδρου 

Γρηγορόπουλου από τον αστυνοµικό Επαµεινώνδα Κορκονέα στην περιοχή των 

Εξαρχείων της Αθήνας. Η άδικη δολοφονία, από αστυνοµικό, ενός εφήβου στην 

περιοχή των Εξαρχείων, µια περιοχή που από την εξέγερση του Πολυτεχνείου το 

1973 έχει συνδεθεί στενά µε τις ριζοσπαστικές πολιτικές δυνάµεις της αριστεράς και 

                                                
39 Μετακοµίζει το άγαλµα του Αρχιεπισκόπου Μακαρίου: Μεταφέρεται στη Μονή Κύκκου, µε 
απόφαση της Εκκλησίας. ΤΟ ΒΗΜΑ, 25/06/2008 
http://www.tovima.gr/society/article/?aid=240619  
40  ο.π. 

Εικόνα 8: Φωτογραφία 
της παρέµβασης στον 
«Big Mac». 
Δηµοσιεύτηκε στις 2 
Σεπτεµβρίου 2008 µαζί 
µε θετικά σχόλια προς 
την παρέµβαση στο 
ε/Κυπριακό ιστολόγιο µε 
τίτλο «prawnkraka»: 
http://prawnkraka.wordp
ress.com/2008/09/02/an
d-the-winner-is-by-
morfeas9/  
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του αναρχικού χώρου, πυροδότησε ένα µεγάλο κύµα διαδηλώσεων σε ολόκληρη τη 

χώρα ενάντια στην κρατική καταστολή και την αστυνοµική βία. Με επίκεντρο το 

κέντρο της Αθήνας, όπου οι  µαζικές διαδηλώσεις των επόµενων ηµερών της 

δολοφονίας εξελίχθηκαν σε έντονες συγκρούσεις µε τις δυνάµεις της αστυνοµίας, ένα 

εξεγερσιακό κύµα διαδηλώσεων, καταλήψεων και δηµόσιων παρεµβάσεων, 

απλώθηκε τόσο σε άλλες περιοχές της Αθήνας, όσο και σε πόλεις ολόκληρης της 

χώρας. Επίσης, διαδηλώσεις και δηµόσιες παρεµβάσεις αλληλεγγύης στους 

εξεγερµένους στην Ελλάδα πραγµατοποιήθηκαν και σε διάφορες πόλεις, κυρίως της 

Ευρώπης αλλά και άλλων χωρών, όπως της Τουρκίας, όπου οι  διαδηλωτές στην 

Ιστανµπούλ (Κων/πολη) εξέφρασαν αισθήµατα αλληλεγγύης και αδελφικότητας παρά 

την επίσηµη εθνοκεντρική έχθρα που χωρίζει τις δύο χώρες (Εικ. 9). 

 

 

 

 

 

 

 

 

Ο «ελληνικός Δεκέµβρης», όπως έχει επικρατήσει να αποκαλείται η εξέγερση του 

200841, αν και είχε ευρεία κοινωνική συµµετοχή από διάφορες κοινωνικές οµάδες της 

Αθήνας και της Ελλάδας, που συγκλονίστηκαν από την άδικη δολοφονία του 

ανήλικου Αλέξη, ήταν ένα γεγονός στο οποίο πρωτοστάτησε ο  αναρχικός και αντι-

εξουσιαστικός χώρος. Λόγω του σηµείου και της ευρύτερης περιοχής της δολοφονίας 

ο αναρχικός χώρος της Αθήνας εξέλαβε τη δολοφονία ως µια επίθεση της αστυνοµίας 

και του κράτους προς τον ίδιο και πρωτοστάτησε, µαζί µε τους µαθητές, στις 

                                                
41 Σχετικά µε τα γεγονότα του «Ελληνικού Δεκέµβρη» και το κίνηµα διαδηλώσεων και 
καταλήψεων που  ακολούθησε, υπάρχει σχετικά πλούσια βιβλιογραφία στο πεδίο των 
κοινωνικών επιστηµών, και ιδιαίτερα της ανθρωπολογίας, κάτι που  καταδεικνύει τη 
σηµαντικότητα των γεγονότων και όσων ακολούθησαν για την πολιτική ιστορία της Ελλάδας 
και ιδιαίτερα για τους νέους/ες. Ενδεικτικά βλ . Astrinaki 2009, Karamichas 2009, Douzinas 
2010, Γαβριηλίδης 2010, Kornetis 2010, Vradis & Dalakoglou 2011.  

Εικόνα 9: Stencil µε το πρόσωπο του Αλέξη, που 
εµφανίστηκε κατά τη διάρκεια των συγκεντρώσεων 
αλληλεγγύης προς τους εξεγερµένους στην Ελλάδα, στην 
Ιστανµπούλ (Κων/πολη). Κάτω από την εικόνα του 
νεαρού θύµατος της αστυνοµικής βίας αναγράφεται η 
τούρκικη φράση «Kardeşimsin Alexis», που στα 
Ελληνικά σηµαίνει «Αλέξη είσαι Αδελφός µας». Το 
stencil ταξίδεψε µέσω διαδικτύου στην Ελλάδα και την 
Κύπρο και µέσα σε λίγες µέρες κυκλοφορούσε στους 
τοίχους της Αθήνας, αλλά και της Λευκωσίας. Για 
περισσότερα σχετικά µε το συγκεκριµένο stencil και την 
χωροποίηση του στο αστικό πεδίο της Λευκωσίας, βλ. 
Καραθανάσης 2010.  
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περισσότερες κινητοποιήσεις και συγκρούσεις που έγιναν στις διάφορες ελληνικές 

πόλεις. Έτσι, ο «Δεκέµβρης» λειτούργησε ως αιτία για την ανάπτυξη και διάδοση της 

δραστηριότητας, ή τουλάχιστον των πρακτικών, του συγκεκριµένου πολιτικού χώρου, 

δηλαδή της άµεσης δράσης και της αυτο-οργάνωσης, µε αποτέλεσµα τα επόµενα 

χρόνια οι  αστυνοµικές δυνάµεις και οι  ελληνικές κυβερνήσεις να εφαρµόσουν 

πρακτικές µε στόχο την αποδυνάµωσή του. Όπως κανείς µπορεί να φανταστεί, τα 

γεγονότα του ελληνικού «Δεκέµβρη» δεν άφησαν ανεπηρέαστο και το µικρό, αλλά 

αναπτυσσόµενο, αναρχικό και αντιεξουσιαστικό χώρο της Λευκωσίας. Λόγω των 

ούτως ή άλλως στενών σχέσεων µε τα αστικά κέντρα της Αθήνας και της Θεσ/νίκης, 

οι οµάδες της Λευκωσίας επηρεάζονταν έντονα από τον αντίστοιχο πολιτικό χώρο 

της Ελλάδας. Εκείνη την εποχή ο  κύριος οργανωµένος χώρος, που συγκέντρωνε τη 

δραστηριότητα αυτού του πολιτικού χώρου της Λευκωσίας, ήταν η κατάληψη το 

Φανάρι του Διογένη. Έτσι, ο κόσµος από το «Φανάρι» κάλεσε και τις πρώτες πορείες 

στη Λευκωσία προς την Ελληνική Πρεσβεία.  

«Μάθαµε την είδηση της δολοφονίας στο Φανάρι και στην αρχή δεν την πήραµε 
στα σοβαρά, όµ ως, µετά ακούσαµε για την εξέγερση και κάναµε αµέσως 
κάλεσµα για πορεία, την επόµ ενη µέρα το µεσηµέρι. Σε κάλεσµα αντι-
εξουσιαστών ήταν η πρώτη φορά που ήρθε και η YRE 42. 70 άτοµα σε κάλεσµα 
αντι-εξουσιαστών ήταν πολλά! Είχαµε ένα αίσθηµα ότι κάναµε κάτι σαν 
επίτευγµα – ήταν µια άνοδος ψυχολογική, ότι κάναµε κάτι ας πούµε! Φτάσαµε 
στην πρεσβεία και είχε πολλούς µπάτσους, και αυτό σε κάνει να θεωρείς πως σε 
λαµβάνουν υπ ’ όψιν, τονώνει το αίσθηµα της µάχης! Στην πρεσβεία 
συγκρουστήκαµε µε τους µπάτσους όταν είχαµε φτάσει µπροστά στις γραµµές 
που είχαν κάνει για να προστατεύσουν το κτίριο και πιαστήκαµε αλυσίδες µε τα 
χέρια µας και άρχισε το κούντηµα [σπρώξιµο]. Τελικά είχαµε δύο συλλήψεις και 
η πορεία συνέχισε µετά στον αστυνοµικό σταθµό της πύλης Πάφου για 
αλληλεγγύη στους συλληφθέντες. Στη δεύτερη πορεία ήµασταν περισσότεροι 
200-300 άτοµα, γιατί ήρθαν και άλλοι από αριστερές οµάδες αλλά και 
οµονοιάτες43. Σε αυτήν πήγαµε πιο οργανωµένοι, είχαµε σπρέι και γράψαµε 

                                                
42 Η ΥRΕ (Youth Against Racism in Europe / Νεολαία Ενάντια στο Ρατσισµό στην Ευρώπη) 
είναι µια διεθνής αντιρατσιστική οργάνωση νέων που ιδρύθηκε το 1992 και 
δραστηριοποιείται σε δεκαέξι ευρωπαϊκές χώρες (για περισσότερα βλ . 
http://www.yre.org.uk/about.html). Το τµήµα της οργάνωσης στην Κύπρο είναι αρκετά 
ενεργό και συµµετέχει σε διάφορες κινηµατικές διαδικασίες στην πόλη της Λευκωσίας όπου 
και εδράζει.  
43 Οι Οµονοιάτες είναι οι οπαδοί της Οµόνοιας, της ποδοσφαιρικής οµάδας της Λευκωσίας µε 
αριστερή παράδοση. Στο απόσπ ασµα γίνεται αναφορά συγκεκριµένα στα µέλη των 
οργανωµένων οπαδών της Θύρας 9, οι οποίοι είναι γνωστοί για τα αντι-φασιστικά και αντι-
αστυνοµικά τους χαρακτηριστικά.  
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συνθήµατα, είχαµε µπογιές που πετάξαµε σε τράπεζες, και φορέσαµε κουκούλες. 
Ήταν η πρώτη φορά που σε πορεία στην Κύπρο υπήρχε black block! 44  

Μετά την πρώτη πορεία, την επόµενη µέρα ακολούθησε µια ακόµα που καλέστηκε 

πάλι από το «Φανάρι» και πραγµατοποιήθηκε βράδυ. Αυτή η δεύτερη πορεία ήταν 

αρκετά µεγάλη (200-300 άτοµα όπως αναφέρεται και παραπάνω) και είχε τη 

συµµετοχή τόσο διαφόρων αριστερών και ανένταχτων, όσο και της ΥRE και των 

οργανωµένων οπαδών της Οµόνοιας. Εκεί συγκροτείται πρώτη φορά στη Λευκωσία 

black block και γράφονται συνθήµατα σε τοίχους. Η παρουσία των οργανωµένων 

οπαδών της Θύρας 9, της Οµόνοιας, οι  οποίοι µετέφεραν µέσω της στάσης τους και 

των συνθηµάτων τους ενάντια στην αστυνοµία, µια «γηπεδική» αισθητική σε µια 

κατά βάση πολιτική κινητοποίηση, ήταν ένα θέµα το οποίο συζητήθηκε τις επόµενες 

µέρες µεταξύ των οµάδων που δρούσαν πολιτικά στην Λευκωσία, επιχειρώντας να 

αντιµετωπίσουν το ερώτηµα αν πραγµατοποιείται  «πολιτικοποίηση του ποδοσφαίρου 

οξά ποδοσφαιροποίηση της πολιτικής» 45 . Αυτό ήταν ένα θέµα το οποίο θα 

επανερχόταν και τα επόµενα χρόνια σε συζητήσεις και συνελεύσεις των διαφόρων 

εναλλακτικών και ριζοσπαστικών πολιτικών οµάδων της Λευκωσίας, οι  οποίες, από 

τη µια πλευρά, έβλεπαν στους οπαδούς της Οµόνοιας ως κάτι ξένο προς τις πολιτικές 

τους θέσεις, κυρίως λόγω της «γηπεδικής» αισθητικής και το συχνά σεξιστικό 

χαρακτήρα των συνθηµάτων τους, και από την άλλη, δεν µπορούσαν να µην 

αναγνωρίσουν ότι οι οπαδοί ήταν ένας σηµαντικός σύµµαχος στο δρόµο, ιδιαίτερα 

στη σχετικά µικρή Λευκωσία, όπου ο αριθµός των συµµετεχόντων σε ριζοσπαστικές 

κινητοποιήσεις ήταν πάντα περιορισµένος. 

Στις κινητοποιήσεις του «Δεκέµβρη» είχε παρουσία και η εξωκοινοβουλευτική και 

ριζοσπαστική αριστερά της Λευκωσίας, ιδιαίτερα στην τρίτη πορεία που έγινε στις 18 

Δεκεµβρίου, η οποία αποφασίστηκε και καλέστηκε µετά από εκδήλωση για την 

Ελληνική Εξέγερση της αριστερής οργάνωσης «Εργατική Δηµοκρατία». Η βασική 

ιδέα του καλέσµατος για την τρίτη πορεία ήταν η ανταπόκριση στο κάλεσµα των 

συντονιστικών των καταλήψεων στην Ελλάδα για πανευρωπαϊκή κινητοποίηση στις 

ελληνικές πρεσβείες. Μια περιγραφή της πορείας αυτής και της δράσης του black 
                                                
44 Ο όρος Black Block (Μαύρο Μπλοκ) αναφέρεται στα µπλοκ των διαδηλώσεων στα οποία 
τα άτοµα που  τα απαρτίζουν είναι ντυµένα στα µαύρα και συχνά έχουν καλυµµένα τα 
χαρακτηριστικά του προσώπου τους ως µέτρο προστασίας από τις αστυνοµικές δυνάµεις. Τα 
Μαύρα Μπλοκ είναι µπλοκ του Αναρχικού/Αντι-εξουσιαστικού (Α/Α) χώρου και συχνά είναι 
αυτά που σε µια πορεία θα συγκρουστούν περισσότερο µε την αστυνοµία. 
45 Αναφέρεται σε ανάρτηση στο ιστολόγιο «Νεκατώµατα» στις 10 Δεκεµβρίου 2008: 
http://nekatomata.blogspot.gr/2008/12/9102008.html  
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block µε τα συνθήµατα που γράφτηκαν στους τοίχους παρουσιάζεται στο επόµενο 

απόσπασµα που αναρτήθηκε στο ιστολόγιο «Νεκατώµατα»: 

«Καθόλην την διάρκεια της διαδροµής πολλοί τοίχοι εστολιστήκαν µε την 
φιγούρα τζιαι το όνοµα του Αλέξη σε στένσιλ, τζιαι ούλλες οι τράπεζες σπρέι 
που έγραφεν 'κλέφτες', 'φωθκιά δαµέ' κτλ. Στο Υπουργείο Οικονοµικών 
εγράφτηκεν 'ο εχθρός είναι εδώ', στου Σιακόλα της Λήδρας 'φωτιά στα 
αφεντικά' τζιαι 'προσεχώς εξέγερση', τζιαι στην ΕΛΔΥΚ 'έξω όλοι οι στρατοί'. 
Εν είσσιεν µυστικούς αστυνοµικούς στην πορεία τούτη τη φορά, είσσιεν όµως 
θκιο ανθρωπολόγους που εφωτογραφίζαν τα συνθήµατα τζιαι εδηµιουργήθηκεν 
προσωρινά ένταση» 

Νεκατώµατα,18 Δεκεµβρίου 2008: 
(http://nekatomata.blogspot.gr/2008/12/18122008.html) 

Στις πορείες που έγιναν στη Λευκωσία, κατά τη διάρκεια των γεγονότων του 

Δεκέµβρη του 2008, φάνηκε προς τα έξω πως υπήρχε και στη Λευκωσία αυτό που 

λέγεται αναρχικός-αντιεξουσιαστικός πολιτικός χώρος. Ήταν η στιγµή κατά την 

οποία αυτός ο  πολιτικός χώρος αποκτούσε για πρώτη φορά δηµόσια παρουσία µέσα 

στην πόλη, δηλαδή, ήταν η πρώτη φορά που αποκτούσε ορατότητα. Αν και η 

ορατότητα αυτού του πολιτικού χώρου, που µεταφράζεται στην έκφραση των 

πολιτικών του χαρακτηριστικών, ήταν κάτι το οποίο οι  συµµετέχοντες σε αυτόν 

αντιµετώπισαν µε ενθουσιασµό, την ίδια στιγµή η εµφάνιση ενός οργανωµένου black 

block ήταν κάτι το οποίο αντιµετωπιζόταν τουλάχιστον µε επιφύλαξη τόσο από την 

ευρύτερη κοινωνία της Λευκωσίας, όσο και από άλλους συµµετέχοντες στις 

κινητοποιήσεις, αριστερούς ή ανένταχτους. Το black block ήταν για το κυπριακό 

κοινό κάτι στιγµατισµένο, αφού οι αναπαραστάσεις από τη δράση τέτοιων µπλοκ στο 

εξωτερικό, και ιδιαίτερα στην Ελλάδα, έφερναν στο νου βίαιες συγκρούσεις µε την 

αστυνοµία που απειλούσαν τις ειρηνικές κινητοποιήσεις και έτσι απειλούσαν την 

εικόνα όλων όσων συµµετείχαν σε αυτές. Οπότε, αν και η ορατότητα αυτού του 

πολιτικού χώρου ήταν κάτι το οποίο οι συµµετέχοντες σε αυτόν επεδίωκαν, την ίδια 

στιγµή ήταν και κάτι το οποίο αντιµετωπίστηκε από άλλους πολιτικούς χώρους µε 

επιφύλαξη ή ακόµα και εχθρικά. 

Οι διαφορετικοί τρόποι αντιµετώπισης της ορατότητας που απέκτησε αυτός ο 

πολιτικός χώρος µετά τον «Δεκέµβρη», εκφράστηκαν στις αρχές του επόµενου µήνα 

(Ιανουάριος 2009), όταν οργανώθηκε µια µεγάλη πορεία προς την Ισραηλινή 

Πρεσβεία, µε αφορµή τους βοµβαρδισµούς του Ισραήλ στη λωρίδα της Γάζας, στην 

οποία συµµετείχε και το αριστερό κόµµα ΑΚΕΛ. Στην εν λόγω κινητοποίηση η 
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περιφρούρηση του ΑΚΕΛ διέσπασε το µη «ακελικό» µπλοκ και δεν επέτρεψε στο 

κοµµάτι που είχε τα χαρακτηριστικά του black block, αποτελούµενο από άτοµα και 

οµάδες του αντιεξουσιαστικού χώρου, της ριζοσπαστικής αριστερής ο µάδας 

ΑΝ.Α.ΤΡΟΠΗ και από άλλους ανένταχτους, να ενωθεί µε το κύριο σώµα της πορείας. 

Αφορµή στάθηκε ένα πανό της «ΑΔΑ» (Αυτόνοµη Δράση Αντιεξουσιαστών) που 

ασκούσε κριτική στο ΑΚΕΛ στο θέµα του Παλαιστινιακού. Η στάση της 

περιφρούρησης του ΑΚΕΛ ήταν προκλητική και µετά από εκατέρωθεν λεκτικές 

προκλήσεις οι δύο πλευρές κατέληξαν και στη σύγκρουση µεταξύ τους.  

«Επειδή δεν παρελάσαµε µε το ΑΚΕΛ η περιφρούρηση µας αποµόνωσε, έσκισε 
το πανό της ΑΔΑ, πέταξε τα φυλλάδια τους, έβριζαν και εκφόβιζαν ακόµα και 
παιδιά, αποκαλώντας τους βλάκες και ηλίθιους. (...) Μετά τις πρώτες επιθέσεις 
πολλοί διαδηλωτές φώναξαν ένα σύνθηµα το οποίο ενόχλησε διάφορους 
Ακελικούς. «Ίδια είναι τα αφεντικά, δεξιά και αριστερά»! Ή  τα παιδιά αυτά 
έχουν δίκαιο ή εσείς κύριοι δεν είστε αριστεροί. Πώς είναι δυνατόν κάποιες 
οµάδες µε διαφορετικές γνώµες, οι οποίες παρευρίσκονται  στην διαδήλωση για 
τον ίδιο σκοπό, να αντιµετωπίζονται µε βρίσιµο και ξύλο; Οι αρχές που 
προτάσσει το ΑΚΕΛ, όπως η ισότητα, ο  σεβασµός στην διαφορετικότητα κ.τ.λ. 
έγιναν θρύψαλα. Φάνηκε η απόλυτη, δογµατική και καθόλου δηµοκρατική 
πλευρά του ΑΚΕΛ»46 

Το περιστατικό αυτό ενέτεινε την απογοήτευση διαφόρων πολιτικά ενεργών δραστών 

προς τα επίσηµα πολιτικά κόµµατα, που ήδη υπήρχε, και αυτή τη φορά κατευθύνθηκε 

συγκεκριµένα προς το επίσηµο αριστερό κόµµα της Κύπρου, που βρισκόταν στην 

κυβέρνηση. Παράλληλα, ό µως, το γεγονός ότι άτοµα της εξωκοινοβουλευτικής 

αριστεράς, που συµµετείχαν στο µπλοκ που διασπάστηκε από την περιφρούρηση του 

ΑΚΕΛ, δεν υποστήριξαν αυτούς που είχαν αποκλειστεί, παρότι είχαν κατέβει µαζί 

στην πορεία συνυπογράφοντας και κοινή διακήρυξη, δηµιούργησε ρήξη µεταξύ τους. 

Η στάση των µελών των εξωκοινοβουλευτικών οργανώσεων απέναντι στους 

«συµµάχους» τους ήταν η αιτία που διάφοροι έχασαν την πίστη τους προς την 

πολιτική συνεργασία µαζί τους και έγιναν πιο επιφυλακτικοί απέναντί τους. 

«Ένιωσα προδοµένος από τους αριστεριστές, νευριασµένος! Γιατί ενώ είχαµε 
βρεθεί στην ΚΙΣΑ πριν την πορεία και είχαµε συζητήσει όλοι µαζί, τελικά όταν 
πήγαµε στην πλατεία Ελευθερίας τους είδαµε µεικτά µαζί µε το ΑΚΕΛ και µετά 
όταν έπεσε το ξύλο µε την περιφρούρηση δεν κάνανε τίποτα...» 

Περιστατικά όπως το παραπάνω, είναι ενδεικτικά της στάσης των διαφόρων 

πολιτικών χώρων (κοινοβουλευτικών και εξωκοινοβουλευτικών) απέναντι στην 

                                                
46 Απόσπασµα από άρθρο της Μυρτώς Αχνιώτη που δηµοσιεύτηκε στις 7 Ιανουαρίου 2009 
στην ε/Κυπριακή εφηµερίδα ΠΟΛΙΤΗΣ.  
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ανάπτυξη και εµφάνιση µιας ανεξάρτητης και από τα κάτω πολιτικής 

δραστηριοποίησης, που είχε ξεκινήσει τα προηγούµενα χρόνια στη Λευκωσία και είχε 

συνδεθεί µε τη δράση του αναρχικού-αντιεξουσιαστικού, αλλά και του πιο  

ριζοσπαστικού αριστερού, χώρου που εκφράστηκε έντονα το «Δεκέµβρη» του 2008. 

Επιπλέον, τέτοια περιστατικά έδρασαν επίσης ισχυροποιώντας την ανάπτυξη αυτής 

της ανεξάρτητης πολιτικής δραστηριότητας, φορείς της οποίας κλήθηκαν να πάρουν 

θέση απέναντι στις νέες πολιτικές συνθήκες που διαµορφώνονταν στα τέλη τις 

δεκαετίας του 2000.  

Ο «Δεκέµβρης» ήταν ένα γεγονός το οποίο επηρέασε σηµαντικά τη νεολαία στην 

Ελλάδα, ιδιαίτερα τους τότε µαθητές, οι  οποίοι ταυτίστηκαν µε το δολοφονηµένο  

15χρονο Αλέξη και εξεγέρθηκαν απέναντι στην αστυνοµική βία και αυθαιρεσία. Οι 

βίαιες επιθέσεις σε αστυνοµικά τµήµατα της Αττικής από τους µαθητές κατά τη 

διάρκεια των κινητοποιήσεων ήταν χαρακτηριστικές της επιρροής του «Δεκέµβρη» 

στους µαθητές. Παράλληλα, ήταν ένα γεγονός το οποίο ενδυνάµωσε την πολιτική 

δραστηριοποίηση από τα κάτω, που πολλαπλασιάστηκε και επεκτάθηκε σε διάφορες 

παρεµβάσεις στον αστικό χώρο. Ο «Δεκέµβρης» κατάφερε, έτσι, να αυξήσει την 

ορατότητα του αντιεξουσιαστικού χώρου στη δηµόσια σφαίρα, αλλά και να κάνει 

γνωστούς τους τρόπους δράσης και τις πρακτικές του, προσελκύοντας νέους δρώντες 

στην ανεξάρτητη και από τα κάτω πολιτική δραστηριοποίηση. Τα παραπάνω, αν και 

σε σαφώς µικρότερο βαθµό, θα µπορούσαµε να υποστηρίξουµε ότι ισχύουν και για 

την περίπτωση της Λευκωσίας. Μετά τα γεγονότα του «Δεκέµβρη» περισσότερα 

άτοµα, και ιδιαίτερα νεαροί/ες και έφηβοι/ες, άρχισαν να συµµετέχουν σε πολιτικές 

δραστηριότητες και να µαζεύονται στους χώρους της Παλιάς Λευκωσίας που 

συνδέονταν µε την από τα κάτω πολιτική δραστηριότητα, ενδυναµώνοντας τα 

πολιτικά χαρακτηριστικά αυτών των χώρων και αυξάνοντας τη δυναµική τους. 

Το επόµενο γεγονός το οποίο ήταν καθοριστικό για την ανάπτυξη της πολιτικής 

δραστηριότητας που µελετάµε, αλλά και της πλατείας Φανερωµένης που ήταν ο 

κύριος δηµόσιος χώρος έκφρασής της, πραγµατοποιείται στις αρχές του 2009. Στις 19 

Μαρτίου του 2009 το Κακουργιοδικείο Λευκωσίας εκδίδει αθωωτική απόφαση για 

µια υπόθεση από το Δεκέµβριο του 2005, που αφορούσε τον ξυλοδαρµό και 

βασανισµό δύο ε/Κυπρίων φοιτητών από δέκα αστυνοµικούς µε πολιτικά. Η υπόθεση 

έφτασε στο δικαστήριο µετά από βίντεο, που τραβήχτηκε από ανώνυµο πολίτη και 

δόθηκε στη δηµοσιότητα µέσω της εφηµερίδας ΠΟΛΙΤΗΣ, στο οποίο φαίνονται οι 
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αστυνοµικοί να χτυπάνε και να κακοποιούν τους δύο φοιτητές που ήταν ήδη δεµένοι 

µε χειροπέδες και βρίσκονταν στα γόνατα. Αν και η δηµοσιοποίηση του βίντεο είχε 

προκαλέσει έντονες αντιδράσεις από πολλούς πολίτες ενάντια στις πρακτικές της 

Κυπριακής Αστυνοµίας, το δικαστήριο δεν το δέχτηκε ως πειστήριο, προβάλλοντας 

ως λόγο το γεγονός ότι δεν παρουσιάστηκε ο πολίτης ο οποίος το είχε τραβήξει. Μετά 

την ανακοίνωση της αθωωτικής απόφασης του δικαστηρίου καλέστηκε από ενεργούς 

πολίτες µια ανοιχτή συνάντηση στις 21 Μαρτίου, για την οργάνωση κινήσεων 

ενάντια σε αυτήν την άδικη, όπως θεωρούσαν, απόφαση. Η συνάντηση καλέστηκε σε 

κλειστό χώρο του καφενείου «Τα Καλά Καθούµενα»47, ό µως, λόγω της µεγάλης 

προσέλευσης κόσµου, ο  χώρος δεν έφτανε για να χωρέσουν όλοι και έτσι 

αποφασίστηκε επί τόπου να µεταφερθεί η συνάντηση δίπλα, στα σκαλιά του 

Παρθεναγωγείου Φανερωµένης, που βρίσκεται στον ευρύτερο ανοιχτό χώρο της 

πλατείας Φανερωµένης. Σε αυτήν την πρώτη µεγάλη ανοιχτή και δηµόσια συνέλευση, 

που πραγµατοποιήθηκε στην πλατεία, αποφασίστηκε η δηµιουργία της Κίνησης 

Πολιτών Alert (http://alertcy.wordpress.com/) και πραγµατοποιήθηκε πορεία προς τον 

αστυνοµικό σταθµό Λυκαβητού, που βρίσκεται στο τέρµα της Λεωφόρου Μακαρίου 

ΙΙΙ εκτός των τειχών της πόλης. 

«Το προηγούµενο Σάββατο βράδυ εκατοντάδες πολίτες βρέθηκαν στα σκαλιά 
της Φανερωµένης για να συζητήσουν τα νέα δεδοµένα που  δηµιουργεί η 
απόφαση του Κακουργιοδικείου, ενόψει και της άσκησης έφεσης, και να 
οργανώσουν την αντίδρασή τους. Σε µια πραγµατικά αυθόρµητη συζήτηση 
συµπολίτες µας µε τα παιδιά τους, ηλικιωµένοι, νεολαίοι, άνθρωποι των τεχνών 
και των γραµµάτων, δικηγόροι, ονοµάστηκαν σε κίνηση πολιτών Alert µε 
σύµβολο τους τη σφυρίχτρα»48 

Η Alert ήταν µια οµάδα πολιτών η οποία δηµιουργήθηκε µε σκοπό την «αφύπνιση 

των πολιτών απέναντι στη βία της αστυνοµίας»49, την οργάνωση κινητοποιήσεων για 

την τιµωρία των εµπλεκόµενων στην υπόθεση αστυνοµικών και την περαιτέρω δράση 

                                                
47 Το καφενείο Τα Καλά Καθούµενα, λόγω των θέσεων του ιδιοκτήτη του που ήταν φιλικές 
προς διάφορες εναλλακτικές οµάδες πολιτών, παραχωρούσε τ ακτικά την εποχή εκείνη ένα 
χώρο, τον οποίο χρησιµοποιεί για εκδηλώσεις, σε διάφορες οµάδες και πρωτοβουλίες 
πολιτών για συναντήσεις και συνελεύσεις. Εκεί συναντιόντουσαν ήδη  διάφορες ο µάδες, 
µεταξύ των οποίων ήταν και το ε/Κυπριακό τµήµα της «Πλατφόρµας ε /κ και τ/κ 
εκπαιδευτικών». 
48  Από την πρώτη ανακοίνωση τύπου, που δηµοσιεύεται στο ιστολόγιο της «Κίνησης 
Πολιτών Alert» στις 22 Μαρτίου 2009, µε τίτλο «Στο Δρόµο οι Πολίτες Ζητούν µια κοινωνία 
χωρίς Βασανιστές: alertcy.wordpress.com/2009/03/22/στο-δρόµο-οι-πολίτες-ζητούν-µια-
κοινων/ ή εναλλακτικά στο σύντοµο σύνδεσµο: bit.ly/1V0kUK9, τελευταία πρόσβαση 
02/2016.  
49 ο.π. 
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µε σκοπό την αποφυγή παρόµοιων περιστατικών στο µέλλον. Ήταν µια ανεξάρτητη 

κίνηση πολιτών, που δεν υπαγόταν σε οποιαδήποτε επίσηµη πολιτική δύναµη της 

Κύπρου και περιλάµβανε πολίτες από διάφορες κοινωνικές οµάδες, πολλοί από τους 

οποίους δεν εµπλέκονταν στις ο µάδες που δραστηριοποιούνταν πολιτικά και 

κοινωνικά στην περιοχή. Η κίνηση αυτή λειτούργησε από τα κάτω και 

αµεσοδηµοκρατικά διοργανώνοντας, τους επόµενους µήνες, συγκεντρώσεις 

διαµαρτυρίας στα δικαστήρια της Λευκωσίας, πορείες στο κέντρο της πόλης, 

συναυλίες και άλλες εκδηλώσεις, κατά τις οποίες ενηµέρωνε τους πολίτες µε υλικό  

για την υπόθεση της δίκης των αστυνοµικών. Η Alert ήταν µια διαφορετική οµάδα 

γιατί σχηµατίστηκε από τα κάτω και κατάφερε να κινητοποιήσει διαφορετικούς 

δρώντες ενάντια στην αστυνοµική αυθαιρεσία που, ό µως, δεν µοιράζονταν 

απαραίτητα τις ίδιες πολιτικές θέσεις. Παράλληλα, συνδέθηκε µε το χώρο της 

πλατείας Φανερωµένης, όπου πραγµατοποίησε συναντήσεις, συνελεύσεις και 

εκδηλώσεις, και µε αυτό τον τρόπο, ενδυνάµωσε τις σχέσεις του χώρου της πλατείας 

µε την από τα κάτω δραστηριοποίηση και διεκδίκηση, ενδυναµώνοντας ταυτόχρονα 

και τα πολιτικά χαρακτηριστικά που διαµορφώνονταν εκεί.  
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Κεφάλαιο	   4ο:	   Ανάπτυξη	   της	   από	   τα	   κάτω	   πολιτικής	   και	   πολιτιστικής	  
δραστηριοποίησης	  στην	  Παλιά	  Λευκωσία:	  2009	  

Στην αρχή του προηγούµενου κεφαλαίου υποστηρίξαµε πως η ανάπτυξη 

διαφορετικών υποκειµενικοτήτων και ταυτοτήτων, που συγκροτούνται σε σχέση µε 

το χώρο της Παλιάς Λευκωσίας, από τους εµπλεκόµενους στην από τα κάτω 

δραστηριοποίηση συνδέεται, αφενός, µε τη δηµιουργία σταθερών δοµών, δηλαδή 

κοινωνικά κέντρα, στέκια, καταλήψεις και την καθηµερινή χρήση συγκεκριµένων 

σηµείων στο δηµόσιο χώρο, όπως πάρκα και πλατείες, και αφετέρου, µε την 

πραγµατοποίηση περιοδικών πολιτιστικών και πολιτικών εκδηλώσεων. Όλα τα 

παραπάνω πραγµατοποιούνται στην εντός των τειχών πόλη κατά την περίοδο µελέτης 

(2003-2011), έτσι, στο προηγούµενο κεφάλαιο περιγράψαµε τις συνθήκες στις οποίες 

εµφανίζονται τα πρώτα παραδείγµατα από τα κάτω δραστηριοποίησης στην Παλιά 

Λευκωσία και µέσα από τις αφηγήσεις συµµετεχόντων επιχειρήσαµε να 

παρουσιάσουµε την εξέλιξη αυτών των προσπαθειών,  αλλά και να δείξουµε τις 

επιρροές που δέχθηκαν από άλλες πολιτικές και πολιτισµικές παραδόσεις µέχρι και το 

2009. Κατά την πρώτη αυτή περίοδο της εµφάνισης και της αρχικής ανάπτυξης της 

δραστηριότητας στην Παλιά Λευκωσία διαµορφώνονται τα κύρια χαρακτηριστικά 

των ο µάδων που εµπλέκονται σε αυτή και δηµιουργούνται οι  πρώτες σχέσεις µε 

συγκεκριµένους χώρους της περιοχής. Οπότε, σε αυτό το κεφάλαιο θα συνεχίσουµε 

περιγράφοντας την περαιτέρω ανάπτυξη της  δραστηριοποίησης από το 2009 µέχρι το 

2011. Ωστόσο, επειδή τα θέµατα που θα παρουσιαστούν σε αυτό το κεφάλαιο 

αναλύονται µε περισσότερη λεπτοµέρεια και στα κεφάλαια που ακολουθούν, η 

περιγραφή της εξέλιξης της δραστηριότητας που µελετάµε κατά την δεύτερη περίοδο 

(2009-2011) θα είναι πιο συνοπτική σε σχέση µε αυτή της προηγούµενης και αρχικής 

περιόδου, και θα περιοριστεί στην αναφορά των δράσεων και εκδηλώσεων εκείνων 

που κρίνονται ως σηµαντικές για την ανάπτυξη της από τα κάτω δραστηριοποίησης 

και ως ενδεικτικές των σχέσεων που συνάπτονται µε τις άλλες οµάδες της πόλης και 

µε το χώρο της Παλιάς Λευκωσίας. Η δεύτερη περίοδος ανάπτυξης παρουσιάζεται ως 

ξεχωριστή, όχι µόνο λόγω της διαφοροποίησης και εξέλιξης των δράσεων και 

εκδηλώσεων που µελετάµε, οι  οποίες µαζικοποιούνται, καθώς η παρουσία των 

οµάδων και ατόµων εδραιώνεται στην Παλιά Πόλη, αλλά και λόγω της διαφορετικής 

εµπλοκής του ερευνητή µε το πεδίο. Με άλλα λόγια, ενώ για την πρώτη περίοδο η 

περιγραφή βασίστηκε σε πηγές, κείµενα των οµάδων και αφηγήσεις των µελών τους, 
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η περιγραφή της περιόδου που ακολουθεί βασίζεται στη δική µου συµµετοχική 

παρατήρηση και στην άµεση εµπλοκή µου στο πεδίο της έρευνας. Στο σηµείο αυτό 

κρίνεται, ό µως, σκόπιµο να αναφερθούµε στους τρόπους µε τους οποίους 

προσεγγίζεται το πεδίο της έρευνας και στη δική µου θέση στο πεδίο ως 

ανθρωπολόγου και ερευνητή.  

4.1.	   Η	   θέση	   του	   ανθρωπολόγου	   στο	   πεδίο	   της	   έρευνας:	   «Κυπραίοι»	   και	  	  
«καλαμαράδες»	  

Από µικρός η σχέση µου µε την Κύπρο ήταν διαµεσολαβηµένη από το γεγονός ότι 

ήµουν καλαµαράς. Παρότι η µητέρα µου ήταν Κύπρια, το γεγονός και µόνο ότι 

µιλούσα «καθαρά» και «σωστά» τα ελληνικά ήταν αρκετό για να χαρακτηριστώ από 

τους συνοµιλητές µου, ευθύς αµέσως, ως καλαµαράς. Ο όρος  «καλαµαράς» είναι 

εντόπιος όρος  της Κύπρου και χρησιµοποιείται για τους Έλληνες «εξ Ελλάδος». Το 

καλαµαράς προέρχεται από το «χαρτί και καλαµάρι», γιατί οι  πρώτοι που έφτασαν 

στο νησί ήταν οι  γραµµατιζούµενοι, οι  γιατροί, οι  λογοτέχνες και διανοούµενοι και 

φυσικά οι  δάσκαλοι, αυτοί που θα δίδασκαν την ελληνική γλώσσα στους Κύπριους 

και µαζί της και την «ελληνική παιδεία».   

Η σχέση µεταξύ ε/Κυπρίων και καλαµαράδων (Ελλήνων «εξ Ελλάδος» ή Ελλαδιτών, 

αφού Έλληνες θεωρούνται και οι  ε/Κύπριοι) είναι, θα  λέγαµε, σε µεγάλο βαθµό 

διαµεσολαβηµένη από τη γλώσσα. Αυτό σηµαίνει πως η γλώσσα, και ο τρόπος µε τον 

οποίο µιλάει ο καθένας, παίζει σηµαντικό ρόλο στο πώς αντιλαµβάνονται οι µεν και 

οι δε τη διαφορετικότητα του άλλου. Το ότι, λοιπόν, από παιδί ήµουν διαφορετικός 

ανάµεσα στους «κυπραίους» (όπως οι  ίδιοι οι  ε/Κύπριοι αποκαλούν τους εαυτούς 

τους) φαινόταν τόσο στις συµπεριφορές των γύρω µου προς εµένα, όσο και στο πώς 

εγώ ο ίδιος αισθανόµουν όταν βρισκόµουν στην Κύπρο. Ως παιδί, η διαφορετικότητά 

µου αυτή ήταν κάτι το οποίο µου άρεσε. Πολλοί µου έδιναν περισσότερη προσοχή για 

αυτό το λόγο και εγώ ένιωθα πάντα άνετα µεταξύ τους. Αυτό συνεχίστηκε και όταν 

ήµουν µαθητής της τρίτης λυκείου στη Λευκωσία. Επιπλέον, καθώς µεγάλωνα 

θυµάµαι να ακούω από τον πατέρα µου, που και αυτός έζησε ως καλαµαράς στην 

Κύπρο, να µιλάει για το πόσο αγαπάνε οι Κύπριοι τους Έλληνες και για το πόσο καλά 

συµπεριφέρονταν πάντα στον ίδιο. Ωστόσο, αφού τελείωσα το σχολείο και άρχισα να 

επισκέπτοµαι την Κύπρο ως ενήλικας, άρχισα να αντιµετωπίζω και διαφορετικές 

συµπεριφορές από τους διάφορους συνοµιλητές µου. Με το που καταλάβαιναν, από 

την οµιλία µου, πως ήµουν καλαµαράς, οι  αρνητικές αντιδράσεις των συνοµιλητών 
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µου άρχισαν σιγά σιγά να είναι πιο εµφανείς. Πειράγµατα, αλλά και πιο σοβαρά 

σχόλια, όπως «οι καλαµαράες φταίσην που ήρταν οι  Τούρτσιοι δαµέσα» (οι 

καλαµαράδες φταίνε που ήρθαν οι  Τούρκοι εδώ µέσα) ή πως «Εν τέλεια άχρηστοι 

τούτοι οι καλαµαράες, εν θωρείς ήνταλως δουλεύκει το κράτος στην Ελλάδα;» (Είναι 

τελείως άχρηστοι αυτοί οι  καλαµαράδες, δεν βλέπεις πως δουλεύει το κράτος στην 

Ελλάδα;) ήταν αρκετά συχνά, ιδιαίτερα σε πολιτικές συζητήσεις. Έτσι, άρχισα να 

καταλαβαίνω πως οι  ε/Κύπριοι διακατέχονταν από µια αµφιθυµία απέναντι στους 

«Έλληνες αδελφούς», στους «καλαµαράες». Αντίστοιχα, όµως, λίγοι είναι και οι 

ε/Κύπριοι που έζησαν στην Ελλάδα και θα πουν πως οι  Έλληνες της Ελλάδος είχαν 

πάντα καλές συµπεριφορές απέναντί τους. Αυτή είναι µια πραγµατικότητα που έχω 

βιώσει κι εγώ στην Ελλάδα καθώς δεν είναι λίγες οι  φορές που έχω αντιµετωπίσει 

αρνητικά σχόλια για τη Κυπριακή µου ταυτότητα ή για τους (ε/)Κύπριους γενικά1. Η 

αµφιθυµία καθώς φαίνεται, ήταν, και είναι ακόµα, αµοιβαία. 

Από όσα έχω γράψει µέχρι στιγµής είναι εµφανές, φαντάζοµαι, πως είµαι «µισός-

µισός», για να χρησιµοποιήσω την έ κφραση που χρησιµοποιούν στην Κύπρο όταν 

αναφέρονται στα άτοµα που έχουν διπλή υπηκοότητα. Η διπλή µου υπηκοότητα, και 

άρα και η διπλή µου ταυτότητα, µιας και έχω ζήσει και στην Κύπρο και στην Ελλάδα, 

περιπλέκει τον τρόπο µε τον οποίο βιώνω τις έννοιες του εαυτού και του «άλλου». 

Οπότε, ενώ βάση τις οµιλίας µου κατηγοριοποιούµαι στην τοπική Κυπριακή κοινωνία 

ως «άλλος», την ίδια στιγµή είµαι και «ντόπιος», αφού τόσο η καταγωγή µου από την 

πλευρά της µητέρας µου, όσο και οι  αναµνήσεις µου από την παιδική και εφηβική 

µου ηλικία, µε συνδέουν στενά µε την Κύπρο. Βέβαια, η αλήθεια είναι πως κατά τη 

διάρκεια της έρευνάς µου, και επειδή η επαφή µου µε τον κυπριακό πολιτισµό ήταν 

έντονη, ανέπτυξα ακόµα στενότερες σχέσεις µε τον «κυπριακό µου εαυτό». Η 

περίπτωσή µου φαίνεται, λοιπόν, να εµπίπτει στην κατηγορία αυτή των 

ανθρωπολόγων που περιγράφονται ως «halfies». Όπως αναφέρει η Lila Abu-Lughod, 

στο κείµενό της «Γράφοντας ενάντια στον πολιτισµό» (1991), στην περίπτωση των  

«halfies» οι  κατηγορίες «εαυτός» και «άλλος» συχνά µπορεί να µπερδεύονται ή και 

να συµπίπτουν. Θα µπορούσα να πω, έτσι, πως στην αρχή της έρευνάς µου στη 

Λευκωσία ήµουν περισσότερο καλαµαράς. Καθώς ό µως περνούσε ο  καιρός, και 

γνώριζα καλύτερα τους ανθρώπους, τις πόλεις, την επαρχία και την ιστορία του 

                                                
1 Στο σηµείο αυτό θα πρέπει να πούµε πως τουλάχιστον στην Ελλάδα, όταν κάποιος ή κάποια 
χρησιµοποιεί τους όρους Κύπριος ή Κύπρια αναφέρεται στους ε/Κύπριους και όχι και στους 
τ/Κύπριους. 
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νησιού, αλλά και καθώς µιλούσα περισσότερο τα κυπριακά ελληνικά και 

καταλάβαινα περισσότερο τα τούρκικα και αντιλαµβανόµουν τις διαφορές µε τα 

κυπριακά τούρκικα, άρχισα να νιώθω περισσότερο Κύπριος από πριν.  

Η αλλαγή, κατά τη διάρκεια της έρευνάς µου, στο πως αισθάνοµαι τις έννοιες εαυτός 

και «άλλος», θα έλεγα, πως ήταν παράλληλη µε την αλλαγή στην συµπεριφορά και 

την αποδοχή που είχα από τους ανθρώπους µε τους οποίους ερχόµουν συχνά σε 

επαφή. Όπως ήταν αναµενόµενο, όταν πρωτοεµφανίστηκα στο πεδίο, οι άνθρωποι µε 

τους οποίους ερχόµουν σε επαφή και δεν µε γνωρίζανε ήδη, ήταν συχνά διστακτικοί 

απέναντί µου. Από τη µία πλευρά, οι ερωτήσεις και το ενδιαφέρον µου για αυτά που 

γίνονταν στην πόλη και για τις απόψεις των συνοµιλητών µου, και από την άλλη, η 

«καλαµαρίστική» µου οµιλία, φαίνονταν τουλάχιστον περίεργα –αν όχι ύποπτα– σε 

κάποιους από αυτούς µε τους οποίους συνοµιλούσα. Έτσι, στην αρχή ένιωθα πως 

πρέπει να τονίζω την καταγωγή µου από την Κύπρο, και συγκεκριµένα από τη 

Λάρνακα, για να «αποδείξω» πως δεν ήµουν ο «άλλος», ο καλαµαράς. Στη συνέχεια, 

όµως, παρατήρησα πως όσο εγώ ερχόµουν πιο κοντά µε τον «κυπριακό µου εαυτό», 

ένιωθα πιο άνετα ανάµεσα στους Κυπραίους, και παράλληλα, πιο αποδεκτός από 

αυτούς. Η θέση του µισού-µισού είναι πάντα ιδιαίτερη για τον ανθρωπολόγο, γιατί 

ενώ από τη µία πλευρά του προσφέρει µια άνεση µε τους πληροφορητές, που κάποιος 

µη-Κύπριος δεν έχει, από την άλλη, είναι πάντα µια αρκετά ευαίσθητη θέση µιας και 

οι απαιτήσεις από κάποιον που θεωρείται, έστω και κατά το ήµισυ, «δικός τους» είναι 

διαφορετικές. Επιπλέον, αν και η ερευνά µου δεν περιλάµβανε άµεσα το στενό 

οικογενειακό µου κύκλο, συζητούσα συχνά διάφορα θέµατα που αφορούσαν έµµεσα 

ή άµεσα το πεδίο µου µε συγγενείς και οικογενειακούς φίλους, και αυτό απαιτούσε 

ακόµα πιο «λεπτούς» χειρισµούς. Το λεπτό αυτό ζήτηµα συζητάει και η (επίσης 

«halfie») Lisa Dikomitis, της οποίας η έρευνα για τους ε/Κύπριους πρόσφυγες από το 

χωριό Λάρνακας της Λαπήθου, τόπος καταγωγής του πατέρα της, την έφερε σε 

άµεση επαφή µε τους συγγενείς της. Η Dikomitis υποστηρίζει πως όταν κάποιος 

κάνει έρευνα ανάµεσα σε συγγενείς και στενούς φίλους, βρίσκεται σε πλεονεκτική 

θέση γιατί τον καλωσορίζουν θερµά, αποκτώντας εύκολα πρόσβαση σε 

πληροφορητές (2012:24). Την ίδια στιγµή, όµως, η ανθρωπολόγος αναγνωρίζει, όπως 

και πριν από αυτή και η Neni Panouriá (1995), πως όταν κάνει κανείς έρευνα 

ανάµεσα σε συγγενείς διακυβεύονται πολλά, γιατί υπάρχει πάντα το ρίσκο για τον 
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ανθρωπολόγο να «πληγώσει τις προσωπικές σχέσεις του µε αγαπηµένα πρόσωπα» 

(Dikomitis 2012: 24-25).    

Όπως κατάλαβα στην πορεία της έρευνάς µου και εγώ, η κυπριακή µου καταγωγή 

µπορεί να βοηθούσε σε κάποιες περιπτώσεις, όπως για παράδειγµα όταν µιλούσα µε 

συγγενείς και φίλους, ό µως σε άλλες περιπτώσεις, αυτά που χρειάζονταν για να 

µπορέσω να γίνω αποδεκτός σε διάφορες οµάδες ή παρέες ήταν πολλά περισσότερα 

από απλά το γεγονός ότι καταγόµουν –κατά το ήµισυ– από την Κύπρο. Συγκεκριµένα, 

πολλές από τις ο µάδες και τα άτοµα που συµµετείχαν στην δραστηριότητα που 

µελετάω, λόγω των πολιτικών τους ταυτοτήτων, δεν θεωρούσαν την εθνική 

ταυτότητα ως την πιο σηµαντική. Αντίθετα, αυτό που κάποιοι από τους ακτιβιστές µε 

ρώτησαν αρχικά, ήταν αν είχα συµµετάσχει σε κινηµατικές διαδικασίες και 

εκδηλώσεις στην Ελλάδα, και ποια ήταν η σχέση µου µε το ελληνικό πολιτικο-

κοινωνικό κίνηµα. Εδώ θα πρέπει να πω, πως η εµπειρία µου από την κινηµατική 

δραστηριότητα στην Ελλάδα, και συγκεκριµένα στην Αθήνα, ήταν κάτι που 

ενδιέφερε αρκετά τους ε/Κύπριους ακτιβιστές, καθώς η Ελλάδα είναι το πιο κοντινό 

παράδειγµα κινηµατικής δραστηριότητας το οποίο και παρακολουθούσαν στενά, 

ιδιαίτερα το 2009 – ένα χρόνο µετά την εξέγερση του Δεκέµβρη του 2008. 

Η σχέση µεταξύ των ε/Κυπρίων και των Ελλήνων «εξ Ελλάδος» είναι µια περίπλοκη 

υπόθεση, µε ιστορικά και κοινωνικοπολιτικά συµφραζόµενα, η οποία ξεπερνάει τους 

στόχους αυτής της διατριβής. Για να δοθεί, όµως, µια πρώτη εικόνα της αµφιθυµίας 

και της πολυπλοκότητας αυτής της σχέσης, θα προχωρήσουµε σε µερικές µόνο  

παρατηρήσεις, βάσει των δικών µου εµπειριών. Καταρχήν, όπως έχω παρατηρήσει ο 

ίδιος, αλλά και διάφοροι από τους συνοµιλητές µου, υπάρχει ταυτόχρονα µια 

συµπάθεια αλλά και µια αντιπάθεια από τους µεν απέναντι στους δε, και αυτό είναι 

που χαρακτηρίζουµε ως εθνικό-πολιτισµική αµφιθυµία. Η αµφιθυµία αυτή είναι ένα 

αµοιβαίο χαρακτηριστικό της σχέσης µεταξύ ε/Κυπρίων και Ελλαδιτών, το οποίο 

αφενός είναι πολιτικά προσδιορισµένο και, αφετέρου, αποκτά πολιτισµικές 

προεκτάσεις που σχετίζονται κυρίως µε τη γλώσσα. Ο πολιτικός προσδιορισµός της 

αµφιθυµίας οφείλεται κυρίως σε ιστορικούς και κοινωνικούς παράγοντες. Έτσι, λόγω 

της εµφανούς δράσης της ελληνικής ακροδεξιάς στην Κύπρο κατά τη διάρκεια των 

δεκαετιών του 1960 και 1970, όπως και της σύνδεσης του πραξικοπήµατος του 1974 

(το οποίο ήταν και η αφορµή για την στρατιωτική εισβολή της Τουρκίας) µε την 

Ελληνική χούντα (Δρουσιώτης 2005, 2009, 2010), υπάρχει µια έντονη αντιπάθεια 
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προς τους Έλληνες «εξ Ελλάδος», η οποία παρατηρείται κυρίως στους ε/Κύπριους 

αριστερούς, αλλά όχι µόνο. Αυτό ερµηνεύεται, από πληροφορητές µου, ως απότοκο 

της αυξηµένης παρουσίας στο νησί αξιωµατικών του ελληνικού στρατού, αλλά και 

της δράσης τους τόσο µέσα στις ε/Κυπριακές ένοπλες δυνάµεις (την Εθνική Φρουρά), 

όσο και σε παραστρατιωτικές οµάδες, όπως την ΕΟΚΑ Β΄ που έκανε το πραξικόπηµα. 

Η παρουσία των αξιωµατικών του ελληνικού σ τρατού, ιδιαίτερα κατά την περίοδο 

των δεκαετιών 1960 και 1970, όταν στην Ελλάδα κυβερνούσε η «χούντα των 

συνταγµαταρχών», αλλά και ο  ρόλος τους στην περίοδο της διακοινοτικής βίας που 

κορυφώθηκε µε το πραξικόπηµα και την εισβολή, έχει σε µεγάλο βαθµό επηρεάσει 

τις απόψεις συγκεκριµένων οµάδων προς τους Ελλαδίτες, που φτάνουν µέχρι και τις 

κατηγορίες για προδοσία και για εγκλήµατα κατά των Κυπρίων και του τόπου τους. 

Ωστόσο, η σχέση των ε/Κυπριών µε την Ελλάδα είναι πολύ πιο βαθιά και έντονη. 

Κανείς νοµίζω δεν µπορεί να αµφισβητήσει το αίσθηµα της ελληνικότητας 

συγκεκριµένων οµάδων και ατόµων στην Κύπρο, ούτε και το πηγαίο αίσθηµα του 

αρχικού κινήµατος της Ένωσης της Κύπρου µε την Ελλάδα, κατά τη διάρκεια της 

βρετανικής κατοχής. Γενιές ε/Κυπρίων έχουν µεγαλώσει µε την ελληνική παιδεία και 

πολλοί, µέχρι και σήµερα, παρά τις αντιξοότητες που περνάει η Ελλάδα αυτήν την 

περίοδο της κρίσης, θαυµάζουν τον ελληνικό πολιτισµό ενώ αγαπάνε και στηρίζουν 

τους Έλληνες σαν αδελφούς. Αυτό, βέβαια, είναι εν µέρει ένα αποτέλεσµα της 

καλλιέργειας της ελληνικής ταυτότητας από την εκκλησία της Κύπρου, ήδη από την 

περίοδο της οθωµανικής κυριαρχίας, αλλά κυρίως κατά τη διάρκεια της βρετανικής 

αποικιακής κατοχής, όταν η εκκλησία ήταν ο  κύριος φορέας της ελληνικής παιδείας 

(Εθναρχία) στο νησί. Η καλλιέργεια της ελληνικότητας στην Κύπρο, φορείς της 

οποίας ήταν κυρίως η εκκλησία και η «δεξιά», έχει χαρακτηριστεί από κάποιους 

συνοµιλητές µου µέχρι και ως «ελληνικός πολιτισµικός ι µπεριαλισµός», ενώ για 

πολλούς ήταν η βασική αιτία της ανάπτυξης στην Κύπρο του ελληνικού εθνικισµού, 

που τελικά οδήγησε στην ανάπτυξη της ελληνικής ακροδεξιάς, µε τα ολέθρια 

αποτελέσµατά του 1974. Ενώ, λοιπόν, δεν µπορούµε να αµφισβητήσουµε το γεγονός 

ότι πολλοί στην Κύπρο αισθάνονται και άρα, µέσα από µια ανθρωπολογική µατιά, 

είναι Έλληνες, αναµφίβολα η έκφραση της ελληνικότητας στην Κύπρο, τουλάχιστον 

σήµερα, εκφράζεται πολιτικά κυρίως από τη δεξιά (και φυσικά και την ακροδεξιά). 

Οι αριστεροί, αλλά και αυτοί που υποστηρίζουν περισσότερο την ιδέα της πολιτικής 

αυτονοµίας, προβάλλουν περισσότερο την κυπριακότητα. Βέβαια, αν και σε γενικές 
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γραµµές όταν υπάρχει έντονο το αίσθηµα της Ελληνικότητας υπάρχει και µια 

συµπάθεια προς τους Ελλαδίτες, αυτό δεν είναι και απαραίτητο. Με αυτό εννοώ πως 

έχω έρθει σε επαφή και µε απόψεις που προβάλλουν µια υπερ-ελληνικότητα της 

Κύπρου, φτάνοντας µέχρι και στο σηµείο να υποστηρίζουν πως οι  ε/Κύπριοι είναι 

περισσότερο Έλληνες από τους Έλληνες της Ελλάδος. Ως κύριο επιχείρηµα τέτοιων 

θέσεων παρουσιάζεται το ότι τα κυπριακά ελληνικά είναι πιο κοντά στα αρχαία –και 

άρα τα «αυθεντικά»– ελληνικά, παρά τα ελληνικά που ο µιλούνται σήµερα στην 

Ελλάδα, ιδιαίτερα στα µεγάλα αστικά κέντρα όπως είναι η Αθήνα. Επίσης, σε άλλες 

περιπτώσεις προβάλλοντας τα «κακά» της Ελλάδος, ιδιαίτερα σχετικά µε τη 

διαχείριση και λειτουργία του κράτους, παρουσιάζουν τους Έλληνες της Κύπρου ως 

πιο πετυχηµένους και «σωστούς» από τους Έλληνες της Ελλάδος. Θα µπορούσαµε 

δηλαδή να πούµε πως παρατηρείται ένας ανταγωνισµός µεταξύ των Ελλαδιτών και 

των ε/Κυπρίων, που φτάνει µέχρι και το σηµείο µιας εκατέρωθεν απαξίωσης της 

ελληνικότητας της κάθε οµάδας. 

Ως ανθρωπολόγος δεν µπορώ να αµφισβητήσω το τι πιστεύουν οι  διάφοροι 

συνοµιλητές µου για την ταυτότητά τους και για τον εαυτό τους. Έτσι, ανάµεσα 

στους ε/Κύπριους µε τους οποίους έχω έρθει σε επαφή κατά τη διάρκεια τόσο της 

περιόδου της επιτόπιας έρευνας, όσο και της υπόλοιπης ζωής µου στην Κύπρο, έχω 

δει να εκφράζονται διάφορες συµπεριφορές και απόψεις απέναντι στους Ελλαδίτες 

«αδελφούς». Η ποικιλία απόψεων και συµπεριφορών ε κφράζει την εθνικο-

πολιτισµική αµφιθυµία την οποία επιχείρησα να περιγράψω. Ωστόσο, σηµαντικό 

ρόλο παίζει και η επίσηµη θέση της Κυπριακής Δηµοκρατίας απέναντι στην 

Ελληνική Δηµοκρατία, και ο  καλύτερος τρόπος να µιλήσουµε για αυτή είναι το 

παράδειγµα της γ λώσσας. Στην Κύπρο υπάρχει ένα παράδοξο. Ενώ στην 

καθοµιλουµένη οι ε/Κύπριοι χρησιµοποιούν τα «κυπριακά», στο σχολείο αλλά και σε 

όλους τους επίσηµους δηµόσιους ή ιδιωτικούς φορείς χρησιµοποιούν τη «νέα 

ελληνική», που σύµφωνα µε το σύνταγµα του 1960 είναι µία από τις τρεις επίσηµες 

γλώσσες της Κυπριακής Δηµοκρατίας µαζί, βέβαια, µε τα τούρκικα και τα αγγλικά. 

Αυτό το παράδοξο, ένας πληθυσµός να ο µιλεί ένα ιδίωµα αλλά επίσηµα να 

χρησιµοποιεί ένα άλλο, έχει ως αποτέλεσµα όταν οι ε/Κύπριοι τυχαίνει να µιλήσουν 

ελληνικά (συνήθως όταν πάνε στην Ελλάδα ή όταν µιλάνε µε κάποιον Ελλαδίτη) να 

αναφέρονται σε αυτή τους την πράξη ως «καλαµαρίζω», δηλαδή µιλάω σαν τους 

«καλαµαράδες». Πολλές φορές οι  ε/Κύπριοι αστειεύονται µεταξύ τους για το πως 
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ακούγονται όταν καλαµαρίζουν, ενώ παράλληλα ντρέπονται να µην καλαµαρίζουν 

όταν βρίσκονται στην Ελλάδα. Αυτό δείχνει, αφενός, πως το να καλαµαρίζει κανείς 

βιώνεται και θεωρείται ως µια διαφορετική κατάσταση στην οποία µπαίνει ο εαυτός 

σε σχέση µε τον «άλλο» και, αφετέρου, πως το να µην καλαµαρίζει κάποιος/α όταν 

βρίσκεται στην Ελλάδα επιφέρει ένα στίγµα. Βέβαια, µιας και τα νέα ελληνικά 

µαθαίνονται στο σχολείο (το δηµόσιο σχολείο γιατί τα ιδιωτικά δεν είναι 

αποκλειστικά ελληνόφωνα), ο κάθε ε/Κύπριος µπορεί να καλαµαρίσει, όµως το πόσο 

καλά το κάνει, το πόσο δηλαδή φαίνεται στους άλλους, είναι ανάλογο µε το πόσο 

συχνά καλαµαρίζει κανείς. Υπάρχουν περιπτώσεις ε/Κυπρίων που είναι χρόνια στην 

Ελλάδα στους οποίους σχεδόν δεν ξεχωρίζει, από τον τρόπο που µιλάνε, πως είναι 

από την Κύπρο, ενώ αντίθετα ε/Κύπριοι/ες, ιδιαίτερα στην επαρχία της Κύπρου, 

ενδέχεται να µην καλαµαρίζουν και πολύ καλά.  

Τα «κυπριακά» έχουν νοηµατοδοτηθεί, λοιπόν, από τους επίσηµους φορείς του 

κράτους ως µια προφορική διάλεκτος που δεν πρέπει να χρησιµοποιείται επίσηµα, 

αλλά ταυτόχρονα, και ως «µη-σωστά». Είναι ένα ιδίωµα που όλοι οµιλούν στους µη-

επίσηµους διαλόγους αλλά ποτέ σε ό,τι είναι επίσηµο. Χαρτιά δηµοσίων υπηρεσιών, 

βιβλία, «σοβαρές» εφηµερίδες και περιοδικά, αλλά και δελτία ειδήσεων και 

ραδιοφώνου, είναι όλα στα ελληνικά. Αυτός ο  διαχωρισµός, αυτή η αξιακή 

διαφοροποίηση των «επίσηµων ελληνικών» και των «προφορικών κυπριακών», έχει 

οδηγήσει στο σχηµατισµό µιας ακόµη κατηγορίας. Τα «επίσηµα ελληνικά» που 

χρησιµοποιούνται στην Κύπρο, και ιδιαίτερα αυτά που ο µιλούνται στα δελτία 

ειδήσεων και σε επίσηµες ο µιλίες πολιτικών, δηµοσιογράφων και άλλων, έχουν 

πολλές φορές έντονες εκφραστικές διαφορές από τα ελληνικά που ο µιλούνται και 

χρησιµοποιούνται στην ηπειρωτική Ελλάδα. Ένας από τους συνοµιλητές µου 

αναφέρθηκε ακριβώς σε αυτό το φαινόµενο, τη χρήση της γλώσσας στα κυρίαρχα 

κρατικά και ιδιωτικά Μέσα Μαζικής Ενηµέρωσης, λέγοντάς µου χαρακτηριστικά 

πως:  

«...στην Κύπρο µιλάµε πολλά ελληνικά. Πρώτον, µιλάµε τα κυπριακά, που είναι 
και αυτά ελληνική διάλεκτος, δεύτερον, καλαµαρίζουµε, δηλαδή µιλάµε 
διαφορετικά όταν µιλάµε µε ελλαδίτες - ελλαδίτες γιατί Έλληνες είµαστε κι εµείς, 
ξέρεις... και τρίτον, µιλάµε και τα επίσηµα ελληνικά όπως αυτά στην τηλεόραση, 
που είναι διαφορετικά από τα καλαµαρίστικα, αλλά επίσης είναι και 
διαφορετικά από τα ελληνικά που  ακούµε στην Ελλάδα και στα ελληνικά 
κανάλια... » 

Η, τουλάχιστον προφορική, κυριαρχία του κυπριακού ιδιώµατος στους ελληνόφωνους 
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του νησιού µεταφράζεται από διάφορους ως και επιτυχηµένη «αντίσταση» στον 

επιθετικό, τουλάχιστον γλωσσικό, εξελληνισµό που εφαρµόστηκε στην Κύπρο και ως 

βασική έκφραση µιας κυπριακότητας, µιας πολιτισµικής δηλαδή διαφορετικότητας 

και ιδιαιτερότητας των ε/Κυπρίων. Κάποια στιγµή θυµάµαι, καθώς µιλούσαµε µε µια 

παρέα πήγα να «διορθώσω» κάποιον που είπε κάτι «λάθος» στα ελληνικά, γιατί έτσι 

όπως το άκουσα, ακόµα και εγώ που έχω τα κυπριακά στα αυτιά µου από τότε που 

γεννήθηκα, δυσκολεύτηκα να βγάλω νόηµα. Αλλά εισέπραξα από κάποιον στην 

παρέα το ειρωνικό σχόλιο (στα καλαµαρίστικα): «Θα µας µάθετε και πως ν α 

οµιλούµεν σωστά την Ελληνικήν;» 

Το θέµα της χρήσης των ελληνικών και των κυπριακών στα διάφορα προφορικά και 

γραπτά, επίσηµα και ανεπίσηµα, πλαίσια της κοινωνικής συναναστροφής µεταξύ των 

ε/Κυπρίων, όπως και µεταξύ των πολιτών και των δηµόσιων φορέων της Κυπριακής 

Δηµοκρατίας, είναι κεντρικό στην καθηµερινότητα των ε/Κυπρίων. Παράλληλα, είναι 

επίσης κεντρικό στην εµπειρία ενός Ελλαδίτη στην Κύπρο, µιας και µόνο από τον 

τρόπο που µιλάει αµέσως κατηγοριοποιείται από τους ντόπιους ως καλαµαράς.  Έτσι, 

σχεδόν αυτόµατα, το τρόπος επικοινωνίας µεταξύ των δύο συνοµιλητών 

διαµεσολαβείται από την αλλαγή στον τρόπο ο µιλίας του ενός, δηλαδή από το 

καλαµάρισµα του ε/Κυπρίου. Μάλιστα, µιας και το καλαµάρισµα αυτό θεωρείται από 

τον ε/Κύπριο ως λιγότερο «σωστό» από τα ελληνικά που µιλάει ο  Ελλαδίτης, η 

συνοµιλία διαµεσολαβείται και από το αίσθηµα κατωτερότητας και στιγµατισµού, 

που ενδέχεται να αισθανθεί ο ε/Κύπριος, σχετικά µε την χρήση της γλώσσας.  

Στην πραγµατικότητα, ενώ οι  σύγχρονοι Ελλαδίτες και Κυπραίοι, και ιδιαίτερα οι 

νέοι από τα µητροπολιτικά κέντρα, συνεννοούνται µεταξύ τους µια χαρά, οι  µικρές 

λεπτοµέρειες της συνοµιλίας δηµιουργούν µια απόσταση µεταξύ των δύο 

συνοµιλητών. Αυτή η γλωσσική σχέση εκφράζει εν µέρει και τη βιωµένη εµπειρία 

της σχέσης που υπάρχει ανάµεσα στους Ελλαδίτες και τους Κυπραίους. Η σχέση αυτή 

είναι µια άνιση σχέση που προσδίδει στα «νέα ελληνικά» το κύρος της γλώσσας και 

αφήνει τα κυπριακά στο επίπεδο της διαλέκτου. Από τη µια, τα «ορθά», «σωστά», 

«καθαρά», γραπτά και επίσηµα Ελληνικά, και από την άλλη, τα «ανορθολογικά», 

«λάθος», προφορικά και «ανεπίσηµα» Κυπριακά· η γλώσσα και η διάλεκτος, ο 

γραπτός και ο  προφορικός λόγος. Έτσι, η σχέση µεταξύ των δύο τρόπων ο µιλίας 

κυριαρχείται από µια γλωσσική απόσταση που, παράλληλα, εκφράζει και µια 

πολιτισµική απόσταση µεταξύ Κυπραίων και καλαµαράδων. Αυτό έχει ως 
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αποτέλεσµα οι  ε/Κύπριοι, όπως και ο  τρόπος ο µιλίας τους, να µην θεωρούν τους 

εαυτούς τους ως «σωστούς» Έλληνες. Μπορεί επίσηµα να µετέχουν στο «Ελληνικό 

Έθνος», αλλά ανεπίσηµα, είναι Κυπραίοι. Αυτό έχει πολλαπλά αποτελέσµατα που 

αντανακλώνται στις επίσηµες και ανεπίσηµες επαφές και σχέσεις µεταξύ των 

Ελλαδιτών και των Κυπραίων, και τελικά, εκφράζει τόσο µια γλωσσική (και άρα 

πολιτισµική) κατωτερότητα από την πλευρά των ε/Κυπρίων, όσο και µια σχετική 

ανωτερότητα των Ελλαδιτών, έναντι στους «νησιώτες µικρούς αδελφούς».  

Στη δική µου περίπτωση, όµως, τα πράγµατα είναι λιγάκι πιο περίπλοκα. Ενώ µιλάω 

τα «σωστά» ελληνικά, καταλαβαίνω πλήρως και τα κυπριακά, αφού τα έχω «στα 

αυτιά µου» από µικρό παιδί. Ωστόσο, αφού αυτό δεν φαίνεται στην ο µιλία µου 

παραµένω καλαµαράς και έτσι οι  περισσότεροι, κατά τη διάρκεια της έρευνάς µου, 

αρχικά καλαµάριζαν όταν µου απευθύνονταν. Στην προσπάθειά µου να παρακινήσω 

τον/την συνοµιλιτή/τριά µου να µην καλαµαρίζει, για να µπορέσει να µου µιλήσει πιο 

ελεύθερα, φρόντιζα να ενηµερώνω άµεσα για την κατά το ήµισυ καταγωγή µου από 

το νησί και να τονίζω αυτή την πλευρά της ταυτότητάς µου. Με αυτόν τον τρόπο 

έδειχνα ότι καταλαβαίνω τα κυπριακά και ότι δεν χρειάζεται να µου καλαµαρίζουν. 

Πολλές φορές, όταν το έλεγα αυτό διέκρινα στον/την συνοµιλητή/τριά µου µια 

αίσθηση ανακούφισης για το γεγονός ότι µπορεί να µιλήσει ελεύθερα και εγώ θα 

καταλάβω. Στο διάστηµα που ήµουν στην Κύπρο για την επιτόπια έρευνα 

προσπάθησα αρκετά να µιλάω κι εγώ τα κυπριακά, όµως δεν τα κατάφερνα καλά στο 

να διατηρήσω το ρυθµό και την προφορά σε µεγάλες συνεχόµενες προτάσεις. Έτσι, 

αυτό που έκανα, ήταν να «πετάω» κάποιες λέξεις και φράσεις στα κυπριακά µέσα 

στον υπόλοιπο καλαµαρίστικό µου τρόπο ο µιλίας. Ακόµα και αυτό, ό µως, ήταν 

πολλές φορές αρκετό για να εισπράξω χαρούµενα και ενθαρρυντικά σχόλια πως τα 

πάω καλά και, τελικά, µπορεί να είµαι και λίγο Κυπραίος. Βέβαια, έπρεπε να περάσει 

κάποιος καιρός για να νιώσω πως πλέον οι  συνοµιλητές και οι  συνοµιλήτριες µου, 

µου µιλούσαν αβίαστα και ελεύθερα, χωρίς να καλαµαρίζουν. Έφτασα ακόµα και στο 

σηµείο να µου καλαµαρίζει κάποιος σε µια παρέα και, πριν προλάβω να του πω κάτι 

εγώ, να πετάγεται κάποιος άλλος που µε ήξερε ήδη και να του λέει πως δεν χρειάζεται 

να καλαµαρίζει, γιατί είµαι κι εγώ Κυπραίος ακόµα και δεν «ακούγεται». 

Τα παραπάνω ήταν µια προσπάθεια να περιγράψω την αµφιθυµία που υπάρχει στις 

σχέσεις µεταξύ ε/Κυπρίων και Ελλαδιτών τόσο όταν αυτοί σχετίζονται µεταξύ τους 

στην Κύπρο, όσο και όταν βρίσκονται στην Ελλάδα, όπως και τη δική µου θέση ως 
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«µισός-µισός». Σε γενικές γραµµές, ενώ η επίσηµοι λόγοι που εκφράζονται στην 

Κύπρο και στην Ελλάδα θέλουν τους ανθρώπους να είναι µέλη της ίδιας «εθνικής 

οικογένειας», στην καθηµερινότητα των συναντήσεων µεταξύ τους εκφράζονται 

διάφορα επίπεδα διαφορετικότητας, ανάλογα µε πολιτικούς, οικονοµικούς ή 

γλωσσικούς προσδιορισµούς, στα οποία συχνά η Ελλάδα, ως «µητέρα πατρίδα», και 

συνεπώς και οι  Έλληνες «εξ Ελλάδος», καταλαµβάνουν κυρίαρχη θέση. Αυτή η 

εθνικά, ιστορικά και πολιτισµικά κυρίαρχη θέση που καταλαµβάνει η Ελλάδα σε 

σχέση µε την Κύπρο, έχει δηµιουργήσει πολιτικές, ιστορικές και πολιτισµικές 

αντιπαλότητες, στιγµατισµούς και ανταγωνισµούς που εκφράζονται στις σχέσεις 

µεταξύ των ανθρώπων µέχρι και σήµερα2.  

Θα έλεγα, λοιπόν, πως οι  ε/Κύπριοι για τους Έλληνες της Ελλάδος είναι ο κοντινός 

«άλλος». Δηλαδή, είναι αυτοί για τους οποίους ξέρουν µεν πολλά, από το σχολείο την 

ιστορία και τον εθνικό λόγο, ό µως δεν έχουν καταφέρει να γνωρίσουν και να 

καταλάβουν πραγµατικά, έτσι, πολλές φορές εκφράζονται γι' αυτούς µε στερεότυπα. 

Από την άλλη πλευρά, παρά το γεγονός ότι οι ε/Κύπριοι ξέρουν περισσότερα για την 

«Ελληνική Ιστορία» και το «Ελληνικό Έθνος», στα οποία υποτίθεται πως µετέχουν, 

είναι εµφανές πως και για τους ε/Κύπριους οι Έλληνες είναι συχνά «άλλοι»⋅ είναι οι 

«καλαµαράες» που ερχόντουσαν στο νησί και φέρανε µαζί τους τα γράµµατα, τις 

τέχνες και τον πολιτισµό, αλλά στη συνέχεια, µετείχαν στις «σκληρές» στιγµές της 

ιστορίας του νησιού και, όπως το έθεσε ένας συνοµιλητής µου, «πολλές φορές 

συµπεριφέρονταν και σαν να τους ανήκει το νησί». Μέσα σε αυτήν την αµφιθυµία, που 

χαρακτηρίζει τις σχέσεις µεταξύ αυτών των δύο πολιτισµικών οµάδων, η δική µου 

θέση ήταν πάντα ιδιαίτερη. Ενώ στην Ελλάδα είµαι συχνά ο  Κύπριος, στην Κύπρο 

παραµένω τις περισσότερες φορές καλαµαράς. Ωστόσο, στην Κύπρο ακόµα και αν 

υπό προϋποθέσεις, όταν δηλαδή βρίσκοµαι ανάµεσα σε φίλους και γνωστούς, µπορεί 

να θεωρούµαι και Κυπραίος, τις περισσότερες φορές δεν είµαι ούτε το ένα, ούτε το 

άλλο. Βρίσκοµαι, δηλαδή, σε µια ενδιάµεση θέση, µια θέση που µπορεί να έχει 
                                                
2 Οι σχέσεις µεταξύ των δύο αυτών πολιτισµικών οµάδων (των «Ελλαδιτών» και των 
«ε/Κυπρίων») είναι ένα ζήτηµα που πιστεύουµε πως χρήζει περαιτέρω ανθρωπολογικής 
προσοχής και διερεύνησης, ιδιαίτερα προς την κατεύθυνση της συζήτησης περί της 
παραγωγής της πολιτισµικής διαφοράς, αλλά  και των σχέσεων µεταξύ ετερότητας και 
οµοιότητας (βλ. σχετικά Παπαταξιάρχης 2006β). Αν και ένα τέτοιο εγχείρηµα δεν 
περιλαµβάνεται στους στόχους αυτής της διατριβής, τα ζητήµατα των ιεραρχιών µεταξύ 
διαφορετικών οµάδων του στο εσωτερικό της ελληνικές επικράτειας, όπως συζητιούνται από 
ανθρωπολόγους όπως, για πα ράδειγµα τον Γιώργο Αγγελόπουλο (2006) ή  την Αλεξένδρα 
Μπακαλάκη (2006), µπορούν να φανούν ιδιαίτερα χρήσιµα, παρότι η Κύπρος θα λέγαµε πως 
είναι, αλλά, παράλληλα, δεν είναι, µέρος του «ελληνικού κόσµου». 
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πλεονεκτήµατα λόγω της υβριδικότητας που τη χαρακτηρίζει, αλλά την ίδια στιγµή 

είναι συχνά άβολη και αβέβαιη⋅ είναι δηλαδή µια ενδιάµεση θέση που θα µπορούσε 

να χαρακτηριστεί ακόµα και οριακή. 

4.2.	  Μαζικοποίηση	  κινητοποιήσεων	  και	  πολιτικών	  διεκδικήσεων:	  2009	  

Όταν, το καλοκαίρι του 2009, έφτασα στο πεδίο της έρευνας, η Παλιά Λευκωσία 

είναι ήδη η περιοχή που συγκέντρωνε σχεδόν το σύνολο των δράσεων, διαδικασιών 

και εκδηλώσεων, που συνέθεταν την από τα κ άτω πολιτική και πολιτιστική 

δραστηριοποίηση στην πόλη. Αν και την περίοδο αυτή οι χώροι που καταλαµβάνουν 

τα άτοµα και οι  ο µάδες είναι κάπως περιορισµένοι, δηλαδή δεν υπάρχει κάποια 

κατάληψη ή άλλος συλλογικά διαχειριζόµενος χώρος, πέρα από τη µικρή βιβλιοθήκη 

«Τα Αγράµµατα», η από τα κάτω δραστηριότητα καταλαµβάνει σηµαντική θέση στην 

περιοχή. Αυτό σηµαίνει πως, από τη µία πλευρά, οι  δηµόσιες εκδηλώσεις που 

σηµαδέψανε την µέχρι τότε ανάπτυξη της δραστηριότητας (όπως οι ποδηλατοπορείες 

«Critical Mass») συνεχίζουν να πραγµατοποιούνται και, από την άλλη, πως η 

δηµόσια παρουσία της δραστηριότητας στην πλατεία Φανερωµένης δείχνει να έχει 

σταθεροποιηθεί, κυρίως λόγω του ρόλου που απέκτησε ως ένας ανοιχτός χώρος 

συνεύρεσης και πολιτικής δραστηριότητας µέσα από τις ανοιχτές κινηµατικές 

διαδικασίες που αναπτύχθηκαν στο πλαίσιο της «Κίνησης Πολιτών Alert».  

Το 2009 είναι µια χρονιά κατά την οποία η από τα κάτω δραστηριότητα στην παλιά 

Λευκωσία αναπτύσσεται περισσότερο, ιδιαίτερα σε κινηµατικό και πολιτικό επίπεδο. 

Τη χρονιά αυτή πραγµατοποιούνται δυναµικές πολιτικές κινητοποιήσεις στην 

ε/Κυπριακή πλευρά της Λευκωσίας, οι  οποίες µάλιστα αφορούν θέµατα που µέχρι 

τότε δεν απασχολούσαν έντονα την κοινωνία στην ε/Κυπριακή πλευρά του νησιού. 

Τα θέµατα, µε αφορµή τα οποία αναπτύσσεται αυτή η κινηµατική δραστηριότητα, 

σχετίζονται άµεσα µε την Παλιά Λευκωσία και περιλαµβάνουν την αστυνοµική βία 

και τη στοχοποίηση συγκεκριµένων οµάδων που κατοικούν και χρησιµοποιούν την 

περιοχή εντός των τειχών. Η ανάπτυξη των κινητοποιήσεων έρχεται αρχικά ως 

αντίδραση σε κινήσεις και προκλήσεις τόσο από την πλευρά των αρχών και της 

αστυνοµίας, που αυξάνουν τον έλεγχο και τις επιχειρήσεις στην Παλιά Λευκωσία, 

όσο και από την αύξηση των επιθέσεων από ακροδεξιούς σε µετανάστες και νεαρούς 

στην πλατεία Φανερωµένης, η οποία αρχίζει να παρουσιάζει έντονα αντιεξουσιαστικά 

πολιτικά χαρακτηριστικά. Οι κινήσεις και προκλήσεις αυτές ακολουθούν την 

καλλιέργεια, από τα Μ.Μ.Ε., ενός κλίµατος που παρουσιάζει την Παλιά Λευκωσία ως 
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ένα χώρο ανασφαλή και επικίνδυνο, προβάλλοντας ως αιτία τη διαφορετικότητα που 

παρουσιάζει η περιοχή λόγω της παρουσίας ο µάδων µε διαφορετικά πολιτικά, 

κοινωνικά, ταξικά και πολιτισµικά χαρακτηριστικά. Στις κινητοποιήσεις του 2009 

συµµετέχουν ο µάδες πολιτών και κατοίκων, που δραστηριοποιούνται πολιτικά και 

πολιτιστικά στην Παλιά Λευκωσία, που υπερασπίζονται τη διαφορετικότητα της 

περιοχής υποστηρίζοντας τις ο µάδες οι  οποίες δέχονται τις επιθέσεις και που 

προβάλλουν τα δικά τους νοήµατα για την Παλιά Λευκωσία, ως κάτοικοι, ακτιβιστές 

και «ενεργοί πολίτες». Με αυτόν τον τρόπο η Παλιά Λευκωσία τοποθετείται στο 

επίκεντρο πολιτικών διεκδικήσεων που αφορούν θέµατα όπως ο  ρατσισµός και η 

ξενοφοβία ή η αστυνοµική βία και ο σεβασµός προς τη διαφορετικότητα. 

Οι κινητοποιήσεις του 2009 έρχονται ως σ υνέχεια της δραστηριότητας που είχε 

ξεκινήσει µε την κίνηση πολιτών Alert, αλλά ταυτόχρονα εκφράζουν, όλο και πιο 

καθαρά, τις σχέσεις που αναπτύσσουν µεταξύ τους οι  ο µάδες και τα άτοµα που 

δραστηριοποιούνται στο χώρο της Παλιάς Λευκωσίας. Επιπλέον, το γεγονός ότι οι 

κινητοποιήσεις αυτές παρουσιάζουν µια σηµαντική µαζικότητα για τη Λευκωσία 

εκφράζει την κοινωνική αλλαγή την οποία µελετάµε, γιατί αφορά στο ξεπέρασµα του 

εµποδίου προς την ανάπτυξη µιας εναλλακτικής πολιτικής και κοινωνικής 

δραστηριοποίησης που έθετε µέχρι εκείνη την εποχή η κυριαρχία των εθνικοκετρικών 

και συντηρητικών επίσηµων λόγων και η διαχείριση του Κυπριακού Προβλήµατος. 

Έτσι, η ανάπτυξη αυτής της δραστηριότητας µετέχει στην αλλαγή της πολιτικής και 

πολιτιστικής «καθήλωσης» τοποθετώντας την ίδια στιγµή την Παλιά Λευκωσία στο 

επίκεντρο αυτής της αλλαγής.  

4.2.1.	  Αντι-‐ρατσιστική	  πορεία	  αλληλεγγύης:	  Υποστήριξη	  του	  «άλλου»	  

Η ανάπτυξη των κοινωνικών και πολιτικών αντανακλαστικών των οµάδων και των 

ατόµων που δραστηριοποιούνται στην Παλιά Λευκωσία φάνηκε έντονα, όταν, στις 

αρχές του Οκτώβρη του 2009, πραγµατοποιήθηκε µια µεγάλη αντι-ρατσιστική πορεία 

αλληλεγγύης προς τους µετανάστες κάτοικους της Παλιάς Λευκωσίας, µετά από µία 

επιχείρηση «σκούπα» της αστυνοµίας στην περιοχή. Την κινητοποίηση κάλεσαν η 

Κίνηση για την Ισότητα και τον Αντιρατσισµό (ΚΙΣΑ), η κίνηση πολιτών Alert και η 

κίνηση κατοίκων της Παλιάς Λευκωσίας Άγρυπνοι εντός των Τειχών (Awake within 

the Walls)3. Με το κοινό κάλεσµα των τριών οµάδων κατάφεραν να µαζέψουν έναν 

                                                
3 Η οµάδα-κίνηση κατοίκων «Άγρυπνοι Εντός των Τειχών» (Awake Within the Walls) 
παρουσιάζεται στην Παλιά Λευκωσία λίγα χρόνια πριν και εκφράζει µια τάση συλλογικής και 
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αρκετά σηµαντικό αριθµό συµµετεχόντων για τα δεδοµένα της πόλης (γύρω στα 500 

άτοµα), ντόπιους αλλά και µετανάστες, που έδωσε πρωτοφανή δυναµικότητα στην 

κινητοποίηση4. 

 

 

 

 

 

Η πορεία αυτή, που ήταν και η πρώτη κινητοποίηση στην οποία βρέθηκα, ήταν πολύ 

σηµαντική για την πολιτική δραστηριοποίηση στην περιοχή της Παλιάς Λευκωσίας, 

πρώτον, γιατί ήταν η πρώτη φορά που συνεργάζονταν οι  ο µάδες πολιτών και 

κατοίκων της εντός των τειχών πόλης, που δραστηριοποιούνταν από τα κάτω, σε µια 

κοινή κινητοποίηση, και δεύτερον, γιατί ήταν η πρώτη φορά που πραγµατοποιήθηκε 

µια πορεία αποκλειστικά στην Παλιά Πόλη, η οποία πέρασε από κεντρικά σηµεία της 

περιοχής, µε γεωγραφική αλλά και συµβολική σηµασία. Τα σηµεία αυτά ήταν η 

εµπορική οδός Λήδρας, µε τους περισσότερους επισκέπτες στην περιοχή, ο 

αστυνοµικός σταθµός της Πύλης Πάφου5, η οδός Τρικούπη, που ήταν ο  κύριος 

δρόµος που συγκεντρωνόταν η παρουσία των µεταναστών εκείνη την εποχή, αλλά και 

                                                                                                                                       
από-τα-κάτω κινητοποίησης κατοίκων της περιοχής. Η οµάδα διαµορφώθηκε µε αφορµή την 
αύξηση των κέντρων διασκέδασης στην περιοχή, που  τους κρ ατούσαν άγρυπνους µε την 
µουσική και τη φασαρία που κάνανε, και στη συνέχεια ανέπτυξε τη δραστηριοποίησή της και 
σε άλλα θέµατα και ζητήµατα που αφορούν την περιοχή εντός των τειχών της πόλης, 
ανάµεσα στα οποία είναι η  αστυνοµική αυθαιρεσία, ο  ρατσισµός κα τά των µεταναστών, η 
αλλαγή-ανάπτυξη της περιοχής κ .α. Στην οµάδα συµµετείχαν επίσης άτοµα που  ήταν γονείς 
και φίλοι των νεαρών που  συχνάζουν στην πλατεία Φανερωµένης. Το ιστολόγιο της οµάδας 
βρίσκεται στην ηλεκτρονική διεύθυνση: http://awakewithinthewalls.blogspot.gr/  
4  Βίντεο της πορείας του κινηµατογραφιστή Βασίλη Πετρίδη υπάρχει διαθέσιµο στις 
ηλεκτρονικές διευθύνσεις: http://youtu.be/KyNFFiGFMO0 και http://vimeo.com/6952827 . 
5 Ο αστυνοµικός σταθµός («αστυνοµικός σταθµός» αποκαλείται το «αστυνοµικό τµήµα»  
στην καθοµιλουµένη των ελληνικών Κυπριακών) της Πύλης Πάφου είναι ο µόνος που 
υπάρχει στην ε/Κυπριακή πλευρά της εντός των τειχών Λευκωσίας. Ο σταθµός στεγάζεται, 
µαζί µε δύναµη της πυροσβεστικής, σε κτιριακό συγκρότηµα που είχε διαµορφώσει η 
Βρετανική αποικιακή δύναµη για την τότε αστυνοµία της Λευκωσίας, σε χώρο που βρίσκεται 
επάνω στα τείχη της πόλης (στο δυτικό προµαχώνα των τειχών Roccas) και δίπλα στην Πύλη 
Πάφου και την πράσινη γραµµή. Λίγο πιο πέρα βρίσκεται επίσης και το πρώτο σηµείο 
διέλευσης της γραµµής που  άνοιξε στο ξενοδοχείο Λήδρα Πάλλας και αρχηγείο της 
ειρηνευτικής δύναµης του ΟΗΕ στην Κύπρο (UNFICYP).  

Εικόνα 1: «Κάτοικοι (της) Παλιάς Λευκωσίας 
είµαστε όλοι» Μήνυµα σε πλακάτ που 
κρατούσε στην πορεία η Χρύσα - 25χρονη 
κάτοικος της Παλιάς Λευκωσίας που µεγάλωσε 
στην περιοχή. Φωτογραφία του συγγραφέα 
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στην οποία βρίσκεται το µόνο εν λειτουργία Τζαµί της νότιας πλευράς της Λευκωσίας 

(Τζαµί Οµεριέ 6 , βλ. Εικ. 12) και, τέλος, η πορεία κατέληξε στην πλατεία 

Φανερωµένης, γεγονός το οποίο γινόταν για πρώτη φορά και δείχνει την πολιτική 

σηµασία που είχε αρχίσει να αποκτά ο χώρος της πλατείας. 

 

 

 

 

 

 

Αρκετοί πληροφορητές µου συµφωνούν πως η πορεία αυτή σηµατοδοτεί την αρχή 

µιας µαζικοποίησης των κινηµατικών διαδικασιών στη Λευκωσία, που αλλάζουν την 

κατάσταση που επικρατούσε µέχρι τότε, και ενδυναµώνουν τις φωνές που εκφράζουν 

ένα διαφορετικό πολιτικό λόγο και ασκούν κριτική στη δράση των κρατικών φορέων, 

όπως της αστυνοµίας. Επιπλέον, η πορεία αυτή σηµατοδοτεί την αρχή της 

                                                
6 Η επιχείρηση «σκούπα» της αστυνοµίας πραγµατοποιήθηκε ξηµερώµατα γύρω από την οδό 
Τρικούπη και περιλάµβανε την κινητοποίηση µεγάλης αστυνοµικής δύναµης, που έδρασε µε 
επιχειρησιακό σχέδιο αποκλεισµού της περιοχής πραγµατοποιώντας δεκάδες προσαγωγές 
µεταναστών για έλεγχο στοιχείων. Η επιχείρηση καλύφθηκε τηλεοπτικά από µεγάλα κανάλια, 
τα οποία είχαν προφανώς ειδοποιηθεί από την ίδια την αστυνοµία. Η επιχείρηση αυτή έγινε 
στα τέλη Σεπτεµβρίου του 2009, και ακολούθησε την έντονη ενασχόληση των ε/Κυπριακών 
δελτίων ειδήσεων και εφηµερίδων µε το θέµα των µεταναστών. Η ενασχόληση ξεκίνησε µετά 
από ένα περιστατικό βίαιων συγκρούσεων, που  πραγµατοποιήθηκαν έξω από  το Τζαµί 
Οµεριέ, µεταξύ οµάδων µουσουλµάνων µεταναστών. Σύµφωνα µε πληροφορητές µου από 
την περιοχή, οι οµάδες είχαν αντικρουόµενα συµφέροντα, που πιθανώς να σχετίζονταν µε τον 
έλεγχο του Τζαµιού. Το περιστατικό αυτό µαζί µε την ενασχόληση των µίντια ήταν ο λόγος 
για τον οποίο την εποχή αυτή αυξάνεται η παρουσία της αστυνοµίας στην περιοχή µε 
περιπολίες και ελέγχους.   

Εικόνα 2: Η πορεία καθώς περνάει 
από τον περιφερειακό δρόµο στο 
εσωτερικό των τειχών της πόλης µε 
κατεύθυνση την οδό Τρικούπη και την 
περιοχή των µεταναστών στην Παλιά 
Λευκωσία. 04/10/2009. Φωτογραφία 
του συγγραφέα. 
 

Εικόνα 3:  Η κορυφή της πορείας στην 
οδό Τρικούπη, µπροστά στο Τζαµί 
Οµεριέ. Διακρίνεται το πανό της ΚΙΣΑ 
που αναγράφει: «Κάτω τα χέρια από 
τους Μετανάστες. Σταµατήστε την 
αστυνοµική Βία! Σταµατήστε τον 
Ρατσισµό! ΚΙΣΑ – Ισότητα, Στήριξη, 
Αντι-Ρατσισµός». 04/10/2009. 
Φωτογραφία του συγγραφέα. 
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συνεργασίας µεταξύ των οµάδων που δραστηριοποιούνται από τα κάτω7, οι  οποίες 

δείχνουν τότε να συνειδητοποιούν τις κοινές τους θέσεις, σχετικά µε ζητήµατα που 

αφορούν την περιοχή της Παλιάς Λευκωσίας, και συγκροτούν κοινή δράση. Τέλος, η 

πορεία αυτή τοποθετείται από πληροφορητές µου στην αρχή µιας προσπάθειας 

υπεράσπισης της κοινωνικής και πολιτισµικής διαφορετικότητας, που παρουσιάζει η 

περιοχή της Παλιάς Λευκωσίας, από τις ο µάδες πολιτών-κατοίκων που 

χρησιµοποιούν, κατοικούν και υποστηρίζουν την ιδιαίτερη αυτή περιοχή της πόλης.  

4.2.2.	   Μαζικοποίηση	   και	   στοχοποίηση	   της	   δραστηριότητας	   στην	   πλατεία	  
Φανερωμένης:	  Υποστήριξη	  του	  εαυτού	  ως	  «άλλου»	  	  

Η εµφάνιση και δραστηριοποίηση της «Κίνησης Πολιτών Alert», στις αρχές του 2009, 

αλλά και το παράλληλο κλείσιµο των καταλήψεων Malla Cassa και Φανάρι του 

Διογένη, τοποθετούν την εποχή αυτή την πλατεία Φανερωµένης στο επίκεντρο της 

από τα κάτω οργάνωσης και δράσης. Από το καλοκαίρι του 2009 η πλατεία 

Φανερωµένης µετατρέπεται σε ένα χώρο καθηµερινής συνάντησης και 

δραστηριοποίησης. Γίνεται το νέο ανοιχτό και δηµόσιο στέκι στο οποίο µαζεύεται 

κόσµος καθηµερινά και ιδιαίτερα τα βράδια και τα Σαββατοκύριακα, όταν πολλοί 

νεαροί και νεαρές συχνάζουν εκεί για να περάσουν την ώρα τους, να 

κοινωνικοποιηθούν, να δραστηριοποιηθούν και να διασκεδάσουν. Η πλατεία αρχίζει 

να αποτελεί, δηλαδή, έναν από τους βασικούς χώρους των ο µάδων που 

δραστηριοποιούνται από τα κάτω, στον οποίο πραγµατοποιούν εκδηλώσεις, όπως 

συνελεύσεις, συζητήσεις, προβολές και πάρτυ. Τα πάρτυ, µια από τις βασικές 

πολιτισµικές πρακτικές που πραγµατοποιούνταν µε επιτυχία στο Kardaş, το Αρσινόης 

5 και το Φανάρι, µεταφέρονται σταδιακά στο δηµόσιο χώρο της πλατείας και 

µετατρέπονται σε ανοιχτά «Street Parties», τα οποία αποκτούν γρήγορα µεγάλη 

απήχηση και γίνονται η αφορµή για τη µαζικοποίηση της δραστηριότητας στην 

πλατεία.  

«Τα Street Parties επηρέασαν πολύ την κατάσταση στην πλατεία φέτος. Από το 
Σεπτέµβρη και µετά που  ξεκίνησαν δυναµικά, µε ηχεία και δυνατή µουσική, 
έκαναν την πλατεία διάσηµη και µάζεψαν πολύ κόσµο»   

(Χρήστος, 20 χρονών) 

                                                
7 Εξαίρεση αποτελεί η Μ.Κ.Ο. ΚΙΣΑ, η οποία είναι µια επίσηµα αναγνωρισµένη οργάνωση 
από την Κυπριακή Δηµοκρατία, η  οποία, ό µως, έχει δυναµική παρουσία στις κινηµατικές 
διαδικασίες που  αναπτύσσονται εκείνη την εποχή, και είχε παίξει σηµαντικό ρόλο στην 
ανάπτυξη της από  τα κάτω δραστηριοποίησης, ήδη από  τον καιρό της λειτουργίας του 
πολιτιστικού κέντρου Kardaş. 
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Χαρακτηριστικά, το γεγονός ότι το πρώτο µεγάλο Street Party, που 

πραγµατοποιήθηκε στα τέλη του Σεπτέµβρη του 2009, είχε πολύ κόσµο, αλλά και ότι 

ο κόσµος χόρευε, εντυπωσίασε τους συµµετέχοντες µε τους οποίους συνοµίλησα και 

δείχνει τη σηµασία που είχε η πρακτική για τη µαζικοποίηση της δραστηριότητας 

στην πλατεία. Ο Κώστας (17 χρονών) µου είπε: «Ρε χόρευε ο  κόσµος! Αυτό δεν 

γίνεται συχνά εδώ στην Κύπρο ... βγαίνεις έξω στα µπαρ και ο  κόσµος κάθεται µε το 

ποτό στο χέρι και κοιτάει ο  ένας τον άλλο», ενώ ο  Γιάννης (29 χρονών), είπε 

χαρακτηριστικά «Είναι σαν να είµαστε στην Αθήνα!» Η σύγκριση µε την Αθήνα, η 

οποία για τους ε/Κύπριους είναι η µητρόπολη που στην «µικρή» Κύπρο δεν υπάρχει, 

περιγράφει τον ενθουσιασµό διαφόρων εµπλεκοµένων στη δραστηριοποίηση, 

εκφράζοντας ταυτόχρονα µια αίσθηση αλλαγής της πόλης, η οποία βιώνεται µέσω της 

ανάπτυξης µιας δραστηριότητας στην πλατεία που θυµίζει «εξωτερικό». Ωστόσο, ο 

ενθουσιασµός που εκφράζεται για τη δραστηριότητα στην πλατεία, και συγκεκριµένα 

για τα Street Party, συνοδεύεται ταυτόχρονα και από µια δυσπιστία για το µέλλον και 

µια απογοήτευση προς τη διάρκεια που θα έχει η προοπτική που ανοίγεται. Στο ίδιο 

Street Party στην πλατεία µε πλησιάζει ο Μεχµέτ, ένας νεαρός µετανάστης δεύτερης 

γενιάς από την Αίγυπτο που µεγάλωσε στην Παλιά Λευκωσία, και µου λέει µε 

ενθουσιασµό: «Ρε πελλέ... εν πολλά ωραία! Τα street party εν η φάση!». Όµως αµέσως 

µετά κάνει µια παύση, κατά την οποία βλέπω το ύφος του να αλλάζει, και µου λέει: 

«όµως... σε λλίο εν να γίνουνται παντού street party τζιαι εν να γίνουν της  µόδας τζιαι 

τούτα!»8 

Αναπόφευκτα, ο δηµόσιος χαρακτήρας της πλατείας άνοιξε προς τα έξω και την ίδια 

τη δραστηριοποίηση, καθιστώντας την περισσότερο ορατή στο δηµόσιο χώρο της 

πόλης. Ταυτόχρονα, η αύξηση της καθηµερινής χρήσης της πλατείας, και της γύρω 

περιοχής, συνοδεύεται και από την εγγραφή στο χώρο των ιδεών και των ταυτοτήτων 

κάποιων χρηστών µε τη µορφή συνθηµάτων και άλλων ειδών οπτικής παρέµβασης 

στους τοίχους. Οι παρεµβάσεις αυτές, παρότι δεν εκφράζουν το σύνολο των ατόµων 

που χρησιµοποιούν την πλατεία, αυξάνουν την ορατότητα συγκεκριµένων πολιτικών 

                                                
8 Πραγµατοποιώντας ένα άλµα στο χρόνο από τα τέλη του 2009, όταν στο πρώτο µεγάλο 
street party ο Μεχµέτ µου εξέφρασε τον προβληµατισµό του, στο 2013, βλέπουµε την 
πρακτική των Street Party να ξεφεύγει από  τον «εναλλακτικό» χαρακτήρα της από  τα κάτω 
πολιτιστικής πρακτικής. Στην προεκλογική περίοδο των προεδρικών εκλογών του 2013, η 
πρακτική του Street Party χρησιµοποιείται από  τα πάν ω, για την προώθηση της 
υποψηφιότητας του Νίκου Αναστασιάδη, όταν διοργανώνεται Street Party για τη νεολαία που 
τον στηρίζει, στον ίδιο ακριβώς χώρο της πλατείας, στο Παρθεναγωγείο Φανερωµένης 
(Πλατεία 28ης Οκτωβρίου).  
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θέσεων και συνθέτουν τις εντυπώσεις για τα πολιτικά χαρακτηριστικά της 

δραστηριότητας που επιτελείται στην περιοχή. Αν και η αύξηση της ορατότητας ενός 

είδους καθηµερινής δραστηριότητας, που δεν ήταν συνηθισµένο στην περιοχή, και η 

έκφραση πολιτικών ταυτοτήτων, ήταν επιθυµητά από πολλούς συµµετέχοντες που 

ένιωθαν να έχουν ξεµπλοκάρει από την εσωστρέφεια των κλειστών χώρων που 

στεγάζονταν µέχρι τότε, την ίδια στιγµή, το γεγονός ότι γίνονται πια δηµόσια ορατές 

συγκεκριµένες πρακτικές και πολιτικές ιδέες, προκαλεί διάφορες αντιδράσεις τόσο 

από άτοµα και ο µάδες µε αντίθετες ιδέες και πολιτικές θέσεις, όσο και από 

περίοικους, που µε τη σειρά τους φέρνουν την αντίδραση των αρχών και της 

αστυνοµίας. Η σύνδεση της πλατείας µε συγκεκριµένες πολιτικές ιδεολογίες κ αι 

πρακτικές προκαλεί, το καλοκαίρι του 2009, τις πρώτες επιθέσεις σε νεαρούς της 

πλατείας από οµάδες ακροδεξιών, που βάζουν στο στόχαστρό τους την περιοχή ως 

«στέκι αναρχικών». Τα επόµενα χρόνια οι επιθέσεις των ακροδεξιών αυξάνονται, και 

θα αποτελούν συνεχόµενη απειλή τόσο για τον κόσµο της πλατείας 

(πολιτικοποιηµένους ή όχι), όσο και για τους µετανάστες που κατοικούν στην Παλιά 

Λευκωσία. Αυτό συνδέεται βέβαια άµεσα µε την ίδρυση του ε/Κυπριακού 

ακροδεξιού εθνικιστικού κόµµατος «Εθνικό Λαϊκό Μέτωπο» (ΕΛΑΜ), το οποίο είναι 

το παρακλάδι του γνωστού ελληνικού ακροδεξιού κόµµατος «Χρυσή Αυγή»9. 

Τις επιθέσεις ενάντια στον κόσµο της πλατείας από ακροδεξιούς ακολουθεί, το 

φθινόπωρο, η πρώτη σύγκρουση του κόσµου της πλατείας µε την αστυνοµία. Τον 

Οκτώβριο του 2009, σε ένα Street Party µε πολύ κόσµο, εµφανίζονται στα στενά 

γύρω από την πλατεία αστυνοµικοί µε πολιτικά που διενεργούν σωµατικούς ελέγχους 

σε άτοµα που πηγαίνουν και φεύγουν από το πάρτυ. Η προκλητική στάση των 

αστυνοµικών που προσαγάγουν έναν έφηβο για κατοχή «ύποπτης ουσίας» (η οποία 
                                                
9 Αν και η νέα ελληνική ακροδεξιά, που εκφράζεται από το ελληνικό ακροδεξιό κόµµα 
Χρυσή Αυγή, αρχίζει να δραστηριοποιείται στην Κύπρο από το 2004 και το δηµοψήφισµα 
του Σχεδίου Αννάν, αυτή η πολιτική δύναµη δεν καταφέρνει συγκροτηθεί ως πολιτική 
οργάνωση στην Κύπρο µέχρι το 2009. Τότε παρουσιάζεται το Ε.ΛΑ.Μ ως µια πολιτική 
οργάνωση, η  οποία εγγράφεται ως νόµιµο κόµµα από  τις ε/Κυπριακές αρχές και συµµετέχει 
στις Ευρωεκλογές του καλοκαιριού του 2009. Όµως, παρά το διαφορετικό όνοµα, το Ε.ΛΑ.Μ 
θα µπορούσε να χαρακτηριστεί και ως το κυπριακό τµήµα της Χρυσής Αυγής. Τα δύο 
ακροδεξιά κό µµατα διατηρούν πολύ στενές σχέσεις, µιας και το Ε.ΛΑ.Μ. στελεχώθηκε 
αρχικά από ε/Κύπριους, µέλη της Χρυσής Αυγής, που είχαν ζήσει στην Ελλάδα είτε κατά τη 
διάρκεια σπουδών είτε σε µεγαλύτερες ηλικίες, και καθοδηγείται από την Αθήνα. Οι σχέσεις 
των δύο κοµµάτων έχουν γίνει αντικείµενο δηµοσιογραφικών δηµοσιεύσεων από διάφορες 
εφηµερίδες στην Ελλάδα, αλλά και από το Αραβικό Al Jazeera. Άρθρο της ελληνικής 
ενηµερωτικής ιστοσελίδας TVXS.gr που µεταξύ άλλων αναφέρεται και στη δηµοσίευση του 
Al Jazeera υπάρχει διαθέσιµο στην ηλεκτρονική διεύθυνση: http://tvxs.gr/news/ellada/elam-i-
xrysi-aygi-tis-kyproy  
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αργότερα αποδείχτηκε νόµιµη), περνώντας του χειροπέδες ενώ τον έχουν ξαπλωµένο 

µπρούµυτα στο έδαφος πιέζοντας τον µε το γόνατο, ξυπνάει τα αντανακλαστικά των 

συµµετεχόντων στο πάρτυ και προκαλεί την αντίδρασή τους, η οποία ο δηγεί στην 

επέµβαση της ειδικής µονάδας διαχείρισης πλήθους της Κυπριακής Αστυνοµίας και 

καταλήγει σε σύγκρουση µεταξύ των αστυνοµικών και των νεαρών, µε 

τραυµατισµούς και συλλήψεις. 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

Η επέµβαση της αστυνοµίας στην πλατεία και οι βίαιες συλλήψεις εφήβων, αγοριών 

και κοριτσιών προκαλούν την κινητοποίηση των ο µάδων που δραστηριοποιούνται 

στην πόλη. Μετά από µεγάλες συνελεύσεις, που πραγµατοποιούνται στην πλατεία 

αλλά και στο χώρο που διαθέτει το καφενείο Τα Καλά Καθούµενα, στις οποίες 

συµµετέχουν τόσο νεαροί από την πλατεία και κάποιοι από τους γονείς τους, όσο και 

µέλη πολιτικών ο µάδων και οργανώσεων και ο µάδων κατοίκων της Παλιάς 

Λευκωσίας, αποφασίζεται η διοργάνωση µεγάλης εκδήλωσης διαµαρτυρίας που 

περιλαµβάνει µουσική, έκθεση φωτογραφίας, παραστάσεις από ζογκλέρ, προβολές 

και γκραφίτι, στον ίδιο χώρο που είχε γίνει το πάρτυ (Εικ. 5 & 6). 

Εικόνα 4: Φωτογραφία από τοίχο στην πλατεία Φανερωµένης. Στην εικόνα 
παρατηρούµε την αναγραφή, στους τοίχους και τις πόρτες του κτιρίου, διαφόρων 
συνθηµάτων και συµβόλων, όπως και την επικόλληση αφισών και αυτοκόλλητων, κάποια 
από τα οποία αναφέρονται άµεσα στην πολιτική παράδοση του αναρχικού-
αντιεξουσιαστικού χώρου. Διακρίνονται, επίσης, παρεµβάσεις πιθανόν από άτοµα 
αντίθετων πολιτικών χώρων οι οποίες σβήνουν αναρχικά σύµβολα και συνθήµατα. Στο 
πανό που βρίσκεται αναρτηµένο στο µεταλλικό ρολό της πόρτας γράφει: «Είµαστεν 
Ούλλοι Μετανάστριες», και ήταν το πανό που χρησιµοποίησαν τα µέλη της ΑΔΑ 
(Αυτόνοµη Δράση Αντιεξουσιαστών) στην µεγάλη πορεία για τους µετανάστες. 
Φωτογραφία του συγγραφέα, Οκτώβριος του 2009.  
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Η εκδήλωση  αυτή  συν -διοργανώνεται από τη «Νεολαία Φανερωµένης», ένα όνοµα 

που εµφανίζεται για πρώτη φορά - επιχειρώντας να εκφράσει τη συλλογικότητα των 

νεαρών που διαµορφώνεται στην πλατεία, την κίνηση Alert και τους Άγρυπνους Εντός 

των Τειχών, ενώ έχει και τη στήριξη της Μ.Κ.Ο. ΚΙΣΑ. Οι οµάδες-κινήσεις που συν-

διοργάνωσαν την εκδήλωση διαµαρτυρίας αποτελούν τις βασικές οµάδες πολιτών και 

κατοίκων που δραστηριοποιούνται από τα κάτω στην Παλιά Λευκωσία εκείνη την 

εποχή και είναι οι ίδιες που είχαν συνεργαστεί στην πορεία υποστήριξης των 

µεταναστών. Με αφορµή την επέµβαση της αστυνοµίας στην πλατεία, οι  ο µάδες 

αυτές συγκροτούν θέσεις και εκφράζουν δηµόσιο λόγο για πρώτη φορά σε σχέση µε 

το δηµόσιο χώρο της Παλιάς Πόλης. Το γεγονός µάλιστα ότι η επέµβαση της 

αστυνοµίας στην πλατεία πραγµατοποιείται λίγο µετά την επιχείρηση «σκούπα», 

κατά των µεταναστών κατοίκων της Παλιάς Λευκωσίας, δίνει την ευκαιρία στις 

οµάδες αυτές να εκφράσουν πολιτικό λόγο ενάντια στις πρακτικές της αστυνοµίας, 

που ποινικοποιούν και στιγµατίζουν την παρουσία συγκεκριµένων ο µάδων στην 

Παλιά Λευκωσία. Τα παραπάνω φαίνονται και στην κοινή ανακοίνωση που βγήκε για 

την εκδήλωση:  

«Το Σάββατο 17 Οκτωβρίου 2009, διοργανώνουµε φεστιβάλ διαµαρτυρίας για 
την επίθεση της αστυνοµίας σε νεαρούς που  διασκέδαζαν στην Πλατεία 
Φανερωµένης. Θεωρούµε ότι οι δηµόσιοι χώροι ανήκουν σε όλους που  τους 
χρησιµοποιούν, πολίτες και µετανάστες, άντρες και γυναίκες, νέους και γέρους 
ανεξάρτητα από την εθνικότητα τους, την εµφάνιση τους ή τις πολιτικές τους 
πεποιθήσεις. Η προσπάθεια της αστυνοµίας να ποινικοποιήσει την παρουσία της 
νεολαίας στην Πλατεία της Φανερωµένης θα συναντήσει την αντίσταση µας. 
Θέλουµε ζωντανές πλατείες όπου οι άνθρωποι θα κοινωνικοποιούνται ελεύθερα. 
Η αστυνοµική τροµοκρατία στην παλιά πόλη δεν θα περάσει. Το φεστιβάλ που 
θα γίνει στην Πλατεία Φανερωµένης θα περιλαµβάνει έκθεση φωτογραφίας, 
γκραφίτι σε καµβά, παράσταση δρόµου, προβολές και µουσική. Θα αρχίσει στις 
17.00 το απόγευµα και θα συνεχιστεί µέχρι τις 12.00. Δεν θα υπάρχουν οµιλίες 
αλλά µερικές σύντοµες παρεµβάσεις από νεαρούς/ες Κύπριους και µετανάστες 
που έτυχαν κακοµεταχείρισης από την αστυνοµία και δηλώσεις στήριξης στο 
δικαίωµα συνάθροισης στους δηµόσιους χώρους από ανθρώπους των τεχνών 
και των γραµµάτων» 

(Κοινή ανακοίνωση από τις οµάδες που συν-διοργάνωσαν την εκδήλωση 
διαµαρτυρίας. Δηµοσιεύτηκε στο διαδίκτυο) 
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Στην εκδήλωση µαζεύεται πολύς κόσµος, πέρα από τους/τις νεαρούς/ρές που 

αποτελούν τον πυρήνα του πάρτυ και χορεύουν έντονα στο κέντρο της πλατείας, ο 

οποίος παρακολουθεί από τις άκρες και δίνει ένα διαφορετικό τόνο στο πάρτυ-

εκδήλωση, σε σχέση µε τις προηγούµενες φορές. Το σχόλιο της Μαρίας (24 χρονών), 

µίας από τις κοπέλες που συχνάζουν σχεδόν καθηµερινά στην πλατεία, περιγράφει το 

κλίµα της εκδήλωσης µε χιουµοριστικό τόνο: «Είναι η πρώτη φορά που  έχουµε και 

ακροατήριο στο πάρτυ µας!». Ο κόσµος που έχει έρθει για να διαµαρτυρηθεί και να 

υποστηρίξει τη δραστηριότητα στην πλατεία περιφέρεται, συζητάει, διαβάζει τα 

κείµενα των ο µάδων που έχουν απλωθεί µε µορφή φυλλαδίων σε ένα τραπεζάκι, 

κοιτάει τις φωτογραφίες από περιστατικά αστυνοµικής βίας που έχουν αναρτηθεί 

στους τοίχους του σχολείου, τρώει φαγητό που έχει ετοιµάσει και πουλάει φτηνά µια 

οµάδα γυναικών από τη Σρι-Λάνκα και παίζει µε τα µικρά παιδιά που έχουν έρθει µε 

τους γονείς τους σε µια από τις άκρες της πλατείας, συνθέτοντας ένα ευχάριστο και 

αρκετά διαφορετικό κλίµα. «Μιλάµε για απόλυτη επιτυχία!», ήταν το σχόλιο του 

Γιάννη (27 χρονών), ενός µέλους της Alert που ασχολήθηκε ενεργά µε τη 

διοργάνωση της εκδήλωσης. 

 

 

Εικόνα 5:  Η επίσηµη αφίσα για την εκδήλωση-
πάρτυ διαµαρτυρίας, απέναντι στην  επέµβαση 
της αστυνοµίας στην πλατεία, η οποία 
τοιχοκολλήθηκε στην περιοχή και κυκλοφόρησε 
στο διαδίκτυο. Στην αφίσα διακρίνουµε τόσο το 
κεντρικό σύνθηµα «Οι δηµόσιοι χώροι ανήκουν σε 
όλους», όσο και τους συν-διοργανωτές (κάτω 
αριστερά): «Νεολαία Φανερωµένης», Κίνηση 
Πολιτών «Alert», Κίνηση Κατοίκων «Άγρυπνοι 
εντός των τειχών» και ΚΙΣΑ, η οποία στηρίζει 
την εκδήλωση. Τέλος παρατηρούµε ότι η αφίσα 
είναι στα Ελληνικά αλλά και στα Αγγλικά. 
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Το περιστατικό της επέµβασης της αστυνοµίας στην πλατεία κατά τη διάρκεια του 

Street Party, δηµοσιοποιεί τη δραστηριότητα που διαµορφώνεται στην πλατεία και 

προκαλεί την ενασχόληση µε αυτή των ε/Κυπριακών Μ.Μ.Ε.. Άρθρα και ρεπορτάζ, 

στα δελτία ειδήσεων των µεγάλων καναλιών και στις εφηµερίδες, αρχίζουν να 

ασχολούνται µε τη δραστηριότητα στην πλατεία διαµορφώνοντας ένα εχθρικό κλίµα 

απέναντι της. Από την άλλη πλευρά, όµως, η επίθεση της αστυνοµίας λειτούργησε 

δηµιουργώντας και ένα κύµα συµπαράστασης, το οποίο εκφράστηκε τόσο από την 

επιτυχία της εκδήλωσης διαµαρτυρίας, όσο και µε διάφορες δηµοσιεύσεις στα 

κοινωνικά δίκτυα και σε ιστολόγια οµάδων και ατόµων, οι  οποίες υποστήριξαν τη 

δραστηριότητα στην πλατεία Φανερωµένης και επιχείρησαν να ισορροπήσουν το 

αρνητικό κλίµα. Επιπλέον, η επέµβαση της αστυνοµίας λειτούργησε επίσης 

συσπειρώνοντας τον κόσµο της πλατείας και ενδυναµώνοντας τις κινηµατικές 

διαδικασίες, που είχαν αρχίσει να µαζικοποιούνται από τις αρχές του ίδιου µήνα µε 

την πορεία υποστήριξης των µεταναστών, προσφέροντας τους παράλληλα ένα 

χαρακτήρα υπεράσπισης της διαφορετικότητας της Παλιάς Λευκωσίας και των 

οµάδων που τη χρησιµοποιούν, απέναντι στις επιθέσεις τόσο της αστυνοµίας, όσο και 

Εικόνα 6: Στα αριστερά είναι µια φωτογραφία από την εκδήλωση διαµαρτυρίας που 
πραγµατοποιήθηκε µπροστά στο παρθεναγωγείο Φανερωµένης (το επιβλητικό 
νεοκλασικό κτίριο που φαίνεται στην φωτογραφία και παρουσιάζεται και στην παραπάνω 
αφίσα της εκδήλωσης [βλ. Εικ. 5]). Στην είσοδο του κτιρίου υπάρχει αναρτηµένο ένα 
πράσινο πανό στο οποίο αναγράφεται: «Είµαστε ο Ανθός της Κυπριακής Νεολαίας». Αυτό 
είναι ένα σύνθηµα που είναι άµεση αναφορά στο σύνθηµα «Είµαστε ο Ανθός της 
Ελληνικής Νεολαίας» (φωτογραφία στα δεξιά), που εµφανίστηκε σε πορεία στην Αθήνα, 
τον Φεβρουάριο του 1990, που διοργανώνεται από την κατάληψη του Πολυτεχνείου, και 
δηµοσιεύτηκε στο εξώφυλλο του περιοδικού «Τα άνθη του Κακού» (Άνοιξη, 1990). Για 
περισσότερα σχετικά µε την κατάληψη, την «πορεία του ανθού» και το συγκεκριµένο 
σύνθηµα βλ. Σούζας 2015: 145-146.  
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των ακροδεξιών, αλλά και απέναντι στο ρόλο των M.M.E,. που την ίδια εποχή 

καλλιεργούν ένα κλίµα φόβου παρουσιάζοντας την περιοχή της εντός των τειχών 

πόλης ως έναν επικίνδυνο χώρο. 

 

 

 

 

 

 

 

 

Το επόµενο απόσπασµα, από ανάρτηση στο ιστολόγιο «Σύρµα στο Computer», 

αναφέρεται στο περιστατικό στην πλατεία και το συνδέει µε την επιχείρηση 

«σκούπα» της αστυνοµίας, ενώ παράλληλα σχολιάζει το ρόλο των µίντια, τη 

διαφορετικότητα και την οριακότητα της Παλιάς Λευκωσίας. 

«Ο χωρος της παλιας Λευκωσιας εκτος που  χωρος κατοικιας µεταναστων, εν 
τζαι ενας χωρος που αρκεψεν να γινεται σηµειο αναφορας για µια νεολαια που 
ζει στο συνορο..η νακκον παρατζιει που  τα εσωτερικα συνορα - τα υλικα αλλα 
τζαι τα εγκεφαλικα, φαντασιακα.. Tα γκραφιτι εν απλα το σηµαδι της νυχτερινης 
αυρας.. (...) Διοτι περα που  την συγκεκριµενη αιτια, η συγκρουση εντασεται σε 
ενα ιστορικο πλαισιο..Τουτη εν η περιοχη στην οποια η αστυνοµια εκαµεν, πριν 
λλιες εφτοµαδες, µιαν επιχειρηση δηµοσιου/τηλεοπτικου ελεγχου των 
µεταναστων σαν θεαµα για ενα κοινο που εψηθηκεν προηγουµενα να θελει 
επιδειξη "πυγµης για ταξη" εναντια στους "ξενους" (...) Τουτην την φορα υπηρχε 
αντισταση στην παλια Λευκωσια..Ηταν κυπραιοι..αλλα κυπραιοι που  ηταν 
τζιαµαι σαν πραξη συµβολικης αλληλεγγυης στους "Αλλους"..γιατι εν τζαι τουτοι 
νακκον "Αλλοι" εσωτερικα.. (...) Ηταν µια µορφη ιστορικης απαντησης στην 
επιθεση/σκουπα εναντια στους µεταναστες..σαν κοινωνικη αυτοαµυνα..» 

(Αποσπάσµατα ανάρτησης την Κυριακή 11 Οκτωβρίου 2009 µε τίτλο: «..οι φιλοι 
µου ειναι µαυρα πουλια..συρµατα τεντωµενα», που είναι αναφορά στους στοίχους 

της Κατερίνας Γώγου από το έργο της «3 κλικ αριστερά» 
[http://sirmastocomputer.blogspot.gr/2009/10/blog-post.html].  
Έχει διατηρηθεί η ακριβής µορφή του κειµένου, χωρίς τόνους). 

 
Η αναφορά του παραπάνω αποσπάσµατος, στη «νεολαία που ζει στο σύνορο» ή λίγο 

πιο πέρα από τα εσωτερικά σύνορα, στα «υλικά αλλά τζαι τα εγκεφαλικά, 

φαντασιακά», είναι πολύ ενδιαφέρουσα γιατί αναγνωρίζει το χαρακτήρα και την 

Εικόνα 7: Αυτοκόλλητο και ψηφιακό 'banner', που 
δηµιουργήθηκε µετά τα επεισόδια στην πλατεία 
Φανερωµένης για να εκφράσει τον στιγµατισµό της 
περιοχής της Παλιάς Λευκωσίας και των 
διαφορετικών οµάδων που την χρησιµοποιούν, από 
ακροδεξιούς αλλά και από την αστυνοµία. Αξίζει να 
σηµειωθεί πως το stencil που χρησιµοποιείται και 
απεικονίζει έναν αστυνοµικό µε εξάρτηση ελέγχου 
διαδηλώσεων, έτοιµο να χτυπήσει µε το γκλοπ του, 
είναι ένα παγκόσµια διαδεδοµένο stencil που βρίσκει 
κανείς ελεύθερα στο διαδίκτυο. 
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ταυτότητα αυτής της «νεολαίας» ως εσωτερικού «άλλου», ενώ ταυτόχρονα τη 

συνδέει µε τους µετανάστες κάτοικους της περιοχής. Η αναγνώριση της ταυτότητας 

της «νεολαίας» της πλατείας ως «άλλου» τόσο για την ε/Κυπριακή κοινωνία, όσο και 

για την αστυνοµία, αντανακλά τη διαµόρφωση µιας υποκειµενικότητας που 

συγκροτείται σε αντίθεση µε την κυρίαρχη αντίληψη του «εαυτού», ενώ την ίδια 

στιγµή αµφισβητεί και διαπραγµατεύεται τα κυρίαρχα συµβολικά όρια, τοποθετώντας 

την ταυτότητά της πιο κοντά στο µετανάστη παρά στον εθνικό «εαυτό». Επιπλέον, η 

επιτυχία της εκδήλωσης διαµαρτυρίας µετά την επέµβαση της αστυνοµίας στην 

πλατεία, που εκφράστηκε µε την πλαισίωση της «νεολαίας» από υποστηρικτές, 

αναδεικνύει το ξεπέρασµα της κυριαρχίας των συντηρητικών λόγων, τουλάχιστον 

από ένα µέρος της κοινωνίας, που υποστηρίζει τη δραστηριότητα στην πλατεία σε 

αντίθεση µε τα κυρίαρχα µέσα ενηµέρωσης τα οποία νοηµατοδοτούν ως παραβατική 

και επικίνδυνη. 

4.2.3.	   Αντι-‐φασιστική	   πορεία	   στο	   κέντρο	   της	   πόλης:	   Υποστήριξη	   της	  
διαφορετικότητας	  της	  Παλιάς	  Λευκωσίας	  

Σε συνέχεια της αύξησης των κινητοποιήσεων κατά του ρατσισµού, των ακροδεξιών 

επιθέσεων και της αστυνοµικής βίας τοποθετείται και η µεγάλη αντι-φασιστική 

πορεία που πραγµατοποιήθηκε στο τέλος του 2009. Η πορεία αυτή αποφασίστηκε 

από ε ξωκοινοβουλευτικές αριστερές οργανώσεις, την ΚΙΣΑ, την κίνηση πολιτών 

Alert, αντιεξουσιαστικές ο µάδες και από ανένταχτους πολιτικούς δρώντες, σε µια 

µεγάλη συνέλευση στο «οίκηµα» της ΚΙΣΑ, η οποία πραγµατοποιήθηκε µε αφορµή 

µια ακόµα επίθεση σε άτοµα της πλατείας Φανερωµένης από ακροδεξιούς, στα µέσα 

Δεκεµβρίου. Η επίθεση αυτή είχε ανησυχήσει αρκετά τον κόσµο της πλατείας γιατί ο 

βαθµός οργάνωσης ξεπερνούσε τα όρια των προηγούµενων επιθέσεων, που είχαν 

περισσότερο το χαρακτήρα αυθόρµητων διαπληκτισµών µεταξύ νεαρών µε αντίθετες 

ιδεολογικές θέσεις, και παρέπεµπε σε οργανωµένη δράση µε παραστρατιωτικά 

χαρακτηριστικά. Μετά την ανησυχητική αυτή επίθεση καλέστηκε µια ευρεία 

συνέλευση, στην οποία έλαβαν µέρος διάφορες οργανώσεις και άτοµα, για να 

αποφασιστεί κοινή δράση για την αντιµετώπιση της απειλής από την οργανωµένη 

δράση των ακροδεξιών οµάδων στην Παλιά Λευκωσία.  

Στη συνέλευση αυτή αποφασίστηκε να οργανωθεί µια αντι-φασιστική πορεία στο 

κέντρο της πόλης, που θα είχε τον χαρακτήρα µιας αντι-πορείας ενάντια στην πορεία 

του Ε.ΛΑ.Μ που είχε ανακοινωθεί για τις 27 Δεκεµβρίου. Η πορεία του Ε.ΛΑ.Μ. 
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ήταν κατά τη µετανάστευσης, µε κεντρικό σύνθηµα: «Κάθε Ξένος Εργάτης = Ένας 

Έλληνας Άνεργος»10, και θα ήταν η πρώτη προσπάθεια που θα έκανε το νέο 

ακροδεξιό κόµµα για πραγµατοποίηση πορείας στο κέντρο της πόλης11, µε κατάληξη 

στην πλατεία Ελευθερίας, µια από τις εισόδους στην Παλιά Λευκωσία. Η συνεργασία 

των διαφόρων οργανώσεων, κινήσεων πολιτών και ατόµων, που αποφάσισαν τη 

διοργάνωση αυτής της κινητοποίησης, ονοµάστηκε «Αντιφασιστική Πρωτοβουλία» 

και αποτέλεσε την πρώτη µορφή διευρυµένης κινηµατικής συνεργασίας µε αντι-

φασιστικό χαρακτήρα στη Λευκωσία. Το επόµενο απόσπασµα από την ανακοίνωση 

και κάλεσµα για την πορεία, που εξέδωσε η «Αντιφασιστική Πρωτοβουλία», 

περιγράφει το χαρακτήρα της κινητοποίησης: 

«Το τελευταίο διάστηµα παρατηρείται έξαρση ρατσιστικών και φασιστικών 
επιθέσεων εναντίον µεταναστών και νεαρών κυρίως στην εντός των τειχών 
Λευκωσία και πιο συγκεκριµένα στην περιοχή της Φανερωµένης. Οι επιθέσεις 
αυτές δεν είναι άσχετες µε την εµφάνιση και δράση νεοφασιστικών οµάδων τα 
τελευταία χρόνια στην Κύπρο . Η διαδικασία επανένωσης του τόπου και η 
παγκόσµια οικονοµική κρίση δηµιουργούν συνθήκες που  οι νεοφασιστικές 
οµάδες προσπαθούν να εκµ εταλλευτούν, µε στόχο την καλλιέργεια της 
ξενοφοβίας και την παρεµπόδιση της λύσης του Κυπριακού (...) Στις 27 του 
Δεκέµβρη συγκεκριµένη νεοφασιστική οµάδα, το ΕΛΑΜ, διοργανώνει πορεία µε 
σύνθηµα “ένας ξένος εργάτης = ένας άνεργος”, το οποίο παραπέµπει άµεσα στο 

                                                
10  Το κεντρικό σύνθηµα της πορείας του Ε.ΛΑ.Μ. ήταν γραµµένο σε πανό το οποίο 
βρισκόταν στην κορυφή της πορείας του στις 27/12/2009, όπως αναφέρεται σε άρθρο  του 
Παναγιώτη Χατζηαποστόλου µε τίτλο: «Δυο πορείες η µία υπέρ και η άλλη κατά των 
µεταναστών στη Λευκωσία», που δηµοσιεύτηκε στην εφηµερίδα ΠΟΛΙΤΗΣ στις 28.12.2009. 
Ωστόσο, όπως φαίνεται σε βίντεο από τις δύο πορείες (στο 2.35 λεπτό) που βρίσκεται 
διαθέσιµο στο YouTube (στο σύνδεσµο: http://youtu.be/w-xQUmBuIEw?t=2m35s) το 
ακριβές σύνθηµα που  ήταν γραµµένο στο πανό ήταν: «Κάθε Λαθραίος Εργάτης = Ένας 
Έλληνας Άνεργος». Η έννοια του «λαθραίος», η οποία χρησιµοποιείται και στην Ελλάδα 
κυρίως µε τη µορφή «λαθροµετανάστης», έχει συνδεθεί µε τις ακροδεξιές ο µάδες και 
οργανώσεις και το κόµµα της Χρυσής Αυγής. 
11 Μέχρι τον Δεκέµβριο του 2009 το Ε.ΛΑ.Μ., και γενικά η «νέα ακροδεξιά» που πρεσβεύει, 
είχε παρουσία µόνο στις καθιερωµένες «αντι-κατοχικές» πορείες, που  πραγµατοποιούνται 
κάθε χρόνο στο «οδόφραγµα του Λήδρα Πάλλας» στην επέτειο της εισβολής του τουρκικού 
στρατού στην Κύπρο, και οι οποίες έχουν παραδοσιακά εθνικιστικό χαρακτήρα. Ωστόσο, τα 
χρόνια µετά το 2008, που άνοιξε το οδόφραγµα της οδού Λήδρας στην Παλιά Λευκωσία, στις 
20 Ιουλίου –ηµεροµηνία της τουρκικής εισβολής– µετά τις «αντι-κατοχικές» συγκεντρώσεις 
στο σηµ είο διέλευσης του Λήδρα Πάλλας, ακροδεξιοί ξεκίνησαν να εµφανίζονται και σε 
αυτό της οδού Λήδρας (εντός της Παλιάς Πόλης), επιχειρώντας να διεκδικήσουν ένα χώρο 
που συνδέθηκε από την αρχή µε τις εκδηλώσεις του «Κινήµατος της Επανένωσης» (ή αλλιώς 
δι-κοινοτικό κίνηµα) και διεκδίκησε το άνοιγµα του οδοφράγµατος. Το καλοκαίρι του 2009, 
την ηµέρα αυτή, έγινε µια από τις πρώτες επιθέσεις ενάντια σε άτοµα που σύχναζαν στης 
πλατεία Φανερωµένης (που βρίσκεται πολύ  κοντά στην οδό Λήδρας), η οποία είχε καθαρά 
πολιτικό χαρακτήρα καθώς οι επιτιθέµενοι ακροδεξιοί, σύµφωνα µε µαρτυρίες των θυµάτων 
της επίθεσης, φορούσαν µπλούζες µε εθνικιστικά και ακροδεξιά σύµβολα και κατά τη 
διάρκεια της επίθεσης, που έγινε πίσω από το σχολείο της Φανερωµένης και πολύ κοντά στην 
πλατεία, ρωτούσαν επίµονα αν τα θύµατα ήταν αναρχικοί. 
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ναζιστικό σύνθηµα “4 000 000 Εβραίοι ίσον 4 000 000 άνεργοι”, που άνοιξε το 
δρόµο στο Ολοκαύτωµα. (...) Καλούµε όλους τους ευαισθητοποιηµένους και 
δηµοκρατικούς πολίτες και φορείς, τις οργανώσεις νεολαίας, τα κόµµατα και τις 
συντεχνίες, να αντισταθούν δυναµικά και έµπρακτα σ' αυτή την απειλή». 

(Ανακοίνωση της Αντιφασιστικής Πρωτοβουλίας: Δεκέµβριος 2009) 

Πλησιάζοντας στις 27 Δεκεµβρίου, οι δύο πορείες απασχολούν έντονα τα ε/Κυπριακά 

Μ.Μ.Ε. και, παρά το γεγονός ότι πολλά δηµοσιεύµατα παρουσιάζουν τις δύο πλευρές 

ως δύο αντίθετους πόλους που είναι έτοιµοι να συγκρουστούν12, οι  δύο πορείες 

παίρνουν µεγάλη δηµοσιότητα αναγκάζοντας τα περισσότερα κόµµατα της 

ε/Κυπριακής πλευράς να καταδικάσουν σε ανακοινώσεις τους την πορεία κατά των 

µεταναστών και γενικά το ρατσισµό και την ξενοφοβία13. Η  κινητοποίηση που 

διοργανώνεται από την Αντιφασιστική Πρωτοβουλία έχει µεγάλη επιτυχία, µε το 

συνολικό αριθµό των συµµετεχόντων να φτάνει σχεδόν τα χίλια άτοµα (αριθµός 

σχεδόν διπλάσιος από την πορεία για τους µετανάστες που είχε πραγµατοποιηθεί τον 

Οκτώβρη). Η κινητοποίηση καταφέρνει έτσι να εµποδίσει την πορεία του Ε.ΛΑ.Μ. 

από το να εισέλθει στην κεντρική λεωφόρο Αρχιεπισκόπου Μακαρίου ΙΙΙ, στην αρχή 

της οποίας έχει στηθεί ο κλοιός της αστυνοµίας µε σκοπό την αποτροπή της επαφής 

µεταξύ των δύο πορειών.  

Παρά το συγκρουσιακό κλίµα που έχει διαµορφωθεί τις προηγούµενες µέρες από τα 

Μ.Μ.Ε., στην πορεία ενάντια στο Ε.ΛΑ.Μ. συµµετέχουν διάφορα άτοµα και οµάδες, 

όπως ανένταχτοι αριστεροί ή και φιλελεύθεροι, οργανωµένοι οπαδοί της 

ποδοσφαιρικής ο µάδας Οµόνοια, µέλη του επίσηµου αριστερού και κυβερνώντος 

κόµµατος ΑΚΕΛ, ανάµεσα στα οποία βρέθηκε και η αριστερή δήµαρχος 

ε/Κυπριακού δήµου Λευκωσίας, αλλά και ο µάδες µεταναστών και τ/Κυπριακές 

οργανώσεις 14 . Στην πορεία αυτή συµµετείχε ενεργά και ο  αναρχικός-

                                                
12  Αναφέρονται κάποιοι χαρακτηριστικοί τίτλοι δηµοσιεύσεων: «Εκδήλωση και 
αντεκδήλωση», Μανώλης Καλατζής, ΠΟΛΙΤΗΣ, 22/12/2009. «ΕΛΑΜ Vs Αντιφασιστική 
Πρωτοβουλία», Μάριος Δηµητρίου, Η Σηµερινή, 24/12/2009. «Φόβοι για συγκρούσεις στο 
κέντρο της Λευκωσίας» Μάριος Δηµητρίου, Η Σηµερινή, 25/12/2009. 
13 «Μαζική κατακραυγή. ΑΚΕΛ, ΔΗΣΥ, ΕΔΕΚ, ΔΗΚΟ και ΠΕΟ έδωσαν συνέχεια στις 
αντιδράσεις για την ‘πορεία ενάντια στη λαθροµετανάστευση’ που  διοργανώνει το Εθνικό 
Λαϊκό Μέτωπο την Κυριακή». Από το άρθρο του Αντρέα Ριρρή µε τίτλο «Πληθαίνουν οι 
φωνές διαµαρτυρίας κατά του ρατσισµού» στον ΠΟΛΙΤΗ στις 24/12/2009. 
14 Οι τ/Κυπριακές πολιτικές οργανώσεις που συµµετείχαν στην αντι-φασιστική πορεία ήταν 
δύο από τις οργανώσεις που  είχαν (και έχουν) καλές σχέσεις µε οµάδες και οργανώσεις της 
«άλλης» πλευράς και είχαν ξανα-συνεργαστεί σε κινητοποιήσεις στο παρελθόν. Αυτές είναι 
το πολιτικό κόµµα «Νέα Κύπρος» (Υeni Kibris Partisi [YKP]), ένα κόµµα µε έντονα στοιχεία 
από τα κάτω και κινηµατική δραστηριότητα που σαµποτάρει τις τ/Κυπριακές εκλογές, και η 
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αντιεξουσιαστικός χώρος, ο  οποίος είχε σχηµατίσει ξεχωριστό µπλοκ στο τέλος της 

πορείας, µε περίπου εκατό άτοµα, πολλά από τα οποία είχαν καλυµµένα τα πρόσωπά 

τους, συγκροτώντας ένα black block που εµφανιζόταν για τρίτη φορά σε 

κινητοποιήσεις στη Λευκωσία15. 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

Η κινητοποίηση αυτή ήταν αρκετά σηµαντική, για την ανάπτυξη της δραστηριότητας 

που περιγράφουµε, όχι µόνο γιατί κατάφερε να αποτρέψει την πρώτη πορεία στο 

κέντρο της πόλης που επιχείρησε να κάνει το ακροδεξιό κόµµα της Κύπρου, ούτε 

λόγω του µεγάλου αριθµού συµµετοχής ατόµων, ο µάδων, κινήσεων πολιτών και 

οργανώσεων που κατάφεραν να πραγµατοποιήσουν µια αρκετά µεγάλη πορεία για τα 

δεδοµένα της Λευκωσίας, αλλά ακόµα περισσότερο, γιατί η πορεία έλαβε χαρακτήρα 

υπεράσπισης της διαφορετικότητας της εντός των τειχών πόλης. Συγκεκριµένα, η 

διαφορετικότητα που διαµορφώνεται εκείνη την εποχή στην περιοχή σχετίζεται µε 

την παρουσία των µεταναστών κατοίκων, τη δραστηριοποίηση ριζοσπαστικών 
                                                                                                                                       
ριζοσπαστική αριστερή οργάνωση «Baraka». Οι δύο αυτές οργανώσεις αποτελούν ένα από τα 
πιο ριζοσπαστικά κοµµάτια της τ/Κυπριακής πολιτικής σφαίρας και, λόγω αυτού, έχουν γίνει 
και στόχος της τ/Κυπριακής ακροδεξιάς. 
15 Το θέµα των πολιτικών συνεργασιών µεταξύ του αναρχικού-αντιεξουσιαστικού χώρου και 
των αριστερών πολιτικών οµάδων και οργανώσεων, που συµµετείχαν στην Αντιφασιστική 
Πρωτοβουλία, είναι ένα ζήτηµα πάνω στο οποίο έχει υπάρξει έντονη συζήτηση µεταξύ των 
ατόµων και οµάδων του χώρου αυτού. Το ζήτηµα, µεταξύ άλλων, είχε προκύψει (για ακόµη 
µια φορά) µε τη στάση της οργάνωσης ΚΙΣΑ, η οποία, µε δηλώσεις στα Μ.Μ.Ε. του 
εκτελεστικού της διευθυντή πριν την πορεία, φάνηκε σαν να έχει θέση «αρχηγού» στην 
Αντιφασιστική Πρωτοβουλία και όχι τη θέση ενός ισότιµου µέλους σε µια κίνηση πολιτικής 
συνεργασίας στην οποία συµµετείχαν και άλλες οµάδες. Οι διαφωνίες στη συνεργασία µε τη 
συγκεκριµένη αριστερή µη-κυβερνητική οργάνωση αντικατοπτρίζουν την ανάπτυξη της από 
τα κάτω δραστηριοποίησης στη Λευκωσία και την παράλληλη διεκδίκηση της αυτονοµίας και 
της αυτο-οργάνωσης των κινητοποιήσεων του αναρχικού-αντιεξουσιαστικού χώρου. 

Εικόνα 8 : Αφίσα της Αντιφασιστικής 
Πρωτοβουλίας που ενηµερώνει και καλεί 
στην πορεία ενάντια στην κινητοποίηση του 
Ε.ΛΑ.Μ. που πραγµατοποιήθηκε στις 
27/12/2009. 
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πολιτικών οµάδων και τη δραστηριότητα στην πλατεία Φανερωµένης, αλλά και το 

χαρακτήρα ενός τόπου συνάντησης και κοινής δράσης µεταξύ ε/Κυπρίων και 

τ/Κυπρίων, τον οποίο απέκτησε η εντός των τειχών πόλη, ιδιαίτερα µετά και το 

άνοιγµα του σηµείου διέλευσης της οδού Λήδρας το 2008, ενώ ταυτόχρονα 

συνδέονται µε την συν-οριακότητα της συγκεκριµένης περιοχής. Τα παραπάνω 

αναφέρονται τόσο στην ανακοίνωση για την πορεία της Αντιφασιστικής 

Πρωτοβουλίας, όσο και σε διάφορες ανακοινώσεις υποστήριξης που εκδόθηκαν για 

την αντι -φασιστική πορεία, όπως για παράδειγµα αυτή του ε/Κυπριακού τµήµατος 

της «Πλατφόρµας ε/κ και τ/κ Εκπαιδευτικών: Ενωµένη Κύπρος», στην οποία 

διαβάζουµε:  

«Η Πλατφόρµα των εκπαιδευτικών Ενωµένη Κύπρος παρατηρεί µε ανησυχία τα 
φαινόµενα έξαρσης φασιστικών και ρατσιστικών δραστηριοτήτων. Συχνά 
παρατηρείται κακοµεταχείρηση µεταναστών και άσκηση βίας ενάντια εναντίον 
τους. Τελευταία παρατηρήθηκαν και επιθέσεις εναντίον νεαρών Κυπρίων που 
συχνάζουν στην παλιά Λευκωσία. Οι φασιστικές και ρατσιστικές εκδηλώσεις 
επηρεάζουν αρνητικά και τις δικοινοτικές σχέσεις στον ευαίσθητο χώρο της 
παλιάς πόλης όπου  συναντιόνται Ελληνοκύπριοι και Τουρκοκύπριοι. Αυτό δεν 
πρέπει να παραβλέπεται ιδιαίτερα αυτή τη συγκεκριµένη χρονική στιγµή κατά 
την οποία καταβάλλονται έντονες προσπάθειες για επίλυση του κυπριακού και 
την επανένωση της χώρας.» 

  (Απόσπασµα από ανακοίνωση της «Πλατφόρµας» που δηµοσιεύτηκε στο ιστολόγιο 
του ε/Κυπριακού τµήµατος στις 21/12/2009. Διαθέσιµη στο σύνδεσµο: 
http://platformaenomenikipros.blogspot.gr/2009/12/blog-post_21.html) 

 
Οι ανησυχίες των ατόµων, ο µάδων και οργανώσεων της Αντι-φασιστικής 

Πρωτοβουλίας ως προς το γεγονός ότι η αύξηση της δραστηριότητας του ακροδεξιού 

κυπριακού Ε.ΛΑ.Μ. αποτελεί απειλή προς τη διαφορετικότητα της περιοχής τ ης 

Παλιάς Λευκωσίας, επιβεβαιώνονται και από δηλώσεις µελών του ίδιου κόµµατος 

που δηµοσιεύτηκαν στον ε/Κυπριακό τύπο µε αφορµή τις δύο πορείες του 

Δεκεµβρίου του 2009. Παρακάτω παρατίθεται απόσπασµα από άρθρο στην 

εφηµερίδα ΠΟΛΙΤΗΣ που δηµοσιεύτηκε την εποµένη των δύο κινητοποιήσεων:  

«Σύµφωνα µε το Μέτωπο [Ε.ΛΑ.Μ.], η γκετοποίησή τους [των µεταναστών] σε 
περιοχές µε χαµηλά ενοίκια υποβαθµίζει αυτές τις περιοχές και προκαλεί 
προβλήµατα ασφάλειας στον ντόπιο πληθυσµό, µε κλασσικό παράδειγµα την 
παλιά Λευκωσία, η οποία αντιµετωπίζει αυτή την στιγµή µεγάλο πρόβληµα µε 
την γκετοποίηση και την εν γένει υποβάθµιση της περιοχής. Το Μέτωπο 
διατυπώνει την εκτίµηση ότι παράλληλα µε τους µετανάστες η παλιά Λευκωσία 
άρχισε να αποτελεί πόλο έλξης για περιθωριακά αναρχικά στοιχεία τα οποία 
επιθυµούν να µετατρέψουν την περιοχή σε αθηναϊκά Εξάρχεια. Ακολούθως, 
αναφέροντας ότι η παρουσία των µεταναστών προκαλεί δικαιολογηµένο 
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αίσθηµα ανασφάλειας στους κατοίκους, επικαλείται τα επεισόδια γύρω από το 
τέµενος Οµεριέ µεταξύ των µεταναστών και την αυξηµένη εγκληµατικότητα της 
περιοχής. 

(Απόσπασµα από το άρθρο «Δυο πορείες η µία υπέρ και η άλλη κατά των 
µεταναστών στη Λευκωσία» του Παναγιώτη Χατζηαποστόλου, στην εφηµερίδα 

ΠΟΛΙΤΗΣ, 28/12/2009, Σελίδα: 3) 

Το θέµα της υπεράσπισης της διαφορετικότητας της Παλιάς Πόλης δεν τέθηκε 

δηµόσια από την Αντι-φασιστική Πρωτοβουλία, γιατί επιλέχθηκε να εστιάσει το λόγο 

της στα ρατσιστικά, ξενοφοβικά και νεο-φασιστικά χαρακτηριστικά της 

κινητοποίησης του Ε.ΛΑ.Μ. για λόγους τακτικής. Για να καταφέρει, δηλαδή, να 

µαζέψει έναν ικανό αριθµό συµµετεχόντων στην αντι-πορεία και έτσι να δείξουν, 

σύµφωνα µε τα λόγια ενός συµµετέχοντα στις οργανωτικές συναντήσεις, ότι 

«απέναντι στους φασίστες βρίσκεται η κοινωνία» και όχι µόνο κάποιες 

«περιθωριακές οµάδες», κάτι που η µεγάλη συµµετοχή από διάφορες κοινωνικές και 

ηλικιακές ο µάδες εν µέρει κατάφερε. Στις συναντήσεις, ό µως, που 

πραγµατοποιήθηκαν για την προετοιµασία της πορείας, εκφράστηκε πιο καθαρά το 

θέµα της υπεράσπισης της Παλιάς Λευκωσίας και, µάλιστα, χρησιµοποιώντας τα 

τείχη της πόλης ως το όριο µεταξύ αυτών και των «άλλων» (των «φασιστών»). Όπως 

χαρακτηριστικά ανέφερε ένας από τους συµµετέχοντες στις συναντήσεις, στόχος της 

αντι-πορείας θα έπρεπε να είναι «να υπερασπιστούµε την εντός των τειχών πόλη στο 

ύψος των τειχών».  

 
 
 

 
 

Εικόνα 9: Σύνθηµα στην Παλιά Λευκωσία το οποίο εκφράζει το φαντασιακό, 
κάποιων ατόµων και οµάδων, σύµφωνα µε το οποίο η Παλιά Πόλη νοηµατοδοτείται 
ως ο δικός τους, ο οικείος χώρος, εκφράζοντας τη θέληση και τη φαντασία τους για 
µια «Αυτόνοµη Ενωµένη Παλιά Πόλη». Φωτογραφία του συγγραφέα. Μάρτιος του 
2010.  
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Η υπεράσπιση της διαφορετικότητας της Παλιάς Λευκωσίας, απέναντι στη δράση 

των ακροδεξιών, αναδεικνύει τη σηµασία που λαµβάνουν τα τείχη της πόλης ως ένα 

συµβολικό, αλλά και χωρικό όριο, που ξεχωρίζει τη διαφορετικότητα του «εντός» και 

την επιθετικότητα του «εκτός». Με άλλα λόγια, το υλικό αστικό όριο των τειχών της 

πόλης νοηµατοδοτείται ως το συµβολικό όριο µεταξύ «εαυτού» και «άλλου». Έτσι, η 

συµβολική σχέση ανάµεσα στο «εντός» και το «εκτός» αναδεικνύει τόσο τη 

συγκρότηση των διαφορετικών ο µάδων και ταυτοτήτων, σε σχέση µε την οριακή 

περιοχή της εντός των τειχών πόλης, όσο και την ανάπτυξη του φαντασιακού για µια 

διαφορετική περιοχή που ορίζεται από τα τείχη της πόλης. Δηλαδή, αναδεικνύει το 

«εντός» και το «εκτός» των τειχών ως δυο περιοχές µέσα στην ίδια πόλη, στις οποίες 

εκφράζονται χωρικά, υλικά αλλά και συµβολικά διαφορετικές πολιτικές ιδεολογίες, 

διαφορετικοί τρόποι πολιτικής και κοινωνικής οργάνωσης και δραστηριοποίησης, 

διαφορετικές εµπειρίες και τελικά διαφορετικοί τρόποι ζωής. Με άλλα λόγια, 

παρατηρούµε πως µέσω της ανάδειξης και της υποστήριξης της διαφορετικότητας της 

Παλιάς Λευκωσίας επιχειρείται µια διαφορετική οριοθέτηση. Σε αντίθεση λοιπόν µε 

την κυρίαρχη νοηµατοδότηση των ορίων και του διαχωρισµού, θα µπορούσαµε να 

πούµε, πως η νέα οριοθέτηση ξεπερνά το «σύνορο» της Πράσινης Γραµµής και 

επεκτείνεται στην «άλλη» πλευρά, για να συµπεριλάβει κάποιους τ/Κύπριους (αυτούς 

µε τους οποίους έχουν προσωπικές και πολιτικές σχέσεις όπως φάνηκε από τη 

συµµετοχή τ/Κυπριακών οργανώσεων στην αντι-φασιστική πορεία), ενώ, ταυτόχρονα, 

νοηµατοδοτεί τα τείχη της Παλιάς Πόλης ως ένα νέο γεωγραφικό όριο , το οποίο 

αποκλείει τους ακροδεξιούς και «φασίστες» ως τους νέους «άλλους». Οι νέοι «άλλοι» 

είναι αυτοί που αποτελούν απειλή προς τα µετα-εθνικά χαρακτηριστικά της 

ταυτότητας που αποδίδουν στον εαυτό τους και της πολιτικής υποκειµενικότητας που 

θέλουν να διαµορφώσουν. Παρατηρούµε, δηλαδή, πως η διαπραγµάτευση νέων 

οριοθετήσεων, αλλά και η φαντασία για την περιοχή που περικλείουν τα νέα όρια που 

προωθούνται, αναδεικνύονται ως σηµαντικός παράγοντας για τη διαµόρφωση µιας 

διαφορετικής πολιτικής υποκειµενικότητας στο αστικό πλαίσιο µιας διαιρεµένης 

πόλης. Επιπλέον, οι προσπάθειες καθορισµού των τειχών της πόλης ως των νέων 

ορίων, µέσα στα οποία η διαφορετική πολιτική υποκειµενικότητα αναπτύσσεται, 

ταιριάζει επίσης µε την ανάπτυξη του φαντασιακού για µια επανενωµένη Παλιά Πόλη, 

η οποία, συνακόλουθα, εκφράζει χωρικά την ανάγκη και τη θέληση για έξοδο από την 

ενδιάµεση κατάσταση της οριακότητας. 
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Κεφάλαιο	   5ο:	   Διάδοση	   των	   δημόσιων	   εκδηλώσεων	   και	   εδραίωση	   της	  
από	  τα	  κάτω	  δραστηριοποίησης:	  2010-‐2011	  	  

5.1.	  Διάδοση	  των	  δημόσιων	  εκδηλώσεων:	  Από	  τα	  κάτω	  δραστηριοποίηση	  και	  
νοσταλγία	  για	  την	  εντός	  των	  τειχών	  πόλη	  	  

 
Οι παραπάνω τρεις περιπτώσεις κινητοποιήσεων που περιγράψαµε εκφράζουν σε 

µεγάλο βαθµό τις κατευθύνσεις που παίρνει η από τα κάτω δραστηριοποίηση κατά τη 

διάρκεια της υπό µελέτης περιόδου. Παράλληλα µε την ανάπτυξη αυτών των 

κινηµατικών δραστηριοτήτων, που µέσω πολιτικών διεκδικήσεων υποστηρίζουν τη 

διαφορετικότητα της Παλιάς Λευκωσίας και επιχειρούν τη διαµόρφωση νέων 

χωρικών και συµβολικών ορίων, την ίδια εποχή παρατηρείται και µια αύξηση των 

εκδηλώσεων στο δηµόσιο χώρο της περιοχής και ιδιαίτερα στην πλατεία 

Φανερωµένης. Οι εκδηλώσεις αυτές οργανώνονται από τις οµάδες που δρουν από τα 

κάτω, µέσω συµµετοχικών διαδικασιών, και συνήθως δεν παίρνουν την άδεια των 

δηµοτικών αρχών ή της αστυνοµίας1. Η ανάπτυξη της πρακτικής των δηµόσιων 

εκδηλώσεων αποκτά ιδιαίτερη σηµασία για τα άτοµα και τις ο µάδες που 

δραστηριοποιούνται από τα κάτω στην περιοχή, γιατί συµβάλλει στην κοινωνική 

παραγωγή του δηµόσιου χώρου ως το πεδίο επιτέλεσης των ταυτοτήτων τους και 

εφαρµογής των διαφορετικών τρόπων οργάνωσης και δράσης που τους 

χαρακτηρίζουν.  

Σε αντίθεση µε τους κλειστούς χώρους, που µέχρι τότε αποτελούσαν κυρίως τα πεδία 

δράσης, οι  δηµόσιες εκδηλώσεις συµβάλλουν στην ορατότητα της δραστηριότητάς 

και έτσι εδραιώνουν την παρουσία των ατόµων και οµάδων στην περιοχή της Παλιάς 

Πόλης. Έτσι, οι  δηµόσιες εκδηλώσεις, παίρνοντας το χαρακτήρα σύγχρονων 

τελετουργιών, αναδεικνύονται ως µια κεντρική πολιτισµική πρακτική, µέσω της 

οποίας συγκροτούνται συλλογικές ταυτότητες και, έτσι, τα άτοµα συγκροτούνται ως 

οµάδες. Επιπλέον, η πρακτική των δηµόσιων εκδηλώσεων εµφανίζεται ως µια 

σηµαντική χωρική πρακτική µέσω της οποίας επανανοηµατοδοτείται η περιοχή και τα 

χαρακτηριστικά της, ενώ ταυτόχρονα αµφισβητούνται τα κυρίαρχα νοήµατα για 

αυτήν. 

 

                                                
1 Εξαίρεση σε αυτό αποτελούν περιπτώσεις στις οποίες οι συνθήκες απαιτούν την άδεια από 
τις αρχές. Ένα τέτοιο παράδειγµα είναι η εκδήλωση διαµαρτυρίας που πραγµατοποιήθηκε 
µετά την επέµβαση της αστυνοµίας στην πλατεία Φανερωµένης που αναφέρθηκε παραπάνω. 
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Ωστόσο, η αύξηση των εκδηλώσεων των ο µάδων που οργανώνονται από τα κάτω 

συµβαίνει µέσα σε µια περίοδο κατά την οποία παρατηρείται µια γενικότερη αύξηση 

των διαφόρων καλλιτεχνικών, πολιτιστικών, κοινωνικών, αλλά και πολιτικών 

εκδηλώσεων, στο δηµόσιο χώρο της Παλιάς Λευκωσίας, οι οποίες οργανώνονται και 

πραγµατοποιούνται από δηµόσιους και ιδιωτικούς φορείς, από πολιτικές ή µη-

κυβερνητικές οργανώσεις, αλλά και από εταιρίες που δραστηριοποιούνται στην πόλη. 

Οι εκδηλώσεις αυτές µπορεί να πραγµατοποιούνται στους ίδιους –ή σε κοντινούς– 

χώρους µε αυτές που οργανώνονται από τα κάτω, αλλά έχουν πολύ διαφορετικό 

χαρακτήρα, που συχνά περιλαµβάνει στοιχεία τα οποία είναι αντίθετα µε αυτά που 

προωθεί η από τα κάτω δραστηριοποίηση. Η γενικότερη, λοιπόν, αύξηση των 

εκδηλώσεων στο δηµόσιο χώρο της εντός των τειχών πόλης εκφράζει διαφορετικές 

τάσεις και προθέσεις. Δηλαδή, ενώ εκφράζει την ανάπτυξη ενός ενδιαφέροντος προς 

τις ιστορικές και πολιτισµικές ιδιαιτερότητες τ ης, µέχρι τότε, παραµεληµένης 

κεντρικής και ιστορικής περιοχής, την ίδια στιγµή εκφράζει και την παράλληλη 

ανάπτυξη του επενδυτικού ενδιαφέροντος, το οποίο προωθεί τη διαδικασία 

εξευγενισµού και εµπορευµατοποίησης της περιοχής, προσκαλώντας περισσότερο 

κόσµο και συµβάλλοντας στη σταδιακή αλλαγή της σύνθεσης των οµάδων που την 

κατοικούν και τη χρησιµοποιούν. Αυτή η διαδικασία αστικού µετασχηµατισµού 

Εικόνα 1: Διαφηµιστικά banner στην ιστοσελίδα της εταιρίας «Ledra Properties» 
(www.lerdaproperties.com) που προωθούν και διαφηµίζουν τους διαθέσιµους προς 
ενοικίαση χώρους στην εντός των τειχών πόλη τους οποίους διαχειρίζεται η εταιρία. Στο 
πρώτο banner (µεγάλη φωτογραφία µε το λογότυπο του «LeΔra properties») παρουσιάζεται 
η Παλιά Πόλη ως ένας εξιδανικευµένος και αισθητικοποιηµένος χώρος διαµονής («Ζώντας 
στην εσωτερική περίκλειστη πόλη της Λευκωσίας»). Στο δεύτερο (µικρό πάνω δεξιά) 
παρουσιάζει ενδιαφέρον η χρήση του χάρτη της περιοχής στον οποίο απουσιάζει η Πράσινη 
Γραµµή σε αντίθεση µε τον κυρίαρχο και επίσηµο τρόπο παρουσίασης της περιοχής στο 
χάρτη και στις δύο πλευρές της γραµµής. 
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ξεκινάει την περίοδο µετά την ένταξη της Κύπρου στην Ε.Ε., αλλά, από το 2009 και 

µετά, διευρύνεται περιλαµβάνοντας διάφορες εκφράσεις της «ανάπτυξης» της παλιάς 

πόλης, που συµπεριλαµβάνουν την αναπαλαίωση κτιρίων και την εµπορική 

εκµετάλλευση χώρων της περιοχής, που µετατρέπονται σε ακριβές κατοικίες, 

σύγχρονα καταστήµατα και γραφεία, έχοντας ως αποτέλεσµα την αύξηση της αξίας 

της γης.  

Οπότε, ενώ το ενδιαφέρον για την Παλιά Λευκωσία, που αντανακλάται σε αυτού του 

είδους τις εκδηλώσεις, περιλαµβάνει την εκτίµηση της ιδιαιτερότητας της περιοχής, 

δηλαδή του «ιδιαίτερου χαρακτήρα» της σε σχέση µε τις αστικοποιηµένες κ αι 

ανεπτυγµένες περιοχές εκτός των τειχών, παράλληλα εκφράζει και µια νοσταλγία για 

την «Παλιά Πόλη» και το «ιστορικό κέντρο» της Κυπριακής πρωτεύουσας, που 

παρουσιάζεται να απειλείται από την αλλοίωση που προκαλεί η παρουσία 

περιθωριακών ο µάδων. Έτσι, παράλληλα µε το ενδιαφέρον για την περιοχή, που 

προσκαλεί νέες χρήσεις και νέους κατοίκους που την «εξευγενίζουν» και προωθούν 

την «ανάπτυξή» της, παρατηρείται και µια τάση αισθητικοποίησης της, στην οποία 

συµβάλουν τόσο οι εκδηλώσεις, όσο και τα διάφορα δηµοσιεύµατα και φωτογραφικά 

αφιερώµατα, κυρίως στις νέες free press εφηµερίδες που αρχίζουν να κυκλοφορούν 

την ίδια εποχή (Εικ. 2). Οι περισσότερες από τις εκδηλώσεις που αρχίζουν να 

εµφανίζονται την εποχή αυτή πραγµατοποιούνται µε την άδεια ή και την υποστήριξη 

των δηµοτικών αρχών και χρησιµοποιούν κεντρικούς χώρους της πόλης, όπως την 

πλατεία Ελευθερίας, την πλατεία Φανερωµένης και το τέρµα της οδού Λήδρας. 

Συγκεκριµένα, η έξαρση των δηµόσιων εκδηλώσεων, την περίοδο µεταξύ 

Φθινοπώρου 2009 και άνοιξης 2010,  προκαλεί εντύπωση στους κατοίκους και 

αυτούς/τές που συχνάζουν στην Παλιά Πόλη. Το παρακάτω σχόλιο, ενός 

πληροφορητή µου, είναι ενδεικτικό: 

«Παίζουν τόσα πολλά πράγµατα χτες και σήµερα! Είναι απίστευτο... δεν ξέρεις 
που να πρωτοπάς, είναι φοβερό αυτό για τη Λευκωσία!» 

(Γιάννης, 35 χρονών, Μάρτιος του 2010) 

Ως παραδείγµατα των κυριότερων εκδηλώσεων που πραγµατοποιούνται την περίοδο 

αυτή, και αντανακλούν την έξαρση της πρακτικής, θα µπορούσαµε να αναφέρουµε. 

τις εκδηλώσεις υπό την αιγίδα του Δήµου, όπως τη σειρά µουσικών και πολιτιστικών 

εκδηλώσεων µε τίτλο Νύχτες Καλοκαιριού που πραγµατοποιούνται σε διάφορους 

χώρους της Παλιάς Λευκωσίας (µεταξύ αυτών και την πλατεία Φανερωµένης), τα 
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διάφορα φιλανθρωπικά (ή καθαρά κερδοσκοπικά) παζάρια που πραγµατοποιούνται 

ιδιαίτερα την περίοδο των γιορτών, όπως και µια χαρακτηριστική εκδήλωση µε τίτλο 

Χρώµα στην Πλατεία, η οποία περιλάµβανε τη διακόσµηση µε γκραφίτι των 

παραπετασµάτων που είχαν µπει στην πλατεία Ελευθερίας στην αρχή των έργων 

ανάπλασής της και διοργανώθηκε µε την άδεια του δήµου και την υποστήριξη 

διαφόρων εταιριών. Επιπλέον, µπορούµε να αναφέρουµε ως παράδειγµα και τις 

εκδηλώσεις διαφόρων Μ.Κ.Ο. που ασχολούνται µε δι-κοινοτικά προγράµµατα για 

την ειρήνη, συχνά µε τη χρηµατοδότηση του UNDP και του USAID, και 

πραγµατοποιούνται και στις δύο πλευρές της περιτειχισµένης πόλης. Μια τέτοια 

µουσική εκδήλωση ήταν το EarthDance, που έλαβε χώρα στην πλατεία του 

κεντρικού Τζαµιού Selimye (πρώην καθεδρικός ναός Αγία Σοφίας), στη βόρεια 

πλευρά της πόλης.  

 

 

 

 

 

 

 

 

 

Τέλος, θα πρέπει να αναφέρουµε και τις πολιτικές εκδηλώσεις που διοργανώνονται 

από το κίνηµα για την επανένωση. Το κίνηµα αυτό αποτελεί τη µετεξέλιξη του δι-

κοινοτικού κινήµατος, το οποίο από την εποχή του ανοίγµατος των οδοφραγµάτων 

και τη δυνατότητα της ελεύθερης συνάντησης ατόµων και οργανώσεων των δύο 

πλευρών, σταµάτησε να βρίσκεται υπό την άµεση αιγίδα των Ηνωµένων Εθνών και 

εν µέρει ανεξαρτητοποιήθηκε, αφού ξεκίνησε να διοργανώνει από µόνο του 

εκδηλώσεις και κινητοποιήσεις, αποκτώντας, έτσι, περισσότερο από τα κάτω 

χαρακτηριστικά. Ενδεικτικό της εξέλιξης του δι-κοινοτικού κινήµατος προς την 

επανένωση είναι και το ιστολόγιο «Επανένωση» (www.epanenosi.com), που ξεκίνησε 

τη λειτουργία του µε µέλη και από τις δύο κοινότητες στα τέλη του 2009. Πολλές από 

Εικόνα 2:  Εξώφυλλο της «free press» εφηµερίδας 
«CITY», στο οποίο παρουσιάζεται το κεντρικό 
άρθρο του συγκεκριµένου τεύχους (Οκτώβριος 
2009). Το άρθρο αυτό είναι µια παρουσίαση της 
«άγνωστης» Παλιάς Λευκωσίας, όπως φαίνεται και 
από τον τίτλο: «Από τη Λήδρα στη Λευκωσία: 
Άγνωστες διαδροµές εντός των τειχών». 
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τις εκδηλώσεις του κινήµατος πραγµατοποιήθηκαν την εποχή εκείνη στην αίθουσα 

«Ειρήνη», του ε/Κυπριακού Δήµου Λευκωσίας, που βρίσκεται στο τέρµα της οδού 

Λήδρας και δίπλα στο σηµείο διέλευσης, το οποίο είχε ανοίξει το 2008 κάτω από την 

πίεση του ίδιου κινήµατος. Μια χαρακτηριστική τέτοια δι-κοινοτική εκδήλωση   

πραγµατοποιήθηκε τον Σεπτέµβρη του 2009 και αφορούσε στην απονοµή φόρου 

τιµής στα άτοµα που, δείχνοντας θάρρος, βοήθησαν ανθρώπους από την άλλη πλευρά 

εν καιρό πολέµου. Τέλος, στις εκδηλώσεις του κινήµατος για την επανένωση θα 

πρέπει να κατατάξουµε και αυτές που διοργανώνονται από την «Πλατφόρµα ε/κ και 

τ/κ Εκπαιδευτικών», όπως τους «Δι-κοινοτικούς Περίπατους», τις ξεναγήσεις στις 

δύο πλευρές της Παλιάς Πόλης που ξεκίνησαν από το σηµείο διέλευσης 

Λήδρας/Lokmaci.  

Είναι σηµαντικό να αναφέρουµε πως από την εκλογή της αριστερής Ελένης Μαύρου, 

στη θέση του Δηµάρχου της ε/Κυπριακής Λευκωσίας το 2008, ο δήµος εφαρµόζει µια 

πολιτική που προωθεί και διευκολύνει την οργάνωση εκδηλώσεων στην Παλιά 

Λευκωσία, ως ένα µέτρο αναζωογόνησης της παραµεληµένης εντός των τειχών πόλης 

µέσω του οποίου στοχεύει στο να προσελκύσει κόσµο στην περιοχή.  

«Από την πρώτη χρονιά ξεκινήσαµε εκδ ηλώσεις στις γειτονιές της πόλης το 
καλοκαίρι. Παραδοσιακά στην Κύπρο  το καλοκαίρι ο  κόσµος ήταν έξω στις 
αυλές, τους δρόµους, τις πλατείες και µε τέτοιες εκδηλώσεις καταφέραµε να τον 
ξαναβγάλουµε έξω. Τα τελευταία δύο χρόνια όµ ως υπάρχει και µια αύξηση 
γενικότερη των εκδηλώσεων και όχι µόνο το καλοκαίρι, γιατί κινούνται και από 
µόνοι τους οι άνθρωποι, έτσι θέλουµε να δώσουµε ώθηση στις δυνάµεις που 
υπήρχαν ήδη στην πόλη και γι’ αυτό θέλουµε να δίνουµε άδειες για εκδηλώσεις. 
Πριν δύο-τρία χρόνια δεν γίνονταν τέτοια πράγµατα, ο  κόσµος δεν θα πήγαινε 
παλιά σε κάτι τέτοιο, όµως αλλάζουν τα πράγµατα και αυτό είναι που  θέλουµε 
κι εµείς!»  

(Ελένη Μαύρου, Δήµαρχος Λευκωσίας [ε/κ]:  
Απόσπασµα από συνέντευξη που µου παραχώρησε στις 20/01/2010) 

Μέσα σε αυτό το κλίµα, µιας γενικότερης διάδοσης της πρακτικής των δηµόσιων 

εκδηλώσεων, οι οµάδες που οργανώνονται από τα κάτω βρίσκουν πρόσφορο έδαφος 

για την ανάπτυξη των διαφορετικών τους χαρακτηριστικών, αλλά και για τη διάνοιξη 

νέων πεδίων διεκδίκησης στον αστικό δηµόσιο χώρο. Οι εκδηλώσεις αυτών των 

οµάδων διαφοροποιούνται από τις υπόλοιπες, αφενός, γιατί προωθούν τη λογική της 

αυτο-οργάνωσης και του DIY (κάντο µόνος σου), και αφετέρου, γιατί πολλές από 

αυτές, όπως τα Street Party στη Φανερωµένη, πραγµατοποιούνται χωρίς την επίσηµη 
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άδεια των δηµοτικών αρχών και της Αστυνοµίας2 ακολουθώντας τη λογική της 

άµεσης δράσης. Το θέµα της άδειας για τις δηµόσιες εκδηλώσεις, αλλά και η 

επιτήρηση της πραγµατοποίησης τους από την αστυνοµία, αναδεικνύεται, µέσω της 

λογικής της άµεσης δράσης, ως πεδίο διαπραγµάτευσης µεταξύ των οµάδων και των 

αρχών, του δικαιώµατος της χρήσης των δηµόσιων χώρων από τους πολίτες. 

Παράλληλα, όµως, µια τέτοια διαπραγµάτευση αφορά και τα νοήµατα που λαµβάνει 

ο δηµόσιος χώρος µέσω της πρακτικής των δηµόσιων εκδηλώσεων, αλλά και τις 

αντιστάσεις άλλων κοινωνικών οµάδων που δρουν προς τη διατήρηση των κυρίαρχων.  

Όπως µου ανέφερε µια πληροφορήτριά µου, η οποία διατηρούσε σχέσεις µε τις 

δηµοτικές αρχές λόγω τις δουλειάς της – που ήταν η διοργάνωση και παραγωγή 

καλλιτεχνικών και πολιτιστικών εκδηλώσεων, η Δήµαρχος της είχε πει στις αρχές του 

2010 πως δεχόταν πιέσεις από διάφορες πλευρές για να µην δίνει τόσες άδειες για 

εκδηλώσεις, όµως εκείνη αντιδρούσε, αφού ήθελε να γίνονται τέτοια πράγµατα στην 

πόλη. Η ανεπίσηµη δήλωση της δηµάρχου στη συζήτηση που είχαν µεταξύ τους ήταν: 

«Μα κύριε ελέησον, εµ είς θέλουµεν να γίνονται τέθκια πράµατα στην πόλη αλλά 

αντιδρούν διάφοροι, τι εν να κάµω!».  

5.2.	  Εδραίωση	  της	  από	  τα	  κάτω	  δραστηριοποίησης:	  Τέσσερις	  κατευθύνσεις	  	  

Η ανάπτυξη των δραστηριοτήτων που έχουµε περιγράψει µέχρι αυτό το σηµείο  

συνεχίζεται στην Παλιά Λευκωσία µέχρι και το 2011. Η τελευταία αυτή περίοδος 

χαρακτηρίζεται, αφενός, από την εδραίωση στην περιοχή εντός των τειχών κάποιων 

οµάδων και δράσεων, και αφετέρου, από την εµφάνιση νέων ο µάδων και 

πρωτοβουλιών που οργανώνονται από τα κάτω. Η ανάπτυξη των από τα κάτω 

δράσεων τη συγκεκριµένη περίοδο κινείται προς τέσσερις βασικές κατευθύνσεις, οι 

οποίες, παρότι είχαν αρχίσει να σχηµατίζονται από τα προηγούµενα χρόνια, περνάνε 

τότε σε µια φάση κορύφωσης. Ως πρώτη κατεύθυνση περιγράφουµε τη συνέχιση της 

                                                
2 Για την πραγµατοποίηση µιας εκδήλωσης στο δηµόσιο χώρο της πόλης που περιλαµβάνει 
µουσική που παράγεται από ηλεκτρονικά µέσα - ηχεία (µεγάφωνα), χρειάζεται, εκτός από την 
επίσηµη άδεια των δηµοτικών αρχών για τη χρήση του χώρου, και η επίσηµη άδεια από τον 
Έπαρχο για τη χρήση των ηχείων - µεγαφώνων. Η άδεια από τον Έπαρχο µου παρουσιάστηκε 
από τους πληροφορητές µου ως ένα αποικιακό κατάλοιπο στον κρατικό µηχανισµό που 
ούτως ή άλλως δεν του δίνεται µεγάλη σηµασία µιας και, συνήθως, αν πάρει κανείς την άδεια 
του δήµου είναι σαν να έχει πάρει και την άδεια από τον Έπαρχο και δεν δηµιουργείται 
πρόβληµα. Σηµαντικό επίσης είναι ότι από  τη στιγµή που  µια εκδήλωση παίρνει την άδεια 
του δήµου, τότε ειδοποιείται και η Αστυνοµία, η οποία επιτηρεί συνήθως την εκδήλωση όπως 
και την τήρηση του χρονικού πλαισίου για το οποίο έχει παρθεί η  άδεια (συνήθως µέχρι τις 
10 ή τις 11 το βράδυ). 
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διεκδίκησης της πλατείας Φανερωµένης, ως δεύτερη, την περαιτέρω εκδήλωση της 

αντιπαλότητας µεταξύ των ο µάδων και των πολιτικών οργανώσεων που 

δραστηριοποιούνται στην Παλιά Λευκωσία και αυτών µε αντίθετα πολιτικά 

χαρακτηριστικά που συγκεντρώνονται γύρω από το ακροδεξιό κόµµα Ε.ΛΑ.Μ.. Ως 

τρίτη κατεύθυνση περιγράφουµε την ανάπτυξη της τάσης των από τα κάτω δηµόσιων 

εκδηλώσεων που, δείχνοντας ένα αυξηµένο ενδιαφέρον προς την έννοια του δηµόσιου 

χώρου και του δικαιώµατος στη χρήση του, συνδέονται µε την παράδοση των 

σύγχρονων κινηµάτων πόλης. Τέλος, ως τέταρτη κατεύθυνση περιγράφουµε την 

ανάπτυξη της συνεργασίας µεταξύ των δύο πλευρών της Λευκωσίας, που εκφράζεται 

µε την αύξηση των κοινών πολιτικών και πολιτιστικών δραστηριοτήτων και 

εκδηλώσεων, που λειτουργούν σαν να διαπερνούν την πράσινη-διαχωριστική γραµµή. 

5.2.1.	  Συνέχιση	  της	  διεκδίκησης	  της	  πλατείας	  Φανερωμένης	  

Η πρώτη κατεύθυνση αφορά, λοιπόν, τη συνέχιση της διεκδίκησης της πλατείας 

Φανερωµένης τόσο µέσω της καθηµερινής παρουσίας στο χώρο των ατόµων και 

οµάδων που συνδέονται µε αυτή, όσο και µέσω περιοδικών εκδηλώσεων και πάρτυ, 

που από την αρχή αποτελούν ένα σηµαντικό µέρος της πολιτιστικής δραστηριότητας 

που αναπτύσσεται στην περιοχή από τα κάτω. Ως κεντρικό σηµείο της διεκδίκησης 

της πλατείας παρουσιάζεται η διαπραγµάτευση των νοηµάτων για την πλατεία και το 

δηµόσιο χώρο, που φέρνει τα άτοµα και τις ο µάδες που συχνάζουν εκεί σε 

αντιπαραθέσεις µε τις αρχές, τα µέσα µαζικής ενηµέρωσης, την εκκλησία και άλλες 

οµάδες που διεκδικούν την περιοχή, αναδεικνύοντας την πλατεία σε ένα 

αµφισβητούµενο χώρο. Στη δραστηριότητα που αναπτύσσεται στην κεντρική πλατεία 

της νότιας πλευράς της Παλιάς Πόλης δεν θα αναφερθούµε περισσότερο εδώ, γιατί 

θα αποτελέσει το κύριο αντικείµενο ανάλυσης του επόµενου µέρους της διατριβής. 

Στο σηµείο αυτό, ωστόσο, αξίζει να αναφέρουµε πως καθώς κατά την περίοδο 2010-

2011 εδραιώνεται η παρουσία των νεαρών ατόµων και των ο µάδων στην πλατεία 

λόγω της αύξησης του κόσµου που χρησιµοποιεί την πλατεία σε καθηµερινή βάση 

και λόγω της αύξησης των εκδηλώσεων3, αυξάνονται και οι αντιδράσεις των αρχών, 

                                                
3  Χαρακτηριστικά αναφέρουµε πως την περίοδο 2010-2011 πραγµατοποιήθηκαν στην 
πλατεία Φανερωµένης πάνω από  δέκα δη µόσιες εκδηλώσεις, πάρτυ και φεστιβάλ, που 
οργανώθηκαν από  τις ο µάδες που  δραστηριοποιούνταν στην πλατεία. Αξίζει επίσης να 
αναφέρουµε πως ανάµεσα σε αυτές τις εκδηλώσεις των ίδιων οµάδων περιλαµβάνονται τόσο 
περιπτώσεις χωρίς την άδεια των αρχών, όσο και περιπτώσεις οργανωµένων και 
δηµοσιοποιηµένων πολυήµερων φεστιβάλ (µε συναυλίες, προβολές κ .α.) που  είχαν την 
επίσηµη άδεια των αρχών. 
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της εκκλησίας, και άλλων κοινωνικών και πολιτικών οµάδων προς το χαρακτήρα που 

αποκτούσε ο  χώρος της πλατείας και της γύρω περιοχής. Οι αντιδράσεις αυτές 

συνδέονται, παράλληλα, και µε την προώθηση του εξευγενισµού και της οικονοµικής 

ανάπτυξης της περιοχής εντός των τειχών, στο πλαίσιο της οποίας η δραστηριότητα 

στην κεντρική πλατεία Φανερωµένης παρουσιάζεται ως εµπόδιο. 

5.2.2.	  Συνέχιση	  της	  αντι-‐φασιστικής	  δράσης	  στην	  Παλιά	  Λευκωσία	  

Η δεύτερη κατεύθυνση που παίρνει η από τα κάτω δραστηριοποίηση είναι η συνέχιση 

της αντιπαλότητας που ξεκίνησε µε τη µεγάλη αντι-φασιστική πορεία που 

πραγµατοποιήθηκε στα τέλη του 2009. Η συνέχιση της αντι-φασιστικής δράσης 

έρχεται ως επακόλουθο της ανάπτυξης των δράσεων των ακροδεξιών, σε επίσηµο και  

σε ανεπίσηµο επίπεδο, και της διεκδίκησης πιο έντονης παρουσίας στο δηµόσιο χώρο 

της Λευκωσίας και των άλλων πόλεων της νότιας Κύπρου. Η αντιπαλότητα µεταξύ 

των δύο πλευρών εκφράζεται έντονα στο δρόµο εκείνη την εποχή σε διάφορες 

κινητοποιήσεις, κατά τις οποίες οι  δύο πλευρές βρίσκονται αντιµέτωπες, αλλά και 

στους τοίχους και τις άλλες επιφάνειες της πόλης, όπου αναπτύσσεται ένας «πόλεµος 

ορατότητας» των συνθηµάτων και των συµβόλων των δύο πλευρών. Από τη µια 

πλευρά, οι ακροδεξιές οµάδες φαίνεται να διεκδικούν την Παλιά Λευκωσία λόγω της 

ιστορικότητάς της, που τη συνδέει µε τον αντι-αποικιακό αγώνα της ΕΟΚΑ για την 

ένωση της Κύπρου µε την Ελλάδα και, κατ’ επέκταση, µε την ελληνικότητα του 

νησιού και των Κυπρίων. Από την άλλη πλευρά, οι  οµάδες που δραστηριοποιούνται 

από τα κάτω επιχειρούν να υπερασπιστούν τη διαφορετικότητα της εντός των τειχών 

περιοχής, όπως αυτή διαµορφώνεται εκείνη την εποχή τόσο από την παρουσία των 

µεταναστών κατοίκων της περιοχής, όσο και από την αύξηση της πολιτικής 

δραστηριότητας των αντι-εθνικιστικών και δι-κοινοτικών οµάδων που µετατρέπει την 

Παλιά Λευκωσία σε ένα κοινό χώρο δραστηριοποίησης διαµέσου της διαχωριστικής 

γραµµής. Κυρίαρχο χαρακτηριστικό της αντιπαλότητας µεταξύ αυτών των ο µάδων 

είναι, δηλαδή, οι  χωρικές διαστάσεις που αυτή λαµβάνει µε επίκεντρο την Παλιά 

Λευκωσία. Έτσι, αφενός έχουµε τις προσπάθειες των ο µάδων, που 

δραστηριοποιούνται στην περιοχή από τα κάτω, για τη διατήρηση της 

νοηµατοδότησης των τειχών της πόλης ως τα χωρικά και συµβολικά όρια µεταξύ των 

δικών τους αντιλήψεων περί του «εαυτού» και του «άλλου», ενώ αφετέρου, την ίδια 

περίοδο εντείνονται οι  προσπάθειες των ακροδεξιών ο µάδων να αµφισβητήσουν 

έµπρακτα τα όρια που οι αντίθετες οµάδες υπερασπίζονται. 
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Η κλιµάκωση της αντιπαλότητας αυτήν την περίοδο κορυφώθηκε όταν ακροδεξιές 

οργανώσεις επιχείρησαν τη διοργάνωση πορείας στη Λευκωσία, «Κατά της Κατοχής, 

των Οδοφραγµάτων, των Τούρκων εποίκων και λαθροµεταναστών», στις 13 Μαϊου 

του 2011, µε στόχο την κατάληξή τους στην εκκλησία της Φανερωµένης εντός των 

τειχών. 

«ΕΝΑΝΤΙΟΝ ΤΗΣ ΚΑΤΟΧΗΣ ΤΗΣ ΠΑΤΡΙΔΑΣ, 
ΕΝΑΝΤΙΟΝ ΤΟΥ ΕΠΟΙΚΙΣΜΟΥ ΑΠΟ ΤΟΥΡΚΟΥΣ ΚΑΙ 
ΛΑΘΡΟΜΕΤΑΝΑΣΤΕΣ, 
ΕΝΑΝΤΙΟΝ ΤΗΣ ΕΘΝΟΔΙΑΛΥΤΙΚΗΣ ΠΟΛΙΤΙΚΗΣ ΤΩΝ ΟΔΟΦΡΑΓΜΑΤΩΝ 
όχι στην ισλαµοποίηση της πατρίδας 
όχι στην προνοµιακή µεταχείριση των τουρκοκυπρίων 
εφαρµογή ισοπολιτείας και ισονοµίας 
όχι στην φιλολαθροµεταναστευτική πολιτική της κυβέρνησης 
ΜΕΣΩ ΤΩΝ ΟΔΟΦΡΑΓΜΑΤΩΝ ΟΙ ΤΟΥΡΚΟΙ ΜΑΣ ΔΙΟΧΕΤΕΥΟΥΝ ΤΟ 
ΕΓΚΛΗΜΑ ΚΑΙ ΤΑ ΝΑΡΚΩΤΙΚΑ, ΟΙ ΓΡΑΙΚΥΛΟΙ ΑΙΜΟΔΟΤΟΥΝ ΤΟΝ 
ΑΤΤΙΛΑ. ΝΑ ΚΛΕΙΣΟΥΝ ΤΑ ΟΔΟΦΡΑΓΜΑΤΑ, ΣΚΟΤΩΝΟΥΝ ΤΑ ΠΑΙΔΙΑ 
ΜΑΣ!» 

(Απόσπασµα από ανακοίνωση από το Κίνηµα Ελληνικής Αντίστασης 
[ΚΕΑ], που δηµοσιεύτηκε τον Απρίλιο του 2011 στην ηλεκτρονική  

σελίδα: www.antistasi.org)  

Η ανακοίνωση εθνικιστών και ακροδεξιών πορείας µε προορισµό την πλατεία 

Φανερωµένης ήρθε ως συνέχεια των γεγονότων που είχαν πραγµατοποιηθεί στη 

Λάρνακα τον προηγούµενο χρόνο, όταν, δηλαδή, η διοργάνωση δύο αντίθετων 

εκδηλώσεων την ίδια µέρα οδηγήθηκε σε σύγκρουση. Οι τραυµατισµοί αντι-

φασιστών από ακροδεξιούς και οι  συλλήψεις τους από την αστυνοµία στη Λάρνακα 

έδωσαν, καθώς φαίνεται, µια αίσθηση ανωτερότητας στις ακροδεξιές οµάδες, γεγονός 

που οδήγησε σε µια περίοδο έντασης των προκλήσεων και των επιθέσεών τους στην 

περιοχή της Παλιάς Λευκωσίας. Η σύγκρουση στην Λάρνακα έλαβε χώρα τον 

Νοέµβριο του 2010, όταν, µε απόφαση της οργάνωσης ΚΙΣΑ, µεταφέρθηκε το 

αντιρατσιστικό φεστιβάλ Rainbow4 από τη Λεµεσό στη Λάρνακα, ως απάντηση στην 

πορεία «κατά της λαθροµετανάστευσης», την οποία είχαν καλέσει στην Λάρνακα οι 

εθνικιστικές και ακροδεξιές οργανώσεις «Κίνηµα Ελληνικής Αντίστασης» (ΚΕΑ), 

                                                
4 Το φεστιβάλ «Rainbow» είναι µία από τις κεντρικές και µεγαλύτερες εκδηλώσεις της ΚΙΣΑ, 
η οποία διοργανώνεται επίσηµα, µε την υποστήριξη κρατικών και διεθνών φορέων και 
οργανισµών, επί δεκατρία χρόνια. «Εµείς αντιστεκόµαστε στο ρατσισµό που µόνο το φόβο και 
το µίσος παράγει. Το 13ο Φεστιβάλ Rainbow θα πραγµατοποιηθεί την Κυριακή 31 Οκτωβρίου 
2010 στο Δηµοτικό Κήπο Λευκωσίας (CYTA) από τις 11:00 µέχρι 17:00 και την Παρασκευή 5 
Νοεµβρίου 2010 στην Εξέδρα Παραλίας της Λάρνακας (Φοινικούδες) από τις 17:00 µέχρι 
22:00» (Από την ιστοσελίδα της Οργάνωσης ΚΙΣΑ: 
http://www.kisa.org.cy/EN/activities/cultural_events/659.html). 
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«Παγκύπριο Αντικατοχικό Κίνηµα» (ΠΑΚ) και «Κίνηση για τη Σωτηρία της 

Κύπρου». Η απόφαση να µεταφερθεί το φεστιβάλ στη Λάρνακα φαίνεται πως ήταν, 

τελικά, µια λάθος απόφαση της ΚΙΣΑ. Όπως αποδείχτηκε, τ ο γεγονός ότι οι 

περισσότερες οµάδες και άτοµα που συµµετείχαν και στήριξαν το φεστιβάλ ήταν από 

άλλη πόλη (δηλαδή ήταν κυρίως οι οµάδες που δραστηριοποιούνται στη Λευκωσία), 

τοποθέτησε τους συµµετέχοντες στο φεστιβάλ σε µειονεκτική θέση. Όταν οι  δύο 

πλευρές βρέθηκαν τελικά αντιµέτωπες, µετά από προσπάθεια ατόµων του φεστιβάλ 

να ανακόψουν την πορεία των εθνικιστών, οι  ο µάδες από τη Λευκωσία δεν ήταν 

προετοιµασµένες για να προστατεύσουν την εκδήλωσή τους από τις προκλήσεις και 

επιθέσεις που δέχτηκαν τόσο από τις οµάδες νεαρών που συµµετείχαν στην πορεία 

«κατά της λαθροµετανάστευσης», όσο και από την αστυνοµία της Λάρνακας, που 

από την αρχή έδειξε πως σκοπός της ήταν να φροντίσει για την πραγµατοποίηση της 

νόµιµης πορείας των ακροδεξιών και όχι για την αποφυγή επεισοδίων. Αποτέλεσµα 

της σύγκρουσης αυτής ήταν και οι  τραυµατισµοί από τις επιθέσεις των ακροδεξιών, 

αλλά και οι προσαγωγές από την αστυνοµία, αποκλειστικά όµως από την πλευρά των 

συµµετεχόντων στο φεστιβάλ. Ένας από τους τραυµατισµούς, µάλιστα, ήταν πολύ 

σοβαρός. Οµάδες νεαρών, που περίµεναν στους δρόµους γύρω από το σηµείο, 

επιτίθεντο σε άτοµα του φεστιβάλ που προσπαθούσαν να εγκαταλείψουν το σηµείο 

µετά την κλιµάκωση της αντιπαράθεσης. Μια τέτοια ο µάδα επιτέθηκε σε έναν 

τ/Κύπριο µουσικό, που συµµετείχε στο µουσικό πρόγραµµα του φεστιβάλ, 

τραυµατίζοντάς τον σοβαρά µε µαχαίρι στην κοιλιά 5 . Ο Deniz, επέστρεψε 

τραυµατισµένος στο χώρο του φεστιβάλ και αµέσως µεταφέρθηκε στο νοσοκοµείο 

Λάρνακας διαφεύγοντας τον κίνδυνο. Ακόµα και αν ο  Deniz υποστήριξε πως αυτοί 

που του επιτέθηκαν δεν φάνηκαν να κατάλαβαν πως ήταν τ/Κύπριος, γιατί αλλιώς, 

όπως χαρακτηριστικά είπε αργότερα, «δεν ξέρω αν θα ήµουν ζωντανός», το 

περιστατικό αυτό, σύµφωνα µε πολλούς αντι-φασίστες, «έδειξε καθαρά ποιους έχουµε 

απέναντί µας». 

                                                
5 Παρά τη σοβαρότητα του περιστατικού, ο τραυµατισµός δεν έτυχε της προβολής που θα του 
άρµοζε από  τα ε/Κυπριακά Μ.Μ.Ε., τα οποί α τον αναφέρανε στα δελτία ειδήσεων, αλλά 
χωρίς να του δώσουν ιδιαίτερη σηµασία. Αντίθετα, τα τ/Κυπριακά Μ.Μ.Ε. (όπως θα έκαναν 
και τα ε/Κυπριακά αν ο τραυµατίας ήταν «δικός τους») το προβάλανε έντονα, τονίζοντας τον 
εθνικιστικό χαρακτήρα της επίθεσης και δηµιουργώντας αρνητικό κλίµα για την «άλλη» 
πλευρά, παρά το γεγονός ότι ο µουσικός που τραυµατίστηκε δήλωσε επίσηµα πως δεν ήξεραν 
ότι ήταν τ/Κύπριος. 
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Η ανακο ίνωση για πορεία στην πλατεία Φανερωµένης αντιµετωπίστηκε ως ευθεία 

πρόκληση τόσο από τον κόσµο της πλατείας, όσο και από όλες τις ο µάδες και 

οργανώσεις που συνθέτουν το αντι-φασιστικό κίνηµα της Λευκωσίας. Έτσι, αµέσως 

µετά την ανακοίνωση της πορείας πραγµατοποιούνται συνελεύσεις, στις οποίες 

συµµετέχουν διάφορα άτοµα και οµάδες της Παλιάς Λευκωσίας, για να αποφασιστεί 

ο τρόπος αντίδρασης. Αν και στις συνελεύσεις είναι εµφανές το «µούδιασµα» που 

υπάρχει ακόµα στις σχέσεις µεταξύ των οµάδων, µετά τα γεγονότα της Λάρνακας, 

αποφασίζεται, µε πρωτοβουλία κόσµου της πλατείας και χωρίς την επίσηµη 

συµµετοχή των πολιτικών οµάδων και οργανώσεων, η διοργάνωση την ίδια µέρα στη 

Φανερωµένη «Πολυπολιτισµικής εκδήλωσης ενάντια σε κάθε είδους διακρίσεις και 

διαχωριστικές γραµµές». Η εκδήλωση λαµβάνει και την επίσηµη άδεια του δήµου 

Λευκωσίας, όπως και την ανεπίσηµη στήριξη της αριστερής δηµάρχου, η οποία, 

σύµφωνα µε πληροφορητές µου, ανέφερε στους διοργανωτές της εκδήλωσης πως δεν 

θέλει τους ακροδεξιούς στην πόλη. Παρά το γεγονός ότι η άδεια των αρχών είναι κάτι 

που οι  οµάδες που δρουν από τα κάτω δεν υποστηρίζουν, στην περίπτωση αυτή οι 

οµάδες της Παλιάς Λευκωσίας επιλέγουν να πάρουν την άδεια των δηµοτικών αρχών 

για την εκδήλωσή τους και, µε αυτόν τον τρόπο, να εκµεταλλευτούν την έµµεση 

στήριξη της Δηµάρχου Λευκωσίας απέναντι στη σοβαρή απειλή που αποτελούν 

(ιδιαίτερα µε τα γεγονότα της Λάρνακας) οι ακροδεξιές και εθνικιστικές οργανώσεις. 

Οι ανακοινώσεις των δύο πολιτικά αντίθετων εκδηλώσεων την ίδια µέρα προκαλούν 

το ενδιαφέρον των Μ.Μ.Ε., που σε δηµοσιεύσεις σε εφηµερίδες και στα δελτία 

ειδήσεων, αναφέρονται σε «σκηνικό πολέµου» που διαµορφώνεται στην Παλιά 

Λευκωσία. Ενώ το κλίµα είναι τεταµένο και καθώς πλησιάζει η ηµεροµηνία των 

εκδηλώσεων, η οµάδα που έχει αναλάβει τη διοργάνωση του φεστιβάλ στέλνει στο 

δήµο Λευκωσίας επιστολή (που ανακοινώνει και στο διαδίκτυο), µε την οποία 

δηλώνει την πρόθεσή της να αναβάλλει την εκδήλωσή της αν ο δήµος δεν επιτρέψει 

την πορεία των «ακραίων εθνικιστών».  

«Το Φεστιβάλ Φανερωµένης γίνεται µέσα στα πλαίσια πολλών άλλων 
εκδηλώσεων που γίνονται στον ίδιο χώρο ή και γενικότερα στο ιστορικό κέντρο 
της πόλης από εµ άς τους κατοίκους της εντός των τειχών πόλης και άλλες 
οργανώσεις που  δραστηριοποιούνται στη πόλη µας. (...) Με  αυτές τις 
εκδηλώσεις µας πιστεύουµε ότι έχουµε συµβάλει και εµείς στην αναζωογόνηση 
της εντός των τειχών πόλης της Λευκωσίας. (...) Επειδή ο  δικός µας στόχος 
είναι ειρηνικός και τελείως αντίθετος µε αυτό το κλίµα και δεν θα θέλαµε µε 
κανένα τρόπο να γίνουν οποιαδήποτε επεισόδια, τα οποία τους µόνους που  θα 
βλάψουν σε τελευταία ανάλυση είναι εµάς, τους κατοίκους της περιοχής, τους 
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επαγγελµατίες της περιοχής, τους εργαζόµενους στη περιοχή, τους µετανάστες 
και τους νεολαίους, που  έχουµε σαν σπίτι µας την Φανερωµένη, δηλώνουµε 
έτοιµοι να αναβάλουµε την εκδήλωση µας µε την προϋπόθεση ότι µπορείτε να 
µας διασφαλίσετε ότι αυτά τα ακραία στοιχεία που έχουν δείξει αυτές τις µέρες 
τη µισαλλοδοξία που  τους χαρακτηρίζει µε τις απειλές και τα ξενοφοβικά και 
ρατσιστικά συνθήµατα που  προβάλλουν, δεν θα τους επιτραπεί να έλθουν στην 
περιοχή να προκαλούν και να επιτίθενται σε µετανάστες, τουρκοκύπριους, 
νεολαίους και γενικά σε όσους νοµίζουν ότι δεν ταιριάζουν µε το χώρο της 
Φανερωµένης» 

Αποσπάσµατα από την ανακοίνωση της «οργανωτικής επιτροπής του 
«Φεστιβάλ Φανερωµένης» 

 
 

 

 

 

 

 

 

 

 

Το ΚΕΑ, του οποίου ο  πρόεδρος είχε δηλώσει τις προηγούµενες µέρες στην 

ιστοσελίδα Sigmalive πως στόχος του κινήµατος είναι «να καθαρίσουν τη 

Φανερωµένη από τη βροµ ιά»6, ανέβαλλε τελικά την πορεία στη Φανερωµένη κάτω 

από τις πιέσεις δήµου και αστυνοµίας, κατηγορώντας ό µως τη δήµαρχο και τις 

κρατικές αρχές για «αντιδηµοκρατικές και αντισυνταγµατικές µεθοδεύσεις»: 

«Προ των αντιδηµοκρατικών και αντισυνταγµατικών µεθοδεύσεων των 
κρατικών Αρχών και ιδίως της Δηµάρχου Λευκωσίας, µε τη χρήση προς τούτο 
παρακρατικών, αναρχικών και λαθροµεταναστών, και µετά την ενηµέρωση που 
έτυχε από την Αστυνοµία, ότι δεν θα επιτρεπόταν η πορεία να κατευθυνθεί προς 
τον ιερό ναό της Παναγίας Φανερωµένης, αλλά προς το Λήδρα Πάλας, και ενώ 
οι περιθωριακοί ακύρωσαν την παράνοµη αντισυγκέντρωσή τους, αποφασίζει 

                                                
6 Η δήλωση δηµοσιεύεται σε άρθρο του Κλεόπα Στυλιανού στην ιστοσελίδα sigmalive στις 
13/05/2011. Διαθέσιµο στην ηλ. διεύθυνση 
http://www.sigmalive.com/archive/simerini/news/local/382194    

Εικόνα 3:  Η αφίσα της «Πολυ-Πολιτισµικής 
Εκδήλωσης Φεστιβάλ Φανερωµένης» που 
οργανώθηκε  ως αντίδραση στην ανακοίνωση της 
πορείας των ακροδεξιών στις 13 Μαϊου 2011. 
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την αναστολή της προγραµµατισµένης, σήµερα, πορείας µε κατάληξη στην 
πλατεία Φανερωµένης στην Παλιά Λευκωσία»7 

Από την παραπάνω περιγραφή, της αντιπαλότητας µεταξύ των ο µάδων που 

αποτελούν το αντιφασιστικό κίνηµα της Λευκωσίας και των ακροδεξιών και ακραίων 

εθνικιστικών οργανώσεων κατά την περίοδο 2010-2011, παρατηρούµε πως καθώς οι 

οµάδες της Παλιάς Λευκωσίας εδραιώνουν την παρουσία τους στην περιοχή και 

προβάλλουν ανοιχτά τα χαρακτηριστικά τους, την ίδια στιγµή, οι  ο µάδες που 

αντιτίθενται σε αυτά τα κοινωνικά και πολιτικά χαρακτηριστικά εντείνουν τις 

προσπάθειές διεκδίκησης της περιοχής µε διάφορους τρόπους. Ενώ, λοιπόν, στόχος 

των ακροδεξιών και εθνικιστών είναι τα άτοµα που δραστηριοποιούνται και 

συχνάζουν στην Παλιά Λευκωσία, και συγκεκριµένα στην πλατεία Φανερωµένης, την 

ίδια στιγµή, όπως φαίνεται από την παραπάνω ανακοίνωσή της πορείας, επιτίθενται 

και στα ανοιχτά σηµεία διέλευσης ζητώντας να κλείσουν τα οδοφράγµατα γιατί 

«σκοτώνουν τα παιδιά» τους. Είναι ενδιαφέρουσα η απειλή που τέτοιες ο µάδες 

νιώθουν από τα περάσµατα της Πράσινης Γραµµής, διότι καθώς, κανένας θάνατος 

δεν έχει σηµειωθεί από το 2003 που άνοιξαν τα σηµεία διέλευσης (παρά µόνο ο 

τραυµατισµός του τ/Κύπριου µουσικού στη Λάρνακα από άτοµα που πρόσκεινται 

στις δικές τους ιδέες), θα µπορούσαµε να πούµε πως ο  θάνατος στον οποίον 

αναφέρονται δεν είναι ο  θάνατος ανθρώπων, αλλά ο  θάνατος της κυριαρχίας των 

δικών τους ιδεών και πρακτικών. Φαίνεται, δηλαδή, πως πολύ σωστά στοχεύουν στα 

ανοιχτά περάσµατα της διαχωριστικής γραµµής, γιατί σε αυτήν την αλλαγή οφείλεται 

η διαµόρφωση του οριακού χαρακτήρα της Παλιάς Λευκωσίας, όπως και η 

διαµόρφωση της οριακότητας της περιόδου την οποία περιγράφουµε. Η οριακότητα 

είναι µια κατάσταση η οποία απειλεί αυτές τις οµάδες και οργανώσεις, γιατί ήταν η 

αφορµή για τη διαµόρφωση των οµάδων αυτών που διεκδικούν µια νέα οριοθέτηση, η 

οποία ενώ ανοίγει τα όριά της για να συµπεριλάβει τ/Κύπριους, την ίδια στιγµή 

κλείνει προς αυτούς αφήνοντάς τους απ’ έξω. 

5.2.3.	  Ανάπτυξη	  της	  πρακτικής	  των	  δημόσιων	  εκδηλώσεων:	  Δημόσιος	  χώρος	  

Η τρίτη κατεύθυνση προς την οποία κινείται η από τα κάτω οργάνωση και δράση 

στην Παλιά Λευκωσία, την περίοδο 2010-2011, είναι η ανάπτυξη της πρακτικής των 

δηµόσιων εκδηλώσεων τις οποίες διοργανώνουν οµάδες κατοίκων και ατόµων που 

δραστηριοποιούνται στην περιοχή. Ενώ, όπως έχουµε δείξει παραπάνω, τέτοιες 
                                                
7 ο.π. 
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εκδηλώσεις είχαν αρχίσει να πραγµατοποιούνται από τα προηγούµενα χρόνια, την 

περίοδο αυτή παρατηρείται µια αυξηµένη ενασχόληση µε την έννοια του δηµόσιου 

στο αστικό πλαίσιο, η οποία διαµορφώνει το χαρακτήρα των εκδηλώσεων αυτών. 

Επιπλέον, αν και οι  βασικές οµάδες, οι  οποίες διοργανώνουν και εµπλέκονται στις 

εκδηλώσεις αυτές, παραµένουν περίπου οι  ίδιες µε αυτές που έχουµε ήδη αναφέρει, 

σηµαντικό είναι ότι την περίοδο αυτή παρατηρούµε τόσο το άνοιγµα κάποιων από τις 

οµάδες αυτές προς τους κατοίκους της περιοχής, τους οποίους επιχειρούν να 

εµπλέξουν στις εκδηλώσεις, όσο και την εµφάνιση κάποιων νέων οµάδων. Έτσι, οι 

εκδηλώσεις της περιόδου αυτής αποτελούν παραδείγµατα, τα οποία, το καθένα µε τον 

τρόπο του, συµβάλλουν στην καλλιέργεια µιας ενασχόλησης µε την έννοια του 

δηµόσιου χώρου, αλλά και µιας διαφορετικής σχέσης µε την πόλη και τον ιδιαίτερο 

αστικό χώρο της Παλιάς Λευκωσίας, ενώ, παράλληλα, προωθούν τη συλλογική 

δράση και διεκδίκηση. Οι εκδηλώσεις αυτές µπορούν να ιδωθούν και ως προσπάθειες 

απάντησης στα έργα ανάπτυξης και ανάπλασης της εντός των τειχών περιοχής, αλλά 

και στην αύξηση της επενδυτικής και οικονοµικής δραστηριότητας στην περιοχή, που 

αντιµετωπίζονται από διάφορους εµπλεκόµενους ως «εχθρικές» προς την πόλη και 

τους κατοίκους της. Η τοποθέτηση της Χριστίνας (28 χρονών), ακτιβίστριας και 

εµπλεκόµενης στη διοργάνωση διάφορων εκδηλώσεων, περιγράφει τη λογική της 

αντιπαράθεσης: 

«Το οικονοµικό και επενδυτικό ενδιαφέρον, που  αναπτύσσεται στην περιοχή, 
έχει προκαλέσει και αντιδράσεις από τους πολίτες. Επειδή ακριβώς οργανώθηκε 
το κεφάλαιο, οργανώθηκαν και οι πολίτες, το ένα έφερε το άλλο ας πούµε . Η 
σύγκρουση συµφερόντων έφερε και την οργάνωση του κόσµου και αυτό είχε ως 
αποτέλεσµα να γίνει πλέον must και η χρήση των δηµόσιων χώρων» 

Στο σηµείο αυτό θα αναφερθούµε σε δύο χαρακτηριστικά παραδείγµατα τέτοιων 

εκδηλώσεων και δράσεων, που αντανακλούν αυτή τη στροφή προς την ενασχόληση 

µε την έννοια του δηµόσιου. Το πρώτο είναι το Φεστιβάλ της οδού Θησέως και το 

δεύτερο είναι οι  κινητοποιήσεις κατά της ανέγερσης νέου Καθεδρικού Ναού στην 

εντός των τειχών πόλη. Η οδός Θησέως βρίσκεται στην ανατολική πλευρά της εντός 

των τειχών περιοχής και πολύ κοντά στην Αρχιεπισκοπή, το Παγκύπριο Γυµνάσιο και 

το τζαµί Ταχτ Ελ Καλέ. Είναι ένας από τους κεντρικούς δρόµους της γειτονιάς του 

Ταχτακαλλά (που προέρχεται από το όνοµα του τζαµιού), µιας µεικτής γειτονιάς 

µέχρι τις πρώτες διαµάχες του 1958, όταν και εκδιώχτηκαν οι  πρώτοι τ/Κύπριοι 

κάτοικοι της νότιας πλευράς της πόλης. Στις τ/Κυπριακές περιουσίες της γειτονιάς 
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εγκαταστάθηκαν αργότερα αρκετοί ε/Κύπριοι πρόσφυγες της εισβολής του 1974. Πιο 

πρόσφατα, όµως, η γειτονιά αυτή, και συγκεκριµένα η οδός Θησέως, απέκτησε νέους 

κατοίκους (καλλιτέχνες, αρχιτέκτονες κ.τ.λ.), που επέλεξαν την Παλιά Λευκωσία ως 

την περιοχή κατοικίας τους δίνοντας στη γειτονιά νέο «αέρα». Χαρακτηριστικά, η 

οµάδα «Άγρυπνοι εντός των τειχών», που, όπως αναφέραµε παραπάνω, ήταν η πρώτη 

οµάδα κατοίκων που άρχισε να δραστηριοποιείται από τα κάτω στην περιοχή, είχε 

από την αρχή στα µέλη της άτοµα τα οποία ήταν κάτοικοι της οδού Θησέως και των 

γύρω δρόµων. Σύµφωνα µε τους διοργανωτές, ένας από τους αρχικούς στόχους του 

φεστιβάλ ήταν η σύσφιξη των σχέσεων µεταξύ των κατοίκων της γειτονιάς (νέων και 

παλιών), η συζήτηση µεταξύ τους (και µε άλλα άτοµα που ενδιαφέρονται) για τα 

διάφορα προβλήµατα που αντιµετωπίζουν οι  κάτοικοι της Παλιάς Λευκωσίας και, 

γενικά, η θέληση να δηµιουργήσουν µια σύγχρονη γιορτή της γειτονιάς τους.  

Το παράδειγµα του φεστιβάλ της οδού Θησέως είναι σηµαντικό γιατί αφορά στη 

διάχυση της από τα κάτω πολιτιστικής δραστηριοποίησης στην Παλιά Λευκωσία. 

Αυτό συµβαίνει, πρώτον, γιατί ήταν η πρώτη φορά που πραγµατοποιήθηκε στην 

περιοχή µια τόσο µεγάλη διοργάνωση από τα κάτω, δηλαδή χωρίς τη συµµετοχή και 

τη χρηµατοδότηση χορηγών και φορέων (πέρα του δήµου Λευκωσίας και του 

ΕΤΕΚ8), δεύτερον, γιατί στη διοργάνωση και πραγµατοποίηση αυτού του φεστιβάλ 

συµµετείχαν διάφορα άτοµα και οµάδες που δραστηριοποιούνται από τα κάτω στην 

περιοχή 9  και, τρίτον, γιατί εκφράζει µια στροφή προς την πιο συστηµατική 

ενασχόληση των ίδιων οµάδων µε το ζήτηµα του δηµόσιου χώρου. Η ενασχόληση µε 

την έννοια και τη χρήση του δηµόσιου χώρου φαίνεται να πηγάζει από την 

ιδιαιτερότητα των χώρων που υπάρχουν διαθέσιµοι στην εντός των τειχών Λευκωσία 

και την αυξανόµενη «ανάπτυξη» της περιοχής, αλλά παράλληλα, φαίνεται να 

επηρεάζεται και από την παγκόσµια ανάπτυξη των «κινηµάτων πόλης». Δηλαδή, των 

κινηµάτων που δραστηριοποιούνται, µέσω της διεκδίκησης του δηµόσιου χώρου, στο 

                                                
8 Ο δήµος Λευκωσίας  ενεπλάκη κατ' ανάγκη, γιατί έπρεπε να κλείσουν δρόµοι στη γειτονιά, 
και στο Τεχνικό Επιµελητήριο Λευκωσίας (ΕΤΕΚ) ανήκει το αναπαλαιωµένο παραδοσιακό 
κτίριο της γειτονιάς µε τον ανοιχτό και διαµορφωµένο περιβάλλοντα χώρο, ο  οποίος 
χρησιµοποιήθηκε από το φεστιβάλ ως η κεντρική σκηνή των εκδηλώσεών του. 
9  Οι οµάδες που ενεπλάκησαν µε το φεστιβάλ της οδού Θησέως, και παράλληλα 
δραστηριοποιούνται πολιτιστικά, πολιτικά και κινηµατικά στην Παλιά Λευκωσία, ήταν οι 
οµάδα κατοίκων της παλιάς πόλης «Άγρυπνοι εντός των τειχών» και η οµάδα-δίκτυο Φάλιες. 
Οι οµάδες αυτές συµµετείχαν οργανώνοντας ξεχωριστές εκδηλώσεις στο πλαίσιο του 
φεστιβάλ ενώ, παράλληλα, είχαν και παρουσία στις παρουσιάσεις και συζητήσεις που 
πραγµατοποιήθηκαν σε σχέση µε το δηµόσιο χώρο. 
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αστικό πλαίσιο και ενεργοποιούνται γύρω από την κινηµατική κατανόηση της 

θεωρητικής κατεύθυνσης που εκφράζεται από την έννοια του «Δικαιώµατος στην 

πόλη», όπως διατυπώθηκε αρχικά από τον Γάλλο Anri Lefebvre ([1968] 2007) και 

στη συνέχεια από θεωρητικούς όπως τον David Harvey (2008, 2013).  

 

 

 
 

 
 

 
  

Οι ιδέες αυτές είχαν κεντρική θέση στις παρουσιάσεις και συζητήσεις στο πλαίσιο 

του Φεστιβάλ και συνέβαλαν στη διαµόρφωση των θεµάτων που απασχόλησαν τις 

οµάδες που συµµετείχαν σε µετέπειτα συναντήσεις και δράσεις. Τέτοια θέµατα ήταν 

η «µνηµειοποίηση» και η ταυτόχρονη εµπορική εκµετάλλευση της περιοχής της 

Παλιάς Λευκωσίας, η ευαισθητοποίηση περισσότερων πολιτών και κατοίκων της 

πόλης σχετικά µε το ζήτηµα της παραµέλησης των δηµόσιων χώρων από τις αρχές, η 

εµπλοκή των κατοίκων στους τρόπους λήψης αποφάσεων για την πόλη και, τέλος, η 

κινηµατική δραστηριοποίηση για θέµατα διατήρησης του δηµόσιου χαρακτήρα των 

διαθέσιµων χώρων της πόλης. Σηµαντικό είναι ακόµα το γεγονός ότι στο πλαίσιο του 

Φεστιβάλ ήρθαν σε άµεση επαφή και αντάλλαξαν απόψεις άτοµα που 

δραστηριοποιούνται πολιτικά, κοινωνικά και πολιτιστικά στην Παλιά Λευκωσία µε 

τους κατοίκους µιας περιοχής της Παλιάς Πόλης τόσο στο οργανωµένο πλαίσιο των 

Εικόνα 4: Φωτογραφίες από το φεστιβάλ της οδού 
Θησέως. Στην πρώτη φωτογραφία (πάνω) φαίνεται η 
πλατεία του ΕΤΕΚ, κεντρικός χώρος του φεστιβάλ, όπου 
πραγµατοποιήθηκαν οι περισσότερες εκδηλώσεις. Στις 
υπόλοιπες φωτογραφίες φαίνονται κάποιες από τις άλλες 
δραστηριότητες που πραγµατοποιήθηκαν, σε διάφορους 
χώρους της γειτονιάς, κατά τη διάρκεια των τριών 
ηµερών του φεστιβάλ (πάγκοι µε βιολογικό φαγητό, 
ζωγράφισµα εξωτερικών τοίχων στη γειτονιά και 
συναθροίσεις έξω από τα σπίτια των κατοίκων). 
Φωτογραφίες του συγγραφέα. 
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δηµόσιων παρουσιάσεων και συζητήσεων, που πραγµατοποιήθηκαν στο φεστιβάλ, 

όσο και σε προσωπικό επίπεδο. Από την επαφή αυτή φάνηκαν οι  συγκλίσεις, αλλά 

και οι αποκλίσεις µεταξύ των απόψεων και των πρακτικών των διαφορετικών ατόµων 

και οµάδων που κατοικούν, συχνάζουν και δραστηριοποιούνται στην Παλιά Πόλη. 

Το δεύτερο παράδειγµα αφορά στη δραστηριοποίηση διαφόρων οµάδων πολιτών και 

κατοίκων της ευρύτερης Λευκωσίας µε το θ έµα της ανέγερσης νέου Καθεδρικού 

Ναού στην Παλιά Λευκωσία, που ανακοινώθηκε από την Αρχιεπισκοπή της Κύπρου 

το 2010. Η ανέγερση ενός «µεγαλοπρεπούς» και «σύγχρονου» καθεδρικού ναού, 

εντός των τειχών της Λευκωσίας, ανέδειξε τόσο το θέµα της διεκδίκησης της 

διατήρησης του αρχιτεκτονικού χαρακτήρα της περιοχής, όσο και την απουσία της 

εµπλοκής των κατοίκων της πόλης σε αποφάσεις που αφορούν στην πραγµατοποίηση 

µεγάλων έργων, τα οποία επηρεάζουν σηµαντικά την πόλη και την καθηµερινότητα  

των κατοίκων της. Η ανακοίνωση από την εκκλησία της Κύπρου της ανέγερσης ενός 

ογκώδους καθεδρικού ναού (µε κόστος 9 εκ. ευρώ), του οποίου ο  πύργος του 

καµπαναριού θα ξεπερνούσε σε ύψος τους µιναρέδες του τζαµιού Selimye, 

αντιµετωπίστηκε αρνητικά από διάφορους κατοίκους της πόλης, και ιδιαίτερα από τα 

άτοµα και τις οµάδες που µελετάµε, τόσο λόγω της αλλαγής που ένα τόσο µεγάλο 

έργο θα έφερνε στο χαρακτήρα της χαµηλής δόµησης της περιοχής, όσο και για το 

θρησκευτικό ανταγωνισµό µεταξύ καµπαναριών και µιναρέδων (Χριστιανισµού και 

Ισλάµ) που θύµιζε άλλους αιώνες. Έτσι, οι  κινητοποιήσεις και δράσεις που 

πραγµατοποιήθηκαν, καθ’ όλη τη διάρκεια του 2010, ενάντια στην ανέγερση του 

ογκώδους καθεδρικού ναού πήραν, από τη µία πλευρά, ένα χαρακτήρα εναντίωσης 

στη «µεγαλοµανία» του Αρχιεπισκόπου Κύπρου Χρυσόστοµου ΙΙ10 και, από την άλλη, 

                                                
10 Ο αρχιεπίσκοπος Κύπρου Χρυσόστοµος ΙΙ (ή όπως τον αποκαλούν διάφοροι ε/Κύπριοι 
Ττόµης Β΄) έχει κατηγορηθεί επανειληµµένα για την εµπλοκή του στην πολιτική. Ήταν αυτός 
που προσωπικά εναντιώθηκε απέναντι στην αλλαγή στα βιβλία ιστορίας που διδάσκονται στα 
ε/Κυπριακά σχολεία, όταν το επιχείρησε η «αριστερή» κυβέρνηση Χριστόφια, φτάνοντας στο 
σηµείο να απειλήσει πως θα πάρει πίσω τα οικόπεδα τα οποία είχε παραχωρήσει η εκκλησία 
στο κράτος για να χτιστούν τα περισσότερα από τα δηµόσια σχολεία. Η εµπλοκή του 
αρχιεπίσκοπου στην πολιτική, εκφράζοντας συντηρητικές θέσεις σε πολλά ζητήµατα, έχει 
προκαλέσει πολλές φορές την αντίδραση πιο «προοδευτικών» τάσεων της ε/Κυπριακής 
κοινωνίας, που  εκφράζονται τόσο από  την επίσηµη αριστερά, όσο και από  τα κάτω. 
Χαρακτηριστικό είναι επίσης πως, στα τέλη του 2010, ο αρχιεπίσκοπος είχε εκφράσει την 
έµµεση στήριξή του στο ακροδεξιό κόµµα Ε.ΛΑ.Μ. σε συνέντευξή που δηµοσιεύτηκε στην 
εφηµερίδα «Καθηµερινή Κύπρου» (http://www.kathimerini.com.cy). Συγκεκριµένα, ο 
αρχιεπίσκοπος είχε δηλώσει ότι: «πλείστες απόψεις του Ε.ΛΑ.Μ. είναι κρυστάλλινες και µε 
εκφράζουν» (Από συνέντευξη του Αρχιεπισκόπου στις 24.12.2010). Τέλος, η κριτική προς 
τον αρχιεπίσκοπο επεκτείνεται και στις επιχειρηµατικές δραστηριότητες της εκκλησίας της 
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πήραν το χαρακτήρα υπεράσπισης της υλικής και αρχιτεκτονικής διαφορετικότητας 

της περιοχής εντός των τειχών, ένα σηµαντικό χαρακτηριστικό της περιοχής που 

εκτιµάται πάρα πολύ από τους διάφορους νέους κατοίκους της περιοχής. 

 

 

  

 

 

 

 

 

 

5.2.4.	   Ανάπτυξη	   συνεργασίας	   διαμέσου	   της	   διαχωριστικής	   γραμμής:	   Από	   τα	   κάτω	  
δραστηριοποίηση	  στη	  βόρεια	  Λευκωσία	  και	  κοινές	  δράσεις	  

Η τέταρτη, και τελευταία, κατεύθυνση προς την οποία κινείται η από τα κάτω 

δραστηριοποίηση την περίοδο 2010-2011, είναι η περαιτέρω ανάπτυξη της 

συνεργασίας µεταξύ των δύο πλευρών της Λευκωσίας, που εκφράζεται µε την 

αύξηση των κοινών, επίσηµων και ανεπίσηµων, πολιτικών και πολιτιστικών 

δραστηριοτήτων και εκδηλώσεων, οι  οποίες δρουν προς το ξεπέρασµα του χωρικού 

και συµβολικού διαχωρισµού της πόλης και του νησιού. Η ανάπτυξη κοινών 

δραστηριοτήτων που οργανώνονται από τα κάτω, στη συγκεκριµένη περίοδο,  

συνδέεται, από τη µια πλευρά, µε την εξέλιξη του δι-κοινοτικού κινήµατος και την 

προσαρµογή του στα νέα δεδοµένα των ανοιχτών σηµείων διέλευσης, και από την 

άλλη, µε τη διαµόρφωση νέων παγκόσµιων συνθηκών. Η περίοδος 2010-2011 είναι, 

παράλληλα, µια κοινωνικο-πολιτικά έντονη περίοδος τόσο σε ευρωπαϊκό, όσο και σε 

παγκόσµιο επίπεδο. Κατά την περίοδο αυτή αναπτύσσονται νέα και δυναµικά 

κινήµατα σε διάφορα µέρη των δύο ηπείρων, µε έντονα από τα κάτω χαρακτηριστικά, 

που επηρεάζουν σηµαντικά τη δραστηριότητα που µελετάµε και στην Κύπρο. 
                                                                                                                                       
Κύπρου, οι οποίες περιλαµβάνουν επενδύσεις σε διάφορους τοµείς της οικονοµίας, όπως τον 
τραπεζικό ή τον κατασκευαστικό, ιδιαίτερα την εποχή της οικονοµικής κρίσης, αλλά και στις 
δραστηριότητες στον τουριστικό τοµέα, όπου  της ανήκουν ξενοδοχειακά συγκροτήµατα, µε 
εγκαταστάσεις µέχρι και γηπέδων γκολφ, που επιβαρύνουν το φυσικό περιβάλλον. 

Εικόνα 5: Φωτογραφία (πάνω), από 
γράψιµο σε τοίχο της Παλιάς Λευκωσίας, 
κατά του αρχιεπισκόπου Χρυσόστοµου ΙΙ 
(«Ττόµης»), µε αφορµή τα σχέδια ανέγερσης 
καθεδρικού ναού αξίας 9 εκ. ευρώ. 
Φωτογραφία (κάτω) «Δώστε µας λεωφορεία 
όχι καθεδρικούς». Γράψιµο σε τοίχο για το 
ίδιο θέµα µε επιχείρηµα το γεγονός πως µια 
πόλη η οποία δεν έχει καν λεωφορεία, δεν 
µπορεί να έχει ως προτεραιότητα την 
ανέγερση νέου καθεδρικού ναού. Θυµίζουµε 
εδώ πως ο Οργανισµών Συγκοινωνιών 
Λευκωσίας (ΟΣΕΛ) ξεκίνησε τη λειτουργία 
του το 2010(!). Φωτογραφίες του συγγραφέα, 
2010. 
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Επιπλέον, η ανάπτυξη των παγκόσµιων κινηµάτων του 2011 επηρεάζει και την 

ανάπτυξη, για πρώτη φορά, ανάλογων δράσεων και κινητοποιήσεων, που 

πραγµατοποιούνται χωρίς την στήριξη πολιτικών σχηµατισµών και κοµµάτων, και 

στην βόρεια πλευρά της Λευκωσίας (Lefkoşa). Τέτοιες κινήσεις αποτελούν τα πρώτα 

δείγµατα κοινωνικο-πολιτικής αλλαγής προς αυτή την κατεύθυνση και στη βόρεια 

πλευρά της διαχωριστικής γραµµής. 

Μετά το αρνητικό αποτέλεσµα του δηµοψηφίσµατος για το σχέδιο Ανάν, το 2004, 

και την επακόλουθη απογοήτευση των τ/Κυπρίων και των ε/Κυπρίων ακτιβιστών της 

επανένωσης, η δραστηριοποίηση του δι-κοινοτικού κινήµατος περιορίστηκε σε σχέση 

µε την πρώτη περίοδο. Ωστόσο, οι  σχέσεις και η δραστηριοποίηση διαµέσου της 

γραµµής δεν σταµάτησαν, αλλά εξελίχθηκαν για να προσαρµοστούν στα νέα 

κοινωνικο-πολιτικά δεδοµένα της εποχής. Οι νέες συνθήκες που διαµορφώθηκαν τη 

δεκαετία του 2000 προκάλεσαν την κριτική του δι-κοινοτικού κινήµατος, ιδιαίτερα σε 

σχέση µε το ρόλο του Ο.Η.Ε.. Το γεγονός ότι καθένας µπορούσε πια να περάσει τη 

γραµµή και να συναντηθεί και να επικοινωνήσει µε όποιον ήθελε, κατέστησε µη-

αναγκαία τη διαµεσολάβηση του ΟΗΕ, που ήταν κεντρική στο δι-κοινοτικό κίνηµα 

κατά την περίοδο του απόλυτου διαχωρισµού. Έτσι, η απογοήτευση πολλών 

υποστηρικτών της επανένωσης, ιδιαίτερα στην ε/Κυπριακή πλευρά, εκφράστηκε µε 

την αντίθεση τόσο στα επίσηµα πολιτικά κόµµατα, όσο και στο ρόλο του ΟΗΕ και 

των άλλων διεθνών οργανισµών που εµπλέκονταν στο δι-κοινοτικό κίνηµα. Η Μαρία, 

ακτιβίστρια για την επανένωση της Κύπρου, εξέφρασε σε συνοµιλία µας στις αρχές 

του 2010, αυτήν την αλλαγή µε τον εξής τρόπο:  

«Την περίοδο πριν το σχέδιο Ανάν ήµουν πολλά µέσα στο δι-κοινοτικό κίνηµα. 
Όµως αργότερα, και µετά το ελληνοκυπριακό Όϊ είδα ότι εν γίνεται τίποτε έτσι, 
τζιαί αποφάσισα να ασχοληθώ µε το γκρασρούτς (grassroots)» 

Αυτή ήταν µια εξέλιξη που µεταµόρφωσε το δι-κοινοτικό κίνηµα, αλλά ώθησε και 

την παράλληλη ανάπτυξη της από τα κάτω πολιτικής και πολιτιστικής 

δραστηριοποίησης σε σχέση µε το Κυπριακό, ακόµα και αν αυτή παρουσίασε κάποια 

σχετική καθυστέρηση. Σε αυτό το τελευταίο µέρος του κεφαλαίου, θα επιχειρήσουµε 

να περιγράψουµε την παράλληλη ανάπτυξη της κοινής δραστηριότητας διαµέσου της 

γραµµής σε επίσηµο, αλλά και σε ανεπίσηµο, επίπεδο, όπως αυτή παρουσιάζεται 

στην Παλιά Λευκωσία το 2010 και 2011. 
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Ξεκινώντας από τις συνεργασίες που πραγµατοποιούνται σε επίσηµο επίπεδο, αρχικά 

παρατηρούµε την εξέλιξη του δι-κοινοτικού κινήµατος. Καθώς αυξάνονται οι  δι-

κοινοτικές επαφές και δραστηριότητες διαφόρων ο µάδων, οργανώσεων, φορέων ή 

και πολιτικών κοµµάτων, το δι-κοινοτικό κίνηµα παίρνει διάφορες εκφράσεις και δεν 

είναι πια ένα κίνηµα αποκλειστικά µε τα χαρακτηριστικά που του έδινε η αιγίδα (ή οι 

περιορισµοί) του ΟΗΕ. Έτσι, την εποχή αυτή, η  δι-κοινοτική δράση σε επίσηµο 

επίπεδο εκφράζεται τόσο από την ανάπτυξη των δραστηριοτήτων των NGO, οι οποίες 

λειτουργούν και δραστηριοποιούνται µε την υποστήριξη και τη χρηµατοδότηση 

διεθνών φορέων, όπως το πρόγραµµα ανάπτυξης των Ηνωµένων Εθνών (UNDP) ή το 

αντίστοιχο των Ηνωµένων Πολιτειών (USAID), όσο και από κινήσεις στο πολιτικό 

επίπεδο, όπως τη δηµιουργία της «Δι-κοινοτικής πρωτοβουλίας για την Ειρήνη 

`Ενωµένη Κύπρος» 11 . Συγκεκριµένα, την ιδρυτική διακήρυξη της δι-κοινοτικής 

πρωτοβουλίας υπογράφουν, στις αρχές του 2010, πενήντα οργανώσεις, συνδικάτα και 

ΜΚΟ, που εµπλέκονται σε δι-κοινοτικές σχέσεις και δραστηριότητες και στις δύο 

πλευρές της Κύπρου, συγκεντρώνοντας τις δυνάµεις τους προς την επίτευξη του 

στόχου της λύσης και της επανένωσης. Η δι-κοινοτική πρωτοβουλία φιλοδοξούσε να 

πετύχει τη δηµιουργία ενός µαζικού κινήµατος στήριξης της λύσης του Κυπριακού, 

της ειρήνης και της επανένωσης της Κύπρου, σε µια ιδιαίτερη στιγµή κατά την οποία 

διαπραγµατεύονταν οι «αριστεροί» ηγέτες των δύο κοινοτήτων. 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 
                                                
11 Το όνοµα της πρωτοβουλίας στα αγγλικά, που ήταν από την αρχή η κοινή γλώσσα του δι-
κοινοτικού κινήµατος, είναι «Bi-communal Peace Initiative».  

Εικόνα 6: Φωτογραφία από την ηµέρα της επίσκεψης 
του Γ.Γ. του Ο.Η.Ε. Μπαν Κι Μουν, στη Νεκρή Ζώνη 
της Παλιάς Λευκωσίας, στο σηµείο διέλευσης 
Λήδρας/Lokmaci. Στη φωτογραφία  φαίνεται από ψηλά 
το σηµείο διέλευσης, κοιτώντας  από την ε/Κυπριακή 
πλευρά, τη στιγµή που ο Γ.Γ. βρίσκεται µέσα στη Νεκρή 
Ζώνη. Την ίδια στιγµή, πραγµατοποιούνται οι 
ταυτόχρονες συγκεντρώσεις της δι-κοινοτικής 
πρωτοβουλίας υπέρ της λύσης, και στις δύο πλευρές 
(Φωτογραφία του συγγραφέα).  
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Έτσι, στόχος της πρωτοβουλίας ήταν και η αύξηση της πίεσης για συµφωνία προς 

τους ηγέτες των δύο κοινοτήτων (Δηµήτρη Χριστόφια και Μεχµέτ Αλί Ταλάτ), οι 

οποίοι θα εισέρχονταν τότε στο δεύτερο γύρο των «εντατικών συνοµιλιών»12 για το 

Κυπριακό. Στις δραστηριότητες της πρωτοβουλίας περιλαµβάνονται η προώθηση του 

πολιτικού λόγου υπέρ της λύσης του Προβλήµατος, µέσω δηµοσιεύσεων στο 

διαδίκτυο και τα Μ.Μ.Ε. των δύο πλευρών, αλλά και οι κοινές εκδηλώσεις και 

κινητοποιήσεις. Είναι σηµαντικό να αναφέρουµε πως την περίοδο αυτή πολλές 

εκδηλώσεις της δι-κοινοτικής πρωτοβουλίας, αλλά και άλλων φορέων που συνθέτουν 

το δι-κοινοτικό κίνηµα, πραγµατοποιούνταν στο σηµείο διέλευσης Λήδρας-Lokmaci 

στην εντός των τειχών πόλη και, συγκεκριµένα, στην αίθουσα «Ειρήνη» του 

ε/Κυπριακού δήµου Λευκωσίας που βρίσκεται εκεί δίπλα. Το σηµείο διέλευσης 

γίνεται την περίοδο αυτή συχνός τόπος τέτοιων εκδηλώσεων13, που διεκδικούν 

διαφορετικά νοήµατα για ένα κεντρικό χώρο της Παλιάς Λευκωσίας, ο οποίος µέχρι 

το άνοιγµα των οδοφραγµάτων ήταν απόλυτα συνδεδεµένος µε το διαχωρισµό. Έτσι, 

                                                
12 Ο δεύτερος γύρος των εντατικών συνοµιλιών, µεταξύ των «αριστερών» προέδρων των δύο 
κρατικών οντοτήτων της Κύπρου, ξεκίνησε στις αρχές του 2010, µια εποχή που 
χαρακτηριζόταν από έντονη κινητικότητα και αισιοδοξία στο Κυπριακό την οποία, µάλιστα, 
επιχείρησε να τονίσει και ο ίδιος ο Γ.Γ. του Ο.Η.Ε. µε την επίσηµη επίσκεψή του στην Κύπρο 
τις πρώτες µέρες του Φεβρουαρίου (2010). «Απαρχή σηµ αντικών εξελίξεων στο Κυπριακό 
αναµένεται να είναι η  επίσκεψη του γενικού γραµµατέα του ΟΗΕ Μπαν Κι Μουν στην Κύπρο 
την ερχόµενη Κυριακή» έγραφε ο δηµοσιογράφος Μακάριος Δρουσιώτης, στην 
Ελευθεροτυπία την Παρασκευή 29 Ιανουαρίου 2010 (Διαθέσιµο στο σύνδεσµο: 
http://www.enet.gr/?i=news.el.article&id=126367). Η αισιοδοξία όµως δεν θα συνεχιστεί για 
πολύ καιρό ακόµα, µιας και η  αποτυχία των δύο  ηγετών-προέδρων, να σηµειώσουν κάποια 
πρόοδο προς την επίλυση του Προβλήµατος, θα  οδηγήσει στην ήττα του Ταλάτ στις 
προεδρικές εκλογές της «ΤΔΒΚ», που  πραγµατοποιήθηκαν τον Απρίλιο του ίδιου χρόνου, 
αλλά και και στην ήττα του Χριστόφια στις προεδρικές εκλογές της Κυπριακής Δηµοκρατίας 
τρία χρόνια αργότερα.  
13 Παραδείγµατα είναι πολιτικές εκδηλώσεις όπως η κοπή της βασιλόπιτας της «Πλατφόρµας 
ε/κ και τ /κ εκπαιδευτικών» ή µουσικές εκδηλώσεις, όπως η εκδήλωση «One Streets» (Ένας 
Δρόµοι), η οποία πραγµατοποιήθηκε τον Ιούνιο του 2010 σε όλο το µήκος της οδού Λήδρας 
και στην πλατεία Lokmaci (που πριν το διαχωρισµό αποτελούσαν έναν ενιαίο δρό µο). Το 
One Streets περιλάµβανε ζωντανές µουσικές παραστάσεις σε διάφορα σηµεία του δρόµου και 
οργανώθηκε από  µια µεικτή ο µάδα ε/Κυπρίων και τ/Κυπρίων ακτιβιστών, αλλά και 
συµµετεχόντων σε δι-κοινοτικά προγράµµατα που οργανώνουν µη-κυβερνητικές οργανώσεις 
και των δύο πλευρών, µε την οικονοµική υποστήριξη διεθνών φορέων όπως το UNDP και το 
USAID. Ένα άλλο παράδειγµα είναι το «Δι-κοινοτικό Φεστιβάλ Ταινιών µικρού µήκους 
«With Brand New Eyes» (Με ολοκαίνουρια Μάτια), που πραγµατοποιήθηκε τον Ιούνιο του 
2010 και διοργανώθηκε από  την πλατφόρµα των εκπαιδευτικών και τον πολιτιστικό 
οργανισµό «Culture in Action» (Πολιτισµός σε δράση), µε την υποστήριξη του NGO Support 
Centre (Κέντρο υποστήριξης ΜΚΟ), στο πλαίσιο του δι-κοινοτικού προγράµµατος «Engage» 
(Εµπλέκω). Για περισσότερα σχετικά µε τις προβολές ντοκιµαντέρ για το Κυπριακό και για 
τους χώρους προβολών ως κοινωνικούς και «κοινούς» χώρους βλέπε: Davis 2015.  
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τέτοιες εκδηλώσεις συµβάλλουν στην ενδυνάµωση του διαφορετικού χαρακτήρα που 

λαµβάνει η περιοχή της Παλιάς Λευκωσίας εκείνη την εποχή. 

Στο επίσηµο πλαίσιο της δι-κοινοτικής συνεργασίας και κοινής δραστηριότητας, στο 

οποίο κινείται η δι-κοινοτική πρωτοβουλία, κινούνται και τα αριστερά κόµµατα των 

δύο πλευρών AKEΛ/CTP14 και οι προσκείµενες σε αυτά συντεχνίες ΠΕΟ/DEVIS. Οι 

σχέσεις που αναπτύσσονται µεταξύ των δύο κοµµάτων και των συντεχνιών, 

εκφράζονται τόσο µε την οργανωµένη συµµετοχή ατόµων και στελεχών της µιας 

πλευράς σε διαδηλώσεις µε συµβολική σηµασία που πραγµατοποιούνταν στην άλλη, 

όπως την εργατική πρωτοµαγιά, όσο και µε τη διοργάνωση κοινών διαδηλώσεων σε 

συµβολικές ηµεροµηνίες, όπως την 1η Σεπτέµβρη, παγκόσµια µέρα για την ειρήνη. 

Το 2010, την ηµέρα αυτή, οργανώθηκε µια από τις µεγαλύτερες κοινές 

κινητοποιήσεις της πρόσφατης ιστορίας της Κύπρου, την οποία κάλεσαν από κοινού 

οι δύο σ υντεχνίες ΠΕΟ και DEVIS και η δι-κοινοτική πρωτοβουλία «Ενωµένη 

Κύπρος». Η κινητοποίηση περιλάµβανε δύο ξεχωριστές πορείες χιλιάδων ατόµων που 

κατέληξαν και συναντήθηκαν, έπειτα από συνεννόηση µε τα Η.Ε., µέσα στη Νεκρή 

Ζώνη στο Λήδρα Πάλλας, όπου και ακολούθησε συναυλία. 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

Tο κλίµα συνεργασίας και κοινής δραστηριότητας, που εκφράζεται στο επίσηµο 

πλαίσιο των NGO, συµβάλει και σε µια προσπάθεια που έχει προσφέρει σηµαντικά 
                                                
14  Το CTP (Cumhuriyetçi Türk Partisi : Ρεπουµπλικανικό Τουρκικό Κόµµα) είναι το 
σοσιαλδηµοκρατικό κόµµα της βόρειας Κύπρου που εκείνη την εποχή είχε αρχηγό του τον 
Μεχµέτ Αλί Ταλάτ. 

Εικόνα 7: Η αφίσα της κοινής 
κινητοποίησης «Συναπάντηµα Ειρήνης 
και Επανένωσης», την 1η Σεπτέµβρη 
2010. Στην αφίσα αναφέρεται:  
«Η ΠΕΟ η  DEV-IS και η Δικοινοτική 
Πρωτοβουλία Ειρήνης ‘Ενωµένη Κύπρος’ 
διοργανώνουν µεγάλη δικοινοτική 
εκδήλωση, την Τετάρτη 1η Σεπτεµβρίου 
2010, Παγκόσµια Ηµέρα Δράσης των 
συνδικάτων για την Ειρήνη». 
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στην καλλιέργεια και αναπαραγωγή των σχέσεων, µεταξύ ατόµων και οµάδων και 

από τις δύο πλευρές της Λευκωσίας και της Κύπρου, αλλά και στην ερευνητική 

δραστηριότητα σε σχέση µε το διαχωρισµό της Κύπρου. Η προσπάθεια αυτή ξεκίνησε 

από τον «Όµιλο Ιστορικού Διαλόγου και Έρευνας» (Association for Historical 

Dialogue and Research), µια οργάνωση µε συµµετοχή ατόµων και από τις δύο 

κοινότητες, κυρίως από το χώρο της εκπαίδευσης και των κοινωνικών επιστηµών.  

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

Το 2009 ο  ό µιλος ιστορικού διαλόγου και έρευνας εξασφάλισε οικονοµική 

υποστήριξη, µέσω του προγράµµατος επιχορηγήσεων της Ευρωπαϊκής Οικονοµικής 

Περιοχής (ΕΕΑ) και της Νορβηγίας15, έτσι ώστε να υλοποιήσει τη δηµιουργία ενός 

                                                
15 Οι συγκεκριµένες επιχορηγήσεις αποτελούν την συνεισφορά των χωρών της Νορβηγίας, 
της Ισλανδίας και του Λιχτενστάιν (οι οποίες µε τη συνθήκη για την Ευρωπαϊκή Οικονοµική 
Περιοχή [European Economic Area – EEA] του 1994 αποτελούν µέρος της Ευρωπαϊκής 
«εσωτερικής αγοράς»), στη «µείωση των οικονοµικών και κοινωνικών ανισοτήτων και την 
ενδυνάµωση των διµερών σχέσεων 16 χωρών της Κεντρικής και Νότιας Ευρώπης» (από τη 
σελίδα «ποιοι είµαστε» του ιστότοπου του EEA Grants: http://eeagrants.org/Who-we-are ). 

Εικόνα 8: Φωτογραφίες από το H4C. Στην πρώτη φωτογραφία (πάνω αριστερά) είναι 
το κτίριο πριν ανακατασκευαστεί (η φωτογραφία δηµοσιεύεται στη σελίδα «Η ιστορία 
του H4C»: http://www.home4cooperation.info/index.php/about-h4c/history-of-the-h4c). 
Η δεύτερη φωτογραφία (πάνω δεξιά) είναι από την εκδήλωση που πραγµατοποιήθηκε 
όταν ξεκίνησαν οι εργασίες ανακατασκευής το 2010 (φωτογραφία του συγγραφέα). Η 
τελευταία φωτογραφία (κάτω) είναι από το ξεκίνηµα της λειτουργίας του το 2011 (η 
φωτογραφία συνοδεύει άρθρο για το Η4C του κύπριου ανθρωπολόγου Γιάννη 
Παπαδάκη, δηµοσιεύεται στην ιστοσελίδα του ΕΕΑ Grants στο σύνδεσµο:  
http://eeagrants.org/News/2011/Building-inside-a-ceasefire-line-The-Home-for-
Cooperation-in-divided-Cyprus) 
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δια-κοινοτικού εκπαιδευτικού κέντρου µέσα στη Νεκρή Ζώνη της Λευκωσίας, που, 

σύµφωνα µε τους ίδιους, αποτελεί «µια πρωτοφανή προσπάθεια της κοινωνίας των 

πολιτών για τη µεταµόρφωση της Νεκρής Ζώνης»16. Έτσι, το 2011 το «Σπίτι της 

Συνεργασίας» (Home for Co-operation – H4C) ξεκίνησε τη λειτουργία του σε ένα 

κτίριο που του παραχωρήθηκε απέναντι από το αρχηγείο των Η.Ε., στο Λήδρα 

Πάλλας. Από τότε έχει αποτελέσει ένα σηµαντικό κοινό χώρο εκπαίδευσης, 

συνεργασίας και έρευνας στην Κύπρο ο  οποίος τοποθετείται, γεωγραφικά και 

συµβολικά, «ανάµεσα» στις δύο κοινότητες.  

Οι παραπάνω αποτελούν, µάλλον, τις σηµαντικότερες προσπάθειες της περιόδου για 

κοινή δραστηριοποίηση και κινητοποίηση σε επίσηµο επίπεδο για το Κυπριακό. Σε 

ανεπίσηµο επίπεδο, ό µως, από το άνοιγµα των σηµείων διέλευσης της Πράσινης 

Γραµµής και µετά, αναπτύσσονταν σταθερά διαφόρων ειδών σχέσεις µεταξύ ατόµων 

και οµάδων των δύο πλευρών. Σχέσεις προσωπικές, επαγγελµατικές, κοινωνικές και 

πολιτικές, που πραγµατοποιούνταν χωρίς τη διαµεσολάβηση οργανισµών ή άλλων 

επίσηµων φορέων. Τέτοιες σχέσεις εκφράζουν µια πολυ-επίπεδη συσχέτιση που 

προέρχεται από τα κάτω, στην οποία εµπλέκονται διαφόρων ειδών κοινωνικο-

πολιτικοί δρώντες και από τ ις δύο πλευρές του διαχωρισµού. Ωστόσο, παρά το 

γεγονός ότι στο κοινωνικοπολιτικό πεδίο της Κύπρου οποιαδήποτε σχέση µε τον 

«άλλο», είτε αναπτύσσεται σε προσωπικό είτε σε συλλογικό επίπεδο, µπορεί να πάρει 

πολιτικό πρόσηµο, ή αλλιώς, µπορεί να γίνει αντιληπτή ως µια πολιτική κίνηση, αυτό 

δεν σηµαίνει πως οι  εµπλεκόµενοι σε τέτοιες σχέσεις τις αντιλαµβάνονται πάντα ως 

πολιτικές. Παρά, λοιπόν, τη σταθερή ανάπτυξη των δραστηριοτήτων των οµάδων που 

δρουν από τα κάτω στην περιοχή της Παλιάς Πόλης, δεν είχε παρουσιαστεί, µέχρι την 

περίοδο 2010-2011, ανάλογη κινηµατική δραστηριοποίηση που να παρεµβαίνει 

δηµόσια στο πολιτικό ζήτηµα του Κυπριακού.  

Η αλλαγή που έφερε το άνοιγµα των σηµείων διέλευσης της Πράσινης Γραµµής 

οδήγησε, όπως έχουµε δείξει µέχρι τώρα, στην ανάπτυξη µιας πολύµορφης 

δραστηριοποίησης, που, ξεκινώντας από τον πολιτικό και πολιτιστικό ακτιβισµό 

σχετικά µε θέµατα που αφορούσαν τη διεκδίκηση της διαφορετικότητας της εντός 

των τειχών Λευκωσίας, επεκτάθηκε σταδιακά και σε θέµατα που µέχρι τότε 

θεωρούνταν ότι εµπίπτουν στη διαχείριση του Κυπριακού Προβλήµατος από την 

                                                
16 Αναφέρεται στη σελίδα: «Η ιστορία του Σπιτιού της Συνεργασίας» (από τον επίσηµο 
ιστότοπο: http://www.home4cooperation.info/index.php/about-h4c/history-of-the-h4c ).  
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πολιτική εξουσία των δύο πλευρών (τα κόµµατα, τις κυβερνήσεις, τους προέδρους 

κ.ο.κ.). Έτσι, την περίοδο 2010-2011, παρατηρούµε στην περιοχή της Παλιάς 

Λευκωσίας την από τα κάτω ανάπτυξη κινηµατικών προσπαθειών, κοινών δράσεων 

και συνεργασιών, που, έχοντας ως αφετηρία την Παλιά Λευκωσία, τελικά αφορούν το 

διαχωρισµό, τη στρατιωτικοποίηση (της περιοχής) και τη χωρική (και κοινωνική) 

δικαιοσύνη. Τέτοιες προσπάθειες εκφράζουν τόσο την απογοήτευση διαφόρων 

δραστών από τις επίσηµες πολιτικές διαδικασίες σε σχέση µε το Κυπριακό, όσο και 

την ανάγκη για παρέµβαση στα πολιτικά και κοινωνικά ζητήµατα που έχει 

δηµιουργήσει ο  παρατεταµένος διαχωρισµός, τα οποία είναι πιο εµφανή στο 

διαιρεµένο χωρικό και οριακό πλαίσιο της Παλιάς Λευκωσίας. 

Οι κοινές αυτές δράσεις, µε χαρακτηριστικά από τα κάτω, αρχίζουν να εµφανίζονται 

στην Παλιά Λευκωσία όταν την περίοδο 2010-2011, λόγω αλλαγών στο επίσηµο 

πολιτικό πλαίσιο στη βόρεια Κύπρο και λόγω επιρροών από την «αιγυπτιακή 

επανάσταση» και τα γεγονότα της πλατείας Ταχρίρ στο Κάιρο, εµφανίζονται και στη 

βόρεια Λευκωσία οι  πρώτες πολιτικές και πολιτιστικές εκδηλώσεις και 

κινητοποιήσεις χωρίς την εµπλοκή πολιτικών κοµµάτων και τοπικών ή παγκόσµιων 

φορέων. Σε αυτό το σηµείο θα πρέπει να περιγράψουµε τις αλλαγές του επίσηµου 

πολιτικού πλαισίου της βόρεια πλευρά της Κύπρου, έτσι ώστε να αναδείξουµε τις 

συνθήκες µέσα στις οποίες αναπτύσσονται τέτοιες, διαφορετικού τύπου, δράσεις και 

κινητοποιήσεις, οι  οποίες διαµορφώνουν νέα πεδία κοινής δραστηριοποίησης στο 

Κυπριακό. Η αλλαγή κυβέρνησης στη βόρεια πλευρά του νησιού το 2005 αδήγησε 

στη σταδιακή υιοθέτηση, από τον νέο πρόεδρο της ΤΔΒΚ Ντερβίς Έρογλου17, πιο 

συντηρητικών κοινωνικών πολιτικών, όπως την εισαγωγή µαθηµάτων Κορανιού στα 

σχολεία ή το χτίσιµο νέων τζαµιών, αλλά και πιο νεοφιλελεύθερων οικονοµικών 

πολιτικών, υπό τις διαταγές της Άγκυρας και του Ερντογάν, που µειώσανε το δηµόσιο 

τοµέα της βόρειας Κύπρου18, ιδιωτικοποιήσανε εκπαιδευτικά ιδρύµατα και µείωσαν 

τους µισθούς. Οι α λλαγές αυτές έφεραν έντονες αντιδράσεις από την τ/Κυπριακή 

                                                
17 Ο Ντερβίς Έρογλου ήταν αρχηγός του συντηρητικού κόµµατος Εθνικής Ενότητας (Usual 
Birlik Partisi: UBP). 
18 Η κρατική οντότητα που δηµιουργήθηκε µετά το 1974 (και αυτο-ανακηρύχτηκε ως ΤΔΒΚ 
το 1983) είχε δώσει τις πρώτες δεκαετίες µεγάλη σηµασία στη δηµιουργία ενός µεγάλου 
δηµόσιου-κρατικού τοµέα στον οποίο πήραν θέσεις χιλιάδες τ/Κύπριοι. Ένας από  τους 
λόγους για αυτό ήταν και η µείωση των αντιδράσεων προς το καθεστώς της τ/Κυπριακής 
κοινότητας. Αυτή η  κατάσταση αλλάζει µε την κυβέρνηση Έρογλου, ο  οποίος, υπό  τις 
νεοφιλελεύθερες προσταγές του Ερντογάν, εφαρµόζει πολιτικές λιτότητας και περικοπών στο 
δηµόσιο τοµέα, που γίνονται η αφορµή αντιδράσεων και κινητοποιήσεων.   
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κοινωνία και ιδιαίτερα από την αριστερά. Οι αντιδράσεις, όµως, δεν περιορίζονταν 

στην κριτική κατά της λιτότητας και των περικοπών, αλλά επεκτείνονταν και στο 

ζήτηµα του πολιτισµικού «ιµπεριαλισµού» της Τουρκίας προς τη βόρεια Κύπρο, που 

έθετε υπό απειλή τη διατήρηση της πολιτισµικής διαφορετικότητας των τ/Κυπρίων. 

Όπως το έθεσε ο  Murat, ένας τ/Κύπριος πληροφορητής µου, σε συζήτησή µας στα 

αγγλικά:  

«Οι τ/Κύπριοι είµαστε θυµωµένοι γιατί νιώθουµε πως χάνουµε τον τ/Κυπριακό 
πολιτισµό και την παράδοσή µας... νιώθουµε ας πούµε , σαν είδος υπό 
εξαφάνιση». 

Προς το τέλος του 2010 πραγµατοποιήθηκαν µεγάλες κινητοποιήσεις στη βόρεια 

πλευρά της Λευκωσίας, στις οποίες πρωτοστάτησε η τ/Κυπριακή αριστερά. Στις 

κινητοποιήσεις αυτές εκφράστηκε ανοιχτά, από µεγάλο µέρος των συµµετεχόντων, 

ένας αντι-τουρκικός λόγος που τοποθετούσε την Τουρκία στο ρόλο του καταπιεστή 

των τ/Κυπρίων. Όπως χαρακτηριστικά µου είπε ο Serhan, σε συζήτησή µας µετά από   

την µεγάλη πορεία τον Ι ανουάριο του 2011 (Εικ. 9): «Μας είπαν πως ήρθαν για να 

διώξουν τους Έλληνες που µας καταπίεζαν και τελικά ήρθαν αυτοί και κάνανε το ίδιο». 

Η έκφραση αντι-τουρκικού πολιτικού λόγου από τ/Κυπριακές οργανώσεις και οµάδες, 

δεν θα έπρεπε να προκαλεί εντύπωση σε όποιον γνωρίζει την πολιτική, οικονοµική 

και στρατιωτική καταπίεση που ασκείται στη βόρεια Κύπρο από τη «µητέρα» 

Τουρκία. Η έκφραση τέτοιου λόγου, όµως, δεν ήταν κάτι που εκφραζόταν συχνά και 

ανοιχτά στη βόρεια πλευρά του νησιού. Οι τ/Κύπριοι, και ιδιαίτερα οι  αριστεροί, 

πάντα ήθελαν να «ξεφορτωθούν» την Τουρκία, η οποία λειτουργεί ως µια ιδιότυπη 

αποικιακή δύναµη στη βόρεια Κύπρο. Ωστόσο, πολλοί πιστεύανε πως αυτό θα 

µπορούσε να πραγµατοποιηθεί µέσω µιας συµφωνίας επίλυσης του Κυπριακού, την 

οποία θεωρούσαν πως ήθελαν και οι  ε/Κύπριοι. Έτσι, στις µεγάλες κινητοποιήσεις 

υπέρ του σχεδίου Αννάν συµµετείχε ένα µεγάλο ποσοστό της, µικρής κατά τ’ άλλα, 

τ/Κυπριακής κοινότητας βλέποντας την προοπτική λύσης ως τον τρόπο µείωσης της 

τουρκικής επιρροής. Η απόρριψη τ ου σχεδίου Αννάν, από τους ε/Κύπριους, έφερε 

πολλούς τ/Κύπριους αντιµέτωπους µε την πιθανότητα οι ε/Κύπριοι να µην θέλουν την 

επίλυση ή, τουλάχιστον, να µην τη θέλουν όσο υποστήριζαν ότι τη θέλουν. Οπότε, 

στις κινητοποιήσεις του 2011 παρατηρούµε ίσως την π ιο ανοιχτή έκφραση 

τ/Κυριακού πολιτικού λόγου µε όρους ανεξαρτησίας, ενάντια στην καταπίεση της 

Τουρκίας, δηλαδή, ενός λόγου που τοποθετεί τη «µητέρα» Τουρκία στη θέση του 

κατακτητή.  
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Η Su, τ/Κύπρια δασκάλα 32 χρονών και µέλος της µαχητικής συντεχνίας της 

πρωτοβάθµιας εκπαίδευσης ΚTOS19, µε την οποία βρεθήκαµε και στην πορεία του 

Ιανουαρίου, µου είπε αργότερα σε συνάντησή µας: 

«Θα γίνει ακόµα µια πορεία στο τέλος του Φεβρουαρίου για το ίδιο θέµα. Δεν 
χρειαζόµαστε κανέναν από πάνω µας, χρειαζόµαστε να είµαστε µόνοι µας, 
χρειαζόµαστε την αλλαγή! Το 2003 καταλάβαµε πως αυτό δεν πρόκειται να γίνει 
µαζί µε τους ε /Κύπριους και τώρα ξέρουµε πως ότι κάνουµε θα πρέπει  να το 
κάνουµε µόνοι µας, αλλά αυτό δεν µας σταµατάει. Χρειαζόµαστε την 
ανεξαρτησία µας! Αν δεν αλλάξει η κατάσταση φοβάµαι πως ακόµα 
περισσότεροι τουρκοκύπριοι θα φύγουν -ιδιαίτερα οι νέοι- και θα µείνει τελικά 
η Κύπρος σε αυτούς... Δεν ξέρω όµως τι µπορεί να γίνει... και το 2003 ήµασταν 
πολλοί στις διαδηλώσεις, αλλά τι άλλαξε για τους τουρκοκύπριους; Η Τουρκία 
είναι ακόµα εδώ... Όµως, αν µου πεις ότι η κατάσταση είναι καλύτερη από 

                                                
19 Οι συντεχνίες της πρωτοβάθµιας και δευτεροβάθµιας εκπαίδευσης στη βόρεια Κύπρο 
KTOS και ΚΟΕΟS, είναι και οι δύο αρκετά µαχητικές συντεχνίες που από το άνοιγµα των 
οδοφραγµάτων είχαν σχέσεις µε ε/Κυπριακές οργανώσεις και συντεχνίες και συµµετέχουν, 
τόσο στη «Πλατφόρµα ε/κ και τ/κ εκπαιδευτικών», όσο και στη «Δικοινοτική πρωτοβουλία 
για την ειρήνη: Ενωµένη Κύπρος». 

Εικόνα 9: Φωτογραφίες από τη µεγάλη πορεία που πραγµατοποίησαν στις 28/01/2011 
τ/Κυπριακά συνδικάτα και κόµµατα, όχι µόνο της αριστεράς, κατά της πολιτικής της 
Άγκυρας για την Κύπρο. Στην πρώτη φωτογραφία (πάνω) βλέπουµε το πλήθος µπροστά 
στην κεντρική σκηνή που είχε στηθεί στο σηµείο τερµατισµού της πορείας, την πλατεία 
Inonu, στη βόρεια εντός των τειχών πόλη. Στις άλλες δύο φωτογραφίες (κάτω) βλέπουµε 
δύο χαρακτηριστικά πανό της πορείας, από τα πιο ριζοσπαστικά µπλοκ της. Το πανό στα 
αριστερά, που είναι του «Κόµµατος Νέα Κύπρος» (Yeni Kibris Partisi/YKP), 
απευθύνεται στην Τουρκία και γράφει: «Δεν πρόκειται να υπακούσουµε στις διαταγές 
σας». Το πανό στα δεξιά, που είναι της ριζοσπαστικής αριστερής οργάνωσης Baraka, 
γράφει: «Άγκυρα πάρε τα χέρια σου από πάνω µας». Φωτογραφίες του συγγραφέα. 
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παλαιότερα, θα σου πω ναι, είναι καλύτερα... αλλά αυτό γιατί ανοίξανε τα 
σύνορα και είδαµε έναν άλλο κόσµο!» 

Τον Αύγουστο του 2010 πραγµατοποιήθηκε, στην τ/Κυπριακή πλευρά της εντός των 

τειχών πόλης, µια σηµαντική πολιτική-πολιτιστική εκδήλωση µε µεγάλη σηµασία για 

τη διερεύνηση της από τα κάτω δραστηριοποίησης βόρεια της διαχωριστικής 

γραµµής, και ενδεικτική της αλλαγής του πολιτικού κλίµατος. Η «Αντι-µιλιταριστική 

Ειρηνική Επιχείρηση» ήταν µια ανοιχτή συναυλία κατά της τουρκικής στρατιωτικής 

παρουσίας στο νησί, που έλαβε χώρα στις 14 Αυγούστου στην κεντρική πλατεία του 

τζαµιού Selimye.  

«Μια συναυλία οργανώνεται στη Λευκωσία στις 14 του Αυγούστου, µε σκοπό 
την ευαισθητοποίηση του κοινού ενάντια στο µιλιταρισµό και τα θέµατα της 
ελευθερίας και της συνύπαρξης των λαών. Το µουσικό πρόγραµµα περιλαµβάνει 
ένα από τα κορυφαία Τούρκικα συγκροτήµατα της επαναστατικής µουσικής, 
γνωστό για το ιδιαίτερό του στιλ (...) Η συναυλία διοργανώνεται από το 
Πολιτιστικό Κέντρο Baraka, τη νεολαία του ΒΚP, τους Φίλους της Φύσης, την 
Πλατφόρµα Νέων Κύπρου , τη νεολαία του YKP και ανεξάρτητους νέους 
ακτιβιστές που  χρησιµοποιούν το όνοµα «Αντι-Μιλιταριστική Ειρηνική 
Επιχείρηση» (‘Anti-Militarist Peace Operation’), το όνοµα επιλέγηκε ως 
έκφραση ειρωνείας προς τον παραπλανητικό χαρακτηρισµό που 
χρησιµοποιείται από την Τουρκία για την τουρκική εισβολή ως υποτιθέµενη 
«ειρηνική επιχείρηση». Η επιλογή της ηµεροµηνίας είναι σηµαντική, σηµαδιακή 
και καθόλου τυχαία διότι αυτή είναι η µέρα κατά την οποία πραγµατοποιήθηκε 
η δεύτερη φάση της τουρκικής εισβολής και η µέρα κατά την οποία ειπώθηκε η 
γνωστή φράση «Η Αϊσέ µπορεί να πάει διακοπές» από τον τότε Τούρκο 
Πρωθυπουργό προς τον Υπουργό Εξωτερικών της Τουρκίας όταν άρχισε η 
στρατιωτική επιχείρηση στην Κύπρο. Η διαφηµιστική εκστρατεία της εκδήλωσης 
έτυχε ιδιαίτερης προσοχής. Για την προώθηση της εκδήλωσης χρησιµοποιείται 
µια τροποποιηµένη αντιµιλιταριστική εκδοχή του γνωστού λογότυπου που 
συναντάται συνήθως σε στρατιωτικές περιοχές και σε στρατόπεδα του 
κατοχικού στρατού. Αντί ο στρατιώτης να κρατάει στο χέρι ένα όπλο (σύµβολο 
πολέµου), κρατάει µια κιθάρα. Ακόµη, η φράση «Προσοχή στρατιωτική ζώνη» 
αντικαθίσταται από τη φράση «Προσοχή µη στρατιωτική ζώνη» 

Ανακοίνωση-κάλεσµα για τη συναυλία, Αύγουστος 201020  

                                                
20 Η ανακοίνωση-κάλεσµα για τη συναυλία δη µοσιεύτηκε σε διάφορα ηλεκτρονικά (και 
κάποια έντυπα) µέσα της Κύπρου (όπως η  σελίδα της εκδήλωσης στο facebook 
https://www.facebook.com/events/135270649844125/) Η µετάφρασή της στα ελληνικά 
βρέθηκε στη ανακοίνωση της συναυλίας του 2013, που  δη µοσιεύεται στον ιστότοπο 
http://cyprusevents.eu. Το τουρκικό συγκρότηµα που αναφέρεται στην ανακοίνωση είναι οι 
Bandista (www.tayfabandista.org), οι οποίοι είναι από τα πιο γνωστά τουρκικά 
συγκροτήµατα µε έντονο πολιτικό στίχο. Για την Κύπρο έγραψαν και ένα τραγούδι, το οποίο 
τραγουδάνε από το 2011 και κάθε χρονιά που επαναλαµβάνεται η αντι-µιλιταριστική 
συναυλία στη Lefkoşa. Το τραγούδι έχει τίτλο «Το τραγούδι του πουθενά» και οι στίχοι του 
είναι µια κριτική στον εθνοκεντρικό κυρίαρχο λόγο της Τουρκίας, αλλά και στη στρατιωτική 
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Η εκδήλωση αυτή ήταν µια δηµόσια έκφραση του πολιτικού λόγου της πιο 

ριζοσπαστικής πλευράς της τ/Κυπριακής νεολαίας, η οποία και αυτή 

δραστηριοποιείται σε µεγάλο βαθµό εντός των τειχών της Lefkoşa21. Ωστόσο, αν και 

η έκφραση τέτοιου αντι-µιλιταριστικού (και στην περίπτωση της βόρειας Κύπρου κατ’ 

ανάγκη αντι -τουρκικού) λόγου ήταν αυτό που τράβηξε περισσότερο το ενδιαφέρον 

ε/Κυπρίων και τ/Κυπρίων, αυτό που έχει ιδιαίτερη σηµασία, για τη διερεύνηση της 

από τα κάτω δραστηριότητας, είναι πως αυτή η εκδήλωση φαίνεται να έφερε κοντά 

διάφορες ο µάδες (αναφέρονται στην παραπάνω ανακοίνωση) αλλά και 

ανεξάρτητους/τες, σε µια κοινή προσπάθεια πολιτικής και πολιτιστικής 

δραστηριοποίησης, µε έντονα πολιτικό και ριζοσπαστικό χαρακτήρα, στο δηµόσιο 

χώρο της πόλης. Γι’ αυτό το λόγο, η συναυλία αυτή τοποθετείται στην αρχή της 

ανάπτυξης µιας διαφορετικής πολιτικής και ταυτόχρονα και πολιτιστικής 

δραστηριοποίησης βόρεια της γραµµής, που είναι αποτέλεσµα της πίεσης από το 

καθεστώς και την Τουρκία, αλλά και της επαφής και της σχέσης που αναπτύχθηκε µε 

τις οµάδες που δραστηριοποιούνται από τα κάτω στην «άλλη» πλευρά της πόλης.  

Το επόµενο βήµα, προς την από τα κάτω πολιτική δραστηριοποίηση στη βόρεια 

Λευκωσία, έγινε µέσα στην περίοδο των µεγάλων διαδηλώσεων στις αρχές του 2011 

και ήταν σαφώς επηρεασµένο από την «επανάσταση» της πλατείας Ταχρίρ στο Κάιρο. 

Μέσα στη γενικότερη πολιτική κινητοποίηση της περιόδου, και καθώς τα γεγονότα 

στο Κάιρο και την Αίγυπτο εξελίσσονταν, κάποιοι ανεξάρτητοι πολιτικοί δρώντες, 

απογοητευµένοι από τους «κλασικούς» τρόπους πολιτικής διεκδίκησης, ξεκίνησαν να 

µαζεύονται σε ένα πάρκο χωρίς κάποιο σχέδιο, απλά για να βρεθούν µεταξύ τους και 

να συζητήσουν, να γνωριστούν, να ανταλλάξουν απόψεις και να δραστηριοποιηθούν, 

                                                                                                                                       
«κατοχή της γης του πουθενά». Επίσης, ασκεί κριτική στα σύνορα και τους διαχωρισµούς και 
κλείνει καλώντας «να εγκαθιδρύσουµε µια αποστρατιωτικοποιηµένη περιοχή εδώ, όλα άρχισαν 
εδώ.. Αυτή είναι µια πρόσκληση, µια συµφωνία, αυτή είναι µια αντι-µιλιταριστική ειρηνευτική 
επιχείρηση» (Οι στίχοι και η µετάφρασή τους στα ελληνικά δηµοσιεύονται στην ηλεκτρονική 
σελίδα της ο µάδας Φάλιες τον Αύγουστο του 2011 (http://bit.ly/1rxxneo). Το τραγούδι 
µπορεί κανείς να το ακούσει, σε βίντεο από τη συναυλία του 2011, στον σύνδεσµο:  
http://youtu.be/Np2NE5K3QLc 
21 Εδώ αναφέρουµε, ως υπενθύµιση, ότι η βόρεια πλευρά της εντός των τειχών πόλης 
κατοικείται σε µεγάλο βαθµό από Τούρκους πολίτες (έποικους και οικονοµικούς ή εποχικούς 
µετανάστες). Γι’ αυτό το λόγο, µία αντι-µιλιταριστική (και αντι-τουρκική) εκδήλωση µάλλον 
δεν βρίσκεται στον πιο φιλόξενο χώρο. Παρ' όλ ' αυτά, η διεκδίκηση του χώρου της βόρειας 
Παλιάς Λευκωσίας είναι σηµαντικό θέµα για τις οµάδες που εµπλέκονται στη διοργάνωση 
της εκδήλωσης. Περισσότερα για το θέµα της διεκδίκησης της βόρειας Παλιάς Πόλης από 
τους τ /Κύπριους, µέσω της πρακτικής του γκραφίτι, θα αναφερθούν στο 9ο κεφάλαιο της 
διατριβής. 
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εκφράζοντας την αντίθεσή τους στην καταπίεση της Τουρκίας και στην 

αναποτελεσµατικότητα των κοµµάτων και των συνηθισµένων πρακτικών 

διαµαρτυρίας. Το πάρκο Koulu, βρίσκεται µέσα στην τάφρο των τειχών της πόλης, 

και ανάµεσα στην πύλη της Κερύνειας και τον προµαχώνα Qurini. Σε αντίθεση µε την 

πλατεία Ataturk (πρώην πλατεία Σεραγιού), που ήταν πάντα συνδεδεµένη µε τη 

τ/Κυπριακή δεξιά, η περιοχή γύρω από την πύλη της Κερύνειας, όπου είναι και η 

πλατεία Inonu, ήταν πάντα συνδεδεµένη µε την αριστερά. Οι συναντήσεις στο πάρκο 

κανονίζονταν µέσω των κοινωνικών δικτύων στο Internet και πραγµατοποιούνταν για 

κάποιες εβδοµάδες κατά τον Φεβρουάριο και τον Μάρτιο του 2011. Όπως 

διαβάζουµε στην ανακοίνωση-κάλεσµα για τις συναντήσεις, στο κοινωνικό δίκτυο 

Facebook, η ανεξαρτησία από πολιτικά κόµµατα ήταν από την αρχή ένα σαφές 

χαρακτηριστικό των συναντήσεων.  

«Ήρθε η ώρα για αλληλεγγύη και εξέγερση ενάντια στην καταπίεση. Ήρθε η ώρα 
να ανάψουµε τη φωτιά της επανάστασης! Ήρθε η ώρα να πούµε  όχι στους 
δικτάτορες που  βασιλεύουν επάνω µας. Είναι ώρα να βγούµε  στους ΔΡΟΜΟΥΣ, 
να κερδίσουµε την ΑΞΙΟΠΡΕΠΕΙΑ µας! Φέρτε την κιθάρα σας και τη φωνή σας 
και το δικό σας πνεύµα της επανάστασης! Σηµείωση: αυτή είναι µια πολιτικά 
ανεξάρτητη εκδήλωση»22 

Θα µπορούσαµε να πούµε, πως η ανάπτυξη τέτοιου είδους δραστηριότητας και στη 

βόρεια πλευρά της διαχωριστικής γραµµής, εκφράζει την ανάγκη και των τ/Κυπρίων 

για πολιτική και πολιτιστική δραστηριοποίηση µε στόχο το ξεπέρασµα της 

παρατεταµένης κατάστασης που επιβάλλει στο νησί η συνέχιση του Κυπριακού 

Προβλήµατος και ο διαχωρισµός. Αν και για τους τ/Κύπριους το ζήτηµα της διεθνούς 

αναγνώρισης είναι αρκετά σηµαντικό, µέσα από αυτές τις δράσεις και κινητοποιήσεις 

φαίνεται πως τα άτοµα και οι  ο µάδες που συµµετέχουν, αναδεικνύουν τον 

καθοριστικό ρόλο που παίζει η Τουρκία στη συνέχιση του διαχωρισµού και της µη-

αναγνώρισης, ενώ, την ίδια στιγµή, οι  επαφές µε την «άλλη» πλευρά διαµέσου των 

ανοιχτών περασµάτων της γραµµής τους τοποθετούν στην ίδια αβέβαιη και ευάλωτη 

θέση που επιβάλλει η οριακότητα. 

Η κοινή θέση που ε/Κύπριοι και τ/Κύπριοι καταλαµβάνουν µέσα στην κατάσταση της 

οριακότητας, αλλά και η σηµασία της δραστηριοποίησης στο πλαίσιο της Π αλιάς 

                                                
22 Η ανακοίνωση αναρτήθηκε στη σελίδα της εκδήλωσης στο κοινωνικό δίκτυο facebook, τον 
Ιανουάριο του 2011, και από εκεί έχει κρατηθεί στο αρχείο του συγγραφέα. Ο  σύνδεσµος 
ήταν ο  ακόλουθος: https://www.facebook.com/events/19245 6630773937/, όµως είναι πλέον 
ανενεργός και, έτσι, η ανακοίνωση δεν είναι πλέον διαθέσιµη.  
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Λευκωσίας για την κατανόηση αυτής της κατάστασης, εκφράζεται στην πρώτη 

κινητοποίηση από κοινού, στις δύο πλευρές της διαχωριστικής γραµµής, µε 

χαρακτηριστικά οργάνωσης και δράσης από τα κάτω. Η εκδήλωση για την 

«Αποστρατιωτικοποίηση της Λευκωσίας» π ραγµατοποιήθηκε, παράλληλα και στις 

δύο πλευρές της Πράσινης Γραµµής, για πρώτη φορά το Φεβρουάριο του 2011. Από 

τη νότια πλευρά, στην κινητοποίηση συµµετείχαν οµάδες και άτοµα που λειτουργούν 

από τα κάτω στην περιοχή της Παλιάς Λευκωσίας, ζητώντας, πέρα α πό την 

αποστρατιωτικοποίηση της περιοχής, και το άνοιγµα ενός ακόµα σηµείου διέλευσης 

στην ανατολική πλευρά της εντός των τειχών πόλης. Από τη βόρεια πλευρά, στην 

κινητοποίηση συµµετείχαν κυρίως µέλη του κόµµατος Νέα Κύπρος (YKP), αλλά και 

άλλοι πολιτικοί δρώντες και ακτιβιστές, που συγκεντρώθηκαν ενάντια στην παρουσία 

και το ρόλο του τουρκικού στρατού στην Κύπρο. Αν και η κινητοποίηση για την 

αποστρατιωτικοποίηση της Λευκωσίας πραγµατοποιείτο, µε πρωτοβουλία του ΥΚΡ, 

τουλάχιστον από το 2009 στη βόρεια πλευρά της πόλης, το 2011 ήταν η πρώτη φορά 

που οργανώθηκε από κοινού και πραγµατοποιήθηκε µε κοινή συµµετοχή και στις δύο 

πλευρές της διαχωριστικής γραµµής. Επιπλέον, αυτή ήταν η πρώτη κινητοποίηση 

στην οποία οι  ο µάδες της νότιας πλευράς της πόλης συνεργάζονται άµεσα µε ένα 

τ/Κυπριακό πολιτικό κόµµα, αλλά αυτό έχει να κάνει µε τον ιδιαίτερο χαρακτήρα του 

κόµµατος Νέα Κύπρος 23 . Η κινητοποίηση αυτή έρχεται ως συνέχεια των 

κινητοποιήσεων και δράσεων, και στις δύο πλευρές της γραµµής, για τη διεκδίκηση 

της διατήρησης και ανάπτυξης της διαφορετικότητας του συνόλου της Παλιάς 

Λευκωσίας, αλλά και για το κοινό όραµα της επανένωσης και ενοποίησης της εντός 

των τειχών πόλης. 

«Εµείς θεωρούµεν ότι η αποστρατιωτικοποίηση της πόλης και το άνοιγµα των 
οδοφραγµάτων θα βοηθήσει στην ενοποίηση της παλιάς πόλης. Πιστεύουµεν ότι 

                                                
23 Η ιδιαιτερότητα του συγκεκριµένου τ/Κυπριακού κόµµατος είναι ότι από την αρχή της 
λειτουργίας του, τη δεκαετία του 1980, θεωρεί ολόκληρη την Κύπρο ως την κοινή πατρίδα 
των κατοίκων της και, παράλληλα, απέχει από τις εκλογές που πραγµατοποιούνται στη 
βόρεια πλευρά από  το 1983 και την αυτο-ανακήρυξη της ΤΔΒΚ. Το ΥΚP επιλέγει 
περισσότερο κινηµατικές διαδικασίες, για να προωθήσει τις ιδέες και θέσεις του, που  έχουν 
έντονα στοιχεία της από την παράδοση της άµεσης δράσης. Η πρακτική αυτή, σε συνδυασµό 
µε τις θέσεις του ενάντια στη παρουσία και το ρόλο  του τουρκικού στρατού στη βόρεια 
πλευρά της Κύπρου, έχει προκαλέσει σε πολλές περιπτώσεις την αντίδραση του καθεστώτος 
και την περιθωριοποίηση του κόµµατος στο πολιτικό πλαίσιο της ΤΔΒΚ. Όµως, από το 2003 
και το άνοιγµα των σηµείων διέλευσης της γραµµής, το ΥΚΡ έχει καταφέρει να αναπτύξει τη 
δράση του µέσω συνεργασιών µε διάφορα κό µµατα και ο µάδες της «άλλης» πλευράς 
συµµετέχοντας σε κοινές εκδηλώσεις, δράσεις και κινητοποιήσεις. 
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η παλιά πόλη της Λευκωσίας µπορεί να λειτουργήσει σωστά µόνο σαν ενιαία 
πόλη» 

Δήλωση ε/Κύπριας κατοίκου της Παλιάς Λευκωσίας και 
συµµετέχουσας στην κινητοποίηση σε ρεπορτάζ του καναλιού του 

Ραδιοφωνικού Ιδρύµατος Κύπρου (ΡΙΚ) 
 Διαθέσιµο στο σύνδεσµο: http://youtu.be/dc07P8w5Tq8  

 
 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

Η κοινή κινητοποίηση για την αποστρατιωτικοποίηση της Παλιάς Λευκωσίας δεν 

εκφράζει µόνο την επέκταση των προσπαθειών για την υπεράσπιση της 

διαφορετικότητας της περιοχής και στη βόρεια πλευρά της Πράσινης Γραµµής, αλλά 

και µια αλλαγή στον τρόπο µε τον οποίο τα άτοµα και οι  ο µάδες που µελετάµε 

φαντάζονται το µέλλον της Παλιάς Λευκωσίας χωρίς τα στρατεύµατα που 

ουσιαστικά, αλλά και συµβολικά, στηρίζουν το διαχωρισµό της πόλης. Με αυτήν την 

έννοια, θα λέγαµε πως µέσω µιας τέτοια κινητοποίησης οι οµάδες και τα άτοµα που 

λειτουργούν από τα κάτω στην περιοχή καταφέρνουν να συγκροτήσουν κοινή 

πολιτική φαντασία (ή φαντασιακό), που περιλαµβάνει µια επανενωµένη και 

αποστρατιωτικοποιηµένη Παλιά Λευκωσία, ενώ, ταυτόχρονα, εκφράζει τη θέλησή 

Εικόνα 10: Οι δύο αφίσες, των παράλληλων πορειών στις δύο πλευρές της 
διαχωριστικής γραµµής, σε ενιαίο banner για την προώθηση και ενηµέρωση σχετικά 
µε την κινητοποίηση µέσω του διαδικτύου, στην Κύπρο και το εξωτερικό. Το µήνυµα 
που εµφανίζεται πάνω από τις δύο αφίσες γράφτηκε από τους ίδιους τους ακτιβιστές. 
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τους για την έξοδο από την κατάσταση της οριακότητας που επιβάλλει η συνέχιση 

του διαχωρισµού. 

Το 2011 είναι µια χρονιά κατά την οποία αναπτύχθηκαν κινήµατα κατά των 

πολιτικών της λιτότητας στο δυτικό κόσµο µε έντονα στοιχεία οργάνωσης από τα 

κάτω. Στην ανάπτυξη των κινηµάτων αυτών συνέβαλλαν τόσο τα κοινωνικά δίκτυα 

του Internet, όσο και οι εξεγέρσεις στον Αραβικό κόσµο, µε προεξέχουσα αυτή στην 

πλατεία Ταχρίρ στο Κάιρο, όπου τα κοινωνικά δίκτυα έπαιξαν σηµαντικό ρόλο. Τις 

εξεγέρσεις στον αραβικό κόσµο, που ξεκίνησαν στις αρχές του 2011, ακολούθησαν 

τα «κινήµατα των ευρωπαϊκών πλατειών», µε τον πρώτο ρόλο να έχουν η Ισπανία και 

η Ελλάδα, κατά τη διάρκεια του καλοκαιριού. Τέλος, η χρονιά έκλεισε µε την 

εµφάνιση του παγκόσµιου κινήµατος Οccupy, το οποίο ξεκίνησε το φθινόπωρο µε το 

κίνηµα της κατάληψης της Wall Street (Occupy Wall Street - OWS) στη Νέα Υόρκη 

και εξαπλώθηκε σε διάφορες πόλεις ανά τον κόσµο. Χαρακτηριστικό αυτών των 

κινηµάτων ήταν, από τη µια πλευρά, η διάδοση της χρήση των κοινωνικών δικτύων 

του Internet κατά την οργάνωση και πραγµατοποίηση των κινητοποιήσεων και 

διαδηλώσεων, και από την άλλη, η πρακτική της πολυήµερης κατάληψης δηµόσιων 

χώρων και πλατειών από τους διαδηλωτές, και η µετατροπή τους σε αυτο-

οργανωµένες πρόσκαιρες κοινότητες αντίστασης και δράσης.  

Όταν, το φθινόπωρο του 2011, το κίνηµα Occupy διαδίδεται εκτός της βορείου 

Αµερικής, η Λευκωσία και η Lefkoşa φαίνεται πως είναι πια έτοιµες να δεχθούν 

αυτού του τύπου την από τα κάτω δραστηριοποίηση. Έτσι, υλοποιώντας ένα 

κινηµατικό φαντασιακό που υπήρχε στους ριζοσπαστικούς πολιτικούς κύκλους, 

τουλάχιστον της ε/Κυπριακής πλευράς από χρόνια, πραγµατοποιείται η πρωτότυπη 

και πρωτοφανή για τα Κυπριακά δεδοµένα «Κατάληψη της Νεκρής Ζώνης». Η 

Νεκρή Ζώνη, ή η Πράσινη Γραµµή, ήταν πάντα ο  πιο καθοριστικός χώρος της 

Παλιάς Λευκωσίας. Έτσι, το άνοιγµα των σηµείων διέλευσης, των περασµάτων της 

διαχωριστικής γραµµής, ήταν η βασική αιτία διαµόρφωσης του ενδιάµεσου, 

συνοριακού και τελικά οριακού χαρακτήρα της Παλιάς Λευκωσίας, ο  οποίος, µε τη 

σειρά του, συνέβαλλε καθοριστικά στην ανάπτυξη της δραστηριοποίησης που 

περιγράφουµε. Από το 2003, όταν η πρώτη ρωγµή στο στρατιωτικοποιηµένο σύνορο 

της πόλης δηµιούργησε τις συνθήκες για να εµφανιστούν και να συνεργαστούν οι 

πρώτες οµάδες, που λειτουργούσαν αυτο-οργανωµένα µέσω των λογικών της άµεσης 

δράσης, φτάνουµε στο 2011, όταν, δηλαδή, η ανάπτυξη της από τα κάτω πολιτιστικής 
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και πολιτικής δραστηριοποίησης, και των δύο πλευρών, επεκτείνεται µέσα στην ίδια 

τη Νεκρή Ζώνη, τον κατεξοχήν ενδιάµεσο χώρο της Λευκωσίας και της Κύπρου.  

Θα λέγαµε πως η Κατάληψη της Νεκρής Ζώνης ήταν η κορύφωση της από τα κάτω 

πολιτιστικής και πολιτικής δραστηριοποίησης, που αναπτυσσόταν στην Παλιά 

Λευκωσία καθ’ όλη τη διάρκεια της δεκαετίας του 2000, αλλά και µια προσπάθεια να 

εφαρµοστεί στην πράξη η κατάληψη και κατοίκηση ενός ενδιάµεσου χώρου, ενός «no 

man’s land». Η «κατάληψη της Νεκρής Ζώνης», αλλά και οι  πρώτες διεκδικήσεις 

αυτού του ενδιάµεσου χώρου, του περάσµατος Λήδρας/Lokmaci, είναι  θέµατα µε τα 

οποία θα ασχοληθούµε στο τελευταίο κεφάλαιο της διατριβής. 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

Η χρονική περίοδος από το 2003 µέχρι το 2011 είναι µια περίοδος κατά την οποία 

παρατηρούνται σηµαντικές αλλαγές στο κοινωνικο-πολιτικό πλαίσιο της Κύπρου. 

Μέσα σε αυτές τις αλλαγές, που εκφράζουν την είσοδο στην κατάσταση της 

οριακότητας, η εµφάνιση και ανάπτυξη αυτού του είδους της δραστηριοποίησης που 

περιγράψαµε σε αυτό το µέρος της διατριβής, εκφράζει το ξεπέρασµα της 

κατάστασης της πολιτικής και πολιτιστικής «καθήλωσης», στην οποία, όπως 

υποστηρίξαµε, βρισκόταν η Κύπρος µετά το 1974. Ωστόσο, ο  χώρος της εντός των 

τειχών πόλης παίζει καθοριστικό ρόλο στη διαµόρφωση των ο µάδων που 

εµπλέκονται στη δραστηριοποίηση αυτή. Το συνοριακό τοπίο της διχοτοµηµένης 

Παλιάς Λευκωσίας προσέφερε το πεδίο µέσα στο οποίο η πολιτική και πολιτιστική 

δραστηριοποίηση από τα κάτω µπόρεσε να εµφανιστεί και να αναπτυχθεί, ενώ, 

παράλληλα, µέσα από αυτή µπόρεσαν τα άτοµα και οι οµάδες να σχηµατίσουν και να 

Εικόνα 11: Ένα από τα πρώτα 
ψηφιακά banners που 
χρησιµοποιήθηκε από τους ακτιβιστές 
της Κατάληψης της Νεκρής Ζώνης 
(ΟΒΖ), για να καλέσουν τον κόσµο 
στη πρώτη φάση της κατάληψης, που 
περιοριζόταν σε εβδοµαδιαίες 
συναντήσεις στο χώρο ανάµεσα στα 
δύο σηµεία ελέγχου στο πέρασµα 
Λήδρας/Lokmaci. Στη δεύτερη φάση 
της κατάληψης οι ακτιβιστές, 
ακολουθώντας την πρακτική του 
κινήµατος Occupy, κατασκήνωσαν 
στο σηµείο. 
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επιτελέσουν τις ταυτότητές τους. Η (συν-)οριακή Παλιά Λευκωσία µετατρέπεται, 

έτσι, σε µια περιοχή της οποίας τη διαφορετικότητα υποστηρίζουν, επειδή 

αναγνωρίζουν σε αυτή ένα χώρο που συνδέεται µε τη δική τους αντίληψη του 

«εαυτού» και του «άλλου». Μέσα από τις δράσεις που περιγράψαµε, φαίνεται πως οι 

εµπλεκόµενοι/νες ξεπερνούν τόσο τις κυρίαρχες αντιλήψεις για τον «εαυτό» και τον 

«άλλο», όσο και τις κυρίαρχες χωρικές οριοθετήσεις, που νοηµατοδοτούν την 

Πράσινη Γραµµή ως το καθοριστικό όριο  που διαχωρίζει τους ανθρώπους σε 

διαφορετικές σφαίρες, σε αντιµαχόµενες ταυτότητες και εθνικές ο µάδες. Καθώς, 

όµως, αµφισβητούν τα κυρίαρχα όρια, την ίδια στιγµή, επιχειρούν να διαµορφώσουν 

νέα συµβολικά, αλλά και χωρικά όρια. Έτσι, οι  νέες χωρικές οριοθετήσεις, που 

επιχειρούν να διαµορφώσουν στην πόλη, µπορεί ν α ξεπερνούν τη διαχωριστική 

γραµµή, αλλά, παράλληλα, αναδεικνύουν τα τείχη της πόλης ως το νέο χωρικό όριο 

που περικλείει τον «εαυτό», όπως τον αντιλαµβάνονται οι ίδιοι, ενώ αφήνει απ’ έξω 

το δικό τους «άλλο». Οι σχέσεις, οπότε, που τα άτοµα και οι οµάδες αναπτύσσουν µε 

τη συγκεκριµένη περιοχή, αλλά και η ανάπτυξη της φαντασίας για µια επανενωµένη 

Παλιά Λευκωσία, αναδεικνύουν αυτήν την αστική περιοχή ως το µέσο για την 

µεταβολή των πολιτικών τους υποκειµενικοτήτων. Άλλωστε, τα συνοριο-τοπία 

(borderlands) δεν είναι µόνο χώροι στους οποίους αναπαράγεται ο διαχωρισµός, αλλά 

αναδεικνύονται και ως χώροι επαφής, µεταξύ ατόµων και οµάδων από διαφορετικά 

και, συχνά, αντιµαχόµενα πλαίσια. Τέτοια τοπία είναι χώροι διαπραγµάτευσης και 

υβριδοποίησης⋅ είναι τελικά χώροι ενδιάµεσοι, χώροι στους οποίους κυριαρχεί η 

κατάσταση της οριακότητας και, άρα, είναι χώροι οι  οποίοι ενέχουν τόσο την 

αβεβαιότητα και την ευαλωτότητα, όσο και την υβριδικότητα και τη µεταβατικότητα. 

Είναι σχεδόν αναµενόµενο, λοιπόν, πως οι  προσπάθειες εξόδου από την κατάσταση 

της οριακότητας, στην οποία εισήλθε η Κύπρος µετά το άνοιγµα των σηµείων 

διέλευσης, θα ξεκινούσαν ακριβώς από αυτόν τον ενδιάµεσο, συνοριακό και τελικά 

οριακό χώρο της Παλιάς Λευκωσίας· ένα χώρο σύµβολο του διαχωρισµού, που, 

καθώς αµφισβητείται, µετατρέπεται σε σύµβολο της επανένωσης.  
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Κεφάλαιο	   6ο:	  Η	  Παλιά	  Λευκωσία	   και	   η	   πλατεία	  Φανερωμένης	  ως	   το	  
κέντρο	  χωρικών	  και	  πολιτικών	  αμφισβητήσεων	  

6.1.	  Περιγραφή	  και	  ιστορία	  της	  πλατείας	  Φανερωμένης	  

Η πλατεία Φανερωµένης βρίσκεται στη νότια και ε/Κυπριακή πλευρά της πόλης, 

σχεδόν στο κέντρο της Παλιάς Λευκωσίας, και απέχει µόλις µερικές δεκάδες µέτρα 

από τη διαχωριστική Πράσινη Γραµµή. Η πλατεία αποτελεί µέρος του δικτύου 

πεζοδρόµων των δύο κεντρικότερων οδών της νότιας πλευράς της Παλιάς Λευκωσίας, 

των οδών Λήδρας και Ονασαγόρου1. Η εκκλησία της Παναγίας της Φανερωµένης 

ήταν, και ε ίναι µέχρι σήµερα, η µεγαλύτερη ορθόδοξη χριστιανική εκκλησία της 

εντός των τειχών Λευκωσίας. Χτίστηκε το 1872 και εγκαινιάστηκε το 1911, αλλά 

υπάρχουν αναφορές πως στο σηµείο προϋπήρχε γυναικείο µοναστήρι το οποίο 

πιθανότατα καταστράφηκε κατά την άλωση της πόλης από τους Οθωµανούς το 1571 

(Μαραγκού 2009: 281). Παράλληλα, η πλατεία Φανερωµένης αποτελεί µια από τις 

λίγες πλατείες, ή ανοιχτούς δηµόσιους χώρους, που υπάρχουν στην νότια Παλιά 

Πόλη σήµερα2. Η κεντρικές πλατείες της εντός των τειχών πόλης είναι δ ύο και 

βρίσκονται στη βόρεια πλευρά της Λευκωσίας. Η πρώτη είναι η σηµερινή πλατεία 

Ατατούρκ, η οποία είναι ευρέως γνωστή, σε ε/Κύπριους και τ/Κύπριους, ως η πλατεία 

του Σεραγιού (Serai Onu). Το Σεράι ήταν το παλάτι του διοικητή της Κύπρου κατά 

την Οθωµανική περίοδο και αποτελούσε το διοικητικό κέντρο της Λευκωσίας. 

                                                
1 Λήδρα ήταν ένα από τα πρώτα ονόµατα της Λευκωσίας, όταν ήταν αρχαίο βασίλειο. Ο 
Ονασαγόρας ήταν ένας βασιλιάς της αρχαίας Λήδρας για τον οποίο υπάρχουν ιστορικές 
καταγραφές (Merrillees 1992: 8-9).  
2  Σύµφωνα µε τον επίσηµο ιστότοπο του ε/Κυπριακού δήµου Λευκωσία 
(http://www.nicosia.org.cy/el-GR/discover/squares/), οι πλατείες της νότιας πλευράς της 
εντός των τειχών πόλης, εκτός της πλατείας Φανερωµένης, είναι τέσσερις. Οι πρώτες δύο 
είναι η κεντρική πλατεία Ελευθερίας και η πλατεία Σολωµού, οι οποίες παρότι ονοµάζονται 
πλατείες ουσιαστικά αποτελούν γέφυρες στα µεσαιωνικά τείχη της πόλης που  έχτισαν οι 
Βρετανοί τον 20ο αιώνα. Οι άλλες δύο είναι η πλατεία του Παλιού Δηµαρχείου και η πλατεία 
του ΕΤΕΚ. Η πλατεία Ελευθερίας (πρώην πλατεία Ιωάννη Μεταξά [Μαραγκού 2009:184]) 
βρίσκεται σε στάδιο ανάπλασης και ανακατασκευής από το 2009, µε σκοπό να πάρει µορφή 
πλατείας, και αναµένεται να ολοκληρωθεί µετά από πολλές καθυστερήσεις περίπου το 2016-
2017. Η πλατεία Σολωµού αποτελεί (ακόµα και µετά την ανάπλασή της που  ολοκληρώθηκε 
το 2013) τον κύριο σταθµό µετεπιβίβασης και αφετηρία/τέρµα των περισσότερων διαδροµών 
των λεωφορείων της πόλης, µην αφήνοντας αρκετό ελεύθερο χώρο που να δικαιολογεί τον 
χαρακτηρισµό της ως πλατεία. Η πλατεία του ΕΤΕΚ (Επιστηµονικό Τεχνικό Επιµελητήριο 
Κύπρου) είναι µια πλατεία στην περιοχή κοντά στην Αρχιεπισκοπή, η οποία, παρότι έχει 
όντως τα χαρακτηριστικά της πλατείας, το γεγονός ότι βρίσκεται σε µια α µιγώς οικιστική 
ζώνη την έχει µετατρέψει σε ένα χώρο που χρησιµοποιείται σχεδόν αποκλειστικά από  τους 
κατοίκους των γύρω κατοικιών. Τέλος, η  πλατεία του Παλιού Δηµαρχείου αποτελεί την πιο 
πρόσφατη πλατεία της περιοχής µιας και η  ανακατασκευή της από  δρό µο και χώρο 
στάθµευσης σε πλατεία ολοκληρώθηκε µόλις το 2014. 
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Ωστόσο, η περιοχή παρέµεινε ένα σηµαντικό διοικητικό κέντρο της πόλης και κατά 

την Βρετανική περίοδο3. Η δεύτερη κεντρική πλατεία της πόλης είναι η µεγάλη 

πλατεία του τεµένους Σελιµγιέ (Selimye), δηλαδή του πρώην καθολικού και 

καθεδρικού ναού της Αγίας Σοφίας, που χτίστηκε από τους Φράγκους και βρίσκεται 

σχεδόν στο κέντρο της περίκλειστης πόλης (βλ. Εικ 1).  

 

 

 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 

 

 

 

 

 

 

                                                
3 Το Σεράι κατεδαφίστηκε από τους Άγγλους για να χτιστούν στη θέση του κτίρια που 
στέγασαν κυβερνητικές υπηρεσίες και τα δικαστήρια της Λευκωσίας (Markides 2012: 339, 
Μαραγκού 2009: 355, Georghiou 2013: 83-87). Οι Βρετανοί αξιωµατούχοι, βλέποντας την 
κακή κατάσταση στην οποία βρισκόταν η  οθωµανική εντός των τειχών πόλη, επέλεξαν να 
εγκαταστήσουν το Κυβερνείο και άλλες δηµόσιες υπηρεσίες και κατοικίες εκτός των τειχών, 
όπου το κλίµα και το περιβάλλον θεωρήθηκαν πιο κατάλληλα. Έτσι, το Βρετανικό Κυβερνείο 
(το σηµερινό Προεδρικό Μέγαρο), το µουσείο Κύπρου, ο δηµόσιος κήπος, η αγγλική Σχολή, 
και άλλα  κτίρια ήταν από  τα πρώτα δη µόσια κτίρια που  χτίστηκαν εκτός των τειχών της 
πόλης (Markides 2012: 339-340, Georghiou 2013: 35-40, 53-58, 102-117).   

Εικόνα  1 : Χάρτης-αρχιτεκτονικό σχέδιο της εντός των τειχών Λευκωσίας. Στη 
συγκεκριµένη εικόνα έχουµε σηµειώσει τα σηµεία των κυριότερων πλατειών της εντός 
των τειχών πόλης, όπως και κατά προσέγγιση την Πράσινη-διαχωριστική γραµµή. Από 
τις µεγεθύνσεις των σηµείων των πλατειών φαίνεται ότι µόνο η πλατεία 
Σεραγιού/Ατατούρκ είναι ουσιαστικά πλατεία, αφού, στις άλλες περιπτώσεις αυτό που 
ονοµάζεται πλατεία είναι είτε ο περιβάλλον χώρος των δύο χώρων λατρείας (εκκλησία 
της Φανερωµένης και τζαµί-τεµενος Selimye/ πρώην Αγία Σοφία), είτε η γέφυρα στα 
τείχη στον προµαχώνα Ντ’ Αβίλα (πλατεία Ελευθερίας/πρώην πλατεία Μεταξά)2. 
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Ο χώρος που αποκαλείται σήµερα πλατεία Φανερωµένης είναι ουσιαστικά ο 

περιβάλλον χώρος της εκκλησίας, συµπεριλαµβανοµένων των δρόµων που περνάνε 

µπροστά και πίσω από αυτήν. Οι δρόµοι αυτοί πεζοδροµήθηκαν και δηµιούργησαν 

τον ανοιχτό χώρο της πλατείας κατά τη δεκαετία του 1980, όταν  πραγµατοποιήθηκαν 

τα πρώτα µεγάλα έργα ανάπλασης της Παλιάς Λευκωσίας στη σύγχρονη εποχή4. 

 

6.1.1	  Η	  Φανερωμένη	  και	  ο	  ρόλος	  της	  Εκκλησίας	  της	  Κύπρου	  στην	  ιστορία	  της	  πόλης	  

Η ιστορία της εκκλησίας της Φανερωµένης συνδέεται στενά µε όλες σχεδόν τις 

φάσεις της ιστορίας της πόλης, µιας και αποτελούσε κεντρικό σηµείο τόσο για τους 

χριστιανούς κατά της διάρκεια της Οθωµανικής περιόδου (1571-1878), όσο και για 

τους ε/Κύπριους (ή τους Έλληνες της Κύπρου) κατά τη διάρκεια της 

Αποικιοκρατικής περιόδου (1878-1960). Και στις δύο αυτές περιόδους της ιστορίας 

του νησιού, η αυτοκέφαλη Εκκλησία της Κύπρου κατείχε κεντρικό ρόλο όχι µόνο στα 

θρησκευτικά, αλλά και στα κοινωνικά και πολιτικά ζητήµατα. Κατά την Οθωµανική 

περίοδο, η Εκκλησία της Κύπρου έπαιζε σηµαντικό κοινωνικό-πολιτικό ρόλο για την 

ορθόδοξη κοινότητα της πόλης λόγω του διοικητικού συστήµατος των Millet, δηλαδή 

των αυτοδιοικούµενων θρησκευτικών κοινοτήτων που λειτουργούσαν υπό την 

καθοδήγηση της εκκλησιαστικής ιεραρχίας (Παπαγεωργίου 1996: 246). 

                                                
4 Τη δεκαετία του 1980 πραγµατοποιούνται τα πρώτα έργα ανάπλασης της περιοχής εντός 
των τειχών, που περιλαµβάνουν τις πεζοδροµήσεις των κεντρικών οδών Λήδρας και 
Ονασαγόρου και των δρόµων µπροστά και πίσω από την εκκλησία Φανερωµένης, τα οποία 
εντάσσονται στο Ρυθµιστικό Σχέδιο Λευκωσίας ή αλλιώς Nicosia Masterplan. Στη συνέχεια 
θα αναφερθούµε πιο αναλυτικά στο συγκεκριµένο πρόγραµµα ανάπλασης και των δύο 
πλευρών της εντός των τειχών Λευκωσίας. 

Εικόνα 2: Το τζαµί Selimye (πρώην 
καθεδρικός ναός Αγίας Σοφίας) στη 
βόρεια πλευρά της Παλιάς Λευκωσίας. 
Φωτογραφία του 2014 µε απόδοση 
δικαιωµάτων κοινής χρήσης στο χρήστη 
Chris06 (Own work) [CC BY-SA 4.0 
(http://creativecommons.org/licenses/by-
sa/4.0)], µέσω του Wikimedia 
Commons: 
https://commons.wikimedia.org/wiki/File
%3ASelimiye_Mosque_(St._Sophie_Cat
hedral)_(36).JPG  
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Το διοικητικό σύστηµα των Οθωµανών χρησιµοποιούσε τις εγκαθιδρυµένες 

θρησκευτικές δοµές των κοινωνιών υπό τον έλεγχό της αυτοκρατορίας για να ασκεί 

ποιο αποτελεσµατικά την εξουσία της και για να µαζεύει τη φορολογία από τους 

υποτελείς, ενώ, ταυτόχρονα, επέτρεπε ένα σχετικά υψηλό βαθµό θρησκευτικής και 

πολιτισµικής ελευθερίας (ο.π.). Κατ’ αυτόν τον τρόπο, η Εκκλησία της Κύπρου 

ανέλαβε τη θρησκευτική αλλά και την πολιτική ηγεσία των χριστιανών του νησιού 

και απέκτησε πολιτική δύναµη και εξουσία, ενώ ο  Αρχιεπίσκοπος Κύπρου ορίστηκε 

ως «Εθνάρχης» και πολιτικός εκπρόσωπος της χριστιανικής κοινότητας (ο.π.: 68). 

Όταν, στο τέλος του 19ου αιώνα, η Κύπρος περνάει στα χέρια των Βρετανών, η νέα 

διοίκηση καταβάλλει ενοίκιο στο Σουλτάνο µέχρι την επίσηµη ανακήρυξη 

τηςΚύπρου σε Βρετανική αποικία το 1925. Αρχικά, οι αποικιοκράτες, µη θέλοντας να 

προκαλέσουν το Σουλτάνο, διατηρούν κάποιες από τις διοικητικές δοµές της 

Οθωµανικής αυτοκρατορίας (Markides 2012: 330). Οπότε, αν και οι  Βρετανοί 

προχωρούν σε πολιτικές µεταρρυθµίσεις, οι  οποίες περιορίζουν την εξουσία της 

εκκλησίας και δεν της αναγνωρίζουν ουσιαστικά προνοµιακά δικαιώµατα, την ίδια 

στιγµή το εκλογικευµένο νεωτερικό πολιτικό σύστηµα που εισάγεται θεµελιώνεται  

στην πρώην οθωµανική θρησκευτική διάκριση µουσουλµάνων και µη-µουσουλµάνων, 

κάτι που οδήγησε όλη τη διοικητική οργάνωση του νησιού, σε επίπεδο επαρχιών, 

δήµων και κοινοτήτων, να βασίζεται στην οθωµανική διαίρεση του πληθυσµού 

(Αναγνωστοπούλου 1988-99: 200). Ωστόσο, στο νέο πλαίσιο που διαµορφώνεται 

στην αποικιοκρατία, η διαίρεση αυτή παίρνει πολιτικές διαστάσεις και η 

πολιτικοποίηση της διάκρισης χριστιανών-µουσουλµάνων επιτρέπει στην εκκλησία 

να «νοµιµοποιεί δυνάµει την εξουσία και την οικονοµική της  αυθαιρεσία στο πλαίσιο 

του βρετανικού πολιτικού συστήµατος,  εφόσον κατορθώνει να ελέγξει την 

Εικόνα 3: Η εκκλησία της Φανερωµένης 
και ο µπροστά χώρος της πλατείας. 
Φωτογραφία του 2011 µε απόδοση 
δικαιωµάτων κοινής χρήσης στο χρήστη 
Giorgis (Own work) [CC BY-SA 
3.0.(http://creativecommons.org/licenses/
by-sa/3.0)], µέσω του Wikimedia 
Commons :https://commons.wikimedia.or
g/wiki/File%3ANICOSIA%2C_11_AUG
UST%2C_2011_216.jpg  
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πολιτικοποίηση του χριστιανικού συνόλου, κατορθώνει, εποµένως, να αναγνωρίζεται 

από τη ‘χριστιανική’ κοινότητα ως η νοµιµοποιηµένη, πολιτικά (δηλαδή εθνικά), 

εξουσία της (ο.π.: 201, έµφαση στο πρωτότυπο).  

Μέσα στις νέες πολιτικές συνθήκες, η Εκκλησία της Κύπρου καταφέρνει, λοιπόν, όχι 

µόνο να διατηρήσει αλλά και να αναπτύξει τον εθναρχικό ρόλο που είχε κατά την 

Οθωµανική περίοδο, συµβάλλοντας στην παραγωγή, διατήρηση και αναπαραγωγή 

της εθνικής ταυτότητας των Ελλήνων της Κύπρου. Σηµαντική θέση στον εθναρχικό 

ρόλο της εκκλησίας καταλαµβάνει ό µως η παιδεία. Οπότε, κατά τη διάρκεια των 

πρώτων δεκαετιών του 20ου αιώνα, και µέσα σε µια γενικότερη ανάπτυξη και 

αστικοποίηση της πόλης της Λευκωσίας5, η εκκλησία προχωράει στην ίδρυση και 

ανέγερση σχολείων που λειτουργούν κάτω από τη δική της εποπτεία και ευθύνη. 

Μέσω της εποπτείας των σχολείων η εκκλησία καθορίζει τον ελληνο-χριστιανικό 

χαρακτήρα της εκπαίδευσης των ε/Κυπρίων και παίζει σηµαντικό ρόλο στην 

προώθηση της Ελληνικής παιδείας και στην έκφραση και διάδοση του Ελληνικού 

εθνικού λόγου.  

Τα σχολεία που χτίζονται αυτή την περίοδο έχουν το χαρακτηριστικό νεοκλασικό 

αρχιτεκτονικό στιλ, το οποίο προωθεί και υπογραµµίζει την εθνική ταυτότητα των 

ε/Κυπρίων (Georghiou 2013: 41). Τότε χτίζονται ξανά και τα δύο µεγάλα ελληνικά 

σχολεία της νότιας Παλιάς Πόλης, που λειτουργούν µέχρι και σήµερα, αποκτώντας 

τον ιδιαίτερο νεοκλασικό αρχιτεκτονικό τους χαρακτήρα. Το ένα από αυτά είναι το 

Παγκύπριο Γυµνάσιο6, που βρίσκεται απέναντι από τον ορθόδοξο καθεδρικό ναό του 

Αγίου Ιωάννη και την Αρχιεπισκοπή, και το άλλο, είναι το Παρθεναγωγείο 

Φανερωµένης (βλ. Εικ. 4). Το Παρθεναγωγείο ανεγέρθηκε το 1924 στη θέση 

προηγούµενου σχολείου, που λειτουργούσε δίπλα στο ναό της Παναγίας της 

Φανερωµένης από το 1852, και  αποτέλεσε το πρώτο σχολείο θηλέων της Λευκωσίας. 

                                                
5 Τις πρώτες δεκαετίες του 20ου αιώνα, κάτω από  την επιρροή της διοίκησης των Βρετανών 
και της αστικοποίησης του διοικητικού κέντρου της νέας αποικίας, η  Λευκωσία αρχίζει να 
αναπτύσσεται για πρώτη φορά εκτός των µεσαιωνικών της τειχών. Κύριος λόγος για την 
ανάπτυξη της πόλης εκτός των ορίων των τειχών ήταν η  αρχική απόφ αση των νέων 
κατακτητών να εγκατασταθούν εκτός αυτών, λόγω της κακής υγειονοµικής κατάστασης στην 
οποία βρήκαν την πόλη όταν ανάλαβαν τη διοίκησή της στα τέλη του 19ου αιώνα. 
6 Το Παγκύπριο Γυµνάσιο ήταν το πρώτο γυµνάσιο της Κύπρου. Ιδρύθηκε µε το όνοµα 
Ελληνική Σχολή από τον Αρχιεπίσκοπο Κυπριανό το 1812 και µετέπειτα ονοµάστηκε 
Σχολαρχείο και αναγνωρίστηκε από την Ελληνική Κυβέρνηση ως ισότιµο των ελληνικών 
εξατάξιων σχολείων το 1893. Το 1922 το σχολείο ξαναχτίζεται στο νεοκλασικό 
αρχιτεκτονικό στιλ, µετά την καταστροφή του από  πυρκαγιά, και παίρνει το όνοµα 
Παγκύπριο Γυµνάσιο. (Μαραγκού 2009: 239). 
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Την ίδια εποχή χτίζεται γύρω από την εκκλησία Φανερωµένης ένα σύµπλεγµα 

κτιρίων που, εκτός από το Παρθεναγωγείο, περιλαµβάνει διάφορα κτίρια που 

στεγάζουν υπηρεσίες της εκκλησίας, όπως το κτίριο της εκκλησιαστικής επιτροπής 

και η βιβλιοθήκη Φανερωµένης. Τα κτίρια αυτά ορίζουν σήµερα τον ελεύθερο χώρο, 

εντός και εκτός του προαύλιου της εκκλησίας, π ου αποκαλείται πλατεία 

Φανερωµένης. Κατ’ αυτόν τον τρόπο η εκκλησία αποτέλεσε (και αποτελεί µέχρι και 

σήµερα) ένα σηµαντικό παράγοντα διαµόρφωσης τόσο της κτιριακής δοµής, όσο και 

της συµβολικής σηµασίας της περιοχής.  

 

 

 

 

 

 

 

 

6.1.2.	   Η	   περιοχή	   της	   Φανερωμένης	   στον	   αγώνα	   κατά	   της	   αποικιοκρατίας,	   στις	  
πρώτες	  διακοινοτικές	  συγκρούσεις	  και	  μετά	  το	  διαχωρισμό	  του	  1974	  

Την περίοδο των Άγγλων η περιοχή της Φανερωµένης συγκέντρωσε σηµαντικές 

δραστηριότητες της ε/Κυπριακής κοινότητας και αποτέλεσε ένα σηµαντικό 

θρησκευτικό, εµπορικό και κοινωνικοπολιτικό κέντρο της πόλης. Η περιοχή βρέθηκε 

στο επίκεντρο των αντιδράσεων και αµφισβητήσεων των ε/Κυπρίων κατά της 

εξουσίας των Βρετανών αποικιοκρατών τόσο στα Οκτωβριανά του 19317, όταν οι 

                                                
7 Στις 21 Οκτωβρίου του 1931 και µετά από εκδηλώσεις σε Λάρνακα και Λεµεσό στις οποίες 
εκφωνεί λόγο ο Μητροπολίτης Κιτίου Νικόδηµος Μυλωνάς, πραγµατοποιείται αυθόρµητη 
πολυπληθής συγκέντρωση στην Εµπορική Λέσχη της Λευκωσίας, που βρισκόταν τότε κοντά 
στην κεντρική οδό Λήδρας και δίπλα στην εκκλησία της Φανερωµένης. Στη συγκέντρωση 
παρευρέθηκαν, µαζί µε τα µέλη του νοµοθετικού συµβουλίου που  είχαν παραιτηθεί (µε 
αφορµή το νόµο για αύξηση της φορολογίας που  πέρασε µε διάταγµα ο  τότε κυβερνήτης), 
µέλη διαφόρων πολιτικών χώρων τόσο της εθνικόφρονης δεξιάς και της ΕΡΕΚ (Εθνική 
Ριζοσπαστική Ένωση Κύπρου), όσο και του Κ.Κ.Κ. (Κοµουνιστικό Κόµµα Κύπρου), µε 
διαφορετικούς µάλλον στόχους. Ενώ η δεξιά ήθελε να δώσει σαφή ενωτικό χαρακτήρα στις 
διαµαρτυρίες, µε βάση την πρόσφατη άρνηση της Βρετανίας να συζητήσει αίτηµα ένωσης µε 
την Ελλάδα, η αριστερά ήταν σαφώς υπέρ µιας λαϊκής εξέγερσης, όµως όχι και ενός αγώνα 
για την ένω ση όπως ήθελε η  δεξιά. Ωστόσο, παρά τις στρατηγικές των δύο πλευρών, ο 

Εικόνα 4: Φωτογραφία του 
Παρθεναγωγείου 
Φανερωµένης. Δηµοσιεύεται 
µε άδεια κοινής χρήσης CC 
BY-SA 3.0 από το χρήστη 
NicosiaEurope στο αρχείο του 
Wikimedia Commons:  
http://commons.wikimedia.or
g/wiki/File:Faneromeni_Scho
ol_in_Nicosia_Cyprus.jpg#me
diaviewer/File:Faneromeni_S
chool_in_Nicosia_Cyprus.jpg  
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διαδηλωτές που ξεκίνησαν από την Φανερωµένη κατέληξαν να πυρπολήσουν το 

παλιό κυβερνείο στο Λόφο των Φιδιών (Georghiou 2013: 188-202), όσο και σε 

µεγαλύτερο βαθµό κατά τη διάρκεια του εθνικοαπελευθερωτικού αγώνα της ΕΟΚΑ 

την περίοδο 1955-1959. Λόγω του αντιαποικιακού αγώνα η περιοχή της 

Φανερωµένης αποτέλεσε, τη δεκαετία του 1950, ένα σηµαντικό πεδίο ανάπτυξης της 

επίσηµης ρητορικής υπέρ της εθνικής απελευθέρωσης και της ένωσης µε την Ελλάδα8. 

Η επίσηµη αυτή ρητορική πήγαζε κυρίως από την εκκλησία και εκφραζόταν από 

διάφορες δραστηριότητες εθνικού χαρακτήρα, όπως τους εορτασµούς των ελληνικών 

εθνικών επετείων. Παράλληλα, η περιοχή αποτέλεσε ένα πεδίο ανάπτυξης µιας 

δραστηριοποίησης κατά της εξουσίας των Βρετανών που περιλάµβανε την 

καθηµερινή δραστηριότητα και ζύµωση µεταξύ νέων υπό την κάλυψη της εκκλησίας,  

τις δηµόσιες διαδηλώσεις και συγκεντρώσεις που γίνονταν για την απελευθέρωση της 

Κύπρου, αλλά και τις επιχειρήσεις των αγωνιστών της ΕΟΚΑ κατά των Άγγλων. 

Είναι ενδεικτικό το γεγονός ότι οι  Άγγλοι είχαν ονοµάσει την περιοχή της οδού 

Λήδρας (κοντά στη Φανερωµένη) ως «The Murder Mile»9, αναφερόµενοι στις συχνές 

                                                                                                                                       
χαρακτήρας και η βασική κατεύθυνση της εξέγερσης παρέµειναν ρευστά, διατηρώντας 
περισσότερες σχέσεις µε την επιβολή της φορολογίας που απασχολούσε άµεσα τους πολίτες. 
Ενδεικτικό αυτού ε ίναι πως το βασικό σύνθηµα της συγκέντρωσης ήταν «Κάτω οι 
φοροµπήχτες» (Παναγιώτου 2009:08). Η συγκέντρωση στην Εµπορική Λέσχη εξελίσσεται σε 
διαδήλωση και κατευθύνεται προς το τότε ξύλινο Κυβερνείο, όπου, µετά από συγκρούσεις µε 
στρατιώτες των Βρετανικών δυνάµεων, οι διαδηλωτές πυρπολούν  τα οχήµατά των 
στρατιωτών και τελικά βάζουν φωτιά στο ίδιο το Κυβερνείο. Η εξέγερση καταστέλλεται µε 
τους στρατιώτες να πυροβολούν στο πλήθος. Τα γεγονότα στη Λευκωσία µαθαίνονται 
παγκύπρια και συγκρούσεις ξεσπούν και σε άλλες πόλεις που καταστέλλονται επίσης. Μετά 
τα γεγονότα του Οκτωβρίου οι αποικιακές αρχές έπαψαν την εφαρµογή του Συντάγµατος του 
1882, ανέστειλαν τα δηµοκρατικά δικαιώµατα, καταργώντας το Νοµοθετικό Συµβούλιο και 
τις δηµοτικές εκλογές και δίνοντας την εξουσία στον κυβερνήτη να διορίζει τα µέλη των 
δηµοτικών συµβουλίων, επέβαλαν λογοκρισία, ανέστειλαν τη δράση των πολιτικών 
κοµµάτων, απαγόρευσαν το Κ.Κ.Κ. και µέσω νέας φορολογίας αποκατέστησαν τις ζηµιές στο 
κυβερνείο και έχτισαν το σηµερινό πέτρινο κτίριο, που χρησιµοποιείται ως το Προεδρικό 
Μέγαρο της Κυπριακής Δηµοκρατίας. (Markides 2012:367-368, Μαραγκού 2009:168, 
Αναγνωστοπούλου 1998-99:209). Η περίοδος αυταρχικής διοίκησης που ακολούθησε (1933-
1939) έµεινε γνωστή ως «Παλµεροκρατία», από  το όνοµα του νέου Κυβερνήτη Herbert 
Richmond Palmer που ανέλαβε το 1933. 
8 Μέρος της επίσηµης ρητορικής υπέρ της Ένωσης µε την Ελλάδα της δεκαετίας του 1950 
στη Φανερωµένη αποτελεί και ο όρκος υπέρ της Ένωσης της Κύπρου µε την Ελλάδα, που 
έδωσε στη Φανερωµένη ο Μακάριος ΙΙΙ το 1954, στιγµή που θεωρείται και ως η κήρυξη του 
ένοπλου αγώνα (Αναγνωστοπούλου 1998-99:215). Όρκο υπέρ της Ένωσης έδιναν στην 
Φανερωµένη και οι αγωνιστές της ΕΟΚΑ. Όταν ο Μακάριος αργότερα (και συγκεκριµένα 
µετά την εξορία του από τους Άγγλους στις Σ εϋχέλλες) εγκατέλειψε τον αγώνα για την 
Ένωση υπέρ της προοπτικής της Ανεξαρτησίας, οι αντίπαλοί του τον αποκαλούσαν 
υποτιµητικά Επίορκο της Φανερωµένης. 
9 Η ανεπίσηµη ονοµασία των Άγγλων της περιοχής της οδού Λήδρας, του κυριότερου 
εµπορικού δρόµου της εντός των τειχών πόλης, ως Murder Mile κατά την περίοδο του αγώνα 
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απόπειρες δολοφονιών Άγγλων αξιωµατούχων και αξιωµατικών από την ΕΟΚΑ. 

Οπότε, κατά την περίοδο 1955-1959, όλη η περιοχή γύρω από την εκκλησία της 

Φανερωµένης είχε µετατραπεί σε µια επικίνδυνη ζώνη στην οποία οι  Βρετανικές 

δυνάµεις έκαναν συχνές επιχειρήσεις κατά της δράσης των αγωνιστών της ΕΟΚΑ, 

αλλά και των συµπαθούντων σε αυτή. Επιπλέον, επέβαλλαν συχνά απαγορεύσεις 

κυκλοφορίας που περιλάµβαναν αποκλεισµούς περιοχών και κατ’ οίκο περιορισµό 

των κατοίκων µετά τη δύση του ηλίου (το γνωστό ανάµεσα στους παλιούς κατοίκους 

ως κέρφιου [curfew]). 

Τα επόµενα αποσπάσµατα από συνέντευξη που µου έδωσε ένας παλιός κάτοικος της 

περιοχής Φανερωµένης, ο  οποίος ήταν µαθητής δηµοτικού κατά τη διάρκεια του 

αγώνα της ΕΟΚΑ το 1955-1959, περιγράφουν αρκετά καλά τη δραστηριότητα κατά 

των Άγγλων που είχε αναπτυχθεί στην περιοχή, όπως και τη σχέση της εκκλησίας 

Φανερωµένης και συγκεκριµένων ιερέων µε αυτή. 

«Αρχίζω να έχω µνήµες στην περιοχή από περίπου το ‘55, δηλαδή όταν 
ξεκίνησε ο αγώνας της ΕΟΚΑ. Εµείς µετακοµίσαµε στη Λεύκωνος [ένας δρόµος 
δίπλα στη Φανερωµένη] σε κτίριο της εκκλησίας. Στη Λευκωσία ο αγώνας εκεί 
γινότανε, στην περιοχή της Φανερωµένης, εκεί γίνονταν όλες οι διαδηλώσεις, οι 
δοξολογίες για τις εθνικές επετείους και τα λοιπά. Η Φανερωµένη, ενώ δεν ήταν 
ο µητροπολιτικός ναός, λειτουργούσε ως µητροπολιτικός ναός τότε. Επίσης, η 
σχέσης της εκκλησίας µε τον αγώνα ήταν στενή γιατί ένας από τους ιερείς εκεί 
ήταν µέλος της ΕΟΚΑ και ήταν αυτός που  κατά κάποιο τρόπο όρκιζε και 
καθοδηγούσε τ ους αγωνιστές. Έτσι, υποχρεωτικά όλη η πολυκατοικία µας –
τέσσερα διαµερίσµατα που  είχε– συµµετείχε σε αυτό το πράγµα γιατί 
ερχόντουσαν κρύβαν φυλλάδια στην ταράτσα, κρύβαµε αγωνιστές στο σπίτι, 
είχαµε συχνούς ελέγχους από το στρατό... (...) Πάρα πολλές φορές 
σηκωθήκαµεν και φύγαµεν από το σπίτι κατά τη διάρκεια του αγώνα. 
Πηγαίναµεν σε φιλικά σπίτι έξω από την Λευκωσία να περάσουµε το βράδυ, 
διότι µονίµως εκεί στην Φανερωµένη γινόντουσαν επιχειρήσεις, διαδηλώσεις... 
Τότε η ΕΟΚΑ λειτουργούσε και µε έναν περίεργο τρόπο, δηλαδή έκανε φόνους 
µέσα στον δρόµο, του στήνανε καρτέρι µέσα στην Λήδρας, ας πούµε , έξω από 
ένα κουρείο, ενός Άγγλου αξιωµατικού, τον πυροβολούσαν και φεύγανε... διότι 
εκεί τους βόλευε να κρυφτούν στα στενά τα σοκκάκια. Δηλαδή, για να 
καταλάβεις, σε εµάς εκεί στην περιοχή µπορεί να εσκοτώσαν και τέσσερις πέντε 
Άγγλους, εκεί γύρω στα στενά ας πούµεν... (...) Η εκκλησία λόγω της παρουσίας 
του Παπάσταυρου, που  ήταν στην ΕΟΚΑ... ο  οποίος είχε και κατηχητικό, και 
πίσω από το κατηχητικό κρύβονταν πολ λά πράγµατα, υπήρχε και η ΟΧΕΝ, η 
λεγόµενη ένωση νεανίδων Λευκωσίας µε την Κοκκίνου, η οποία και εκείνη µαζί  
µε τον Παπάσταυρο λειτουργούσαν πίσω από αυτά τα δύο, το κατηχητικό και 
την ΟΧΕΝ, για να διοχετεύουν τα φυλλάδια, να µοιράζουν πράγµατα να 

                                                                                                                                       
της ΕΟΚΑ είναι αρκετά γνωστή και αναφέρεται σε διάφορα κείµενα που αφορούν την εποχή, 
όπως αναφέρεται και στο επίσηµο διαδικτυακό τόπο του ε/Κυπριακού δή µου Λευκωσίας: 
(http://www.nicosia.org.cy/en-GB/municipality/history/nicosia/1955-59/)   
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φέρνουν µηνύµατα... συµµετείχαν µαθητές, µαθήτριες, έτσι µε την κάλυψην 
αυτήν...» 

«Οπότε, οι Άγγλοι ήξεραν ότι εκεί υπήρχε ένας πυρήνας, ας το πούµ εν, 
στοιχείων της ΕΟΚΑ. Όπως επίσης οι νεαροί, πολλές φορές για να τους 
αποπροσανατολίσουν, έβγαιναν πάνω στο καµπαναριό και χτυπούσαν τις 
καµπάνες για να τρέξουν οι Άγγλοι στρατιώτες εκεί και να φύγουν από κάπου 
αλλού που θα γινόταν κάποιο σαµποτάζ. Οπόταν µονίµως εκεί γινόταν κάτι, για 
να καταλάβεις οι Άγγλοι, για να τα σταµατήσουν όλα αυτά, έβαλαν σε κάποια 
στιγµή σε όλη την αυλή της εκκλησίας συρµατοπλέγµατα και δεν µπορούσε να 
περάσει κανένας από µέσα, για να µην µπορούν να πλησιάσουν και να ανέβουν 
να κρυφτούν... όταν τους κυνηγούσαν στις διαδηλώσεις πηγαίναν και κρύβονταν 
πάνω στην οροφή της Φανερωµένης ή πάνω στο καµπαναριό. Έ, για να µην 
µπορούν να έχουν πρόσβαση εκεί, έβαλαν σε όλη την εκκλησία γύρω γύρω 
παλλούκια και συρµατοπλέγµατα... και το έκαναν αυτό για να αποµονώσουν την 
πρόσβαση στον εξωτερικό χώρο της εκκλησίας, για να µην τρέχουν, να µην 
σκορπίζονται, να µην ανεβαίνουν στο καµπάναριο, να µην κρύβονται...» 
 

  

 

 

 

 

 

 

 

Ως κέντρο της πόλης, η περιοχή της Φανερωµένης βρέθηκε στο επίκεντρο και των 

πρώτων διακοινοτικών συγκρούσεων µεταξύ ε/Κυπρίων και τ/Κυπρίων τόσο του 

1958, όσο και του 1963. Οι πρώτες διακοινοτικές συγκρούσεις στην πόλη 

πραγµατοποιήθηκαν τον Ιούνιο του 1958, όταν, µετά από έκρηξη βόµβας στο 

Τουρκικό Γραφείο Πληροφοριών, οι  τ/Κύπριοι προχωρούν σε διαδηλώσεις που 

εξελίσσονται σε βίαιες συγκρούσεις µεταξύ ο µάδων από τις δύο κοινότητες και 

καταφέρνουν να θέσουν υπό τον έλεγχό τους την κεντρική αγορά της πόλης, η οποία 

βρίσκεται δίπλα στο τζαµί Selimye και σε µικρή απόσταση από την εκκλησία της 

Φανερωµένης. Όλη η περιοχή µετατρέπεται σε πεδίο συγκρούσεων µε αποτέλεσµα 

την επέµβαση των αποικιακών δυνάµεων οι  οποίες και διαχωρίζουν το κέντρο της 

Εικόνα 5: Η πίσω πλευρά της 
αυλής της εκκλησίας της 
Φανερωµένης αποκλεισµένη µε 
συρµατοπλέγµατα από τις 
Βρετανικές αποικιακές 
δυνάµεις, κατά τη διάρκεια της 
περιόδου του αγώνα της ΕΟΚΑ 
(1955-1959). Η φωτογραφία 
δηµοσιεύεται στο βιβλίο: 
Λευκωσία: Η Ιστορία της πόλης, 
της  Άννας Μαραγκού, 2009, σ. 
171.  
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πόλης µε συρµατοπλέγµατα, διαγράφοντας τα πρώτα σηµάδια του εδαφικού 

διαχωρισµού της πόλης10.  

Οι συγκρούσεις του 1958 ήταν η αρχή του σύγχρονου διαχωρισµού της πόλης. Ο ντε 

φάκτο διαχωρισµός των δηµαρχείων, που επιτυγχάνεται τότε µε τη βία, καταφέρνει 

τον ξεχωριστό διοικητικό έλεγχο της πόλης ο  οποίος, µε τη σειρά του, επιτρέπει τις 

πρώτες ανταλλαγές κατοίκων βάζοντας τα θεµέλια για τον περαιτέρω διαχωρισµό το 

1963. Ο πρώτος χωρικός διαχωρισµός καταφέρνει, δηλαδή, να δηµιουργήσει 

ξεχωριστούς τοµείς ελέγχου των δύο κοινοτήτων στην πόλη, οι οποίοι σχηµατίζονται 

γύρω από τα ήδη ιστορικά διαµορφωµένα θρησκευτικά κέντρα της πόλης, που 

λειτούργησαν ως η βάση και του κοινοτικού διαχωρισµού 11 . Η Φανερωµένη 

βρίσκεται, λοιπόν, από την αρχή στο επίκεντρο του θρησκευτικού, κοινοτικού και  

χωρικού διαχωρισµού ,που επηρεάζει σηµαντικά την πόλη και το νησί ολόκληρο.  

Η συνέχεια των συγκρούσεων έρχεται τα Χριστούγεννα του 1963, τρία χρόνια µετά 

την ανακήρυξη της ανεξαρτησίας της Κυπριακής Δηµοκρατίας. Το ξέσπασµα των 

συγκρούσεων ακολουθεί µια περίοδο έντασης που περιλαµβάνει, από τη µία πλευρά, 

βοµβιστικές επιθέσεις και προβοκάτσιες µεταξύ των ένοπλων εθνικιστικών οµάδων 

που έχουν διαµορφωθεί στις δύο κοινότητες, και από την άλλη, τις προσπάθειες του 

Προέδρου Μακαρίου για την αναθεώρηση του συντάγµατος. Έτσι, τα ξηµερώµατα 

της 21ης Δεκέµβρη του 1963 ο  έλεγχος τριών τ/Κυπρίων από ε/Κύπριους 

αστυνοµικούς, στον τ/Κυπριακό τοµέα της Παλιάς Λευκωσίας, οδηγεί στη δολοφονία 

των δύο, ενός άντρα και µιας γυναίκας, και γίνεται η αφορµή για την εξέγερση των 

τ/Κυπρίων που ονοµάστηκε, από τον επίσηµο ε/Κυπριακό πολιτικό λόγο, ως 

                                                
10 Κατ’ ακρίβεια, τα πρώτα σηµάδια του εδαφικού διαχωρισµού της πόλης κατά την περίοδο 
της Βρετανικής αποικιοκρατίας χαράσσονται στην περιοχή µε συρµατοπλέγµατα των 
αποικιακών δυνάµεων δύο χρόνια νωρίτερα µε τη διαχωριστική γραµµή που  ονοµάστηκε 
γραµµή Mason-Dixon (Papadakis 2006, Παπαδάκης, 2005, Δρουσιώτης 1998). 
11 Όπως υποστηρίζει η Markides «στην πραγµατικότητα ο σκοπός των διαδηλώσεων πρέπει 
να ήταν η διευκόλυνση των τ/Κυπρίων για τη βίαιη κατάσχεση δηµοτικής περιουσίας και, την 
ίδια ώρα, η δηµιουργία ατµόσφαιρας τρόµου που θα ωθούσε τον κοινοτικό και δηµοτικό 
διαχωρισµό» (2009:77). Ο έλεγχος της δηµοτικής αγοράς, δίπλα στο κεντρικό τζαµί Selimye, 
είχε ιδιαίτερη σηµασία µιας και ήταν κύρια πηγή εισοδήµατος για το δήµο και, έτσι, το de 
facto τ/Κυπριακό δηµαρχείο µπορούσε πια να έχει τα απαραίτητα εισοδήµατα για τη 
λειτουργία του. Η εξέλιξη αυτή οδήγησε τους ε/Κύπριους στο να χρησιµοποιούν ως κεντρική 
αγορά, αρχικά, το ανοιχτό «Γυναικοπάζαρο», το παζάρι προϊόντων που  παρήγαγαν και 
πουλούσαν γυναίκες, που  βρισκόταν στην περιοχή της Φανερωµένης και, αργότερα, να 
προχωρήσουν στο χτίσιµο νέας κλειστής αγοράς στο σηµείο που  βρισκόταν το παλιό 
δηµαρχείο. 
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«τουρκανταρσία»12 (Δρουσιώτης 2005:137, Μπήτος 1997:69, ΙΟΣ 1999:01). Τα βίαια 

επεισόδια που ξεσπάνε στο κέντρο της πόλης µετατρέπουν την Παλιά Λευκωσία, για 

ακόµα µια φορά, σε πεδίο συγκρούσεων, στις οποίες πρωτοστατούν οι  ένοπλες 

παραστρατιωτικές ο µάδες των δύο πλευρών, έχοντας ως αποτέλεσµα το θάνατο 

εκατοντάδων ενόπλων, αλλά και αµάχων, και από τις δύο πλευρές13. Η κρίση του 

Δεκέµβρη του 1963, «όταν η Λευκωσία έγινε Σαράγιεβο» (ΙΟΣ 1999), φέρνει την 

Τουρκία στα πρόθυρα στρατιωτικής επέµβασης στην Κύπρο και έχει ως αποτέλεσµα 

την επέκταση της διαχωριστικής γραµµής στη Λευκωσία κατά µήκος της οδού Ερµού. 

Ο διαχωρισµός του 1963 γίνεται από τους Άγγλους που επιστρέφουν στρατιωτικά στο 

κέντρο της πόλης, αυτή τη φορά ως ειρηνευτική δύναµη του ΟΗΕ, και χαράζουν στο 

χάρτη µε πράσινο µελάνι τη γραµµή αυτή που έµεινε γνωστή ως Πράσινη Γραµµή 

(Δρουσιώτης 2005:150). Το παρακάτω απόσπασµα, από τα λόγια ε νός ακόµα 

κατοίκου της περιοχής Φανερωµένης, περιγράφει τις «φωθκιές» του 1958, αλλά και 

τις «φασαρίες» του 1963 και τον τρόπο µε τον οποίο τις βίωσε ο ίδιος ως παιδί. 

«Θυµούµαι την εποχή µε τες φωθκιές... οι οποίες ήταν για δυο τρεις µέρες, 
συνεχόµενες, κι εµάς ήταν πολύ κοντά το σπίτι, µας χώριζεν µόνον η Ερµού που 
την δηµοτική αγορά που  είχαν πιάσει οι Τούρκοι! Τι έκοψεν το µυαλό της 
µητέρας µου; Ανέβηκε στην ταράτσα και είχε βράσει νερό... να κοχγλάσει που 
λέµεν... σε κάτι δοχεία που  έφτιαχναν τραχανά ή  τι έφτιαχναν... και λέει τώρα 
αν έρθει κανένας από κάτω, Τούρκος να µας βάλει φωτιά, να του ρίξω το ζεστό 
το νερό... Δηλαδή ήταν η µητέρα µου τι να σου πω... καταλαβαίνεις... (γέλια). 
Αλλά και το ‘63 πάλι, µε τις φασαρίες, εδώ η περιοχή της Φανερωµένης ήταν το 
επίκεντρο, λόγω του ότι άρχισαν οι φασαρίες στην Ερµού, µε τη δολοφονία µιας 
τουρκάλας πουτάνας, και έγιναν στην περιοχή οδοµαχίες, κακά... Δηλαδή εκείνη 
την εποχή αναγκαστήκαµε και φύγαµε πάλι γιατί ο πατέρας µου φοβότανε πολύ, 
όι σαν την µητέρα µου, πάντα µε τον πρώτο πυροβολισµό έπρεπε  να έβρει 
κάποιον φίλον του να έρθει να µας πάρει µε το αυτοκίνητο, γιατί εµ είς δεν 
είχαµε αυτοκίνητο και τον έπιανε πανικός!» 

                                                
12 Σχετικά µε τη χρήση του όρου «τουρκανταρσία» από τον επίσηµο λόγο της ε/Κυπριακής 
πλευράς παρατίθενται ενδεικτικά δύο  άρθρα  από  ε/Κυπριακές εφηµερίδες: «Η οργάνωση 
Ακρίτας και η Τουρκανταρσία 1962-1963», του Λάζαρου Μαύρου στη Σηµερινή, 20/10/2008 
(διαθέσιµο στο σύνδεσµο: http://www.sigmalive.com/archive/news/politics/71749, τελευταία 
πρόσβαση 11/2015) και «Τα γεγονότα του 1963-64 και η  παραχάραξη», του Στέφανου 
Κωνσταντινίδη, στον Φιλελεύθερο, 31/02/2014 (διαθέσιµο στο σύνδεσµο: 
http://www.philenews.com/el-gr/s-konstantinidis/1460/192532/ta-gegonota-tou-1963-64-kai-
i-paracharaxi, τελευταία πρόσβαση 11/2015). 
13 Σύµφωνα µε άρθρο του ΙΟΥ (της Κυριακής) στις 26/12/1999, που επικαλείται δηµοσίευµα 
του Αθηναϊκού Βήµατος της εποχής, οι νεκροί τις ηµέρες των συγκρούσεων ανέρχονται 
στους 200, όµως, αυτοί των τ/Κυπρίων ξεπερνούν κατά πολλούς τους νεκρούς των 
ε/Κυπρίων.   
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Μετά και τις ένοπλες συγκρούσεις του 1963 η  διαχωρισµένη εντός των τειχών 

Λευκωσία περνάει µια περίοδο, µέχρι το 1969, κατά την οποία η επικοινωνία µεταξύ 

των διαφορετικών τοµέων της πόλης διακόπτεται από οδοφράγµατα και 

συρµατοπλέγµατα. Παρά το διαχωρισµό, η Παλιά Λευκωσία παραµένει το κέντρο της 

πόλης και, έτσι, η περιοχή της οδού Λήδρας και της πλατείας Φανερωµένης διατηρεί 

τη θέση της ως το εµπορικό κέντρο της περιοχής. Ωστόσο, ο αυτο-προστατευόµενος 

τ/Κυπριακός θύλακας που διαµορφώθηκε στη βόρεια Λευκωσία, όπως και οι 

υπόλοιποι τ/Κυπριακοί θύλακες του νησιού, παραµένουν λιγότερο ή περισσότερο 

αποκλεισµένοι, µε τους ε/Κύπριους να ελέγχουν το τι εισέρχεται και τι εξέρχεται από 

αυτούς, µε αποτέλεσµα να µην υπάρχει πρόσβαση για τους τ/Κύπριους στα εµπορικά 

κέντρα της πόλης. Οι περιορισµοί της διακίνησης των κατοίκων και ο  αποκλεισµός 

των τ/Κυπρίων στο θύλακα της βόρειας Λευκωσίας χαλαρώνουν το 1969, ό µως η 

χαλάρωση των περιορισµών δεν κρατάει παρά µόνο µερικά χρόνια. Το καλοκαίρι του 

1974 το καθοδηγούµενο από την ελληνική Χούντα πραξικόπηµα κατά του προέδρου 

Μακαρίου, που λαµβάνει χώρα στην πρωτεύουσα Λευκωσία, προκαλεί την εισβολή 

του Τουρκικού στρατού και η Παλιά Λευκωσία µετατρέπεται πάλι σε πεδίο 

συγκρούσεων. Γι’ αυτό το λόγο, από το καλοκαίρι του 1974 η περιοχή εντός των 

τειχών εγκαταλείπεται από πολλούς από τους κατοίκους της µέχρι τουλάχιστον και το 

1975, όταν δηλαδή η Πράσινη Γραµµή λαµβάνει την τελική της µορφή και 

τοποθετούνται κατά µήκος της τα στρατιωτικά φυλάκια των δυνάµεων των δύο 

πλευρών, ενώ α νάµεσά τους δηµιουργείται η Νεκρή Ζώνη που ελέγχεται από τη 

δύναµη των Ηνωµένων Εθνών.  

«Η πόλις άρχισε να µαραίνεται ουσιαστικά µετά το ’74, διότι πέραν του ότι 
εγκαταλείφθηκε από τους πάντες λόγω του πολέµου, γιατί ήταν πολύ κοντά... 
Δηλαδή, εντός της πό λεως ο  πόλεµος γινόταν στην Ερµού, εκεί γινόταν ο 
πόλεµος, το πλιάτσικο από εδώ κι από εκεί, οι πυροβολισµοί, τα κακά... 
σκοτώνναν, κάναν, ράναν... Αρχίζαν χτίζαν οι δικοί τους ποτζεί, χτίζαν οι δικοί 
µας ποδά, οδοφράγµατα, παραπήγµατα και τα λοιπά, οπόταν και τα µαχαζιά 
έκλεισαν και ο κόσµος έφυεν... Δηλαδή ο πεθερός µου, που είσιε κατάστηµα εκεί 
στη Λήδρας προς την Φανερωµένη, το έκλεισε και µάζεψε και τα πράγµατα και 
τα πήγανε στο χωριό στο Τρόοδος και τα πουλούσανε εκεί... Δηλαδή, που  την 
πλατεία Ελευθερίας και µέσα, στην εντός των τειχών πόλη, αµφιβάλλω αν 
εµείναν πέντε δέκα κάτοικοι... η πόλις επαναλειτούργησε ουσιαστικά από το ’75 
και ξαναµπήκε σε κανονικούς ρυθµούς, όταν πλέον εσταθεροποιήθηκεν η 
πράσινη γραµµή και µπήκαν τα φυλάκια, όταν υπήρχε σιγουριά ότι δεν είναι τι 
να σου πω, ξέφραγο αµπέλι... Διότι ξέρεις, η επικινδυνότητα της πόλης αν την 
έχεις δει, είναι ότι είναι όλο δροµούθκια και όλα οδηγούν προς τα τούρτζικα, 
δηλαδή που  το ’63 όταν έγινε τζείνος ο  διαχωρισµός, όποιο στενάκι έπαιρνες 
έβγαζεν απέναντι. Οπότε υπήρχεν ο  φόβος της εύκολης διακίνησης, δεν 
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µπορούσε να υπάρχει έλεγχος... άσε που  τότε, µετά το ’63, τα Ηνωµένα Έθνη 
έκαναν πολλές φορές τα στραβά µάθκια ας πούµ εν... και πέρναγαν διάφοροι. 
Αλλά άρχισε να ξανανθίζει η πόλις από το ’75, και να γίνεται σε ρυθµούς ίσως 
και καλλύττερους για το εµπόριο από ότι ήταν πριν... Όµως, άρχισε σταδιακά να 
µαραίνεται πάλε µε τη δηµιουργία του πεζόδροµου, η οποία δηµιούργησε 
τεράστια προβλήµατα. Γιατί ήταν ουσιαστικά µια απαγόρευση κυκλοφορίας των 
αυτοκινήτων, ξέρεις ο Λευκωσιάτης ήταν µαθηµένος, όπως και ο Ελλαδίτης, να 
παρκάρει αν ήταν δυνατόν το αυτοκίνητο µέσα στο µαγαζί... Το ότι 
καταργήθηκε η δίοδος για τα αυτοκίνητα αυτόµατα έριξε την κίνηση στην πόλη... 
Ε, µετά ήρθαν οι οικιακοί βοηθοί, οι Σριλανκέζες, οι Πακιστανοί, οπόταν ένας 
ένας εγκαταλείποντας τα σπίτια τους, τα νοικιάζανε σε αυτούς και υπάρχει αυτό 
το κατάντηµα που υπάρχει σήµερα...» 

(Στέλιος, 60 χρονών: Σεπτέµβριος 2010) 

Στο παραπάνω απόσπασµα ο  Στέλιος, ένας πληροφορητής µου που µεγάλωσε στην 

περιοχή, περιγράφει την πορεία του κύριου εµπορικού κέντρου της Παλιάς 

Λευκωσίας µετά την εισβολή και τον πόλεµο του 1974. Αρχικά, από το 1975 και όταν 

σταθεροποιήθηκε η γραµµή κατάπαυσης του πυρός, το κέντρο της πόλης, αν και 

µοιρασµένο στρατιωτικά, επανέρχεται και ανθίζει ίσως και περισσότερο από πριν 

στον τοµέα του εµπορίου. Παράλληλα, ό µως, η στρατιωτικοποίηση της «γραµµής 

αντιπαράταξης» και η απειλή του εχθρού οδηγεί τους ε/Κύπριους κατοίκους της 

Παλιάς Λευκωσίας σταδιακά στο να την εγκαταλείψουν. Οπότε, κατά τη διάρκεια της 

δεκαετίας του 1980 η περιοχή ερηµώνει. Σε αυτό συµβάλλει και η ανάπτυξη των 

περιοχών εκτός των τειχών της ε/Κυπριακής Λευκωσίας και η δηµιουργία νέων 

εµπορικών κέντρων στα γύρω προάστια που µεγαλώνουν. Η ανάπτυξη των νέων 

εµπορικών κέντρων εκτός των τειχών της Λευκωσίας ήταν ένας από τους κύριους 

λόγους για τον οποίο, από το 1980 και µετά, το εµπορικό κέντρο της Παλιάς 

Λευκωσίας, στην οδό Λήδρας και στην περιοχή της Φανερωµένης, άρχισε να 

παρακµάζει.  

Στα µέσα της δεκαετίας του 1980 πραγµατοποιείται η πεζοδρόµηση των οδών 

Λήδρας και Ονασαγόρου, στο πλαίσιο του δι-κοινοτικού προγράµµατος Masterplan 

(Ρυθµιστικό Σχέδιο Λευκωσίας), µε στόχο  «την αναβάθµιση της λειτουργίας και του 

περιβάλλοντος της περιοχής ώστε να επιβιώσει στη σύγκριση µε τα νέα σύγχρονα 

εµπορικά κέντρα της εκτός των τειχών πόλης» (Μαραγκού 2009:194). Ωστόσο, όπως 

φαίνεται και από το παραπάνω απόσπασµα, οι περισσότεροι παλιοί καταστηµατάρχες 

της περιοχής, µε τους οποίους συνοµίλησα την περίοδο 2009-2011, φαίνεται να 

συµφωνούν στο ότι η πεζοδρόµηση αυτή σήµανε το τέλος της θέσης της περιοχής ως 

το εµπορικό κέντρο της πόλης. 
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«Ανοίξαµε και ένα κατάστηµα στην Λήδρας, το ’80, αλλά µετά, µόλις έγινεν ο 
πεζόδροµος, εεε... ήταν πολλήν το ενοίκιο και η κίνηση έπεσε και το αφήσαµε. 
Κι ο επόµενος που το πήρε και αυτός έκλεισε. Στην Λήδρας έγινεν ο πεζόδροµος 
και είναι ωραία, αλλά τα καταστήµατα δουλεύουν; Δουλεύουν περισσότερο µε 
φαγητό, µε καφέ... να βγάζουν τραπεζάκια έξω. Τα ρούχα δεν ξέρω, µπορεί να 
δουλεύουν, τώρα πια δεν ξέρω, αλλά τότε που το είχαµε εµείς, αυτά τα πράµατα 
που είχαµεν θα µπορούσαν να τα έβρουν σε όλες τις γειτονίες έξω που  την 
Λευκωσία. Γιατί να ρθούν να µπουν µέσα; Δεν ήταν όπως παλιά που  η αγορά 
ήταν εκεί. Τώρα πια κάθε γειτονιά έχει αγορά. Ε, το είχαν ανακαινίσει κιόλας 
το κατάστηµα και µετά την ανακαίνιση εδιπλασιάσαν το ενοίκιο, οπότε δεν 
µπορούσαµεν να τα βγάλουµεν πέρα...» 

(Φρόσω, παλιά κάτοικος της περιοχής: Ιανουάριος 2010) 
 

Αν και πολλοί καταστηµατάρχες κατηγορούσαν την π εζοδρόµηση των κεντρικών 

δρόµων, που δυσκόλεψε την πρόσβαση των πελατών, για το µαρασµό της περιοχής 

ως το κύριο εµπορικό κέντρο της πόλης, φαίνεται πως η σύγκριση που κάνουν είναι 

µε παλαιότερες εποχές, πριν και το 1974 ακόµα, όταν δηλαδή η Παλιά Λευκωσία 

ήταν το µοναδικό εµπορικό κέντρο της ευρύτερης επαρχίας Λευκωσίας ή ακόµα και 

της Κύπρου ολόκληρης. Όταν, δηλαδή, η Λευκωσία ήταν γνωστή µε το όνοµα 

«Χώρα» και προσέλκυε στα καταστήµατά της κόσµο ακόµα και από τις άλλες πόλεις 

του νησιού. Έτσι, οι καταστηµατάρχες της περιοχής παραβλέπουν την ανάπτυξη των 

νέων εµπορικών κέντρων και εστιάζουν την κριτική τους στις κινήσεις και αποφάσεις 

του δήµου Λευκωσίας. Το επόµενο απόσπασµα, από συνέντευξη µε ένα κάτοικο της 

Παλιάς Λευκωσίας περιγράφει την εµπορική σηµασία που είχε η Λευκωσία σε 

παλαιότερες εποχές και την «αποκέντρωση του εµπορίου». 

«Πρέπει να φανταστεί κανείς πως την εποχή εκείνη, πριν το ’74 ή τζιαι ακόµα 
πριν τζιαι το ’63, η Ερµού είσσιεν ότι µπορείς να φανταστείς. Ήταν δηλαδή 
όπως τα µεγάλα τα παζάρια που θωρεί κανείς στη Συρία και την Ανατολή. Αλλά 
τότε έσφιζεν που ζωή  η πόλη, έβλεπες να έρκουνται βρακάδες µε τα λεωφορεία 
που τα χωρκά µε τες όρνιθες, τα σακκιά µε τα αλεύρια τζιαι τούτα ούλλα, που 
εδίνναν χρώµα τζιαι ζωήν στην πόλην. Δηλαδή πρέπει να αντιληφθείς πως για 
να αγοράσουν ρούχα, παπούτσα τζιαι διάφορα άλλα πράµατα, έρκουνταν ούλλοι 
εις την πόλη. Αθρώποι που ούλλα τα χωρκά γυρώ από την πόλη, έρκουνταν µε 
τα λεωφορεία της γραµµής να ψωνίσουν. Εξού τζιαι γιατί ήταν τόσο εύκολο για 
τους καταστηµατάρχες της Παλιάς Πόλης να έχουν τόσους πολλούς πελάτες, 
που τωρά λαλούν ότι εν ο πεζόδροµος που φταίει τζιαι εππέσαν οι δουλειές τους. 
Οι δουλείες τους εππέσαν γιατί ο  κόσµος που  τα χωρκά ή τα προάστια πια εν 
χρειάζεται να έρθει δαµέ να αγοράσει τα πράµατα, γιατί έσσιει εκατό Mall 
ώσπου να φτάσει κανείς τα τείχη τζιαι να µπει µέσα στην πόλη. Δηλαδή έγινεν 
µια αποκέντρωσης του εµπορίου, κατάλαβες...;» 

Η σταδιακή εγκατάλειψη και η γενικότερη ερήµωση της Παλιάς Πόλης άλλαξε τις 

χρήσεις διαφόρων χώρων και κτιρίων της, ιδιαίτερα αυτών που βρίσκονται κατά 
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µήκος της Πράσινης Γραµµής. Παράλληλα, ό µως, άλλαξε και τη σύσταση των 

οµάδων που την επισκέπτονταν και την κατοικούσαν. Οι ιδιοκτήτες που φεύγουν 

προς τα νεόχτιστα σπίτια των προαστίων, εκτός των τειχών της πόλης, ενοικιάζουν 

φτηνά τα ακίνητά τους τόσο σε φτωχότερες οµάδες και σε πρόσφυγες του 1974, όσο 

και σε τεχνίτες, ξυλουργούς και µεταλλουργούς, και µε αυτόν τον τρόπο η περιοχή 

βιώνει µια σηµαντική αλλαγή στον κοινωνικό, αλλά και τον ταξικό χαρακτήρα της. 

«Ε τούτο το πράµα ούλλον επροκάλεσε ακριβώς την φυγήν που  την πόλη, 
ενέκρωσε το εµπόριον, ανπτύχθηκε ραγδαία η εκτός των τειχών Λευκωσία τόσο 
εµπορικά, όσο και οικιστικά και έγινε µια πλήρης αντικατάσταση του 
πληθυσµού που  ήταν µέσα στα τείχη. Δηλαδή, τα σπίθκια που  ευκαιρώσαν 
ενοικιάσαν τα οι ιδιοκτήτες σε πελεκάνους14, σιδεράδες, πo γιατζίδες... Εξού 
τζιαι θωρείς ωραία αρχοντικά, τζιαµέ που  εν η αποθήκη για παράδειγµα, τα 
οποία εν εργαστήρια. Ή ήρθαν τζιαί εµείναν φτωσιοί αθρώποι, πρόσφυγες...»  

Παράλληλα, η συνοριοποίηση της εντός των τειχών πόλης, η οποία τη µετέτρεψε από 

το κέντρο της πόλης σε µια συνοριακή περιοχή στα άκρα δύο διαφορετικών κρατικών 

οντοτήτων, συνέλαβε στην κοινωνική περιθωριοποίησή της και στην µετατροπή της 

σε µια περιθωριακή αστική περιοχή, η οποία προσέλκυε δραστηριότητες όπως η 

πορνεία, η σωµατεµπορία (trafficking) και η µαφία. Είναι χαρακτηριστικό πως 

συγκεκριµένοι δρόµοι της εντός των τειχών πόλης παραµένουν µέχρι σήµερα γνωστοί 

για τα καταστήµατα κονσοµασιόν (ή όπως συχνά τα αποκαλούν οι  ε/Κύπριοι τις 

«πουτανοµπυραρίες») ή για τους οίκους ανοχής τους. 

Τέλος, η εικόνα της εγκατάλειψης, παραµέλησης και περιθωριοποίησης που µου 

παρουσίασαν πολλοί από τους παλιούς κατοίκους της περιοχής ολοκληρώνεται από 

την εισροή µεταναστών, η οποία ξεκινά από τη δεκαετία του 1990 µε τις ο µάδες 

Ρωσσοπόντιων, που εγκαθίστανται ιδιαίτερα κοντά στην εκκλησία της Φανερωµένης 

(κυρίως γιατί είναι Χριστιανοί Ορθόδοξοι), και συνεχίζεται τη δεκαετία του 2000 µε 

τους µετανάστες και πρόσφυγες από τις χώρες της Αφρικής, της Μέσης Ανατολής και 

της Νότιο-Ανατολικής Ασίας. Οι αλλαγές αυτές στην ε/Κυπριακή πλευρά της εντός 

των τειχών Λευκωσίας τη µετατρέπουν σε µια περιθωριακή αστική περιοχή, την 

οποία αποφεύγουν πολλοί ε/Κύπριοι Λευκωσιάτες και επισκέπτες λόγω του φόβου 

που τους προκαλεί τόσο η στρατιωτικοποίηση και η εγγύτητα µε τον εχθρό «Τούρκο», 

όσο και η παραµέληση και η επαφή µε το µετανάστη και τον περιθωριακό «άλλο». 

Αυτό είχε ως αποτέλεσµα την ευρεία διάδοση, στους ε/Κύπριους κατοίκους της 

                                                
14 Ξυλουργούς 
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Λευκωσίας, της αντίληψης ότι η περιοχή εντός των τειχών είναι µια επικίνδυνη 

περιοχή, µε αποτέλεσµα να κυριαρχεί στις αφηγήσεις διαφόρων πληροφορητών µου 

το αίσθηµα του φόβου που κατευθύνεται κυρίως προς την παρουσία των µεταναστών 

«άλλων». 

«Παλιά µου άρεσε η Παλιά Λευκωσία, έχω µεγαλώσει εκεί, πήγαινα και µετά 
που ήµουν εργαζόµενη, µετά τη δουλειά, στο µαγαζί του πατέρα µου στην 
Λήδρας και τον βοηθούσα. Ε τώρα δεν µου αρέσει, δηλαδή... δεν µου αρέσει 
διότι ανοίξαν κέντρα, γίναν πράµατα, αλλά φοαάσαι να κυκλοφορήσεις. 
Δηλαδή... θυµούµαι µου έλεγε η κόρη µου ότι µιαν φορά, ένα βράδυ πριν πεντέξι 
χρόνια, πήγαινε εκεί να πάει προς την Φανερωµένη την εκκλησία µε τ’ 
αυτοκίνητό της και ήρθαν και τις χτυπούσαν το αυτοκίνητο έτσι στα τζάµια! 
Φαντάσου τωρά µόνη της µια κοπέλλα, να της χτυπούν κάτι, πακιστανοί τι 
ήταν... να της χτυπούν το αυτοκίνητο... Οπότε δεν ξανατολµούσε να πάει έτσι 
µόνη της κάτω, όι περπατητή αλλά ούτε και µε το αυτοκίνητο. Δηλαδή το βράδυ 
ειδικά... αν είσαι µόνος σου µέσα στα σοκκάκια που  δεν έχει φώτα, που  δεν 
είναι η Λήδρας ας πούµε  φοβάσαι. Εδώ και στην Ονασαγόρου φοβάσαι να 
περπατήσεις, δηλαδή µέρα ας πούµε , που  είχα πάει πριν κάποια χρόνια, ήταν 
σαν εγκαταλελειµµένη πόλη η Ονασαγόρου, δεν ήταν σαν τη Λήδρας που  ήταν 
γεµάτη κόσµο, δεν ξέρω τωρά αν ανοίξαν καταστήµατα...» 

(Φρόσω, παλιά κάτοικος της περιοχής: Ιανουάριος 2010)  
 

Σύµφωνα µε τις περιγραφές που παραθέτουµε παραπάνω, η ε/Κυπριακή πλευρά της 

Παλιάς Λευκωσίας βιώνει µια γενική και συνεχή υποβάθµιση και παραµέληση, που 

ξεκινά ήδη από τη δεκαετία του 1960 και εντείνεται µετά τον πόλεµο του 1974, µε 

αποτέλεσµα τη σταδιακή εγκατάλειψη της. Αν αυτό ισχύει για το εµπορικό κέντρο 

των οδών Λήδρας και Ονασαγόρου και την περιοχή της Φανερωµένης, τότε ισχύει 

περισσότερο ακόµα για τις διάφορες οικιστικές γειτονιές της περιοχής, ιδιαίτερα 

αυτές που βρίσκονται κοντά στην Πράσινη Γραµµή. Ωστόσο, όπως θα δούµε στη 

συνέχεια, κατά τη διάρκεια της δεκαετίας του 1980 οι  αλλαγές αυτές συµβάλλουν 

σηµαντικά και στην ανάπτυξη µιας διαφορετικής δραστηριότητας στην περιοχή, η 

οποία π αρουσιάζεται ως πρόδροµος της από τα κάτω δραστηριοποίησης που 

µελετάµε. 

6.2.	  Το	  καφενείο	  «Τα	  Καλά	  Καθούμενα»	  και	  οι	  «κουλτουριάρηδες»	  της	  Παλιάς	  
Λευκωσίας	  ως	  συνέχεια	  της	  διαφορετικής	  δραστηριότητας	  που	  αναπτύσσεται	  
στην	  Παλιά	  Πόλη	  τη	  δεκαετία	  του	  1980	  

Σηµαντικό ρόλο στην εξέλιξή της πλατείας Φανερωµένης ως το κέντρο της από τα 

κάτω πολιτισµικής και πολιτικής δραστηριοποίησης τη δεκαετία του 2000, έπαιξε το 

καφενείο Τα Καλά Καθούµενα, το οποίο άνοιξε στα µέσα της δεκαετίας του 1990 
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δίπλα στην πλατεία, στη στοά Παπαδοπούλου (βλ. στον παραπάνω χάρτη, Εικ. 1) . Τη 

δεκαετία του 1990 οι περισσότεροι από τους παλιούς αστούς κατοίκους της περιοχής 

Φανερωµένης είχαν φύγει και σε κάποιο βαθµό είχαν αντικατασταθεί από τις πρώτες 

οµάδες µεταναστών –τους ορθόδοξους Ρωσσοπόντιους– όµως πολλά από τα σπίτια 

και τα καταστήµατα παρέµεναν άδεια. Έτσι, αν και δίπλα στην οδό Λήδρας που ήταν 

πάντα το κέντρο της Παλιάς Λευκωσίας, η περιοχή Φανερωµένης ήταν σχεδόν έρηµη. 

Το γεγονός ότι το καφενείο άνοιξε στη συγκεκριµένη περιοχή –µια κεντρική αλλά 

τότε παραµεληµένη γειτονιά– ήταν καθοριστικό για την εκ νέου διαµόρφωση της 

περιοχής ως κέντρο της πόλης. 

«Δηλαδή και µέχρι το ’95, πιστεύκω πως το ογδόντα τις εκατό των κατοίκων 
της Λευκωσία εν εξέραν που  εν η Φανερωµένη! Καταλαβαίνεις; Η 
Φανερωµένη... που ήταν πάντα το κυριόττερο εµπορικό κέντρο της πόλης!»  

Το καφενείο Τα Καλά Καθούµενα έγινε, από την αρχή της λειτουργίας του, ένα στέκι 

για τους «εναλλαχτικούς» Λευκωσιάτες. Ποιοι ήταν ό µως αυτοί; Οι κοινωνικοί 

δρώντες που αποκαλώ εδώ «εναλλαχτικούς» (χρησιµοποιώντας το όρο µε «χ», όπως 

τον χρησιµοποιούν αρκετοί από τους πληροφορητές µου), ήταν κυρίως µουσικοί, 

καλλιτέχνες, καθηγητές ή ακαδηµαϊκοί, αλλά και µαθητές και φοιτητές, από µεσαία 

και υψηλά οικονοµικά στρώµατα, που συνδέονταν µε το δίκτυο σχέσεων που είχε ήδη 

σχηµατίσει στην περιοχή ο Σάκης, ο ιδιοκτήτης του καφενείου και µουσικός ο ίδιος. 

Τα Καλά Καθούµενα ήταν το τρίτο καφενείο που άνοιξε ο  Σάκης στην Παλιά 

Λευκωσία και ήταν σίγουρα το πιο πετυχηµένο σύµφωνα µε τον ίδιο. Ωστόσο, ο 

χαρακτήρας του καφενείου διαµορφώθηκε από τη δραστηριότητα του συγκεκριµένου 

κεντρικού κοινωνικού δράστη στην Παλιά Λευκωσία, η οποία ξεκινάει από τη 

δεκαετία του 1980 και σχετίζεται µε τις πρώτες οµάδες κατοίκων και επισκεπτών που 

αρχίζουν τότε να συχνάζουν και να κατοικούν εντός των τειχών της πόλης. Στο 

επόµενο µέρος, θα περιγράψουµε, λοιπόν, την ανάπτυξη στην εντός των τειχών πόλη 

µιας διαφορετικής ή «εναλλαχτικής» δραστηριότητας, η οποία παρουσιάζεται ως 

πρόδροµος της από-τα-κάτω οργάνωσης και δράσης την οποία µελετάµε. 

6.2.1.	  Δεκαετία	  του	  1980:	  τα	  καφενεία	  «Πράσινη	  Γραμμή»	  και	  «Έπεα	  Πτερόεντα»	  

Το πρώτο καφενείο που άνοιξε στην Παλιά Λευκωσία ο  Σάκης ήταν το καφενείο Η 

Πράσινη Γραµµή και βρισκόταν στην περιοχή του Αγίου Κασσιανού, στην ανατολική 

πλευρά της πόλης και ακριβώς δίπλα στη διαχωριστική γραµµή. Αυτό ήταν το σπίτι 

της γιαγιάς του, εκεί που µεγάλωσε και εκεί που έζησε σαν παιδί τον πρώτο 
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διαχωρισµό της πόλης το 1963. Όταν, λοιπόν, ο Σάκης επέστρεψε στην Παλιά Πόλη 

τη δεκαετία του 1980 η περιοχή ήταν πολύ διαφορετική από ότι είναι σήµερα. Ήταν 

µια περιοχή εγκαταλελειµµένη, όπου συναντούσε κανείς µόνο, στρατιώτες, γέρους 

και ανθρώπους του περιθωρίου.  

«Η Παλιά Πόλις ήταν σαν να έχει σταµατήσει ο  χρόνος, ήταν ένα απίστευτον 
πράµα τότε, το οποίο ήταν τζιαι φοϊτσιάρικο, δηλαδή επροκαλούσεν σου το 
δέος... ήταν εγκαταλελειµµένη, ήταν γεµάτη στρατιώτες, στρατιωτικά τζιπ, είτε 
των Ηνωµένων Εθνών, είτε δικά µας, είσσιεν σσύλλους άγριους αδέσποτους και 
αθρώπους γέρους... µόνο γέρους! Δαµέ ας πούµε  στην γειτονιά είσιεν πέντε 
γέρους όταν ήρθα, κανέναν άλλον. Λοιπόν, η πόλις δηλαδή είσσιεν µόνον 
γέρους που  εµείναν στην πόλη, σαν κατάλοιπα του ένδοξου παρελθόντος, τζιαι 
αθρώπους λούµπεν... άθρωποι του υπόκοσµου, άθρωποι µυστήριοι...» 

Ωστόσο, η υποβάθµιση και εγκατάλειψη της Παλιάς Λευκωσίας, η συν-οριακότητά 

της, αλλά και το ιδιαίτερο αρχιτεκτονικό της τοπίο, το οποίο τότε ήταν σαφώς 

παραµεληµένο, είναι βασικοί παράγοντες που προσελκύουν την ίδια εποχή κάποιους 

πρώτους νέους ε/Κύπριους, οι  οποίοι είτε λόγω των φθηνών ενοικίων, είτε λόγω 

προσωπικών ή άλλων λόγων αποφασίζουν να εγκατασταθούν στην περιοχή. 

Σηµαντικό ρόλο στην προσέλκυση αυτών των νέων δραστών στην περιοχή παίζει το 

ξεκίνηµα των έργων ανάπλασης της Παλιάς Λευκωσίας µέσα από το δι-κοινοτικό 

πρόγραµµα Masterplan. Το πρόγραµµα αυτό ήταν ένα από τα πρώτα δι-κοινοτικά 

προγράµµατα της Λευκωσίας το οποίο ξεκίνησε στα τέλη του 1970 από την ανάγκη 

κοινής διαχείρισης του αποχετευτικού συστήµατος της διχοτοµηµένης πόλης από τα 

δύο δηµαρχεία15 και εξελίχθηκε σε ένα κοινό ρυθµιστικό σχέδιο για τη διατήρηση και 

ανάπλαση της περιοχής, βάζοντας έτσι τις βάσεις για την ανάπτυξη έστω κάποιας 

υποτυπώδους συνεργασίας και επαφής µεταξύ των δύο πλευρών. Ωστόσο, το 

πρόγραµµα αυτό επηρέασε και µε άλλους τρόπους την περιοχή, γιατί απασχόλησε 

έναν αριθµό νέων αρχιτεκτόνων, επιστηµόνων και ειδικών που άρχισαν να 

ενδιαφέρονται για τον αρχιτεκτονικό και ιστορικό «πλούτο» της Παλιάς Λευκωσίας 

και παράλληλα άρχισαν να δραστηριοποιούνται πολιτιστικά και πολιτικά στην 

περιοχή. Η τάση αυτή «ανακάλυψης» της Παλιάς Λευκωσίας από τους πρώτους 

                                                
15 Επικεφαλής των δύο δηµαρχείων της Λευκωσίας ήταν εκείνη την εποχή, από τη νότια 
πλευρά ο ε/Κύπριος πολιτικός Λέλλος Δηµητριάδης, που διετέλεσε δήµαρχος Λευκωσίας για 
πολλά χρόνια (ως διορισµένος την περίοδο 1970-1986 και ως εκλεγµένος από το 1986 µέχρι 
το 2001) και από τη βόρεια πλευρά ο προοδευτικός τ/Κύπριος πολιτικός Μουσταφά Ακιντζί. 
Ο Ακιντζί εξελέγη πρόεδρος του µη-αναγνωρισµένου κράτους της ΤΔΒΚ το 2015, δίνοντας 
νέα ώθηση στις διαπραγµατεύσεις των δύο πλευρών για τη λύση του Κυπριακού 
Προβλήµατος.  
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νέους κατοίκους µετά το 1974 και ο  ρόλος του Masterplan, περιγράφεται από τα 

παρακάτω λόγια του Σάκη, ο  οποίος ανήκει σε αυτές τις πρώτες ο µάδες που 

αποφάσισαν να κατοικήσουν, να εργαστούν και να ζήσουν στην περιοχή τη δεκαετία 

του 1980. 

«Μετά το ’80, το ’82, ’83 εξεκίνησεν τούτη η διάθεση αναβάθµισης της 
Λευκωσίας. Έγινεν το Masterplan, επιδιορθώθηκε η πύλη Αµµοχώστου τζιαι 
ελειτούργησε ως χώρος εκδηλώσεων το ’83, ’84, οπότε ξαναµπήκε στον χάρτη 
η Παλιά Λευκωσία. Διότι η πύλη Αµµοχώστου ήταν µεγάλο έργο , πήρε και το 
βραβείο Europa Nostra, επένδυσε τζιαι ο  Δήµος. Τότε γίνεται και το πρώτο 
φεστιβάλ Λευκωσίας, που ήταν πάρα πολύ σηµαντική υπόθεση για τη Λευκωσία. 
Λόγω του φεστιβάλ Λευκωσίας αλλά και της πύλης Αµµοχώστου εξεκίνησε τότε 
να δηµιουργείται ένα ενδιαφέρον ξανά για την πόλη. Αλλά αυτό είχε να κάνει 
ιδιαίτερα µε το Masterplan. Διότι, η δυνατότητα να ενδιαφερθεί κάποιος για την 
πόλη εδώθηκε µέσω του Masterplan, το οποίο ήταν ένα δικοινοτικό πρόγραµµα 
των Ηνωµένων Εθνών για την εκ  παραλλήλου αναβίωση και συντήρηση της 
πόλης. Το Masterplan εργοδότησε διάφορους νέους πολεοδόµους, νέους 
αρχιτέκτονες, παιθκιά της ηλικίας µου, δηλαδή τότε ε ικοσπεντάρηδες, 
τριαντάρηδες, προοδευτικά παιθκιά τα οποία εκάµαν µελέτες για την πόλη και 
πολλά από τα οποία εκατοικήσαν τζιαι µέσα στην πόλη. Μες τούντο περιβάλλον 
ούλλο, αποφάσισα τζιαι εγώ το ’83 µετά τις αναζητήσεις µου σε διάφορες πόλεις 
της Ευρώπης, ότι τελείωσε θα γυρίσω πίσω στην Κύπρο , εικοσιπέντε χρονών 
τότε, και θα µείνω εδώ σε αυτό το σπίτι, το µόνο µέρος που  µε συγκίνα στην 
Κύπρο, που µου δηµιουργούσε µια αίσθηση νοήµατος» 

Η δραστηριότητα που αναπτύσσεται εκείνη την εποχή συγκεντρώνεται στα 

ανατολικά της εντός των τειχών πόλης και γύρω από την ανακαινισµένη Πύλη 

Αµµοχώστου, η οποία γίνεται και ο  πρώτος πολιτιστικός πυρήνας τη περιοχής. Εκεί 

κοντά ανοίγουν τότε κάποιοι πρώτοι χώροι που «εξέφρασαν πάρα πολύν κόσµον που 

εγύρευκεν κάτι διαφορετικό, έναν τρόπον έκφρασης» (Σάκης, από συνέντευξη το 2010), 

όπως το βιβλιοπωλείο και οι  εκδόσεις «Αιγαίο» και η µουσική και θεατρική σκηνή 

«Εναλλάξ» και η περιοχή αρχίζει να αποκτά ένα διαφορετικό χαρακτήρα. 

 

 

Εικόνα 6: Φωτογραφία της πύλης 
Αµµοχώστου. Η φωτογραφία 
βρέθηκε µε ελεύθερη άδεια χρήσης 
από το αρχείο Wikipedia 
commons :http://commons.wikimed
ia.org/wiki/File%3AFamagusta_gat
e_in_Nicosia_Republic_of_Cyprus.
jpg  
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Στην ίδια περιοχή ανοίγει και ο  Σάκης το δικό του καφενείο χωρίς άδειες από 

κάποιον επίσηµο φορέα. Στην αρχή ήταν αρκετά διστακτικός για το αν θα ερχόταν 

κανείς εκεί γιατί, σε αντίθεση µε τους άλλους χώρους που βρίσκονταν δίπλα στα 

τείχη, το δικό του καφενείο βρισκόταν κυριολεκτικά πάνω στην Πράσινη Γραµµή,  

βαθιά µέσα στην εντός των τειχών πόλη. Ωστόσο, το καφενείο αυτό καταφέρνει να 

αποτελέσει ένα σηµαντικό σηµείο συνάντησης και έκφρασης των τότε 

«εναλλαχτικών» τρόπων πολιτιστικής και κοινωνικο-πολιτικής δραστηριότητας. 

«Ποιός ήταν να έρτει όµως δα κάτω; Ήταν µεγάλη εµ πειρία για αυτούς που 
άρχισαν σιγά σιγά να έρκουνται γιατί έρκουνταν περπατητοί αναγκαστικά ως 
εδώ τζιαι επερνούσαν που  τα χαλάσµατα, που  τους στρατιώτες που  τους 
εθωρούσαν π ερίεργα... Αλλά ήρθε κόσµος τελικά, τζιαι όι µονον τούτο, ήρτεν 
κόσµος που τωρά εν γνωστός σε διάφορα πράµατα στην πόλη, ήρτε κόσµος που 
ήταν, τζιαι είναι ακόµα, στο Masterplan, ήρτε κόσµος που  ήταν εναλλαχτικός 
αλλά εν είσιεν πουθενά να στεγάσει τούτη την εναλλαχτικότητά του όταν 
επέστρεφε που  το εξωτερικόν τζιαι τες σπουδες του, πολύς κόσµος όπως για 
παράδειγµα οι Φίλοι του Ακάµα16. Οι φίλοι του Ακάµα, που  εν ο  πρόδροµος 
των σηµερινών Οικολόγων17, εδηµιουργηθήκαν δαµέ, εγώ τους εµάζεψα τζιαι 
πήρα τους µε πούλµαν να δουν που εν ο Ακάµας, που απειλούταν τότε που τον 
Φωτιάδη18 που έθελε να χτίσει... εν δαµέ που έγινε η ιδρυτική τους συνεδρίαση. 
Δαµέ εγίναν όµως τζιαι συναυλίες, τζιαι τούτο ήταν το µεγάλο σοκ για τους 
στρατιώτες. Να φανταστείς ο  Παπάζογλου19 έπαιζε δαµέ βδοµάδες ολόκληρες, 
για θκιό τρια συνεχόµενα χρόνια ερχόταν µε το σχήµα του για µια βδοµάδα τζιαι 
παίζαν κάθε µέρα, ήταν τούτοι δαµέ τζιαι γυρών που  τες ψάθες που  είχα στην 
αυλή, ήταν οι στρατιώτες µε τα όπλα, οι σκοποί, να ακούσουν, να δουν ήντα που 
γίνεται... αλλά και άλλος κόσµος, ήταν γεµάτο το µαχαζί έρκουνταν ακόµα τζιαι 
γριές που  την γειτονιά. Θυµούµαι την πρώτη φορά που  εφέραµεν τον Ross 
Daly20 µε το σχήµαν του, το ’86 ή το ’87, που παίζουν δύσκολα πράµατα όι χίτς, 

                                                
16 Η χερσόνησος του Ακάµα βρίσκεται στη νοτιο-δυτική πλευρά της Κύπρου και αποτελεί 
µια περιοχή µε εξέχουσα φυσική οµορφιά και περιβαλλοντική σηµασία για ολόκληρο το νησί. 
Κινήµατα για την προστασία του Ακάµα από  την οικονοµική του εκµετάλλευση συνεχίζουν 
τη δραστηριοποίησή τους µέχρι και σήµερα (βλ. Πρωτοβουλία για τη διάσωση των φυσικών 
ακτών  www.facebook.com/coastlinecy). 
17  Το Κίνηµα Οικολόγων Περιβαλλοντιστών ιδρύθηκε το 1996 και ένα από τα 
κοινοβουλευτικά κόµµατα της Κυπριακής Δηµοκρατίας. Στις κοινοβουλευτικές εκλογές του 
2011 εξασφάλισε 1 έδρα στο κοινοβούλιο (http://cyprusgreens.org/). 
18 Ο Φωτιάδης είναι ένας από τους ε/Κύπριους µεγαλοεπιχειρηµατίες και τη δεκαετία του 
1980 είχε προσπαθήσει να χτίσει ξενοδοχειακές µονάδες στη χερσόνησο του Ακάµα. 
19 Ο Νίκος Παπάζογλου (1943-2011) ήταν δη µοφιλής Έλληνας µουσικός, ερµηνευτής και 
δισκογραφικός παραγωγός από τη Θεσσαλονίκη, που συνδέθηκε µέσω των συνεργασιών του 
µε µουσικούς όπως ο Διονύσης Σαββόπουλος, ο Μανώλης Ρασούλης και ο Νίκος Ξυδάκης. 
Ένα από τα βασικά χαρακτηριστικά της µουσικής του Παπάζογλου ήταν η  σύνδεση 
διαφορετικών µουσικών στιλ και παραδόσεων, δηµιουργώντας το δικό του «ρεύµα» που 
επηρέασε την ελληνική µουσική. 
20 Ο Ross Daly είναι Ιρλανδός µουσικός ο οποίος έχει αφιερώσει τη ζωή και τη µουσική του 
καριέρα σε αυτό που  σήµερα χαρακτηρίζεται «World Music» από  πολύ  πριν αρχίσει να 
χρησιµοποιείται ο συγκεκριµένος όρος. Διατηρεί στενές σχέσεις µε τον ελληνικό χώρο, µιας 
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τζιαι το πρωί όταν εκάµναν πρόβες έρκουνταν οι γριές που  την γειτονιά τζιαι 
εκάθουνταν να τους ακούσουν γιατί εθύµιζεν τους τες ανατολίτικες µουσικές 
που ακούαν παλιά» 

Όπως φαίνεται από το παραπάνω απόσπασµα, στο καφενείο Η Πράσινη Γραµµή 

διαµορφώθηκαν ήδη κάποιες πρώτες µικρές οµάδες δρώντων, οι  οποίες συνδέθηκαν 

µε συγκεκριµένες πολιτικές και µουσικές παραδόσεις. Θα πρέπει, όµως, να τονίσουµε 

πως αν και οι  δραστηριότητες που πραγµατοποιούνταν στο συγκεκριµένο καφενείο, 

αλλά και στους υπόλοιπους χώρους της ανατολικής Παλιάς Πόλης, µπορούν να 

χαρακτηριστούν πετυχηµένες και πρωτοποριακές, δεν αφορούσαν παρά µόνο µικρές 

οµάδες συµµετεχόντων. Όπως χαρακτηριστικά µου είπε ο  Σάκης «ήµαστουν ένας 

µικρόκοσµος». Ακόµα και έτσι, αυτοί οι λίγοι πρώτοι κάτοικοι και θαµώνες της εντός 

των τειχών Λευκωσίας διαφοροποιούσαν τους εαυτούς τους από τους υπόλοιπους 

Λευκωσιάτες που δεν πέρναγαν τα τείχη της πόλης και, παράλληλα, ταυτίζονταν µε 

τις υπόλοιπες ο µάδες που βρίσκονταν µέσα στα τείχη ως διαφορετικοί, 

«περιθωριακοί» ή «λούµπεν».  

«...το 1980 το γοητευτικό τούντης πόλης ήταν πως ήταν ένα σύµπαν παράλληλο 
µες το σύµπαν της Κύπρου , το οποίο σύµπαν είσσιεν τείχη γύρω γύρω που 
ελειτουργούσαν σαν φίλτρο, ακριβώς δηλαδή λόγω του φόβου των Τούρκων και 
της ερηµιάς ο  κόσµος που  επέρναν τα τείχη ήταν διαφορετικός. Ήταν σαν να 
έκανε η πόλις face control, δηλαδή ένας για να περάσει τα τείχη, έπρεπε  να 
είναι ιδιαίτερος άνθρωπος, έπρεπε να είναι ένας ψαγµένος άνθρωπος ο οποίος 
συνειδητά επιλέγει το κάτι άλλο, δηλαδή ήσουν στην Παλιά Πόλη, ήσουν κάτι 
άλλο. Είτε ήσουν λούµπεν δηλαδή, είτε ήσουν ο γέρος, είτε ο προοδευτικός νέος 
που αποφάσισε νάρτει, ήσουν κάτι άλλο, ήσουν ένα περιθώριο τούντης πόλης...» 
 

Τη διαφοροποίηση των δρώντων αυτών ενέτεινε και το γεγονός ότι την ίδια εποχή 

στην Παλιά Πόλη «από το ’77 µέρχι τζιαι το ’83, υπήρξεν µια άνθησης των µικρών 

εξωκοινοβουλευτικών αριστερών οµάδων» (Γιώρκος, συνέντευξη 2010). Την εποχή, 

δηλαδή, που αρχίζουν να επιστρέφουν στην Κύπρο άτοµα που είχαν σπουδάσει στην 

Ελλάδα τα πρώτα χρόνια της µεταπολίτευσης. Οι δρώντες αυτοί, που συµµετέχουν σε 

τέτοιες ο µάδες µαζί µε τους θαµώνες των «εναλλακτικών» χώρων τους οποίους 

αναφέραµε, προσθέτουν την πολιτική στην πολιτιστική διαφορετικότητα ή 

«εναλλακτικότητα» που αναπτύσσεται µέσα στα τείχη, τα οποία λειτουργούν ως 

φυσικός αλλά και ως κοινωνικός διαχωρισµός στην πόλη ή, όπως αναφέρεται στο 

                                                                                                                                       
και ζει και εργάζεται εδώ και πολλά χρόνια στην Κρήτη και µεταξύ άλλων είναι γνώστης των 
ελληνικών και ανατολίτικων µουσικών παραδόσεων (http://www.rossdaly.gr). 
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παραπάνω απόσπασµα, λειτουργούν ως «φίλτρο» και βοηθούν στο να γίνει η Παλιά 

Λευκωσία, σύµφωνα µε τον Σάκη, ένα «καταφύγιο των λούµπεν». 

«Όταν λέµε ήταν καταφύγιο των λούµπεν, λούµπεν ήταν τζιαι τούτοι [τα µέλη 
των αριστερών εξωκοινοβουλευτικών οµάδων] για την κοινωνία την κανονική. 
Δηλαδή τα φρικιά που  µεινίσκαµεν ούλλοι µαζίν, ετρώαµεν ούλλοι µαζίν, 
εγαµούσαµεν ούλλοι µαζίν, ήταν ένα χάος... το γνωστό χάος ξέρεις... Τότε, 
το ’80 ήταν πρωτοφανούσιµα πράµατα τούτα για την Κύπρον...» 
 

Αν στο πρώτο καφενείο του Σάκη µπήκαν οι βάσεις για τη σύνδεση της περιοχής µε 

συγκεκριµένες πολιτικές, ακτιβιστικές και πολιτιστικές παραδόσεις, στο δεύτερο 

καφενείο ενδυναµώθηκε ακόµα περισσότερο η σύνδεση της Παλιάς Λευκωσίας µε τις 

τότε «εναλλαχτικές» µουσικές παραδόσεις του ελληνικού τραγουδιού. Το καφενείο 

«Έπεα Πτερόεντα» λειτούργησε από το 1988 µέχρι το 1995 και βρισκόταν πολύ πιο 

κοντά στην Πύλη Αµµοχώστου. Σύµφωνα µε τον ιδιοκτήτη του, αυτό το καφενείο 

ήταν περισσότερο επαγγελµατικά προσανατολισµένο και έτσι συνέβαλλε στην 

περαιτέρω ανάπτυξη κυρίως της µουσικής σκηνής της Παλιάς Λευκωσίας και της 

διαφορετικότητας που αυτή ήθελε να εκφράσει τόσο στο πλαίσιο της πόλης της 

Λευκωσίας, όσο και σε αυτό του ευρύτερου «ελληνικού χώρου». Χαρακτηριστικός 

αυτής της ανάπτυξης είναι ο δίσκος «Θαµώνες: 12 Τραγούδια από τη Λευκωσία», που 

κυκλοφόρησε το 1995 από την ελληνική δισκογραφική εταιρία Λήρα. Στο 

οπισθόφυλλο του δίσκου, στον οποίο µεταξύ άλλων καλλιτεχνών συµµετέχει και ο 

δηµοφιλής σήµερα ε/Κύπριος µουσικός Αλκίνοος Ιωαννίδης, διαβάζουµε:  

«Σε µια εποχή που  προτείνει χαµόγελο και λάµψη µέσα από γυάλινες 
καρικατούρες, γυρίζουµε τον προβολέα στα γνήσια, τα αληθινά και τα 
ανθρώπινα. Στο κάλεσµα του Θανάση από την Λάρισα, του Νίκου και του 
Σωκράτη από τη Θεσσαλονίκη, των Χαϊνηδων από την Κρήτη, των παιδιών από 
την Κω και της κάθε παρέας που  δηµιουργεί στην περιφέρεια, δηλώνουµε κι 
εµείς παρών. Μια παρέα από την Λευκωσία. Όλοι θαµώνες στο καφενείο ‘Έπεα 
Πτερόεντα’...» 

Από αυτό το απόσπασµα φαίνεται ότι οι συντελεστές του δίσκου, ανάµεσα σε αυτούς 

και ο  ιδιοκτήτης του καφενείου, τοποθετούν τους εαυτούς τους από τη µια πλευρά 

«στα γνήσια, τα αληθινά και τα ανθρώπινα» εν αντιθέσει µε τις «γυάλινες 

καρικατούρες», δηλαδή σε άµεση αντίθεση µε το µαζικό και το εµπορικό, και από 

την άλλη, τοποθετούν τους εαυτούς τους πολιτιστικά καθαρά στην ελληνική 

περιφέρεια. Στο σηµείο αυτό θα πρέπει να σηµειώσουµε ότι η ανάπτυξη αυτής της 

διαφορετικής πολιτιστικής και πολιτικής δραστηριότητας, που πραγµατοποιείται τη 

δεκαετία του 1980 στη νότια πλευρά της Παλιάς Λευκωσίας, επηρεάζεται στενά από 



Μέρος	  3ο	   	  
 

 

223	  

τις σχέσεις της µε την Ελλάδα. Οι µουσικοί και οι  πολιτικοί δρώντες της Παλιάς 

Λευκωσίας διατηρούν στενές σχέσεις µε την Ελλάδα, που, ως «µητέρα πατρίδα», 

είναι το σηµείο αναφοράς ακόµα και για αυτές τις διαφορετικές, «εναλλαχτικές» ή 

και «προοδευτικές» πολιτιστικές και πολιτικές εκφράσεις. Αν και η Κύπρος, ως ένα 

µικρό διαχωρισµένο νησί, δέχεται επιρροές και από το Λονδίνο και από άλλες 

µητροπόλεις της Ευρώπης στις οποίες είχαν σπουδάσει ή ταξιδέψει αυτοί στους 

οποίους αναφερόµαστε, η επιρροή από την Αθήνα και την Ελλάδα παραµένει έντονη.  

Στο σηµείο αυτό, θα πρέπει να πούµε πως η δεκαετία του 1980 ήταν µια εποχή κατά 

την οποία προωθήθηκε έντονα η ελληνοκεντρικότητα της νοτίου Κύπρου και 

κατάφερε να εδραιωθεί ο  ελληνικός εθνικισµός, σε διάφορες κοινωνικές ο µάδες. 

Αυτό ήταν ένα αποτέλεσµα του ότι ο  πρόσφατος πόλεµος του 1974, ο  διαχωρισµός 

του νησιού και η απειλή του εχθρού ήταν ακόµα πολύ έντονα τόσο στο υλικό 

περιβάλλον της πόλης, όσο και στις µνήµες και τα βιώµατα των ανθρώπων. Έτσι, 

παρατηρούνται εθνικιστικές τάσεις, ακόµα και σε κάποιες από τις «εναλλαχτικές» 

πολιτιστικές και πολιτικές εκφράσεις εκείνης της εποχής. Χαρακτηριστικό 

παράδειγµα είναι το βιβλιοπωλείο και οι  εκδόσεις Αιγαίο, που αποτέλεσε ένα 

σηµαντικό χώρο της δραστηριοποίησης στην Παλιά Λευκωσία της δεκαετίας του 

1980. Ενώ όµως το Αιγαίο ξεκίνησε ως µέρος της «εναλλαχτικής» πολιτιστικής και 

πολιτικής τάσης, που διαµορφωνόταν στην Παλιά Λευκωσία εκείνη την εποχή, 

αποµονώθηκε σχετικά σύντοµα από τις άλλες οµάδες γιατί εξέφρασε πιο πατριωτικές 

θέσεις µε αντι-τουρκικές τάσεις που πλησίαζαν στον ελληνικό εθνικισµό. Αυτό είχε 

ως αποτέλεσµα να ατονήσει η δραστηριότητά του Αιγαίου σε τέτοιο βαθµό που 

τελικά τη δεκαετία του 2000 δεν είχε πια καµία δηµόσια παρουσία (πέρα από τη 

σατυρική εφηµερίδα Ένωσις) παρότι το βιβλιοπωλείο, και µετέπειτα και εστιατόριο, 

συνέχισε να υπάρχουν στην περιοχή. Η αποµόνωση του Αιγαίου δείχνει πως ήδη από 

τη δεκαετία του 1980 διαµορφώνονται στην περιοχή οµάδες που διαφοροποιούνται 

από την κυρίαρχη τάση, εκφράζοντας µια αντίσταση στην κυριαρχία του ελληνικού 

εθνικισµού και προωθούν την Κυπριακότητα ως το όχηµα που φέρνει πιο κοντά 

µεταξύ τους ε/Κύπριους και τ/Κύπριους.  

6.2.2.	  Το	  καφενείο	  «Τα	  Καλά	  Καθούμενα»	  

Οι πρώτοι θαµώνες του τρίτου καφενείου, που άνοιξε ο Σάκης στην Παλιά Λευκωσία, 

ήταν αρχικά οι µουσικοί και οι  καλλιτέχνες που σύχναζαν στα προηγούµενα δύο 



Κεφάλαιο	  6ο	   	  
 

 

224	  

καφενεία και είχαν ήδη σχηµατίσει µια µικρή πολιτιστική και πολιτική «σκηνή». Η 

σχέση µε τη µουσική και τις «τέχνες» που είχαν αρκετοί από αυτούς τους πρώτους 

θαµώνες του καφενείου ήταν µάλλον και ο  κυριότερος λόγος για τον οποίο 

χαρακτηρίζονταν από άλλους Λευκωσιάτες ως «κουλτουριάρηδες»21, ένας όρος 

ενδεικτικός της διαφοροποίησης τους από άλλες κοινωνικές ο µάδες της πόλης. Ο 

χαρακτηρισµός αυτός, ό µως, έχει υποτιµητική χροιά γιατί συνήθως αναφέρεται σε 

άτοµα ή ο µάδες που ενδιαφέρονται για τις «τέχνες και τα γράµµατα», ή την 

«κουλτούρα» γενικότερα, περισσότερο ως ένα στιλ ζωής παρά ως ενασχόληση από 

πραγµατικό ενδιαφέρον. Είναι ένας χαρακτηρισµός που µπορεί να χρησιµοποιηθεί για 

να µειώσει κάποιον ή  κάποια, που θέλει να δείχνει σαν να πηγαίνει «κόντρα στο 

ρεύµα» και να µην ακολουθεί τη «µαζική κουλτούρα», αλλά ουσιαστικά δεν είναι πιο 

καλλιεργηµένος από άλλους, απλά «το παίζει».  

 

  

 

 

 

Από την άλλη πλευρά, τα Καλά Καθούµενα ήταν, τουλάχιστον τα πρώτα χρόνια, ένα 

από τα πολύ λίγα «εναλλαχτικά» στέκια της πόλης. Αυτό σηµαίνει πως ο 

διαφορετικός του χαρακτήρας ήταν µια σύνθεση µεταξύ, πρώτον, του γεγονότος ότι 

δεν έπαιζε εµπορική και δηµοφιλή ελληνική ή ξένη µουσική, δεύτερον, του ότι ήταν 

πιο «χαλαρό» σε σχέση µε άλλα µέρη για τη νεολαία (δηλαδή τις περισσότερο 
                                                
21 Αν και δεν γνωρίζουµε πότε ξεκίνησε να χρησιµοποιείται ο όρος «κουλτουριάρηδες» στο 
πολιτισµικό πλαίσιο της Λευκωσίας, γνωρίζουµε πως οι θαµώνες των Καλών Καθουµένων  
αποκαλούνταν ως τέτοιοι τουλάχιστον από  τα τέλη της δεκαετίας του 1990 και ο 
χαρακτηρισµός αυτός συνεχιζόταν τουλάχιστον µέχρι τα τέλη της δεκαετίας του 2000, όταν 
δηλαδή πραγµατοποιήθηκε η επιτόπιά µου έρευνα στη Λευκωσία. 

Εικόνα 7: Πάνω: Το καφενείο και η 
στοά Παπαδοπούλου, πρωί 
καθηµερινής. Αριστερά: Άποψη του 
εξωτερικού χώρου του καφενείου, από 
το βάθος προς τη στοά. Φωτογραφίες 
του συγγραφέα 
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εµπορικές και «κυριλέ» καφετέριες) ως προς το ντύσιµο και το στιλ των θαµώνων και 

πελατών του, και τρίτον, του ότι παρουσίαζε ένα σηµαντικό βαθµό ανεκτικότητας 

προς το διαφορετικό. Οπότε, η διαφοροποίηση των θαµώνων του καφενείου από την 

υπόλοιπη κοινωνία ήταν ένα χαρακτηριστικό το οποίο δεν δινόταν σε αυτούς/ες µόνο 

από-έξω, αλλά αποτελούσε και ένας τρόπο µε τον οποίο αντιλαµβάνονταν και οι ίδιοι 

τους εαυτούς τους και την ταυτότητά τους. 

Από τα µέσα της δεκαετίας του 1990 µέχρι και την αλλαγή της περιόδου 2003-2004, 

λοιπόν, ένα βασικό µέρος των θαµώνων του καφενείου ήταν ο µάδες και παρέες 

εφήβων και νέων, που αποτελούνταν σε µεγάλο βαθµό από µαθητές ιδιωτικών 

σχολείων, από νεαρούς που σπούδαζαν στην Ελλάδα και την Αγγλία, όπου είχαν 

αναπτύξει ένα διαφορετικό στιλ και τρόπο ζωής, και επισκέπτονταν τη Λευκωσία 

κατά τακτά χρονικά διαστήµατα, από τους κάπως µεγαλύτερους και παλιούς θαµώνες 

των προηγούµενων καφενείων του Σάκη και από τους «καλαµαράδες» στρατιώτες 

της ΕΛΔΥΚ (Ελληνική Δύναµη Κύπρου)22. Οι στρατιώτες της ΕΛΔΥΚ σύχναζαν στο 

καφενείο γιατί βρισκόταν σε ένα πολύ κεντρικό σηµείο της πόλης, αλλά και γιατί εκεί 

έβρισκαν ένα σχετικά οικείο και φτηνό χώρο για να περάσουν την έξοδό τους από το 

στρατόπεδο. Σε αντίθεση µε τις άλλες πιο «κυριλέ» καφετέριες της Λευκωσίας, στις 

οποίες οι  ιδιοκτήτες δυσανασχετούσαν από τις µεγάλες παρέες «καλαµαράδων» 

φαντάρων, που ενοχλούσαν τις κοπέλες και πολλές φορές τους έδιωχναν, ο  Σάκης 

ήταν πάντα πιο φιλικός και ανοιχτός απέναντί σε αυτούς και τη διαφορετικότητά τους. 

Το µικρό αυτό καφενείο βρισκόταν σε ένα ωραίο αστικό περιβάλλον που ήταν 

περιτριγυρισµένο από πεζόδροµους, που όµως, παρότι ήταν στο κέντρο της Παλιάς 

Πόλης, δεν είχε και τόση κίνηση. Έτσι, ήταν ένα ιδανικό, φιλικό και ήρεµο στέκι, στο 

οποίο τις πρωινές ώρες τα άτοµα που σύχναζαν εκεί µπορούσαν να παίξουν τάβλι ή 

σκάκι, να πιουν τον «κυπριακό» καφέ τους και να διαβάσουν την εφηµερίδα τους, 

ενώ τα απογεύµατα και τα βράδια µπορούσαν να πιουν ούζο, ζιβανία23 και µπύρα, 

ακούγοντας ελληνική µουσική, συχνά ζωντανά από κάποιο µουσικό σχήµα. Είχε την 

                                                
22 Η Ελληνική Δύναµη Κύπρου (ΕΛΔΥΚ) και η αντίστοιχή Τουρκική Δύναµη Κύπρου 
(ΤΟΥΡΔΥΚ) είναι οι στρατιωτικές δυνάµεις των δύο εγγυητριών χωρών που προβλέπονταν 
από το σύνταγµα της Κυπριακής Δηµοκρατίας του 1960. Οι στρατιωτικές µονάδες αυτές 
υπάρχουν µέχρι σήµερα στο νησί, όµως µετά τον πόλεµο του 1974 δεν διατηρούνται οι 
αριθµοί που  προβλέπονταν από  το σύνταγµα, ιδιαίτερα από  την τ/Κυπριακή πλευρά όπου 
υπάρχει στρατός κατοχής 30.000-40.000 ανδρών.  
23 Η ζιβανία είναι ένα τοπικό κυπριακό ποτό σαν τη ρακή και το τσίπουρο που πίνουν οι 
πελάτες των καφενείων στην Ελλάδα και την Τουρκία. 



Κεφάλαιο	  6ο	   	  
 

 

226	  

αίσθηση ενός παλιού καφενείου, µε τους θαµώνες του να γνωρίζονται µεταξύ τους 

και συχνά να συζητούν ακόµα και από διαφορετικά τραπέζια για κοινωνικά, 

πολιτιστικά και πολιτικά θέµατα, αλλά πολύ συχνά ήταν γεµάτο νεολαία µε 

µαθητικές στολές24 που παίζανε παιχνίδια, διαβάζανε και φωνάζανε. Ο ιδιοκτήτης, η 

οικογένειά του, οι  φίλοι τους και αυτοί και αυτές που εργάζονταν στο καφενείο 

αποτελούσαν µέλη µιας µεγάλης παρέας, που είχε στενές σχέσεις µε την Παλιά Πόλη, 

και χρησιµοποιούσε το καφενείο ως το βασικό κοινωνικό της χώρο. Κάποιοι µάλιστα 

από τους παλιούς θαµώνες αναφέρονταν στα Καλά Καθούµενα, ακόµα και όταν 

συνοµίλησα εγώ µαζί τους, όχι µε το πλήρες όνοµά τους, αλλά απλά ως «το 

καφενείο» ή «ο καφενές», ενώ πολλοί προτιµούσαν να το αποκαλούν απλά ως «τα 

καλά». 

Από την περίοδο 2003-2004 και µετά τα Καλά Καθούµενα απέκτησαν και πιο έντονα 

πολιτικά χαρακτηριστικά. Το άνοιγµα των συνόρων το 2003, η καθαρή θέση του 

Σάκη προς το «Ναι», στο δηµοψήφισµα για το σχέδιο Αννάν το 2004, και η 

ανεκτικότητα προς το διαφορετικό που χαρακτήριζε την παρέα των Καλών 

Καθουµένων, έκαναν το καφενείο ένα από τα πρώτα µέρη στη νότια Παλιά 

Λευκωσία που υποδέχτηκαν σε ευχάριστο κλίµα τους τ/Κύπριους, όταν άρχισαν να 

περνάνε, όλο και συχνότερα, την Πράσινη Γραµµή και να αποκτούν σχέσεις µε 

ε/Κύπριους. Οι τ/Κύπριοι που σύχναζαν στο καφενείο ήταν συχνά 

επαναπροσεγγιστές και πολλές φορές ακόµα και µέλη διαφόρων δι-κοινοτικών 

οµάδων που δραστηριοποιούνταν εκείνη την εποχή στην περιοχή25, κάποιες από τις 

οποίες πραγµατοποιούσαν και συναντήσεις στο καφενείο. Το «δι-κοινοτικό» 

χαρακτηριστικό του καφενείου ενδυναµώθηκε όµως περαιτέρω µετά το άνοιγµα του 

                                                
24 Στην Κύπρο ο θεσµός της µαθητικής στολής ουσιαστικά ισχύει µέχρι σήµερα, τόσο στα 
δηµόσια σχολεία, όσο και στα ιδιωτικά. Περίπου όµως στα τέλη της δεκαετίας του 2007 το 
µαθητικό κίνηµα καταφέρνει µια σηµαντική χαλάρωση των περιορισµών της µαθητικής 
στολής στα δηµόσια σχολεία η  οποία ισχύει µέχρι σήµερα. Η διεκδίκηση από το µαθητικό 
κίνηµα της χαλάρωσης των υποχρεώσεων της στολής µπορεί να ενταχθεί στο γενικότερο 
πλαίσιο κοινωνικής αλλαγής και της αύξηση της κοινωνικο-πολιτικής διεκδίκησης που 
µελετάµε. Χαρακτηριστική αυτής της χαλάρωσης είναι η απόφαση του υπουργείου παιδείας 
της Κυπριακής Δηµοκρατίας το 2007 να εισάγει στη στολή το «τζιν». Βλέπε σχετικά 
ακολουθώντας το σύνδεσµο του υπουργείου της Κυπριακής Δηµοκρατίας: 
http://www.cyprus.gov.cy/MOI/pio/pio.nsf/60f24dd3d8b73c09c2257076004d01c9/5a87a838
924a7afec225734f0044c2d3?OpenDocument (ή εναλλακτικά το σύντοµο σύνδεσµο: 
http://bitly.com/1EPWquU). 
25 Ένα παράδειγµα τέτοιας δι-κοινοτικής οµάδας είναι µεταξύ άλλων η οµάδα «Πλατφόρµα 
ε/κ και τ /κ εκπαιδευτικών: Ενωµένη Κύπρος» (στην οµάδα αυτή αναφερθήκαµε και στο 3ο  
κεφάλαιο, βλ. υποσηµ. 38). 
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περάσµατος της Λήδρας/Lokmaci το 2008, που βρίσκεται µόλις µερικές εκατοντάδες 

µέτρα από το καφενείο, µε αποτέλεσµα πολλές φορές και ι διαίτερα τα 

Σαββατοκύριακα το καφενείο να αποτελεί ένα χώρο συνεύρεσης µεταξύ τόσο 

ανθρώπων από τις δύο κοινότητες του νησιού, όσο και µεταξύ Κυπρίων και ατόµων 

από τη διεθνή κοινότητα της Λευκωσίας, που συχνά βρίσκονταν δίπλα-δίπλα µε τους 

«καλαµαράδες» ε λδυκάριους δηµιουργώντας µια ιδιαίτερη συνθήκη συνύπαρξης 

διαφορετικών οµάδων.  

Η Λευκωσία και ιδιαίτερα η παλιά πόλη αποτέλεσε µετά το άνοιγµα των περασµάτων 

της Πράσινης Γραµµής ένα πεδίο ανάπτυξης και της επίσηµης δραστηριότητας 

διαφόρων NGO (ΜΚΟ: Μη Κυβερνητικές Οργανώσεις)26, οι οποίες εµπλέκονταν σε 

προγράµµατα επίλυσης συγκρούσεων και εποικοδόµησης της ειρήνης µεταξύ των δύο 

κοινοτήτων, και τα οποία χρηµατοδοτούνταν, µεταξύ άλλων, από το Πρόγραµµα 

Ανάπτυξης των Ηνωµένων Εθνών (United Nations Development Program)27 και το 

πρόγραµµα διεθνούς ανάπτυξης και βοήθειας των Ηνωµένων Πολιτειών (United 

States Agency for International Development)28. Η ανάπτυξη της δράσης των NGO 

στη διαχωρισµένη Λευκωσία έρχεται κυρίως µετά τα δηµοψηφίσµατα για το σχέδιο 

Αννάν, ως συνέχεια και εξέλιξη της δι-κοινοτικής δραστηριότητας που είχε 

αναπτυχθεί τις προηγούµενες δεκαετίες υπό την αιγίδα των Ηνωµένων Εθνών, και 

ήταν ένας από τους παράγοντες που προσέλκυσε στην πόλη και αρκετούς µη-

Κύπριους ειδικούς, εργαζόµενους και εθελοντές στις διάφορες NGO. Οι εργαζόµενοι 

και εθελοντές στις NGO µαζί µε άλλους υπηκόους κυρίως δυτικών χωρών, συχνά 

µισούς Κύπριους, συνθέτουν τη σχετικά µεγάλη διεθνή κοινότητα της Λευκωσίας. Τα 

Καλά Καθούµενα ήταν καθ’ όλη τη δεκαετία του 2000 ένας δηµοφιλής χώρος για τα 

µέλη αυτής της κοινότητας.  

Στα µέσα της δεκαετίας του 2000, τα Καλά Καθούµενα γίνονται ένα από τα 

κυριότερα στέκια των διαφορετικών οµάδων της πόλης και, ταυτόχρονα, γίνονται η 

αφορµή για το ξεκίνηµα της διάδοσης της χρήσης του δηµόσιου χώρου της πλατείας 

                                                
26 Αν και η ελληνική συντοµογραφία για τις Μη-Κυβερνητικές Οργανώσεις είναι «ΜΚΟ», 
στο κείµενο χρησιµοποιώ την αντίστοιχη αγγλική «NGO» (Non-Governmental 
Organizations), γιατί είναι αυτή που χρησιµοποιούν οι πληροφορητές µου. Στο δι-κοινοτικό 
πεδίο της Κύπρου η  κοινή γλώσσα που  χρησιµοποιείται µεταξύ ε/Κυπρίων και τ/Κυπρίων 
νέων που εµπλέκονταν σε τέτοια προγράµµατα, αλλά και η  πιο κοινή γλώσσα που 
χρησιµοποιείται για επίσηµη και για ανεπίσηµη επικοινωνία µεταξύ ε /Κύπριων και 
τ/Κύπριων νέων είναι η Αγγλική.  
27 UNDP: http://www.undp.org/  
28 USAID: https://usaid.gov/   
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Φανερωµένης. Την ίδια εποχή τα Καλά Καθούµενα είναι ένα από τα λίγα µέρη που 

προσφέρουν µια εναλλακτική επιλογή στα µοδάτα «κκαφέ» της εµπορικής και 

δηµοφιλούς λεωφόρου Μακαρίου ΙΙΙ , την οποία οι  ακριβές καφετέριες και τα 

εµπορικά πολυκαταστήµατα κάνουν ένα σύµβολο της µαζικής κουλτούρας των 

ε/Κυπρίων Λευκωσιατών και της οικονοµικής ευηµερίας της ε/Κυπριακής πλευράς 

της Κύπρου. Οπότε, η «Μακαρίου» είναι ένα µέρος που οι  θαµώνες του καφενείου 

αποφεύγουν. Με άλλα λόγια, η «Μακαρίου» αποτελεί ένα σύµβολο της ετερότητας 

για τις διαφορετικές ο µάδες που συχνάζουν στα Καλά Καθούµενα, τους 

«κουλτουριάριδες», τους ελδυκάριους φαντάρους, τους τ/Κύπριους 

επαναπροσεγγιστές ή ακόµα και τα «φρικιά» της Παλιάς Λευκωσίας, όπως 

χαρακτηριστικά αποκαλεί ο Σάκης τους νεαρούς και νεαρές που, περίπου από εκείνη 

την περίοδο και µετά, προστίθενται στους συνήθεις θαµώνες του καφενείου και της 

γειτονιάς. Ενδεικτικοί της εικόνας που έχουν αυτοί που συχνάζουν στο καφενείο για 

τη λεωφόρο Μακαρίου ΙΙΙ  είναι οι  στίχοι ενός ε/Κύπριου ράπερ και ενός από τα 

«φρικιά» της πλατείας, µε τους οποίους ασκείται κριτική στα «ψώνια» και τα 

«κκαφέ» ως τις καταναλωτικές εκφράσεις τις µαζικής κουλτούρας αυτών που 

πηγαίνουν στη «Μακαρίου»:  

«Γιαυτόν παιθκιά άµα ακούτε Μακαρίου το µόνο που πρέπει να κάµετε... 
άπου φίου φίου  
άπου φίου φίου τζιαί άπου φίου φίου,  
µείνε µακριά που Μακαρίου Μακαρίου 
άπου φίου φίου τζιαί άπου φίου φίου,  
πόσο σε µισώ Μακαρίου Μακαρίου...» 29 

Τα «φρικιά» είναι ένας όρος που χρησιµοποιεί ο Σάκης για να περιγράψει τον εαυτό 

του και την παρέα του τη δεκαετία του 1980, αλλά τον χρησιµοποιεί και για να 

αναφερθεί στους νεαρούς που συχνάζουν στο καφενείο και την πλατεία από τη 

δεκαετία του 2000 και µετά. Φαίνεται πως παρά τα διάφορα προβλήµατα ή διαφωνίες 

που µπορεί να είχε ο ιδιοκτήτης του καφενείου µε τους νεαρούς, που την εποχή 

εκείνη αρχίζουν να συχνάζουν και να δραστηριοποιούνται στην πλατεία, βρίσκει 

παράλληλα και κοινά µαζί τους. Χαρακτηριστικό αυτού είναι ότι ο  Σάκης είχε 

διαφορετικές τιµές για τους πελάτες και θαµώνες του καφενείου και διαφορετικές για 

                                                
29 Το κοµµάτι «Μακαρίου» του Fuckit από τους P.O.T.S. είναι διαθέσιµο στο αρχείο της 
ιστοσελίδας hiphop.com.cy, στο σύνδεσµο: 
http://www.hiphop.com.cy/downloads/pots/index.php  
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τους νεαρούς της πλατείας. Ενώ όλα τα ποτά του καφενείου έκαναν τρία ευρώ, (ο 

καφές φραπέ, το τσάι, η µπύρα κ.τ.λ.) οι  νεαροί της πλατείας πλήρωναν δύο ευρώ, 

γιατί όπως έλεγε και ο ίδιος «τα φρικιά έχουν έκπτωση». 

Στο τελευταίο µέρος αυτού του κεφαλαίου προσφέραµε µια περιγραφή της πορείας 

του Σάκη και της διαφορετικής πολιτιστικής και πολιτικής σκηνής που αναπτύσσεται 

στον –και σε σχέση µε τον– περιθωριακό και συν-οριακό χώρο της Παλιάς 

Λευκωσίας. Ξεκινώντας από τη δεκαετία του 1980 δείξαµε πως η Παλιά Λευκωσία 

γίνεται «ένα καταφύγιο των λούµπεν», αλλά και πως οι  πρώτες ο µάδες που 

διαµορφώνονται στην περιοχή θέτουν τις βάσεις για την ανάπτυξη διαφορετικών 

τρόπων αντίληψης της Παλιάς Λευκωσίας και παράλληλα αναδεικνύουν τ ον υλικό 

διαχωρισµό των τειχών αποδίδοντάς του συµβολικές σηµασίες. Με άλλα λόγια, αυτοί 

οι κοινωνικοί δρώντες είναι από τους πρώτους που αµφισβητούν την κυρίαρχη 

αρνητική εικόνα που έχουν οι  άλλοι Λευκωσιάτες για την Παλιά Λευκωσία και, µε 

αυτόν τον τρόπο, διαµορφώνουν τις συνθήκες για µια πρώτη συµβολική και υλική 

οριοθέτηση µιας διαφορετικής περιοχής µέσα στην πόλη. Επιπλέον, οι πρώτες αυτές 

οµάδες παρουσιάζουν στενές σχέσεις µε τη δραστηριότητα που αναπτύσσεται δύο 

δεκαετίες αργότερα, οι οποίες φαίνονται και από το γεγονός ότι αρκετά από τα παιδιά 

αυτών των πρώτων δρώντων συµµετείχαν ενεργά στις διάφορες δραστηριότητες που 

οργανώνονται από τα κάτω στην Παλιά Λευκωσία και συγκεκριµένα στην πλατεία 

Φανερωµένης κατά τη διάρκεια της περιόδου που µελετάµε. Οπότε, η αναφορά στο 

καφενείο Τα Καλά Καθούµενα είχε σκοπό να αναδείξει τη σύνθεση των οµάδων που 

σύχναζαν εκεί και τον ιδιαίτερό χαρακτήρα του, που αντλώντας από τις πρώτες 

οµάδες και στέκια της εντός των τειχών πόλης, εξελίχθηκε σε ένα βασικό κοινωνικό 

χώρο των διαφορετικών ο µάδων της πόλης και σε ένα σηµείο συνάντησης των 

οµάδων και των ατόµων αυτών που διαφοροποιούνται και διαχωρίζονται από την 

υπόλοιπη κοινωνία στο αστικό πλαίσιο της Λευκωσίας. Η διαφοροποίηση του 

κόσµου του καφενείου ενδυναµώνεται όταν, µετά το άνοιγµα των σηµείων διέλευσης 

το 2003, η τάση της «επαναπροσέγγισης» και οι  σχέσεις διαµέσου της γραµµής 

δίνουν πιο συγκεκριµένα κοινωνικο-πολιτικά χαρακτηριστικά στη διαφορετική αυτή 

δραστηριότητα. Ως ένα στέκι των διαφορετικών ο µάδων της πόλης, τα Καλά 

Καθούµενα τοποθετούν, λοιπόν, την πλατεία Φανερωµένης στο χάρτη της σύγχρονης 

Λευκωσίας και γίνονται η αφορµή για να µάθουν και να ξεκινήσουν να συχνάζουν 

και να δραστηριοποιούνται στην πλατεία οι δρώντες που, στα τέλη της δεκαετίας του 
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2000, αναδεικνύουν το συγκεκριµένο αστικό δηµόσιο χώρο ως το κέντρο της από τα 

κάτω πολιτιστικής και πολιτικής δραστηριοποίησης.  

Στο επόµενο κεφάλαιο αυτού του µέρους θα παρουσιάσουµε µε περισσότερη 

εθνογραφική λεπτοµέρεια την ανάπτυξη και εδραίωση της από τα κάτω πολιτιστικής 

και πολιτικής δραστηριότητας στην πλατεία Φανερωµένης, αλλά και τις αντιδράσεις 

των άλλων οµάδων της πόλης. Δηλαδή, θα αναλύσουµε τις χωρικές και κοινωνικές 

σχέσεις που αναπτύσσουν οι  ο µάδες και τα άτοµα που δραστηριοποιούνται στο 

δηµόσιο χώρο της πλατείας µε τις άλλες οµάδες της περιοχής, όπως είναι η εκκλησία 

Φανερωµένης, οι  πιστοί και η εκκλησιαστική επιτροπή ή οι  νεαροί Ρωσσοπόντιοι 

µετανάστες δεύτερης γενιάς, που συχνάζουν στον ευρύτερο χώρο της πλατείας. 
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Κεφάλαιο	  7ο:	  	  Από	  την	  πλατεία	  Φανερωμένης	  στην	  πλατεία	  του	  
Μανώλη	  	  

7.1.	  Η	  δραστηριότητα	  στην	  πλατεία	  

Η ύπαρξη υλικού χώρου συνεύρεσης, κοινωνικοποίησης και συλλογικής 

δραστηριοποίησης, θα λέγαµε πως είναι ένα απαραίτητο συστατικό στοιχείο για την 

συγκρότηση µιας οµάδας. Αυτήν την παρατήρηση την έχει κάνει επίσης και ο Manuel 

Castells, ο  οποίος ξεκινάει την κλασική του ανάλυση για τα αστικά κινήµατα που 

οργανώνονται από τα κάτω (from the grassroots) τονίζοντας τη σηµαντικότητα του 

χώρου ως την υλική βάση για όλες τις µορφές κοινωνικής οργάνωσης (1983:69). Όταν 

αναφερόµαστε σε οµάδες που (αυτο-)οργανώνονται µε οριζόντιες δοµές από τα κάτω, 

η ύπαρξη ενός διαθέσιµου υλικού χώρου στον οποίο τα µέλη των οµάδων µπορούν να 

συνευρεθούν και να πραγµατοποιήσουν τις συλλογικές διαδικασίες που τις 

καθορίζουν ως τέτοιες οµάδες (π.χ. οι  οριζόντιες διαδικασίες λήψης αποφάσεων, οι 

συνελεύσεις, οι οργανωτικές συναντήσεις για τη διοργάνωση κάποιας εκδήλωσης, οι 

πολιτικές συζητήσεις κ.α.), αλλά και να δραστηριοποιηθούν πολιτικά και πολιτιστικά, 

φαίνεται πως είναι απαραίτητη προϋπόθεση για την ίδια την ύπαρξή τους. Οπότε, τα 

κοινωνικά κέντρα, τα στέκια και οι  καταλήψεις, που διαµορφώθηκαν στην περιοχή 

της Παλιάς Λευκωσίας κατά τη διάρκεια της δεκαετίας του 2000, έπαιξαν 

καθοριστικό ρόλο στη συγκρότηση και την ανάπτυξη των ο µάδων που 

δραστηριοποιούνται από τα κάτω στην περιοχή. Με άλλα λόγια, χωρίς αυτούς τους 

χώρους που δηµιουργήθηκαν και διατηρήθηκαν στην οριακή περιοχή της Παλιάς 

Λευκωσίας, οι οµάδες δεν θα µπορούσαν να υπάρξουν ή τουλάχιστον δεν θα υπήρχαν 

µε τα ίδια χαρακτηριστικά. Έτσι, τόσο η ύπαρξη διαθέσιµων χώρων, όσο και η 

οριακότητα της συγκεκριµένης περιοχής που επέτρεψε και διευκόλυνε τη δηµιουργία 

των χώρων αυτών, είναι καθοριστικοί παράγοντες για την εµφάνιση, αλλά και τη 

συγκρότηση των οµάδων αυτών και των χαρακτηριστικών τους.  

Ωστόσο, υπάρχει σηµαντική διαφορά µεταξύ των «κλειστών» ιδιωτικών χώρων 

συνάντησης και δραστηριοποίησης (είτε αυτοί είναι χώροι που ενοικιάζονται 

συλλογικά, όπως ήταν το κοινωνικό κέντρο Kardaş, είτε είναι χώροι που έχουν 

καταληφθεί από κάποια οµάδα όπως ήταν η Malla Cassa ή το Φανάρι του Διογένη), 

και µιας «ανοιχτής» δηµόσιας πλατείας, όπως είναι η πλατεία Φανερωµένης. Μια 

σηµαντική διαφορά βρίσκεται στο γεγονός ότι οποιαδήποτε δραστηριότητα 

πραγµατοποιείται στο δηµόσιο χώρο εκτίθεται αναγκαστικά σε δηµόσια θέα και 
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αποκτά ορατότητα στη «δηµόσια σφαίρα». Καθ’ αυτόν τον τρόπο, η δραστηριότητα 

αυτή «βγαίνει προς τα έξω» αποκτά ορατότητα και παίρνει ένα δηµόσιο χαρακτήρα 

που προκαλεί τόσο την αντίδραση από άλλες ο µάδες και άτοµα που δεν την 

εγκρίνουν, ή βλέπουν πως έρχεται σε αντίθεση µε αυτά που αυτοί/ες πρεσβεύουν, όσο 

και τη στήριξη από άτοµα και οµάδες που εκφράζουν συµπαράσταση προς αυτή, είτε 

συµµετέχοντας, είτε όχι. Με άλλα λόγια, η δηµόσια έκθεση της δραστηριότητας 

φαίνεται πως, από τη µια πλευρά, φέρνει στο προσκήνιο συγκεκριµένες εκφράσεις 

της γενικότερης κοινωνικής αλλαγής, που συνδέεται µε την κατάσταση της 

οριακότητας της Παλιάς Πόλης και της Κύπρου, ενώ από την άλλη, αναδεικνύει τις 

αντιδράσεις στις συγκεκριµένες εκφράσεις της κοινωνικής αλλαγής, που 

αµφισβητούν τις εγκαθιδρυµένες κανονικότητες των κυρίαρχων λόγων. Επιπλέον, η 

σηµαντικότητα του περάσµατος από τους κλειστούς χώρους στο δηµόσιο χώρο της 

πλατείας, έγκειται στην ανάδειξη των διαφορετικών τρόπων µε τους οποίους τα 

άτοµα και οι οµάδες συνάπτουν σχέσεις µε το υλικό περιβάλλον της οριακής Παλιάς 

Πόλης, σε ένα δηµόσιο χώρο µε τις δικές του συµβολικές και υλικές ιδιαιτερότητες 

και τα δ ικά του ιδιαίτερα ιστορικά και πολιτισµικά χαρακτηριστικά, µέσα από τις 

οποίες συγκροτούν τους εαυτούς τους και συγκροτούνται ως ο µάδες. Άλλωστε, ο 

δηµόσιος χώρος όπως το θέτει ο Michael Jackson, είναι:  

«εκεί όπου  το κυρίαρχο ήθος του εαυτού ενός λαού αποφασίζεται, 
κaνονικοποιείται και ρυθµίζεται. Είτε µια πλατεία της πόλης, ένα δηµόσιο 
µνηµείο, κτίριο ή τοπόσηµο, ή απλά το τοπίο στο οποίο κάποιος φτιάχνει τη 
ζωή του, εκεί είναι που ολοκληρώνουµε την ταυτότητά µας ως κάτι περισσότερο 
από µια τυχαία συνάθροιση ατόµων⋅ εκεί είναι που  αντικειµενοποιούµε τους 
εαυτούς µας ως µια κοινότητα, ένα πολιτισµό, ένα έθνος. Όµως η ίδια 
διαδικασία που  αναδεικνύει αυτό που  κρίνεται κανονιστικό ή ιδεατό, 
περιλαµβάνει µορφές λογοκρισίας, άρνησης, στίγµατος και κατάσχεσης που  
καθορίζουν τι είναι αφύσικο, αντικανονικό ή απεχθές»  (Jackson, 2005: 19). 

Η δραστηριότητα στην πλατεία Φανερωµένης αρχίζει να αναπτύσσεται µέσα στο 

κλίµα που επικρατούσε στα Καλά Καθούµενα την εποχή µετά το άνοιγµα των 

περασµάτων της Πράσινης Γραµµής. Την εποχή αυτή έχει ήδη αρκετό κόσµο που 

συχνάζει καθηµερινά στο καφενείο και κάποιοι και στα παγκάκια της πλατείας, ενώ η 

περιοχή της Φανερωµένης αρχίζει να προσελκύει κι άλλο κόσµο που δεν ήταν 

απαραίτητα θαµώνες του καφενείου. Γύρω στο 2006, τρία χρόνια µετά το άνοιγµα 

των σηµείων διέλευσης και παράλληλα µε την ανάπτυξη της πολιτιστικής και 

πολιτικής δράσης στους πρώτους αυτο-διαχειριζόµενους χώρους στην Παλιά 
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Λευκωσία (όπως το πολιτιστικό/κοινωνικό κέντρο Kardaş και η κατάληψη Malla 

Cassa, βλ. κεφ. 3ο), ανοίγει στην περιοχή της Φανερωµένης ένα νέο µπαρ το οποίο 

αρχίζει να κάνει βραδιές και πάρτυ µε hip-hop και reggae µουσική. Η λειτουργία του 

µπαρ «Double Six» στην πλατεία Φανερωµένης συµβάλει στην προσέλκυση νεαρών 

και συγκεκριµένα στη µεταφορά του άτυπου δηµόσιου χώρου συγκέντρωσης νεαρών 

και ανάπτυξης των αστικών ανατρεπτικών µουσικών, νεανικών και πολιτικών 

πολιτισµικών πρακτικών, από το Ζήνα Πάλλας (βλ. κεφ. 3ο) στην πλατεία 

Φανερωµένης.  

 

 

 

 

 

 

 

 

Η δραστηριότητα στην πλατεία συνεχίζει να αναπτύσσεται τα επόµενα χρόνια, 

αποκτώντας πιο συγκεκριµένα πολιτισµικά και πολιτικά χαρακτηριστικά καθώς 

αποκτά όλο και περισσότερες σχέσεις µε συγκεκριµένους αστικούς πολιτισµούς όπως 

είναι το graffiti ή το παγκόσµιο κίνηµα διεκδίκησης των δρόµων µε ποδήλατο Critical 

Mass, αλλά και συγκεκριµένες διεθνείς πολιτικές παραδόσεις όπως την αναρχική-

αντιεξουσιαστική, απόρροια, µεταξύ άλλων, της ελληνικής εξέγερσης του Δεκέµβρη 

του 2008, αλλά και της σύνδεσης των εφήβων που δραστηριοποιούνταν στην πλατεία 

µε τον δεκαπεντάχρονο Αλέξη που δολοφονήθηκε στην Αθήνα. Αυτό δείχνει πως οι 

σχέσεις µε την Ελλάδα και συγκεκριµένα την Αθήνα και τη Θεσσαλονίκη ως τα 

µητροπολιτικά κέντρα για την Κύπρο, και τη Λευκωσία, συνεχίζουν –όπως και τις 

δεκαετίες 1980 και 1990– να επηρεάζουν σηµαντικά και τη σύγχρονη από τα κάτω 

πολιτική και πολιτιστική δραστηριοποίηση στη Λευκωσία. Μετά το 2008, και 

ιδιαίτερα µετά το κλείσιµο των καταλήψεων Malla Cassa και Φανάρι του Διογένη 

που προσέφεραν τον απαραίτητο διαθέσιµο χώρο για συνεύρεση, συζήτηση, πολιτική 

ζύµωση και διασκέδαση, η πλατεία Φανερωµένης αναδεικνύεται ως ο νέος –και αυτή 

Εικόνα 1: Σχέδιο που 
αναφέρεται στην καθηµερινή 
ζωή και τη συλλογική 
δραστηριότητα στην κατάληψη 
«The Malakasa», µέσα από την 
αναπαράσταση του 
καθηµερινού και συµβολικά 
σηµαντικού χώρου της 
κουζίνας. Αναρτηµένο σε 
εσωτερικό τοίχο του καφενείου 
«Τα Καλά Καθούµενα» στην 
είσοδο της κουζίνας του. 
Φωτογραφία του συγγραφέα, 
Φεβρουάριος 2010. 
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τη φορά δηµόσιος– χώρος στον οποίο µεταφέρονται αυτές οι  πρακτικές. Η 

δραστηριότητα στην πλατεία Φανερωµένης φτάνει σε µια κορύφωση κατά την 

περίοδο 2009-2011, κατά την οποία η πλατεία διαµορφώνεται ως ένας δηµόσιος και 

ανοιχτός χώρος που χρησιµοποιείται τόσο σε καθηµερινή βάση για κοινωνικοποίηση 

και διασκέδαση, όσο και περιοδικά για την πραγµατοποίηση εκδηλώσεων και 

συναντήσεων, όπως street party, προβολές, συζητήσεις και συνελεύσεις για διάφορα 

πολιτικά και κοινωνικά ζητήµατα. 

Μέχρι στιγµής έχουµε δείξει τις συνθήκες µέσα στις οποίες, στο τέλος της δεκαετίας 

του 2000, η πλατεία Φανερωµένης αναδεικνύεται ως κέντρο χωρικών και πολιτικών 

αµφισβητήσεων, αλλά και πεδίο ανάπτυξης της από τα κάτω δραστηριοποίησης στην 

Παλιά Λευκωσία. Σ ε αυτό το κεφάλαιο θα αναφερθούµε περισσότερο στην 

καθηµερινή χρήση της πλατείας επιχειρώντας να περιγράψουµε τη δραστηριοποίηση 

µε εθνογραφική λεπτοµέρεια. Μέσα από την περιγραφή της καθηµερινής χρήσης θα 

αναφερθούµε, από τη µία πλευρά, στις διαφορετικές κοινωνικές ο µάδες που τη 

χρησιµοποιούν, αλλά και στις σχέσεις που αναπτύσσονται µεταξύ τους, εστιάζοντας 

κυρίως σε αυτές που µελετάµε, και από την άλλη, θα αναφερθούµε στις σχέσεις που 

αναπτύσσονται µε το κτισµένο περιβάλλον της πλατείας, αλλά και στους ρυθµούς του 

δηµόσιου χώρου σε εβδοµαδιαία αλλά και ετήσια βάση. Με αυτόν τον τρόπο θέλουµε 

να προσφέρουµε µια γενική εικόνα της πλατείας και της περιοχής Φανερωµένης, που 

θα µας επιτρέψει να δούµε τις θέσεις που καταλαµβάνουν τα άτοµα και οι οµάδες που 

µελετάµε σε σχέση µε άλλες ο µάδες, αλλά και το πως αποτυπώνονται οι  χωρικές 

διεκδικήσεις και αµφισβητήσεις στη µικροκλίµακα της πλατείας. Επιπλέον, ως χώρος 

ανάπτυξης της από τα κάτω δραστηριοποίησης, ο  δηµόσιος χώρος της πλατείας 

γίνεται ένα προνοµιακό πεδίο π αρατήρησης της αλληλεπίδρασης µεταξύ της 

κοινωνικής παραγωγής του χώρου και της παραγωγής των οµάδων. Έτσι, µέσα από 

την περιγραφή της καθηµερινότητας των οµάδων και ατόµων που µελετάµε θέλουµε 

να αναδείξουµε τις διαδικασίες κοινωνικής παραγωγής του χώρου και της 

µετατροπής του από την πλατεία Φανερωµένης στην πλατεία του Μανώλη. Είναι 

σηµαντικό εδώ να θυµίσουµε πως, όπως έχουµε ήδη υποστηρίξει, η δυνατότητα 

ανάδειξης της συγκεκριµένης δηµόσιας πλατείας ως κέντρο των χωρικών και 

πολιτικών διεκδικήσεων στην Παλιά Λευκωσία, δόθηκε από διάφορους ιστορικούς 

και από τα πάνω πολιτικούς παράγοντες που διαµόρφωσαν την οριακότητα της 

Παλιάς Λευκωσίας. Οπότε, σε αυτό το κεφάλαιο θέλουµε να αναδείξουµε τους 
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τρόπους µε τους οποίους τα υποκείµενα, που εµπλέκονται στην από τα κάτω 

δραστηριότητα, µετατρέπουν µέσω της καθηµερινής τους δράσης το χώρο της 

πλατείας Φανερωµένης, στο δικό τους βιωµένο τόπο, την πλατεία του Μανώλη και, 

τελικά, µέσα από την επαφή τους µε αυτό το χώρο διαµορφώνουν και επιτελούν τις 

ταυτότητες τους και σχηµατίζουν τις οµάδες που µελετάµε.  

Οι σύγχρονες προσεγγίσεις του χώρου που θα χρησιµοποιήσουµε, ξεκινάνε από την 

αλλαγή στην κατανόηση της ίδιας της έννοιας του χώρου, όπως παρατηρείται τα 

τελευταία χρόνια τόσο στο πεδίο της ανθρωπολογίας1, όσο και σ ε άλλα πεδία των 

κοινωνικών επιστηµών2 και εκφράζεται, από τη µία, στην αναγνώριση πως ο  χώρος 

είναι κοινωνικά παραγόµενος και, από την άλλη, στο ότι η ανθρώπινη δράση και 

φαντασία όχι µόνο εγγράφονται στο χώρο, αλλά και συγκροτούνται χωρικά. Αυτό 

σηµαίνει πως ο χώρος δεν µπορεί να διαχωριστεί από την ανθρώπινη καθηµερινότητα 

και δράση, µιας και τις επηρεάζει, τις προωθεί ή τις περιορίζει, όπως και αυτές 

επηρεάζουν, ή φιλοδοξούν να επηρεάσουν τους διαφόρους τρόπους αντίληψης και 

νοηµατοδότησης του. Έτσι, ο χώρος δεν είναι απλά το σκηνικό της ανθρώπινης 

δράσης· η «πόλη» (ή ακόµα και η «πλατεία») επηρεάζει µε τη σειρά της τόσο τις 

πολιτισµικές δραστηριότητες που συµβαίνουν εκεί, όσο και τις εµπειρίες των ατόµων 

και οµάδων που την εντάσσουν στη δράση τους και στην καθηµερινή τους εµπειρία. 

Ο χώρος είναι αποτέλεσµα, αλλά και µέσο, της κοινωνικής δράσης και καθ’ αυτόν 

τον τρόπο την περιορίζει αλλά και την επιτρέπει (Tilley 1994:10). Οπότε, σύγχρονες 

προσεγγίσεις του χώρου τον θεωρούν «οντολογικά θεµελιωµένο στην δράση και την 

εµπειρία των ανθρώπων» (Καυταντζόγλου 2001:34), γίνεται δηλαδή κατανοητός «ως 

ένα µέσο αντί για ένα δοχείο της δράσης (…) [και] ως τέτοιος, δεν υπάρχει και δεν 

µπορεί να υπάρξει έξω από τα γεγονότα και τις δραστηριότητες µε τα οποία 

εµπλέκεται» (Tilley 1994:10). Μια τέτοια οπτική υποστηρίζει πως ο  χώρος είναι 

κοινωνικά παραγόµενος και αναπαραγόµενος, µε αποτέλεσµα να υπάρχουν πολλοί 

                                                
1 Η αλλαγή αυτή εκφράζεται όχι µόνο µε την αύξηση της προσοχής των ερευνητών προς τις 
υλικές και χωρικές διαστάσεις του πολιτισµού (Hirsch & O’ Hanlon 1995, Gupta & Ferguson 
1997, Low & Lowrence- Zúňiga 2003β), αλλά και µε την αναγνώριση του ότι ο χώρος είναι 
ένα σηµαντικό µέρος της κοινωνικο-πολιτισµικής θεωρίας, προσφέροντας έτσι στην 
ανθρωπολογική ανακατανόηση του πολιτισµού µε χωρικοποιηµένους τρόπους (Low & 
Lawrence-Zúňiga 2003α: 02). 
2 Η ευρύτερη αναθεώρηση της έννοιας του χώρου στις κοινωνικές επιστήµες παρατηρείται σε 
πεδία όπως η  φιλοσοφία, η  ανθρωπογεωγραφία, η  ιστορία, η  αρχαιολογία, η  κοινωνιολογία 
και η αρχιτεκτονική (Harvey 1973, Yi-Fu Tuan 1974, de Certeau 1984, Soja 1989, Lefebvre 
1991, Massey 1994, Tilley 1994, Τερκενλή 1996, Καυταντζόγλου 2001, Deleuze & Guatarri 
2004). 
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και διάφοροι χώροι, οι  οποίοι λαµβάνουν διαφορετικές σηµασίες· όσες και τα 

διαφορετικά άτοµα και οµάδες που τους συγκροτούν µέσω της δράσης τους και της 

καθηµερινής τους εµπειρίας. 

Ο χώρος λαµβάνει, λοιπόν, διαφορετικές σηµασίες οι  οποίες είναι άµεσα 

συνδεδεµένες µε την εµπειρία των διαφορετικών ατόµων και ο µάδων που 

εµπλέκονται µε αυτόν. Ο χώρος γίνεται κατανοητός και έτσι σηµασιοδοτείται µέσω 

της βιωµένης, ενσώµατης, ανθρώπινης καθηµερινής εµπειρίας και των 

συναισθηµάτων3. Στη διαδικασία νοηµατοδότησης του χώρου µέσω της εµπειρίας, 

κεντρική θέση κατέχει το σώµα 4 , διότι σύµφωνα µε τον Merleau-Ponty, το 

υποκείµενο που εµπλέκεται στην εµπειρία είναι πάντα ενσώµατο (1962:203 στο 

Thomas 2006:48). Η σηµασία του σώµατος στην κατανόηση της εµπειρίας και 

σηµασιοδότησης του χώρου, διακρίνεται καθαρά στη µελέτη της έννοιας του τόπου, η 

οποία, εµπλέκοντας τον χρόνο και την κίνηση, εστιάζει σε διαδικασίες όπου η 

εµπειρία και η συνείδηση παίρνουν υλικές και χωρικές µορφές, καθώς το σώµα και η 

κίνηση του µεταµορφώνουν τον χώρο σε βιωµένο τόπο. Σε αυτή τη διαδικασία τα 

άτοµα συνάπτουν σχέσεις µε νόηµα, µε τις τοποθεσίες που καταλαµβάνουν, δηλαδή 

µέσω του σώµατος και της κίνησης εγγράφουν την εµπειρία στο χώρο και του 

                                                
3 Αυτή η κατανόηση του χώρου είναι επηρεασµένη από το ρεύµα της φαινοµενολογίας και 
ιδιαίτερα τη δουλειά του Μ. Heidegger (1972) και του Μ. Merleau-Ponty (1962), οι οποίοι 
υποστηρίζοντας ότι η  βασική κατανόηση των πραγµάτων µπορεί να γεννηθεί µόνο στο 
πλαίσιο ενός κοινωνικού και φαινοµενολογικού κόσµου, µετέτρεψαν τη φαινοµενολογία από 
την αναζήτηση αφηρηµένων και παγκόσµιων ουσιών και υπερβατικών δοµών της συνείδησης, 
έτσι ό πως την συνέλαβε αρχικά ο E. Husserl, σε µια «ανάκριση» του καθηµερινού, µια 
µετατόπιση από το «υπερβατικό» προς το «έµφυτο» (Thomas 2006:56). Οι ιδέες που 
αναπτύχθηκαν στην φαινοµενολογική παράδοση σκέψης, πρώτον, από  το ενδιαφέρον που 
έδειξε ο Heidegger προς τους τρόπους που τα πράγµατα «αποκαλύπτονται» σε εµάς (µέσα σε 
πλαίσια και ολότητες) και προς τη σηµασία της «συνηθισµένης καθηµερινότητας» (ordinary 
everydayness) του βιωµένου κόσµου για την κατανόηση της ανθρώπινης ύπαρξης και, 
δεύτερον, ο Merleau-Ponty προς την ενσώµατη «αντίληψη», το ρόλο των αισθήσεων και την 
έµφαση στο ενσώµατο άτοµο ως το υποκείµενο της ε µπειρίας, έχουν, σύµφωνα µε τον 
Thomas (2006:43), επηρεάσει έντονα τις σπουδές του υλικού πολιτισµού και κατ’ επέκταση 
και του χώρου. 
4 Το σώµα και ο  κοινωνικός και πολιτιστικός του χαρακτήρας, σε σχέση µε τον χώρο, έχει 
απασχολήσει από πολύ νωρίς τους ανθρωπολόγους. Ενδεικτικά: Marcel Mauss (1973 [1936]) 
«τεχνικές του σώµατος», Pierre Bourdieu (1977, 1984) habitus, Mary Douglas (1999 [1971]) 
και για µια γενικότερη διεπιστηµονική αναφορά στη θέση του σώµατος στην «ύστερη 
νεωτερικότητα» βλ. την εισαγωγή στο Μακρυνιώτη 2004. Σηµαντική ακόµα, στη 
θεωρητικοποίηση του σώµατος, είναι η έννοια της «ενσωµατοποίησης» (embodiment, βλ. και 
Csordas 1994), η οποία σύµφωνα µε τον Csordas είναι το «ασαφές µεθοδολογικό πεδίο που 
ορίζεται από  την αντιληπτική εµπειρία και κατάσταση παρουσίας και εµπλοκής µε τον 
κόσµο» (1994:12 στο Low & Lawrence-Zúňiga 2003α:02) 
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προσδίδουν νόηµα µεταµορφώνοντάς τον σε τόπο5 ικανό να συγκρατεί µνήµες που 

εµπλέκουν ανθρώπους και γεγονότα (Low & Lawrence-Zúňiga 2003α:13).  

Εξίσου σηµαντική για την σχέση των ανθρώπων µε το χώρο είναι και η έννοια του 

τοπίου6. Το τοπίο, σύµφωνα µε την B. Bender, αναφέρεται στον «κόσµο εκεί έξω» 

όπως αυτός γίνεται κατανοητός µέσω της εµπειρίας, της συνείδησης και της ενεργής 

εµπλοκής µε αυτόν7 (Bender 2006: 301). Δηλαδή, η έννοια αναφέρεται από τη µία 

πλευρά στα υλικά χαρακτηριστικά του «κόσµου» και από την άλλη, στην πρόσληψη 

και την κατανόηση αυτών των στοιχείων από έναν άνθρωπο, αλλά και από έναν 

πολιτισµό. Εποµένως, τα τοπία δεν είναι ποτέ σταθερά, είναι πάντα πολυφωνικά και 

βρίσκονται συνεχώς σε µια διαδικασία σχηµατισµού και ανασχηµατισµού. Επιπλέον, 

τα τοπία είναι χρονικά (temporal), γιατί τα τωρινά νοήµατα ενός τόπου επηρεάζονται 

από το παρελθόν του και ταυτόχρονα αποκαλύπτουν στοιχεία γ ια αυτό. Οι τόποι 

δηλαδή έχουν βιογραφίες8, στρώµατα νοηµάτων εγγεγραµµένα σε αυτούς τα οποία 

παράγονται από την ανθρώπινη πρακτική και χρήση και ανακαλούνται από την 

κοινωνική9 και ατοµική µνήµη (Tilley 1994 στο Yalouri 2001:17).  

                                                
5 Ο M. Auge χρησιµοποιεί και την έννοια του µη-τόπου (non-place) για να περιγράψει τους 
τόπους που γεννά η «υπερνεωτερικότητα» (supermodernity), όπως τα αεροδρόµια, τα 
supermarket, τους αυτοκινητόδροµους, οι οποίοι, λόγω των ιδιαιτεροτήτων που 
παρουσιάζουν, δεν επιδέχονται εγγραφές και νοήµατα από  τους χρήστες τους και, έτσι, όχι 
µόνο δεν είναι τόποι, αλλά είναι µη-τόποι (Auge 1995).  
6 Βιβλιογραφία στην ανθρωπολογία για το τοπίο: Hirsch & O’ Hanlon (1995), Strathern & 
Stewart (2003). 
7 Η έννοια του τοπίου έχει ξεκινήσει από το πεδίο της γεωγραφίας και της ανάλυσης του 
χώρου, αλλά µε τη σηµασία του «κόσµου εκεί έξω» έχει χρησιµοποιηθεί και για άλλου είδους 
περιβάλλοντα, όπως αυτά που σχηµατίζονται από τους ήχους και εκφράζονται µε την έννοια 
του «ηχοτοπίου» (Schafer [1977] 1994, στο Πανόπουλος 2005). O A. Appadurai (1996β), 
έχει επίσης χρησιµοποιήσει τον όρο τοπίο δίνοντας µια λίγο διαφορετική έννοια. Προτείνει το 
«εθνοτοπίο» (ethnoscape), για να περιγράψει απεδαφοποιηµένα τοπία, όπως αυτά των 
σύγχρονων συλλογικών ταυτοτήτων. 
8 Η έννοια της βιογραφίας των αντικειµένων προέρχεται από την ευρύτερη θεωρητική 
πρόταση πως τα αντικείµενα, καθώς µετακινούνται και αλλάζουν πλαίσια στα οποία και 
ανανοηµατοδοτούνται, αποκτούν «κοινωνική ζωή» (Appadurai 1986). Η έννοια 
αναπτύσσεται στο άρθρο του Kopytoff, στον ίδιο τόµο που επιµελείται ο Appadurai το 1986. 
Ο Kopytoff (1986) αναζητά τις βιογραφίες συγκεκριµένων αντικειµένων απευθύνοντας 
ερωτήσεις σχετικά µε τις συνθήκες, τα στάδια και τους λόγους παραγωγής τους, τα υλικά που 
χρησιµοποιήθηκαν, το δηµιουργό τους, τις µετακινήσεις τους από χέρι σε χέρι, στον χώρο και 
τον χρόνο και τα πλαίσια παρελθοντικά και µελλοντικά στα οποία αποκτούν το νόηµά τους.   
9 Ο Μ. Halbwachs στο έργο του La Memoire Collective (Η Συλλογική Μνήµη), ([1950] 1992) 
αναφέρεται στον τρόπο που  τα άτοµα θυµούνται, όχι όµως ως µεµονωµένα άτοµα, αλλά ως 
µέλη µιας κοινωνικής οµάδας. Ο συγγραφέας δείχνει έτσι πως η κοινωνική ή πολιτισµική 
µνήµη δεν είναι δεδοµένη, δεν είναι µια ανάµνηση, µια ανάκληση του παρελθόντος, αλλά 
αντίθετα, είναι κοινωνικά κατασκευασµένη, γιατί κάθε µνήµη του παρελθόντος είναι µια 
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Αν, λοιπόν, η σχέση µας µε τους τόπους και τα τοπία είναι, αφενός, υποκειµενική και, 

αφετέρου, πολιτισµικά προσδιορισµένη, τότε έχουµε ως αποτέλεσµα την παράγωγη 

πολλών, διαφορετικών και συχνά αντικρουόµενων τρόπων µε τους οποίους 

διαφορετικοί άνθρωποι και ο µάδες, αλληλεπιδρούν µε τον τόπο και τα τοπία και, 

ταυτόχρονα, τα κατανοούν και τα νοηµατοδοτούν· µε άλλα λόγια, διαφορετικές 

αντιλήψεις και ερµηνείες, οι οποίες µε τη σειρά τους µεταφράζονται και εκφράζονται 

σε «πρακτικές του τόπου», στους τρόπους δηλαδή µε τους οποίους οι  άνθρωποι 

δρουν στο χώρο. Οι διαφορετικές ερµηνείες, τα νοήµατα και οι πρακτικές για το χώρο 

οδηγούν αναπόφευκτα σε ιεράρχησή τους, µεταξύ «σωστών» και «λάθος» ή 

αποδεκτών και µη αποδεκτών, τελικά, ηγεµονικών και υπάλληλων (Καυτανζόγλου 

2001:36). Αναπόφευκτα επίσης, η ηγεµονική επιβολή συγκεκριµένων νοηµάτων και 

πρακτικών του τόπου οδηγεί και στην αµφισβήτηση τους από υπάλληλες οµάδες και 

άτοµα. Οπότε, αυτή η κατανόηση των διαδικασιών νοηµατοδότησης του τόπου και 

τελικά ιεράρχησης των «πρακτικών του τόπου», αναφέρεται στους τρόπους µε τους 

οποίους συγκεκριµένοι χώροι στην πόλη µετατρέπονται σε «αµφισβητούµενους 

χώρους» και έτσι γίνονται πεδία διαπραγµάτευσης µεταξύ κυρίαρχων και υπάλληλων 

οµάδων.  

Ο όρος «αµφισβητούµενοι χώροι» (Bender & Winer  2001, Low & Lawrence-Zúňiga 

2003a:18-23, Γιαννακόπουλος & Γιαννιτσιώτης 2010) αναφέρεται σε 

συγκεκριµένους χώρους και εκφράζει την αµφισβήτηση και διεκδίκηση των 

νοηµάτων και των πρακτικών του τόπου από υπάλληλες ο µάδες, µε διαφορετικές 

αντιλήψεις από αυτές που εκφράζουν οι κυρίαρχες οµάδες· µια διεκδίκηση, δηλαδή, 

του ίδιου του χώρου. Με άλλα λόγια, εκφράζει τη διαπίστωση πως τα άτοµα και οι 

οµάδες διαπραγµατεύονται τη σχέση τους µε τους τόπους που καταλαµβάνουν µέσω 

της απόδοσης νοήµατος σε αυτούς που στηρίζεται στην αµφίδροµη σχέση µεταξύ 

αφηγηµάτων και δράσης (Low & Lawrence- Zúňiga 2003a:14). Μια σχέση υπεύθυνη 

τόσο για την κοινωνική κατασκευή των τόπων όσο και για τη συγκρότηση 

προσωπικών και συλλογικών ταυτοτήτων10. Οι αµφισβητούµενοι χώροι είναι δηλαδή 

                                                                                                                                       
ανακατασκευή του σε σχέση µε το παρόν και την κοινωνία, «µια ανακατασκευή του 
παρελθόντος υπό το φως του παρόντος» (Halbwachs 1992: 29). 
10 Η σχέση µεταξύ ταυτότητας και τόπου έχει συζητηθεί στην ανθρωπολογία και η αντίληψη 
που θέλει τον πολιτισµό και τις πολιτισµικές και εθνικές ταυτότητες «ριζωµένες» σε 
συγκεκριµένους χώρους ή  οριοθετηµένες σε συγκεκριµένα εδάφη, καθορισµένα δηλαδή 
αποτελέσµατα του χώρου, όπως και η  παλαιότερη προσκόλληση της εθνογραφίας στην 
χωρική σταθερότητα και τη χρονική συνέχεια, έχουν αµφισβητηθεί σε µια προσπάθεια 
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χώροι στους οποίους αµφισβητούνται τα κυρίαρχα νοήµατα για αυτούς, τα οποία µε 

τη σειρά τους προσδιορίζουν τις σηµασίες τους και καθορίζουν τις αποδεκτές 

συµπεριφορές σε αυτούς. Ενώ οι  κυρίαρχες οµάδες υποδεικνύουν ή και επιβάλλουν 

τα αποδεκτά νοήµατα τόσο γενικά για το δηµόσιο χώρο, όσο και ειδικότερα για 

συγκεκριµένους χώρους στην πόλη, οι  υπάλληλες ο µάδες διεκδικούν, µέσω της 

πρακτικής τους και της καθηµερινής βιωµένης σχέσης που αναπτύσσουν µε 

συγκεκριµένους χώρους, τα δικά τους νοήµατα για τους ίδιους χώρους, τα οποία 

συχνά έρχονται σε αντίθεση ή και σε σύγκρουση µε τα κυρίαρχα. 

Όταν, λοιπόν, το καλοκαίρι του 2009 φτάνω στην Παλιά Λευκωσία για την επιτόπια 

έρευνα, η δραστηριότητα στην πλατεία έχει ήδη µπει στην περίοδο κορύφωσης. 

Δηλαδή, η πλατεία είναι ήδη ένας χώρος στον οποίο καθηµερινά  συγκεντρώνεται 

αρκετός κόσµος για να περάσει το χρόνο του, να κοινωνικοποιηθεί, να 

δραστηριοποιηθεί και να διασκεδάσει. Η πλατεία µαζεύει πια το δικό της κόσµο και, 

ενώ πολλοί από αυτούς πηγαινοέρχονται και στα Καλά Καθούµενα, είτε για να 

πάρουν κάτι να πιουν, είτε για να χρησιµοποιήσουν την τουαλέτα, πολλοί άλλοι 

κάθονται αποκλειστικά στην πλατεία πίνοντας µπύρες και άλλα ποτά που αγοράζουν 

από τα περίπτερα της περιοχής. Η πλατεία λειτουργεί, δηλαδή, ως στέκι, ως ένας 

χώρος στον οποίο τα άτοµα που συχνάζουν δεν χρειάζεται να συνεννοηθούν µε τους 

φίλους τους, να µιλήσουν στο τηλέφωνο ή στο ίντερνετ για να κανονίσουν να 

βρεθούν εκεί κάποια συγκεκριµένη ώρα, αλλά απλά «κατεβαίνουν κάτω» (όπως 

συχνά λένε) και εκεί βρίσκουν κόσµο να κάτσουν, να τα πουν και να περάσουν το 

απόγευµα ή το βράδυ τους.  

Οι νεαροί και νεαρές που µαζεύονται στην πλατεία την εποχή της έρευνάς µου ήταν 

κυρίως από δεκαέξι-δεκαεφτά χρονών µέχρι εικοσιτρία-εικοσιτέσσερα, αν και 

υπήρχαν και κάποιοι/ες που µπορεί να ήταν γύρω στα τριάντα ή και παραπάνω. Οι 

ανήλικοι ήταν κυρίως ε/Κύπριοι µαθητές, αλλά υπήρχαν και κάποιοι «µισοί-µισοί» 

(όπως αποκαλούν στην Κύπρο αυτούς που έχουν διπλές υπηκοότητες) µε άλλες 

κυρίως –αλλά όχι αποκλειστικά– ευρωπαϊκές εθνικότητες. Πολλοί και π ολλές 

φοιτούσαν σε ιδιωτικά σχολεία, όχι ό µως όλοι, γιατί κάποιοι ήταν µαθητές των 

σχολείων της Παλιάς Πόλης και παιδιά των διαφόρων ε/Κύπριων που 
                                                                                                                                       
απεµπλοκής τους από  την έννοια του χώρου (βλ. Παπαταξιάρχης 2006α:18-21, 
Καυταντζόγλου 2001:39-42). Πρόσφατες προσεγγίσεις θ εωρούν τον πολιτισµό και την 
ταυτότητα ρευστά προϊόντα όχι µόνο του τόπου, αλλά και άλλων πλαισίων (Gupta & 
Ferguson 1997, Appadurai 1996β, Marcus 1998). 
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εγκαταστάθηκαν στην περιοχή τις δεκαετίες του 1980 και 1990. Μεγαλώνοντας εντός 

των τειχών της πόλης αυτά τα παιδιά έκαναν κάποιους φίλους µη-Κύπριους από τους 

µαθητές των σχολείων της Παλιάς Πόλης, που δέχτηκαν τα παιδιά των πρώτων 

οικογενειών µεταναστών. Έτσι, στον κόσµο της πλατείας βρίσκονταν και κάποια 

παιδιά µε καταγωγή από χώρες της Μέσης Ανατολής, όπως το Λίβανο ή τη Συρία, 

χώρες που και οι δύο είναι πολύ κοντινές στο νησί και από τις οποίες η Κύπρος έχει 

δεχθεί αρκετούς πολιτικούς πρόσφυγες και µετανάστες στο παρελθόν. Οπότε, αν και 

σε γενικές γραµµές θα µπορούσαµε να πούµε ότι οι  δρώντες στην πλατεία 

προέρχονται από µεσαίες και υψηλές οικονοµικές τάξεις, η παρουσία ατόµων από 

χαµηλότερες τάξεις είναι, θα λέγαµε, αισθητή. 

Οι µεγαλύτεροι και µεγαλύτερες ήταν τα παιδιά που είτε δεν είχαν φύγει από την 

Κύπρο, για να σπουδάσουν στο εξωτερικό (κυρίως στην Ελλάδα και στην Αγγλία) 

και σπούδαζαν στο πανεπιστήµιο Κύπρου ή σε άλλα ιδιωτικά πανεπιστήµια, είτε 

είχαν γυρίσει µετά τις σπουδές τους και δούλευαν, ή έψαχναν να δουλέψουν, στην 

Κύπρο. Πολλοί και πολλές σπούδαζαν, ή είχαν σπουδάσει, στις κοινωνικές επιστήµες 

ή τη δηµοσιογραφία, αλλά υπήρχαν και αρκετοί που ασχολούνταν µε τη µουσική, τις 

τέχνες ή τις εφαρµοσµένες τέχνες (π.χ. γραφιστική), το θέατρο, αλλά και τους 

υπολογιστές. Όσοι/ες δούλευαν έκαναν κυρίως δουλειές που δεν είχαν σχέση µε αυτό 

που είχαν σπουδάσει, όµως προσπαθούσαν να κινηθούν προς την κατεύθυνση των 

σπουδών τους και τοµείς που απορροφούσαν κάποιον αριθµό από αυτούς/ες ήταν η 

εργασία στις ξένες NGO (ΜΚΟ), αλλά και η διοργάνωση επίσηµων πολιτιστικών 

εκδηλώσεων. Είναι χαρακτηριστικό ότι ήταν σπάνιο να συναντήσει κανείς άτοµα που 

σπούδαζαν, ή είχαν σπουδάσει, στις θετικές επιστήµες, στα οικονοµικά ή τα 

χρηµατοοικονοµικά, όλοι τοµείς που δεν έχαιραν ιδιαίτερης εκτίµησης.  

Κάποιες από αυτούς γνωρίζονταν ήδη από όταν ήταν µαθητές, αλλά πολλοί είχαν 

γνωριστεί εκεί στην πλατεία σχηµατίζοντας και νέες παρέες που βρισκόντουσαν 

µεταξύ τους και σε δραστηριότητες εκτός της πλατείας. Οπότε, παρότι η πλατεία ήταν 

ένα στέκι, δεν ήταν όλοι και όλες που σύχναζαν εκεί µια παρέα. Αντίθετα, υπήρχαν 

διάφορες παρέες ατόµων που µαζεύονταν εκεί, οι οποίες διαφοροποιούνταν ηλικιακά, 

αλλά και ανάλογα µε τα χόµπι ή τις άλλες ασχολίες των µελών τους. Για παράδειγµα, 

κάποιες παρέες είχαν ως κοινό την ασχολία µε τα ζογκλερικά παιχνίδια ή κάποιες 

άλλες είχαν ως κοινό τη µουσική (hip-hop ή punk) ή το γκραφίτι. Βέβαια, παρά τις 

διαφοροποιήσεις ανάµεσα στις παρέες και τα άτοµα, οι  περισσότερες γνωρίζονταν 
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µεταξύ τους και ένιωθαν κοντά ο  ένας στον άλλο τόσο λόγω του χρόνου που 

περνούσαν µαζί στην πλατεία, όσο και λόγω της συµµετοχής τους στις διάφορες 

πολιτιστικές, πολιτικο-κοινωνικές και κινηµατικές εκδηλώσεις που διοργανώνονταν 

εκεί ή σε άλλα µέρη της Παλιάς Λευκωσίας. Η πλατεία ήταν ο  φυσικός, αλλά και ο 

κοινωνικός χώρος που έφερνε αυτόν τον κόσµο κοντά και σε µεγάλο βαθµό θα 

λέγαµε ότι σχηµάτιζε τις παρέες που συνάντησα εκεί κατά τη διάρκεια της επιτόπιας 

έρευνας. 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

7.2.	  Ρυθμοί	  της	  από	  τα	  κάτω	  δραστηριότητας	  στην	  πλατεία	  

Η πλατεία Φανερωµένης είναι ένας δηµόσιος χώρος της πόλης, τον οποίο 

χρησιµοποιούν, πέρα από τα άτοµα και τις οµάδες που συχνάζουν εκεί, και πολλοί 

άλλοι κάτοικοι, εργαζόµενοι ή επισκέπτες της Παλιάς Λευκωσία. Ανάλογα, λοιπόν, 

µε την ώρα της ηµέρας, τη µέρα της εβδοµάδας ή την εποχή του χρόνου, 

Εικόνα 2: Λεπτοµέρεια χάρτη της Παλιάς Λευκωσίας όπου φαίνεται η περιοχή 
Φανερωµένης. Στο χάρτη έχουµε σηµειώσει τα ακόλουθα: 
- τις οδούς Λήδρας και Ονασαγόρου - το δίκτυο πεζοδρόµων (κίτρινα βέλη)  
- τα κτίρια του συγκροτήµατος της εκκλησίας της Φανερωµένης (µπλε βέλη)  
- τα Καλά Καθούµενα, το Double Six και την Apotheke (κόκκινα βέλη)  
- την Πράσινη Γραµµή  και τα φυλάκια της Εθνικής Φρουράς (πράσινα βέλη)  
- τον κύριο χώρο της πλατείας Φανερωµένης - πλατεία του Μανώλη (πορτοκαλί βέλος) 
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διαφορετικές οµάδες και άτοµα χρησιµοποιούν την πλατεία και έρχονται, σε λιγότερη 

ή περισσότερη, επαφή µε τους νεαρούς και νεαρές που συχνάζουν εκεί και 

συµµετέχουν στις διαδικασίες και εκδηλώσεις. Επιπλέον, καθώς εναλλάσσονται οι 

οµάδες της πλατείας, ανάλογα τις αλλαγές στις ώρες της ηµέρας, τις µέρες της 

εβδοµάδας και τις εποχές του έτους, αλλάζει σηµασίες και νοήµατα και η ίδια η 

πλατεία, αφού οποιοσδήποτε χώρος –και πόσο µάλλον αν είναι ένας δηµόσιος– «δεν 

είναι ποτέ κλειστός και προκαθορισµένος, αλλά σε διαρκή διαδικασία γίγνεσθαι µε 

συνέπεια να αποτελεί τη σφαίρα της ενδεχοµενικότητας και της πολλαπλότητας» 

(Massey 1999, 2005 στο Γιαννακόπουλος & Γιαννιτσιώτης 2010:15).  

Ένας τρόπος για να περιγράψουµε τις σχέσεις που αναπτύσσονται µεταξύ των 

ατόµων και οµάδων που συχνάζουν στην πλατεία και των διαφορετικών οµάδων που 

σχετίζονται µε το δηµόσιο χώρο της πλατείας, και άρα εµπλέκονται στη διαδικασία 

διαµόρφωσής του, είναι να αναφερθούµε στους ρυθµούς της δραστηριότητας που 

µελετάµε, όπως αυτοί παρουσιάζονταν κατά την περίοδο της έρευνας (2009-2011). 

Μέσα από την καθηµερινή επιτέλεση της δραστηριότητας τους, αυτοί και αυτές που 

συχνάζουν στην πλατεία οικειοποιούνται το δηµόσιο χώρο, τον κατοικούν και, έτσι, 

καταφέρνουν να αποτελεί η πλατεία ένα αναπόσπαστο µέρος της δικής τους 

καθηµερινότητας. Καθ’ αυτόν τον τρόπο, εισάγουν του δικούς τους χρόνους χρήσης 

της πλατείας, δηλαδή τους δικούς τους ρυθµούς. 

Για τον Henri Lefebvre (2004) ο ρυθµός είναι κάτι αδιαχώριστο από την κατανόηση 

του χρόνου και συγκεκριµένα της επαναληπτικότητας⋅ δηλαδή, θεωρεί πως για να 

υπάρχει ρυθµός πρέπει να υπάρχει κάποιου είδους επανάληψη στο χρόνο, αλλά και το 

χώρο, και έτσι ο ρυθµός είναι κάτι που συναντάται στις λειτουργίες των πόλεών µας, 

στην αστική ζωή και στην κίνηση διαµέσου του χώρου (Elden 2004:viii). Επιπλέον, 

για τον Lefebvre «όλοι οι  ρυθµοί συνεπάγονται τη σχέση ενός χρόνου µε ένα χώρο, 

ένας εντοπισµένος χρόνος ή ένας χρονικοποιηµένος χώρος (Lefebvre 2004:89). 

Οπότε, ο ρυθµός είναι µια έννοια που καταφέρνει να συνδέσει «το χρόνο, το χώρο και 

τις ενέργειες που ξεδιπλώνονται εδώ κι εκεί» (Lefebvre 2004:18), δηλαδή συνδέει το 

χρόνο και το χώρο µε τις ενέργειες που αποτελούν την καθηµερινή ανθρώπινη 

δραστηριότητα. Γι’ αυτό και ο  Stuart Elden γράφει στην εισαγωγή του βιβλίου 

Ρυθµανάλυση (2004) πως η δουλειά του Lefebvre για τους ρυθµούς και την 

επαναληπτικότητα είναι χρήσιµη, γιατί συµβάλλει στην κατανόηση του διπλού 

νοήµατος της έννοιας του καθηµερινού, που σηµαίνει τόσο το καθηµερινό, δηλαδή το 
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συνηθισµένο, όσο και το επαναλαµβανόµενο, δηλαδή αυτό που συµβαίνει κάθε µέρα 

(Elden 2004: ix). Πέρα όµως από αυτό, η επαναληπτικότητα για τον Lefebvre είναι 

σηµαντική όταν αναγνωρίσουµε πως δεν υπάρχει απόλυτα ίδια επανάληψη επ’ 

αόριστον, γιατί τότε αναδεικνύεται η σχέση µεταξύ της επαναληπτικότητας και της 

διαφοράς. Όπως γράφει ο ίδιος «όταν αφορά στο καθηµερινό, τελετές, τελετουργίες, 

γιορτές, κανόνες και νόµους, υπάρχει πάντα κάτι νέο και απρόβλεπτο που εισάγεται 

στο επαναληπτικό: η διαφορά» (Lefebvre 2004:6). Με αυτή την έννοια ο ρυθµός δεν 

είναι αποτελεί τη µηχανική και πανοµοιότυπη αναπαραγωγή «του ίδιου», αλλά το 

υποβάλλει στην ετερότητα, ή ακόµα και στη µεταβολή, δηλαδή στη διαφορά (ο.π.:79). 

Έχοντας υπ όψιν τα παραπάνω, θα περιγράψουµε τους ρυθµούς της δραστηριότητας 

στην πλατεία και θα αναφερθούµε σε συγκεκριµένες περιπτώσεις εκδηλώσεων και 

περιστατικών από την περίοδο της έρευνας, αναδεικνύοντας το γεγονός ότι ο ρυθµός 

της δραστηριότητας των νεαρών που συχνάζουν στην πλατεία βρίσκεται σε στενή 

σχέση, και συχνά έρχεται σε αντιδιαστολή, µε τους καθιερωµένους ρυθµούς της 

Παλιάς Πόλης. Ο Lefebvre διαχωρίζει δύο είδη ρυθµών, τα οποία ονοµάζει «ρυθµούς 

του εαυτού» και «ρυθµούς του άλλου» (ο.π.:95). Με τον όρο  «ρυθµούς του άλλου» 

περιγράφει τις δραστηριότητες αυτές που στρέφονται προς τα έξω, προς το δηµόσιο 

και γι' αυτό είναι πιο επίσηµες, πιο συγκρατηµένες. Με τον όρο  «ρυθµούς του 

εαυτού» περιγράφει εκείνες τις δραστηριότητες που οργανώνουν το χρόνο που 

στρέφεται προς την ιδιωτική ζωή και, έτσι, είναι πιο ήρεµες και πιο οικείες (ο.π.). Με 

αυτόν τον τρόπο, επιχειρεί να περιγράψει µε όρους ρυθµών το διαχωρισµό µεταξύ 

ιδιωτικού και δηµόσιου, χωρίς όµως να ξεχνάει πως υπάρχουν περιπτώσεις χώρων 

και χρόνων που τα όρια µεταξύ των δύο γίνονται θολά και προσπελάσιµα. Ο 

συγγραφέας υποστηρίζει πως τα παραπάνω είναι ιδιαίτερα σχετικά µε τις 

Μεσογειακές πόλεις, γιατί σε αυτές «ο αστικός, που είναι σαν να λέµε ο  δηµόσιος, 

χώρος γίνεται το πεδίο µιας εκτενούς σκηνοθέτησης», όπου εµφανίζονται και 

ξεδιπλώνονται µαζί µε τους ρυθµούς τους όλες αυτές οι σχέσεις, µεταξύ ιδιωτικού και 

δηµόσιου ή µεταξύ διαφορετικών ατόµων και οµάδων⋅ ο δηµόσιος χώρος είναι «ένα 

πεδίο όπου τελετές, κώδικες και σχέσεις αποκτούν ορατότητα και επιτελούνται» (ο.π.: 

96).  

Η πολιτική εξουσία όµως επιχειρεί να κυριαρχήσει στο δηµόσιο χώρο και αυτή είναι 

η σηµαντικότητα των µνηµείων, των εκκλησιών, των δηµόσιων κτιρίων και των 

πλατειών, δηλαδή έχουν πολιτικές σηµασίες και στόχους. Ωστόσο, οι  πολίτες –τα 
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άτοµα και οι  ο µάδες– εκτρέπουν αυτούς τους χώρους και τα µνηµεία από τα 

κυρίαρχα νοήµατα καθώς οικειοποιούνται το χώρο δίνοντάς του νέα πολιτικά ή µη-

πολιτικά νοήµατα. Σε αυτόν τον αγώνα για οικειοποίηση του χώρου ο Lefebvre λέει 

πως οι  ρυθµοί παίζουν αρκετά σηµαντικό ρόλο, αφού µέσω αυτών ο  κοινωνικός 

χρόνος επιχειρεί και συχνά καταφέρνει να αποτραβηχτεί από τον γραµµικό, 

οµορρυθµικό και µετρήσιµο χρόνο της εξουσίας και του κράτους (ο.π.). Σε αυτό το 

σηµείο θα πρέπει να πούµε, όµως, ότι η ανάλυση του Lefebvre για τις Μεσογειακές 

πόλεις φαίνεται να ανήκει σε µια παλαιότερη προσέγγιση της «µεσογειακότητας», η 

οποία τις αντιλαµβάνεται ως εγγενώς διαφορετικές από άλλες πόλεις, κυρίως λόγω 

της συνύπαρξης σε αυτές διαφορετικών θρησκευτικών και πολιτισµικών οµάδων ως 

αποτέλεσµα του εµπορίου και της εναλλαγής κατακτητών. Ωστόσο, αν και εµείς δεν 

θα θέλαµε να υποστηρίξουµε µια τέτοια προσέγγιση, πιστεύουµε πως η ανάλυση του 

Lefebvre µπορεί να φανεί ιδιαίτερα χρήσιµη γιατί µας δίνει ένα πλαίσιο κατανόησης 

των ρυθµών της καθηµερινότητας που, τελικά, θα µπορούσαµε να πούµε ότι µπορεί 

να εφαρµοστεί γενικά στον αστικό δηµόσιο χώρο.  

7.2.1.	  Ρυθμοί:	  ώρες	  της	  ημέρας,	  μέρες	  της	  εβδομάδας	  και	  εποχές	  του	  έτους	  

Στο καθηµερινό επίπεδο η χρήση του χώρου και η δραστηριοποίηση στην πλατεία 

αλλάζουν, καθώς αλλάζουν και οι  ο µάδες και τα άτοµα που τη χρησιµοποιούν το 

πρωί, το µεσηµέρι, το απόγευµα και το βράδυ. Το πρωί και το µεσηµέρι η πλατεία 

παρουσιάζει γενικά µια ηρεµία, αφού αυτοί που κάθονται στα παγκάκια είναι 

συνήθως κάποιοι από τους εργαζόµενους ή ιδιοκτήτες των λίγων καταστηµάτων της 

πλατείας και κάποιοι περαστικοί. Η λίγη κίνηση που υπάρχει οφείλεται κυρίως σε 

αυτούς που περνούν προς διάφορες δουλειές µε τα πόδια ή και µε µηχανάκια, παρά το 

γεγονός ότι οι δρόµοι είναι πεζοδροµηµένοι. Τα πρωινά και τα µεσηµέρια αντίστοιχη 

ηρεµία επικρατεί και στα Καλά Καθούµενα. Σύµφωνα µε διάφορους συνοµιλητές µου, 

τα πρωινά και τα µεσηµέρια είναι η καλύτερη ώρα για να πάει κανείς στο καφενείο 

επειδή έχει λιγότερο κόσµο, αλλά και επειδή οι περισσότεροι είναι γνωστοί και φίλοι 

και, έτσι, υπάρχει περισσότερη επικοινωνία και καλύτερο κλίµα, που θυµίζει την πιο 

ζεστή και φιλική ατµόσφαιρα που είχε τα πρώτα χρόνια που άνοιξε.  

Καθώς περνάει η ώρα και φτάνουµε προς το απόγευµα και το βράδυ, το καφενείο 

αρχίζει να γεµίζει και τα εµπορικά καταστήµατα της πλατείας και της περιοχής σιγά 

σιγά κλείνουν. Η κίνηση στην πλατεία και τους γύρω δρόµους αλλάζει, καθώς 

αλλάζουν οι  οµάδες που κινούνται εκεί, και η πλατεία χάνει την ηρεµία της, καθώς 
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αυξάνεται ο  κόσµος που τη χρησιµοποιεί. Οι εργαζόµενοι και οι  πελάτες των 

εµπορικών καταστηµάτων αντικαθίστανται από τους πελάτες των µαγαζιών 

διασκέδασης, όπως το καφενείο ή τα µεζεδοπωλεία και µπαρ της περιοχής, αλλά και 

από αυτούς που συχνάζουν στην πλατεία, οι  οποίοι κινούνται πεζοί ή µε ποδήλατα 

στην πλατεία και τους γύρω πεζοδρόµους. Από το απόγευµα και µετά αρχίζουν να 

εµφανίζονται οι  πρώτες παρέες των ατόµων που συχνάζουν στην πλατεία. Αρχικά 

διαµορφώνονται ένας δύο πυρήνες, που ξεχωρίζουν από το ντύσιµο και συχνά και τα 

µαλλιά, αλλά και από τις θέσεις που καταλαµβάνουν στην πλατεία, και στη συνέχεια 

ο αριθµός ενδέχεται να αυξηθεί ανάλογα µε την ηµέρα. Συνήθως οι παρέες αυτές που 

συγκροτούν τον κόσµο της πλατείας κάθονται, συζητάνε, σχολιάζουν την 

επικαιρότητα και οργανώνουν κάποια εκδήλωση ή συνέλευση και παράλληλα πίνουν 

καφέ και αλκοόλ και συχνά τρώνε και κάτι «στο χέρι».  

Το πιο συνηθισµένο είδος αλκοόλ που καταναλώνεται στην πλατεία είναι οι µπύρες, 

αλλά ενώ σε προηγούµενες γενιές στην Κύπρο οι  δύο κύριες µάρκες µπύρας είχαν 

πολιτικές συνδηλώσεις 11 , αυτό δεν φαίνεται να απασχολεί πια τα άτοµα που 

συχνάζουν στην πλατεία, τα οποία επιλέγουν την µπύρα που θα πιουν περισσότερο 

βάσει της γεύσης και της τιµής παρά λόγω άλλων παραγόντων. Έτσι, στην πλατεία 

υπάρχουν τόσο οι δύο πιο διαδεδοµένες µάρκες της Κύπρου σε αλουµινένια κουτάκια 

και γυάλινα µπουκάλια, όσο και άλλες πιο φτηνές εισαγόµενες µάρκες σε µεγάλα 

πλαστικά µπουκάλια. Τα άλλα είδη αλκοόλ που καταναλώνονται στην πλατεία είναι η 

εισαγόµενη και αρκετά φτηνή Ρετσίνα, η σχετικά φτηνή τοπική «ζιβανία»12, αλλά και 

άλλα συνηθισµένα ποτά όπως η Βότκα ή το Ουίσκι. Τα διάφορα ποτά αγοράζονται 

από καταστήµατα που έχουν χαµηλές τιµές, όπως κάβες και τα διάφορα περίπτερα 

της περιοχής. Ο κόσµος της πλατείας γνωρίζει τα σηµεία µε τις καλύτερες τιµές στην 

περιοχή και όταν φεύγει κάποιος από την πλατεία για να φέρει µπύρες ρωτάει και 

τους υπόλοιπους της παρέας και συνήθως επιστρέφει µε αρκετά κουτάκια ή 

                                                
11 Κατά τη διάρκεια των δεκαετιών 1970, 1980 οι δύο µάρκες µπύρας που κυκλοφορούν 
περισσότερο στην νότια Κύπρο, η  τοπική KEO και η  εισαγόµενη Garlsberg είχαν 
συγκεκριµένες πολιτικές συνδηλώσεις, µιας και οι αριστεροί δεν ήθελαν να πίνουν την 
εισαγόµενη που έφερνε ο επιχειρηµατίας Φωτιάδης, που θεωρείτο εκπρόσωπος του 
καπιταλισµού και έτσι έπιναν την τοπική ΚΕΟ, ακόµα και αν αυτή η εταιρία ανήκε (και 
ανήκει ακόµα σε µεγάλο ποσοστό µετοχών) στην εκκλησία της Κύπρου. Αντίστοιχη πολιτική 
διαφοροποίηση υπήρχε παλαιότερα και στην µάρκα του «κυπριακού καφέ» που προτιµούσαν 
οι αριστεροί και οι δεξιοί ε/Κύπριοι. 
12 Η Ζιβανία ή Ζιβάνα, είναι το τοπικό αλκοολούχο ποτό, το οποίο είναι η Κυπριακή εκδοχή 
της Ρακής ή του Τσίπουρου (χωρίς γλυκάνισο).  
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µπουκάλια. Αν και τις περισσότερες φορές αυτός που θα φέρει τις µπύρες παίρνει από 

τον καθένα που του ζήτησε τα απαραίτητα «ψιλά» για την αγορά τους, συχνά 

παρατηρείται και το κέρασµα, το οποίο ό µως συνήθως είναι προσωπικό, δηλαδή 

αφορά τις σχέσεις µεταξύ δύο ατόµων. Γενικότερα το κέρασµα υπάρχει σαν πρακτική 

στην πλατεία και αφορά συνήθως τις περιπτώσεις των ατόµων αυτών που τυχαίνει να 

µην έχουν µαζί τους χρήµατα ή να τα έχουν «πιει» όλα. Όµως εκτός από το κέρασµα, 

µία ακόµα πρακτική που παρατηρείται έντονα στην πλατεία είναι και το µοίρασµα 

των ποτών µεταξύ δύο ή περισσότερων ατόµων. Δηλαδή, συχνά κάποιος προσφέρει 

σε άλλους να πιουν από το ποτό του, είτε αυτό είναι µπύρα, είτε είναι άλλα ποτά, και 

ιδιαίτερα αν είναι η σχετικά φτηνή εµφιαλωµένη «ζιβανία» (ένα ποτό που όπως και η 

ελληνική ή τούρκικη «ρακή» πίνεται κατεξοχήν µε παρέα), για την οποία 

χρησιµοποιείται µάλιστα ως «σφηνοπότηρο» το καπάκι από το µπουκάλι που 

κυκλοφορεί στο εµπόριο. 

 

Αντίστοιχα, οι επιλογές για «take away»13 φαγητό, που κάνουν αυτοί που συχνάζουν 

στην πλατεία, περιλαµβάνουν κυρίως φτηνά είδη, όπως κυπριακά ή ελληνικά 

σουβλάκια, αρµένικα «λαχµατζιού» και «χαλουµόπιττες», που αγοράζονται από τα 

καταστήµατα της περιοχής. Όµως, αποκλείονται και αποδοκιµάζονται έντονα οι 

µεγάλες αλυσίδες «fast food» όπως τα Mc Donald’s. Έτσι, ο  κόσµος της πλατείας 

φαίνεται να εκφράζει τις σύγχρονες πολιτικές και αντι-καπιταλιστικές του θέσεις 

µέσα από τις καταναλωτικές επιλογές στο φαγητό περισσότερο από τις επιλογές στο 

ποτό, όπου οι  καπιταλιστικές ταυτότητες των διαφόρων «brands» (µάρκες) δεν 

δείχνουν να επηρεάζουν ιδιαίτερα την κατανάλωσή τους. Αυτό βέβαια θα 
                                                
13 Take away, είναι ο πιο συχνός όρος που χρησιµοποιείται από τους ε/Κύπριους για να 
αναφερθούν στο φαγητό «σε πακέτο». 

Εικόνα 3: Η 
πλατεία, µε το 
συνηθισµένο κόσµο 
που είχε κατά την 
περίοδο της έρευνας, 
νωρίς το βράδυ µιας 
καθηµερινής (21.00). 
Φωτογραφία του 
συγγραφέα. Μάιος, 
2010. 
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µπορούσαµε να το εξηγήσουµε επίσης και από το γεγονός ότι στα αλκοολούχα ποτά 

δεν υπάρχουν εταιρίες που είναι διεθνή σύµβολα του καπιταλισµού και της 

«πολιτισµικής ο µογενοποίησης», στο βαθµό π ου είναι τα Mc Donald’s ή τα KFC, 

γιατί το αντίστοιχο σύµβολο στα ποτά, που είναι η Coca Cola, δεν ήταν τελείως 

αποδεκτό στην πλατεία επίσης. 

Στην εµφάνιση των «φρικιών» της πλατείας περιλαµβάνονται σκισµένα παντελόνια, 

µπλούζες συνήθως σκουρόχρωµες, σκουλαρίκια και κάποια τατουάζ, τσάντες µε 

κονκάρδες που έχουν πολιτικά µηνύµατα ή/και µουσικά συγκροτήµατα, χειροποίητα 

βραχιόλια και κολιέ µε χάντρες, µαλλιά µακριά ή «ράστα»14, περίεργα κουρέµατα ή 

«µοϊκάνες»15, µούσια στα αγόρια και διαφόρων ειδών κοτσίδια και προεκτάσεις 

(extensions) στα κορίτσια16. Αυτά είναι διάφορα από τα εµφανισιακά χαρακτηριστικά 

που έχουν πολλά από αυτά τα άτοµα που, όπως αναφέραµε παραπάνω, ο  Σάκης 

αποκαλεί «φρικιά», και είναι αποτέλεσµα µιας ανάµειξης διαφόρων στιλιστικών 

χαρακτηριστικών που προέρχονται από διαφορετικούς αστικούς, νεανικούς και 

ανατρεπτικούς πολιτισµούς. Οι κυριότεροι τέτοιοι πολιτισµοί που επηρεάζουν 

στιλιστικά τον κόσµο της πλατείας θα λέγαµε πως είναι αυτός των «χίππις» (ή «νέο- 

χίππις»), που είναι εν µέρει αποτέλεσµα της επιρροής που είχε στους νεαρούς ο 

περιφερόµενος θίασος «Cyclown Circus» (βλ. 1ο Μέρος) και οι  νεανικοί πολιτισµοί 

του χιπ-χοπ και του πανκ.  

                                                
14  Ράστα αποκαλείται ο τρόπος πλεξίµατος των µαλλιών που έχει ως αποτέλεσµα τη 
διαµόρφωση ιδιαίτερα µπλεγµένων «κοτσιδιών». Τα ράστα µαλλιά συνδέονται µε τη µουσική 
Ρέγκε (Reggae) την κατανάλωση µαριχουάνας και κάνναβης που είναι κεντρική στη 
θρησκεία των «Ρασταφάρι» της κεντρικής Αµερικής. Μέσω του κινήµατος της µουσικής 
Ρέγκε τα ράστα µαλλιά έγιναν «µόδα» στη σύγχρονη εποχή, η οποία στο δυτικό κόσµο 
συνδέεται και µε την αναβίωση του κινήµατος των «χίππις» (νέο-χίππις).  
15 Μοϊκάνα λέγεται ο ιδιαίτερος τρόπος κουρέµατος και φτιαξίµατος των µαλλιών που 
αναφέρεται στο ξύρισµα των πλαϊνών του κεφαλιού που  αφήνει µια λωρίδα πιο µαλλιών 
κατά µήκος του κέντρου του κεφαλιού η  οποία σηκώνεται ψηλά. Οι «µοϊκάνα» είναι 
συνδεδεµένη µε το µουσικό-πολιτισµικό κίνηµα του Πάνκ (Punk), το οποίο ξεκίνησε από την 
Αγγλία της δεκαετίας του 1980 και εξαπλώθηκε στον υπόλοιπο (δυτικό κυρίως) κόσµο και 
παίρνει το όνοµά της από  φυλές ιθαγενών της Αµερικής που  έκαναν τα µαλλιά τους µε 
ανάλογους τρόπους.  
16 Αν και γενικά η εµφάνιση µπορεί να είναι προϊόν ελεύθερης επιλογής για τα παιδιά αυτά 
που έχουν τελειώσει το σχολείο, για αυτά που  είναι ακόµα µαθητές ή  µαθήτριες οι επιλογές 
στην εµφάνιση ιδιαίτερα στα µαλλιά και τα µούσια (για τα αγόρια) ήταν περιορισµένες µιας 
και τα σχολεία της Κύπρου (δηµόσια και ιδιωτικά) έχουν σχετικά αυστηρούς κανόνες 
εµφάνισης που απορρέουν και από το γεγονός της υποχρεωτικής σχολικής στολής. 
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Εκτός όµως από τα εµφανισιακά χαρακτηριστικά των ατόµων, αυτοί και αυτές που 

συχνάζουν στην πλατεία ξεχωρίζουν και από τη συµπεριφορά στο χώρο, δηλαδή, τον 

τρόπο που κάθονται, κινούνται και χρησιµοποιούν την πλατεία. Για παράδειγµα, 

συχνά για να περάσει κανείς από την πλατεία µέσα στο προαύλιο της εκκλησίας δεν 

πήγαινε από τα σηµεία όπου υπήρχαν είσοδοι στην περίφραξη, αλλά πηδούσε πάνω 

από αυτή. Επιπλέον, πολλά άτοµα κάθονται συχνά στο πάτωµα της πλατείας και 

πίνουν το ποτό τους ή τρώνε κάτι «στο χέρι». Τέτοια συµπεριφορά στο χώρο είναι 

ένα παράδειγµα των ακαθόριστων ορίων µεταξύ ιδιωτικού και δηµόσιου. Ενώ 

δηλαδή το να κάθεται κάποιος στο πάτωµα δείχνει µια οικειότητα µε το χώρο και 

µπορεί να θεωρηθεί ως µια αποδεκτή πρακτική στον ιδιωτικό χώρο, το να το κάνει 

στο δηµόσιο φαίνεται περίεργο στους διάφορους περαστικούς, οι οποίοι κοιτάνε τον 

κόσµο αυτό µε «µισό µάτι». Χαρακτηριστικό είναι το σχόλιο µιας οικογενειακής 

φίλης, περίπου πενήντα χρονών, όταν περνούσαµε µαζί ένα απόγευµα από την 

πλατεία και είδε κάποια παιδιά να κάθονται στο πάτωµα:  

«Άδε τους τούτους! Μα κάθουνται χαµέ;! Εν τους µάθαν τίποτε στα σπίθκια 
τους; Τζιαι τρώσιν µάλιστα, µες τις ξηµαρισσιές; Όι µάνα µου...»17 

Πέρα, ό µως, από τους νεαρούς θαµώνες της πλατείας, τις καθηµερινές η πλατεία 

φιλοξενεί από το απόγευµα και µετά και διάφορα παιδιά και εφήβους που µαζεύονται 

στον ευρύτερο ανοιχτό χώρο της πλατείας (δηλαδή στο προαύλιο της εκκλησίας και 

στο χώρο µπροστά στο Παρθεναγωγείο Φανερωµένης) για το απογευµατινό τους 

παιχνίδι και για παρέα. Δηλαδή, είναι συχνό να υπάρχουν µικρά παιδιά που παίζουν 

µε µπάλες ή ποδήλατα, αλλά και µεγαλύτεροι µαθητές και µαθήτριες που κάθονται σε 
                                                
17 «Δες τους αυτούς! Μα κάθονται χάµω;! Δεν τους µάθανε τίποτα στα σπίτια τους; Και 
µάλιστα τρώνε, µέσα στις βροµιές; Ε όχι...» 

Εικόνα 4: Η πλατεία ένα βράδυ 
καθηµερινής (22.00) του Οκτώβρη 
του 2010. Σε πρώτο πλάνο µια 
παρέα κοριτσιών που κάθεται στο 
δάπεδο της πλατείας. Την περίοδο 
αυτή πραγµατοποιούνταν εργασίες 
για τον καθαρισµό του κτιρίου, 
που ανήκει στην εκκλησία 
φανερωµένης, από συνθήµατα και 
άλλα γραψίµατα (βλ. προηγούµενη 
εικόνα) και γι’ αυτό το κτίριο είναι 
αποκλεισµένο από σκαλωσιές. 
Φωτογραφία του συγγραφέα.  
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µικρές παρέες και συζητάνε ή παίζουν µε τα κινητά τους. Συνήθως αυτά τα παιδιά και 

έφηβοι ήταν µαθητές και µαθήτριες του σχολείου της Φανερωµένης18 και η κύρια 

οµάδα αυτών ήταν τα παιδιά των «Ρωσσοπόντιων», µια από τις πρώτες οµάδες µη-

Κύπριων που κατοίκησαν την περιοχή τη δεκαετία του 1990. Τα παιδιά και οι έφηβοι 

αυτοί έχουν σχέσεις µε την πλατεία κυρίως λόγω του σχολείου, αλλά και λόγω του 

ότι ως ορθόδοξοι πηγαίνουν και στα κατηχητικά της εκκλησίας.  

 

Σε συνέντευξη που µου παραχώρησε µέλος της εκκλησιαστικής επιτροπής της 

εκκλησίας Φανερωµένης, µου ανέφερε για τους «Ρωσσοπόντιους»:  

«Στο κατηχητικό µας σχεδόν όλα τα παιδιά είναι δικά τους. Από την πρώτη 
µέρα που  ήρθαν εδώ τους δεχτήκαµε πολύ καλά, τους βοηθάµε, τους ταΐζουµε, 
τους δίνουµε ρούχα, κάνουµε εκδροµές... Μάλιστα στην αρχή κάνανε και 
κάποιες φασαρίες κα ι τους κατηγορούσαν, όµως σιγά σιγά διορθώθηκαν και 
τώρα όλα αυτά που  βλέπεις εδώ γύρω, είτε είναι άσεµνα πράγµατα στους 
τοίχους, είτε σκουπίδια, τα κάνουν δικοί µας, Κύπριοι!» 

Πέρα από αυτήν την ο µάδα των «Ρωσσοπόντιων» –µια από τις πιο ενταγµένες 

µεταναστευτικές οµάδες της πόλης– από το απόγευµα και µετά συναντούσε κανείς 

στην περιοχή και άλλους νεαρούς µετανάστες, είτε από χώρες της Ασίας είτε της 

Αφρικής, οι οποίοι κάθονταν στα σκαλιά του σχολείου σε µικρές παρέες, περνώντας 

τον ελεύθερό τους χρόνο, ή µόνοι τους, ακούγοντας µουσική από το κινητό τους. 

                                                
18 Το σχολείο της Φανερωµένης αποτελεί ένα από τα σχολεία (δηµοτικό και γυµνάσιο) µε την 
µεγαλύτερη προσέλευση παιδιών που είναι µη-Κύπριοι. Χαρακτηριστικά, την περίοδο 2009-
2011 στο δη µοτικό της Φανερωµένης υπήρχε µόνο µία ε/Κύπρια µαθήτρια, η οποία ήταν 
µάλιστα και κόρη µιας πληροφορήτριάς µου. Το σχολείο Φανερωµένης ανήκει στη «Ζώνη 
εκπαιδευτικής Προτεραιότητας» (ΖΕΠ), ένα πρόγραµµα του Υπουργείου Παιδείας της 
Κυπριακής Δηµοκρατίας, που δηµιουργήθηκε για να αντιµετωπίσει τις προκλήσεις της 
πολυπολιτισµικής εκπαίδευσης. Επίσης το σχολείο έχει γίνει θέµα του ντοκιµαντέρ της 
Λουκίας Ρικάκη, «Όνειρα σε άλλη γλώσσα», το οποίο προσεγγίζει µε ενδιαφέροντα τρόπο τον 
πολυπολιτισµικό χαρακτήρα του σχολείου. 

Εικόνα 5:  Παιδιά, διαφόρων 
εθνικοτήτων που παίζουν στην 
πίσω πλευρά του περιβόλου της 
εκκλησίας υπό την επίβλεψη ενός 
ενήλικα. Φωτογραφία του 
συγγραφέα, Ιούνιος του 2010 
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Κάποιες φορές είχαν µαζί τους και το φορητό τους υπολογιστή, τον οποίο 

χρησιµοποιούσαν για να µπουν στο ίντερνετ ή να µιλήσουν στο «skype», 

«κλέβοντας» ίντερνετ από τα ασύρµατα δίκτυα των γύρω καταστηµάτων.  

Αργά το βράδυ, όµως, η περιοχή αδειάζει, τα παιδιά και οι  έφηβοι έχουν πάει σπίτι 

και η κίνηση στην πλατεία σταµατάει καθώς κλείνουν και τα γύρω µαγαζιά. Ιδιαίτερα 

µετά τις 23.00, ώρα που κλείνουν τα Καλά Καθούµενα, στην πλατεία παραµένουν 

µόνο κάποιοι λ ίγοι από τους/τις νεαρούς/ρες που συχνάζουν στην πλατεία και 

συγκεκριµένα αυτοί/ες που το πρωί δεν έχουν σχολείο. Τη νύχτα είναι η ώρα που η 

πλατεία είναι πλήρως διαθέσιµη στα άτοµα που συχνάζουν εκεί και, συνήθως, όσοι 

παραµένουν µέχρι αργά γνωρίζονται αρκετά καλά µεταξύ τους. Επίσης, τη νύχτα η 

πλατεία αλλάζει έντονα, γιατί χωρίς την κίνηση, τη φασαρία και τους ήχους από το 

καφενείο και τα άλλα µαγαζιά της περιοχής, αποκτά µια ιδιαίτερη ηρεµία κατά την 

οποία το υλικό περιβάλλον της πλατείας αναδεικνύεται περισσότερο και τα φώτα του 

δρόµου, που φωτίζουν τα ιδιαίτερα κτίρια της περιοχής, τονίζουν το χρώµα της 

χαρακτηριστικής «πουρόπετρας» δηµιουργώντας µια διαφορετική, ζεστή και 

ενδιαφέρουσα ατµόσφαιρα. Αρκετοί από τους πληροφορητές µου µου ανέφεραν 

χαρακτηριστικά ότι αργά τη νύχτα ήταν η αγαπηµένη τους ώρα στην πλατεία, γιατί 

τότε, µε την ησυχία, µπορούσαν να απολαύσουν καλύτερα την ιδιαιτερότητα της 

πόλης και να εκτιµήσουν την ατµόσφαιρά της.  

 

Οπότε, κατά τη διάρκεια της νύχτας ήταν η ώρα που αναπτύσσονταν διαφορετικές 

σχέσεις µε το υλικό περιβάλλον της πλατείας, γιατί κάτω από την κάλυψη της 

Εικόνα 6:  Η στοά Παπαδοπούλου αργά το βράδυ, 
χωρίς τα τραπεζάκια από τα Καλά Καθούµενα και άδεια. 
Στο βάθος ξεχωρίζει η πλατεία, µε το παγκάκι και το 
δέντρο της και πιο πίσω ακόµα φαίνεται το φωτισµένο 
και επιβλητικό καµπαναριό της εκκλησίας της 
Φανερωµένης χτισµένο µε την παραδοσιακή κιτρινο-
κόκκινη κυπριακή «πουρόπετρα». Φωτογραφία του 
συγγραφέα, Δεκέµβριος του 2010. 
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µειωµένης κίνησης και του σκοταδιού λάµβαναν χώρα ασχολίες και πρακτικές που 

δεν «ταίριαζαν» στις άλλες ώρες της ηµέρας. Η νύχτα ήταν η ώρα που γράφονταν 

συνθήµατα στους τοίχους και τις άλλες επιφάνειες της πλατείας, ήταν η ώρα που 

έσπαγε κανένα από τα φώτα του δρόµου ή από τα φώτα της εκκλησίας, που 

ενοχλούσαν αυτούς που συχνάζουν στην πλατεία, αλλά και η ώρα που 

πραγµατοποιούνταν παρεµβάσεις στο ίδιο το κτίριο της εκκλησίας (βλ. Εικ. 7).  

 

 

 

  

 

 

 

 

Με άλλα λόγια, τη νύχτα ήταν η ώρα που πραγµατοποιούνταν οι  πρακτικές µε τις 

οποίες τα δρώντα υποκείµενα συµµετείχαν στη διαµόρφωση του δηµόσιου χώρου, 

αλλάζοντας το τοπίο και το υλικό περιβάλλον της πλατείας. Ωστόσο, δεν έκανε ο 

καθένας «του κεφαλιού του», πολλές φορές είδα να ρωτάει κάποιος τους υπόλοιπους 

της παρέας για να κάνει αυτό ή να γράψει στον τοίχο το άλλο, και αυτές οι ερωτήσεις 

οδηγούσαν σχεδόν πάντα σε συζητήσεις σχετικά µε το τι είναι σωστό ή όχι, τι 

εκφράζει την οµάδα, αλλά και τα άτοµα που την αποτελούν ή τι ταιριάζει στο τοπίο 

και το περιβάλλον της πλατείας. Τέλος, τη νύχτα η πλατεία και η γύρω περιοχή 

µετατρέπονταν σε ένα ελεύθερο χώρο παιχνιδιού, δίνοντας την ευκαιρία στα άτοµα 

αυτά να ανακαλύψουν και να εξερευνήσουν κρυφά σηµεία, αναπτύσσοντας πιο 

στενές σχέσεις και γνωρίζοντας περισσότερο το κτισµένο περιβάλλον της περιοχής. 

Για παράδειγµα, τέτοιες ώρες ήταν συχνό να ανεβαίνουν άτοµα, κυρίως σε µικρές 

οµάδες, στις ταράτσες των κτιρίων γύρω από την πλατεία ή στην ταράτσα και το 

καµπαναριό της εκκλησίας, είτε για την εµπειρία και τη θέα, είτε για να γράψουν 

συνθήµατα και να κρεµάσουν κάποιο πανό σε ψηλά σηµεία απ' όπου θα φαίνονταν 

από την πλατεία και τους άλλους δρόµους. 

Εικόνα 7: Πανό κρεµασµένο από την 
ταράτσα της εκκλησίας, που έµεινε 
από το προηγούµενο βράδυ, µε το 
σύµβολο της «Αναρχίας» (Α) και τη 
λέξη «Ελευθερία», πάνω από την 
εικόνα της Παναγίας. Φωτογραφία του 
συγγραφέα, Μάρτιος του 2010. 
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Ενώ, λοιπόν, αυτή ήταν η συνηθισµένη χρήση της πλατείας και των γύρω χώρων 

κατά τις καθηµερινές, τα Σαββατοκύριακα και τις αργίες η κατάσταση είναι 

διαφορετική. Η πλατεία έχει αυξηµένη κίνηση από νωρίς τόσο γιατί γεµίζει από νωρίς 

το καφενείο, όσο και γιατί έρχονται από πιο νωρίς περισσότεροι από αυτούς και 

αυτές που συχνάζουν στην πλατεία. Έτσι, τα παγκάκια που βρίσκονται πιο κοντά στο 

καφενείο συχνά γίνονται προέκτασή του και πολλοί παίρνουν τον καφέ τους και 

κάθονται σε αυτά, είτε γιατί δεν έχει τραπέζια στο καφενείο, που συχνά είναι γεµάτο, 

είτε γιατί προσέχουν τα παιδιά τους που παίζουν στην πλατεία. Τέτοιες µέρες υπάρχει 

περισσότερη επαφή µεταξύ των πελατών του καφενείου και αυτών που συχνάζουν 

στην πλατεία. Παράλληλα, τα Σαββατοκύριακα είναι γεµάτοι από το πρωί και οι 

υπόλοιποι χώροι της πλατείας µε παιδιά και γονείς που επισκέπτονται την περιοχή, 

αλλά και άλλους επισκέπτες που περνάνε από την πλατεία κατά τη διάρκεια της 

βόλτας τους στους πεζοδρόµους του εµπορικού κέντρου της Παλιάς Πόλης. 

Το βράδυ, ό µως, η πλατεία αλλάζει και µετατρέπεται σε ένα ανοιχτό κέντρο 

διασκέδασης, στο οποίο µαζεύονται κυρίως νεαροί/ες που γεµίζουν την πλατεία 

πίνοντας, παίζοντας και διασκεδάζοντας. Τα Σαββατοκύριακά και οι  αργίες είναι 

επίσης οι µέρες αυτές κατά τις οποίες πραγµατοποιούνται και οι περισσότερες από τις 

πολιτικές και πολιτιστικές εκδηλώσεις στην πλατεία, όπως και τα πάρτυ στο δρόµο 

(street party). Τα πάρτυ είναι µια από τις πιο σηµαντικές πρακτικές που 

πραγµατοποιεί η ο µάδα και τα άτοµα που δραστηριοποιούνται στην πλατεία, 

εκφράζοντας και πραγµατοποιώντας µε αυτόν τον τρόπο τη λογική του «κάντο µόνος 

σου» (Do it yourself / DIY) και της αυτο-οργάνωσης στη διασκέδασή τους. Κατά τις 

εκδηλώσεις και τα πάρτυ µαζεύεται περισσότερος κόσµος στην πλατεία ο  οποίος 

Εικόνα 8:  Μεσηµέρι Σαββάτου, 
Οκτώβριος του 2010. Κάτω από τον 
«Μανώλη» (το δέντρο) κάθονται στο 
παγκάκι κάποια άτοµα που πίνουν 
µπύρες. Δίπλα, είναι µια µαµά που 
κάθεται στο δάπεδο και παίζει µε το 
κοριτσάκι της. Το καφενείο που 
φαίνεται στο βάθος είναι γεµάτο και 
κόσµος περιµένει όρθιος να βρει 
τραπέζι. Φωτογραφία του 
συγγραφέα. 
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κυριαρχεί στο χώρο, προκαλώντας την απορία ή/και τη δυσφορία των διαφόρων 

µεγαλύτερων περαστικών. Τα Σαββατοκύριακα και οι  αργίες είναι οι  µέρες του 

εβδοµαδιαίου ρυθµού της πλατείας κατά τις οποίες αυξάνεται ο  αριθµός αυτών που 

συχνάζουν εκεί, αλλά και αυτών, από διαφορετικές οµάδες, που περνάνε από εκεί, 

και γι’ αυτό η δραστηριότητα των νεαρών της πλατείας, που είναι και αυτή σε ένταση 

λόγω είτε κάποιας εκδήλωσης ή απλά του κόσµου που έχει µαζευτεί, εκτίθεται 

παραπάνω και είναι πιο ορατή.  

 

 

 

 

Η έκθεση της δραστηριότητας στις άλλες ο µάδες, αλλά και η στενότερη επαφή 

µεταξύ των διαφορετικών ο µάδων, στον ούτως ή άλλως σχετικά µικρό χώρο της 

πλατείας, είναι η αιτία που τέτοιες µέρες δηµιουργούνται ενίοτε εντάσεις µεταξύ του 

κόσµου της πλατείας και των άλλων οµάδων, κατοίκων και περαστικών. Οι εντάσεις 

αυτές εκφράζουν την κορύφωση της καθηµερινής διαδικασίας διεκδίκησης και 

αµφισβήτησης των νοηµάτων του χώρου και της πλατείας µεταξύ των διαφορετικών 

οµάδων. Ένα από τα σηµεία έντονης κριτικής και αρνητικών αντιδράσεων από τους 

περίοικους είναι τα σκουπίδια που έχουν µείνει στο χώρο από το βράδυ, ιδιαίτερα αν 

είχε γίνει κάποιο πάρτυ. Χαρτιά, πλαστικά ποτήρια και δοχεία «take away» φαγητού, 

κουτάκια και µπουκάλια µπύρας, πολλές φορές ακόµα και σπασµένα, είναι συχνό 

φαινόµενο το πρωί του Σαββάτου ή της Κυριακής και ήταν ένα από τα πρώτα 

αρνητικά σχόλια που άκουσα από τους περίοικους για τον κόσµο που συχνάζει στην 

Εικόνα 9: Κυριακή πρωί, Απρίλιος του 2010. Το κύριο σηµείο το οποίο χρησιµοποιούν 
αυτοί που  συχνάζουν στην πλατεία, µε βα µµένους και γραµµένους τους τοίχους του 
κτιρίου που  της εκκλησίας και µε τα σκουπίδια της προηγούµενης νύχτας και το 
λερωµένο δάπεδο. Φωτογραφία του συγγραφέα. 
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πλατεία ή για τους «µιτσιούς»19, όπως αποκαλούνται συχνά, και σχεδόν υποτιµητικά, 

από αυτούς που δεν µετέχουν στη δραστηριότητα.  

Οι ο µάδες των περίοικων και επισκεπτών που αντιδρούν στη δ ραστηριότητα στην 

πλατεία είναι, από τη µια πλευρά, οι  άνθρωποι της εκκλησίας, οι  «πιστοί» της 

Κυριακάτικης λειτουργίας, οι  εργαζόµενοι, οι  ιερείς, αλλά και κάποιοι µεγαλύτεροι 

κάτοικοι και καταστηµατάρχες της περιοχής και, από την άλλη, κάποιοι πελάτες του 

καφενείου ή επισκέπτες της παλιάς πόλης, που βλέπουν τη δράση στην πλατεία µε  

επιφύλαξη. Η κριτική και τα αρνητικά σχόλια αφορούν κυρίως στη «βροµιά» που 

προκαλούν οι «µιτσιοί» στην πλατεία, είτε αυτή είναι αποτέλεσµα της βραδινής τους 

διασκέδασης, είτε άλλων πρακτικών που πραγµατοποιούνται επίσης κατά τις 

βραδινές ώρες, όπως είναι το graffiti και η συχνή αναγραφή συνθηµάτων στους 

τοίχους των διαφόρων «ιστορικών» κτιρίων της περιοχής. Ωστόσο, οι  περισσότεροι 

από αυτούς που ασκούν κριτική, µε τους οποίους συνοµίλησα, φάνηκαν να αγνοούν ή 

να µην έχουν προσέξει τις άλλες δραστηριότητες που πραγµατοποιούνται στην 

πλατεία. Οι συναντήσεις συζητήσεις, συνελεύσεις και άλλες δράσεις των νεαρών, 

αλλά και µεγαλύτερων συµµετεχόντων στη δραστηριότητα της πλατείας, φαίνεται 

σαν να είναι αόρατες στα µάτια των διαφόρων περαστικών, περιοίκων ή επισκεπτών 

της περιοχής. Μάλιστα, όταν σε συνοµιλίες µας επεσήµανα αυτές τις δραστηριότητες 

πολλοί µου ανέφεραν ότι δεν γνωρίζουν αν γίνεται κάτι τέτοιο ή ότι αυτά είναι 

ασήµαντα µπροστά στις καταστροφές που προκαλούν. 

Τέλος, η δραστηριότητα στην πλατεία αλλάζει καθώς αλλάζουν και οι εποχές, κυρίως 

µεταξύ χειµώνα και καλοκαιριού, αλλά και κατά τη διάρκεια των περιόδων των δύο 

µεγάλων θρησκευτικών γιορτών, των Χριστουγέννων και του Πάσχα. Οι διαφορές 

µεταξύ του χειµώνα και του καλοκαιριού αφορούν, από τη µια πλευρά, στη 

θερµοκρασία και τις υπόλοιπες κλιµατολογικές συνθήκες, που επηρεάζουν την 

ατµόσφαιρα και την αίσθηση της πόλης, και, από την άλλη, στην κίνηση του κόσµου 

στην περιοχή και στην προσέλευση των νεαρών που συχνάζουν στην πλατεία. Αρχικά, 

η απουσία, ή η έντονη παρουσία, του ήλιου είναι ένα έντονο χαρακτηριστικό που 

αλλάζει τον τρόπο που βιώνεται και χρησιµοποιείται ο  δηµόσιος χώρος της Παλιάς 

Λευκωσίας, όπως αλλάζει και τις ώρες, αλλά και τα σηµεία, που συγκεντρώνουν τον 

περισσότερο κόσµο στο εµπορικό κέντρο της περιοχής και στην πλατεία 

Φανερωµένης.  

                                                
19 Οι µικροί. 
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Το χειµώνα, που ο καιρός είναι πιο κρύος, η κίνηση και η συγκέντρωση κόσµου στην 

πλατεία είναι γενικά µειωµένες. Αυτοί που συχνάζουν στην πλατεία, ιδιαίτερα τα 

Σαββατοκύριακα, αλλά και τις καθηµερινές, έρχονται στην πλατεία από αρκετά νωρίς 

και κάθονται κυρίως στα σηµεία που έχει ήλιο, ακόµα και αν αυτά δεν έχουν 

παγκάκια ή βρίσκονται στον περίβολο της εκκλησίας. Επιπλέον, αργά το βράδυ που 

το κρύο είναι αρκετό δεν µένει σχεδόν κανείς. Τις άλλες εποχές, που ο  καιρός είναι 

καλύτερος, η πλατεία έχει περισσότερο κόσµο που µένει µέχρι πολύ πιο αργά. Έτσι, 

οι µήνες που παρουσιάζονται ως οι πιο έντονοι για τη δραστηριοποίηση στην πλατεία 

είναι από το Σεπτέµβριο µέχρι το Νοέµβριο/Δεκέµβριο, δηλαδή µετά το καλοκαίρι 

και πριν να αρχίσει σοβαρά το κρύο για την Κύπρο και, αντίστοιχα, από τον Απρίλιο 

µέχρι τον Ιούνιο, δηλαδή, από τότε που ξεκινάει ο  καιρός να είναι πιο ζεστός µέχρι 

πριν πιάσουν οι καύσωνες20 και να έρθουν οι διακοπές του καλοκαιριού. Τα επόµενα 

δύο αποσπάσµατα, από το εθνογραφικό µου η µερολόγιο, περιγράφουν κάποιες 

στιγµές της πλατείας τον Αύγουστο και το Μάρτη: 

26 Αυγούστου 2010, πλατεία Φανερωµένης: 3:00-3:30 µ.µ. 

Κάθοµαι στο κεντρικό παγκάκι και δεν υπάρχει κανείς άλλος τριγύρω. Ο Χότζας21 
ακούγεται καθαρότατα γεµ ίζοντας την ατµόσφαιρα της πλατείας αυτό το ζεστό 
µεσηµέρι του Αυγούστου. Είναι µεσηµέρι Ραµαζανιού, αλλά σε αυτήν την πλευρά 
της πόλης µόνο ο  ήχος του καλέσµατος για προσευχή, που  φτάνει από το µεγάλο 
τζαµί Selimye, και ο  κόσµος που µαζεύεται στο τζαµί Οµεριέ, το µοναδικό αυτής 
της πλευράς, θυµίζουν, σε όσους ενδιαφέρονται, ότι για πολλούς από τους 
κατοίκους και αυτής της µεριάς της Παλιάς Πόλης αυτές είναι διαφορετικές µέρες. 
Επικρατεί πολύ ηρεµία τόσο στην από δω πλευρά της εκκλησίας της Φανερωµένης, 
την µπροστινή, που αποκαλείται από τους «µιτσιούς» πλατεία του Μανώλη, όσο και 
στην από πίσω, την πλευρά του Παρθεναγωγείου. Τη ραστώνη αυτού του 
καλοκαιρινού µεσηµεριού διακόπτουν µόνο οι ήχοι των αυτοκινήτων που  περνούν 
περιµετρικά της πλατείας και οι ήχοι από τις «µοτόρες»22 που περνάνε µπροστά από 
την εκκλησία «παραβιάζοντας» τους πεζοδρόµους. Δεν περνάει σχεδόν κανένας 
πεζός αυτήν την ώρα µε τον καυτό ήλιο και ο λίγος κόσµος που υπάρχει στην Παλιά 
Λευκωσία δροσίζεται µε κάποιο κρύο ρόφηµα στις καφετέριες και τα καφενεία της 
περιοχής που , αν δεν έχουν κλιµατισµό, έχουν σίγουρα αυτούς τους µεγάλους 
µεταλλικούς ανεµιστήρες που είναι τόσο χαρακτηριστικοί εδώ στην Κύπρο. 

                                                
20 Ενδεικτικά το καλοκαίρι στη Λευκωσία στους καύσωνες η θερµοκρασία µπορεί να φτάσει 
ακόµα και τους 45°.  
21 Ως «Χότζας» αναφέρεται από τους ε/Κύπριους ο Ιµάµης των µουσουλµανικών τζαµιών 
που καλεί για προσευχή τους πιστούς πέντε φορές την ηµέρα. Αν και στη σύγχρονη εποχή ο 
ζωντανός Ιµάµης, που ανέβαινε στο µιναρέ και φώναζε στα τέσσερα σηµεία του ορίζοντα, 
έχει αντικατασταθεί από το ηχογραφηµένο κάλεσµα, που παίζεται από µεγάφωνα πάνω στους 
µιναρέδες, οι ε/Κύπριοι συνεχίζουν να αποκαλούν το κάλεσµα ως «ο Χότζας». 
22 Μηχανάκια ή δίκυκλα 
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03 Μαρτίου 2011, πλατεία Φανερωµένης: 11:00-12:00 π.µ. 

Η µέρα είχε αρχίσει συννεφιασµένη, αλλά τώρα βγάζει ήλιο. Υπάρχει µεγάλη 
διαφορά στην πλατεία και την Παλιά Πόλη γενικότερα, µε ήλιο και χωρίς. Με ήλιο, 
τα χρώµατα είναι πιο έντονα (λαµπερά) και το κιτρινοκόκκινο της πουρόπετρας 
κυριαρχεί, χωρίς όµ ως να σε τυφλώνει, γ ιατί το φως δεν αντανακλάται το 
απορροφάει η πορώδης πέτρα. Με συννεφιά, όµως, η ατµόσφαιρα είναι σίγουρα πιο 
κρύα, αλλά το φως είναι πιο µαλακό, φιλτραρισµένο, είναι σαν να ενώνει τα 
χρώµατα και τις επιφάνειες της πόλης. 

Στην πλατεία είναι σχετικά ήρεµα γιατί είναι ακόµα πρωί. Οι περαστικοί είναι λίγοι 
και αρκετοί από αυτούς είναι µεγάλοι σε ηλικία Κυπραίοι23, αλλά περνάνε και 
κάποιοι µετανάστες. Οι καταστηµατάρχες των δύο παλιών µαγαζιών της πλατείας 
µαζί µε κάποιους άλλους υπάλληλους από καταστήµατα της π εριοχής είναι 
µαζεµένοι στο παγκάκι στην άκρη της πλατείας, προς την οδό Ονασαγόρου, και 
κάθονται στον ήλιο. Κάποιοι από τους περαστικούς µπαίνουν στην εκκλησία που 
είναι ανοιχτή και ένα ζευγαράκι εφήβων µε παντελόνια σχολείου κάθονται στο 
παγκάκι στην άλλη πλευρά της πλατείας. Τα Καλά Καθούµενα δεν έχουν πολλή ώρα 
που έχουν ανοίξει, ο Σάκης διαβάζει ακόµα την εφηµερίδα του και υπάρχουν µόνο 
άλλοι δυο-τρεις πελάτες που  κάθονται έξω. Σιγά σιγά φτάνουν και οι πρώτοι δύο 
από τα παιδιά της πλατείας, µε χαιρετάνε και κάθονται στο συνηθισµένο παγκάκι, ο 
ένας είναι αυτός µε τα ράστα, ο λίγο περίεργος, και ο άλλος το παιδί που δουλεύει 
στο περίπτερο, µάλλον θα δουλεύει βράδυ πάλι.  
Έχει αρκετό αέρα και καθώς περνάει από τις φυλλωσιές των δέντρων γεµ ίζει το 
ηχοτοπίο. Αλλά εδώ στην πλατεία είναι κάπως απάγκιο, θα πρέπει να είναι λόγω 
των κτιρίων που  είναι τόσο κοντά το ένα στο άλλο και δηµιουργούν µια «φωλιά» 
γύρω από την εκκλησία. Ακούγονται κάποια από τα αυτοκίνητα που  περνάνε 
περιφερειακά της πλατείας, αλλά γενικά ε ίναι ήσυχα εκτός από τις καληµέρες που 
λένε οι καταστηµατάρχες στο παγκάκι σε κάποιους από τους περαστικούς, ο  ένας 
πρέπει να είναι αυτός ο «επιστάτης της εκκλησίας» που µου έχουν πει τα παιδιά, ο 
«καλός». Ξαφνικά, η ησυχία σπάει από τις φωνές παιδιών και µια οµ άδα µε 
πιτσιρίκια και δύο δασκάλες επιστρέφει στο σχολείο της Φανερωµένης µέσα από τη 
στοά, µάλλον από κάποια επίσκεψη σε κάποιο από τα µουσεία. Σκέφτοµαι ότι θα 
είναι πολύ ωραία που  µπορούν τα παιδιά να πάνε βόλτα µε τα πόδια σε διάφορα 
µέρη εδώ στην Παλιά Πόλη. Η ηρεµία επιστρέφει και ακούγεται µόνο κάποιος 
συναγερµός από κάπου στο βάθος και, παρά το δυνατό αέρα στην πλατεία, µυρίζει 
το θυµιατό της εκκλησίας. 

Εκτός όµως από τη διαφορά των κλιµατολογικών συνθηκών, η δραστηριότητα στην 

πλατεία αλλάζει και κατά τη διάρκεια των περιόδων των θρησκευτικών ή των 

εθνικών γιορτών. Ο Lefebvre αναφέρεται συγκεκριµένα στις γιορτές και τελετουργίες, 

είτε αυτές είναι πολιτικές-εθνικές, είτε θρησκευτικές ή άλλες (όπως π.χ. το 

καρναβάλι), γιατί έχουν µια διπλή σχέση µε τους ρυθµούς. Από τη µία πλευρά, 

                                                
23  Κυπραίοι είναι ο εντόπιος όρος που χρησιµοποιείται από τους ε/Κύπριους για τους 
ε/Κύπριους. Είναι έντονο το γεγονός ότι όταν οι ε /Κύπριοι λένε Κυπραίος εννοούν τους 
ε/Κύπριους και όχι τους τ /Κύπριους, οι οποίοι αποκαλούνται Τουρκοκύπριοι ή  ακό µα και 
Τούρκοι. 
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δηµιουργούν το δικό τους χρόνο και συγκεκριµένο ρυθµό και, από την άλλη, 

παρεµβαίνουν στον καθηµερινό χρόνο τονίζοντάς τον και, έτσι, εισάγονται στην 

καθηµερινότητα για να εντυπώσουν σε αυτή έναν επιπλέον-του-καθηµερινού (extra-

everyday) ρυθµό, χωρίς, όµως, να τη διακόπτουν (Lefebvre 2004:94).  

Οι πολιτικές-εθνικές γιορτές στην Κύπρο, δηλαδή η 28η Οκτωβρίου (Έναρξη του 

Ελληνο-Ιταλικού πόλεµου, 1940), η 25 Μαρτίου (Ελληνική Επανάσταση, 1821) και η 

1η Απριλίου (Έναρξη του αγώνα της ΕΟΚΑ, 1955) χαρακτηρίζονται από ιδιαίτερα 

αυξηµένη κίνηση στην Παλιά Πόλη, λόγω των παρελάσεων εορταστικών 

εκδηλώσεων στο κέντρο της πόλης. Μετά την παρέλαση, ιδιαίτερα αν έχει καλό 

καιρό, οι πεζόδροµοι και η πλατεία Φανερωµένης γεµίζουν κόσµο, αλλά και µαθητές 

µε τις στολές των σχολείων, που δεν τους βλέπει κανείς συχνά στην περιοχή, 

αλλάζοντας το ρυθµό της, χωρίς, όµως, να ξεφεύγει κατά πολύ από την καθηµερινή 

ατµόσφαιρα της Παλιάς Πόλης. Είναι, περίπου, σαν να είναι Σαββατοκύριακο µε 

µόνη διαφορά τους πολλούς ε/Κύπριους µαθητές. Ωστόσο, οι  θρησκευτικές γιορτές 

είναι λίγο διαφορετικές. Καταρχήν, οι  δύο µεγάλες χριστιανικές γιορτές, τα 

Χριστούγεννα και το Πάσχα, είναι ολόκληρες περίοδοι διακοπών για µαθητές, αλλά 

και για φοιτητές που, όπως και τον Ιούνιο, επιστρέφουν από τις σπουδές τους στο 

εξωτερικό. Αυτό αλλάζει αρκετά τη σύνθεση, αλλά και τον αριθµό του κόσµου που 

µαζεύεται στην πλατεία και την Παλιά Πόλη γενικότερα. Επιπλέον, κατά τη διάρκεια 

τέτοιων περιόδων γιορτών παρατηρείται και η αύξηση των διοργανώσεων 

πολιτιστικών και πολιτικών εκδηλώσεων στην πλατεία, αλλά και σε άλλα µέρη της 

περιοχής. Αυτό είναι ένα αποτέλεσµα τόσο του γεγονότος ότι υπάρχει περισσότερος 

κόσµος στην πόλη για να συµµετάσχει στις εκδηλώσεις (αναφέροµαι σε αυτούς και 

αυτές που επιστρέφουν στην Κύπρο από το εξωτερικό), όσο και του γεγονότος ότι 

µέσα στις περιόδους γιορτών αυξάνεται, παράλληλα, και η ανάγκη της από τα κάτω 

διοργάνωσης πολιτιστικών εκδηλώσεων, έτσι ώστε να υπάρξουν εναλλακτικές 

επιλογές διασκέδασης για τον κ όσµο που προτιµά να µην συµµετέχει στις 

καταναλωτικές εκδηλώσεις και πάρτυ που συνήθως οργανώνονται  στα διάφορα 

εµπορικά κέντρα, µπαρ και κλαµπ της πόλης.  
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Ένα παράδειγµα µιας τέτοιας εορταστικής εκδήλωσης, την οποία διοργάνωσαν 

διάφορες από τις οµάδες που δρουν από τα κάτω στην περιοχή µαζί µε τη «Νεολαία 

από τη Φανερωµένη», ήταν η «Αντι-καταναλωτική γιορτή στο δρόµο» που 

πραγµατοποιήθηκε στις 19 Δεκέµβρη του 2009 στην «Apotheke», ένα χώρο που 

βρίσκεται στην οδό Κλεάνθη Χριστοφίδη, δίπλα στην Πράσινη Γραµµή και πολύ 

κοντά στην πλατεία Φανερωµένης24. Tέτοιες εκδηλώσεις είναι ευκαιρίες για να 

βρεθούν µεταξύ τους, να συζητήσουν και να διασκεδάσουν, µε τους δικούς τους 

όρους και τη δική τους µουσική, τα άτοµα που δραστηριοποιούνται στην περιοχή και 

οι φίλοι τους, προσφέροντας και σε άλλους µια διαφορετική επιλογή διασκέδασης 

µέσα στο καταναλωτικό κλίµα των γιορτών. Επιπλέον, τέτοιες ανεπίσηµες γιορτές 

                                                
24  Βλ. το χάρτη της περιοχής Φανερωµένης στην Εικ. 1. 

Εικόνα 10:  
Η αφίσα της «Γιορτής στο Δρόµο», στην οποία 
αναφέρεται το πρόγραµµα της εκδήλωσης, αλλά και 
τις οµάδες που συµµετέχουν ως εξής:  «Σύνδεσµος 
Αντικαταναλωτών, Άγρυπνοι Εντός των Τειχών, 
Βουκώλος, Νεολαία από τη Φανερωµένη, Φάλιες 
εναλλακτικά media, APOTHEKΕ, Κοιµισµένοι Εντός 
των Τειχών και άλλες πολλές εύηχες οργανώσεις. 

 

Εικόνα 11:  
Φωτογραφία από την 
εκδήλωση «Γιορτή στο 
δρόµο» κατά τη διάρκεια της 
ζωντανής µουσικής από το 
ρεµπέτικο σχήµα, όπου 
φαίνεται η µετατροπή του 
δρόµου σε χώρο εκδήλωσης. 
Στο βάθος ξεχωρίζουν οι 
µιναρέδες του κεντρικού 
τζαµιού Selimye (Αγία 
Σοφία). Φωτογραφία του 
συγγραφέα. 
 



Μέρος	  3ο	   	  
 

 

259	  

και εκδηλώσεις δηµιουργούν και αυτές το δικό τους χρόνο και ρυθµό, αλλά και το 

δικό τους χώρο, µετατρέποντας προσωρινά το χώρο του δρόµου ή της πλατείας σε 

χώρο πραγµατοποίησης µιας εκδήλωσης (βλ. Εικ. 11). 

7.2.2.	  Χριστούγεννα	  στην	  Παλιά	  Λευκωσία	  

Οι θρησκευτικές γιορτές είναι για την Παλιά Πόλη περίοδοι που αλλάζουν τη 

γενικότερη ατµόσφαιρα και εικόνα της. Την περίοδο των Χριστουγέννων ο  δήµος 

διοργανώνει διάφορες µουσικές εκδηλώσεις στους πεζοδρόµους και τις πλατείες, οι 

οποίες, µαζί µε την εορταστική διακόσµηση των δρόµων και των καταστηµάτων, 

συµβάλουν στη δηµιουργία µιας διαφορετικής ατµόσφαιρας. Την περίοδο αυτή, εν 

µέρει και λόγω των εκδηλώσεων, αυξάνεται αισθητά η κίνηση του κόσµου στην 

περιοχή και παράλληλα αυξάνεται και η έκθεση της δραστηριότητας στην πλατεία. 

Όµως, οι  Χριστουγεννιάτικες εορταστικές αλλαγές στο δηµόσιο χώρο δεν είναι κάτι 

που αρέσει ιδιαίτερα στον κόσµο που συχνάζει στην πλατεία. Κυρίως λόγω της 

σύνδεσης αυτής της διεθνούς γιορτής µε τη φαντασµαγορική ατµόσφαιρα των 

δυτικών µεγαλουπόλεων, που έχει ως βάση της την κατανάλωση, πολλοί από τους 

νεαρούς της πλατείας µου εξέφρασαν δυσφορία προς τις διαφηµίσεις 

πολυκαταστηµάτων µε ευχές, τους στολισµούς της πόλης, αλλά και τις εξέδρες που 

στήνει ο δήµος σε διάφορα σηµεία των πεζοδρόµων –όπως και στην πλατεία– για να 

παίξουν εορταστικά τραγούδια διάφορα µουσικά σχήµατα.  

Ωστόσο, πέρα από τη δυσφορία, οι  αλλαγές στην πλατεία την περίοδο των 

Χριστουγέννων αντιµετωπίζονται από τον κόσµο της πλατείας ως ευκαιρία τόσο για 

την προώθηση των δικών τους αντι-καταναλωτικών και άλλων µηνυµάτων, όσο και 

για την οικειοποίηση τους. Για παράδειγµα, τα Χριστούγεννα του 2009 ο «Σύλλογος 

καταστηµαταρχών πεζοδρόµων Λευκωσίας» τοποθέτησε µπροστά σε άδεια 

καταστήµατα και σε άλλα σηµεία στην ευρύτερη περιοχή των πεζοδρόµων, τα οποία 

είχαν «κακή» εµφάνιση, µεγάλες πλαστικές επιφάνειες σε µεταλλικά πλαίσια, οι 

οποίες είχαν τυπωµένες επάνω τους εορταστικές εικόνες που συνοδεύονταν µε ευχές. 

Όµως, εκτός από τις ευχές, οι  µεγάλοι αυτοί πίνακες είχαν και το λογότυπο µιας 

κατασκευαστικής εταιρίας που δραστηριοποιόταν στην εντός των τειχών πόλη, η 

οποία κατά πάσα πιθανότητα είχε συµµετάσχει στη χρηµατοδότησή τους. Δύο από 

αυτά τα πλαίσια τοποθετήθηκαν και στην πλατεία Φανερωµένης, το ένα µπροστά σε 

άδειο και εγκαταλελειµµένο κτίριο στην άκρη της πλατείας και το άλλο δίπλα στο 

παγκάκι που χρησιµοποιούσαν πιο πολύ οι νεαροί και νεαρές.  
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Σχεδόν αµέσως µετά την τοποθέτησή τους και τα δύο αυτά πλαίσια βάφτηκαν µε 

σπρέι και µετατράπηκαν σε πίνακες προβολής των µηνυµάτων και της αισθητικής του 

κόσµου της πλατείας, φιλοξενώντας αφίσες και άλλες παρεµβάσεις. Πέρα όµως από 

αυτή την πρώτη και άµεση «αλλοίωση» των εορταστικών εµπορικών µηνυµάτων και 

την «κατάληψη» του χώρου της επιφάνειάς των πινακίδων, ο κόσµος της πλατείας τις 

χρησιµοποίησε και µε άλλους τρόπους. Τη µια πινακίδα, αυτή που βρισκόταν δίπλα 

στο παγκάκι των νεαρών, την κράτησαν γιατί εξυπηρετούσε για να κρύβουν από πίσω 

της διάφορα πράγµατα, όπως τσάντες, παιχνίδια, ποτά, δηµιουργώντας ένα 

προστατευµένο χώρο που ελεγχόταν από τους ίδιους. Μετατρέποντας, δηλαδή, και 

υλικά ένα µέρος του δηµόσιου χώρου σε ιδιωτικό. Η άλλη πινακίδα χρησιµοποιήθηκε 

για να καλύψει την ανάγκη που υπήρχε στην πλατεία για κάδο ανακύκλωσης, που θα 

δεχόταν τα κουτάκια και µπουκάλια που καταναλώνονταν καθηµερινά εκεί. Οπότε, 

ένα βράδυ, όταν ο περισσότερος κόσµος είχε πια φύγει και η πλατεία περνούσε στην 

µεταµεσονύχτια «κρυφή» της δράση, µερικά άτοµα ξεκολλήσανε την πλαστική 

επιφάνεια της πινακίδας και φτιάξανε έναν αυτοσχέδιο κάδο για τα ανακυκλώσιµα 

υλικά που πετούσε ο  κόσµος στην πλατεία. Με αυτόν τον τρόπο καλύφθηκε, 

τουλάχιστον για κάποιο χρονικό διάστηµα, η ανάγκη για ανακύκλωση. Η απουσία 

κάδου ανακύκλωσης ήταν κάτι που πολλοί από τους νεαρούς της πλατείας µου είχαν 

φέρει ως παράδειγµα αυτού που εκείνοι εκλάµβαναν ως υποκρισία από την πλευρά 

των αρχών. Δηλαδή, ότι από τη µια τους κατηγορούν ότι βροµίζουν την πλατεία, 

αλλά από την άλλη δεν υπάρχουν οι απαραίτητοι κάδοι για να πετάξουν τα σκουπίδια 

που παράγονται από τη χρήση της πλατείας. 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

Εικόνα 12:  Σε φωτογραφία από το φιλανθρωπικό 
παζάρι, που πραγµατοποιήθηκε στην πλατεία 
Φανερωµένης την περίοδο των Χριστουγέννων του 2009 
µε την υποστήριξη της εκκλησίας, φαίνεται µια από τις 
πινακίδες µε τα εορταστικά µηνύµατα, µετά την 
αισθητική της αλλοίωση από τον κόσµο της πλατείας. 
Ανάµεσα στα αφηρηµένα σχέδια έχει επίσης γραφτεί, 
στα ελληνικά και τα αγγλικά, η ερώτηση «Ο Χριστός τι 
θα αγόραζε;», ως κριτική στην κυριαρχία της 
κατανάλωσης στα Χριστούγεννα. Φωτογραφία του 
συγγραφέα. 
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7.2.3.	  Πάσχα	  στην	  Παλιά	  Λευκωσία	  

Το Πάσχα, σε αντίθεση µε τα Χριστούγεννα, η αλλαγή της ατµόσφαιρας της Παλιάς 

Πόλης ενώ δεν οφείλεται στους στολισµούς είναι µάλλον πολύ πιο έντονη. Αυτό έχει 

να κάνει µε τον ιστορικά έντονο θρησκευτικό χαρακτήρα της περιοχής που 

εκφράζεται µέχρι σήµερα από τους πολλούς χώρους θρησκευτικής λατρείας. 

Συγκεκριµένα, εκτός από τα πολλά τζαµιά στη βόρεια, αλλά και τη νότια πλευρά της 

πόλης (ένα-δύο σε λειτουργία στα νότια), στην περιοχή εντός των τειχών υπάρχουν 

βέβαια και πολλές εκκλησίες (7-8 ορθόδοξες, 1 καθολική, 1 µαρωνίτικη25), οι οποίες 

την περίοδο του Πάσχα προσφέρουν έντονα στη διαµόρφωση µιας διαφορετικής 

ατµόσφαιρας στην πόλη που έχει έντονο θρησκευτικό χαρακτήρα. Κυριότερο 

στοιχείο της αλλαγής στην Παλιά Λευκωσία κατά την περίοδο του Πάσχα, και 

κυρίως κατά τη Μεγάλη Εβδοµάδα, αποτελεί η εντυπωσιακά µεγάλη προσέλευση 

κόσµου στις εκκλησίες της περιοχής26. Το µεγαλύτερο µέρος του κόσµου που 

πηγαίνει στις ορθόδοξες εκκλησίες της Παλιάς Λευκωσίας είναι οι  συγγενείς και οι 

οικογένειες των ηλικιωµένων κατοίκων, αλλά και των πρώην κατοίκων της περιοχής 

που είχαν µετακοµίσει εκτός των τειχών κατά τις δεκαετίες του 1970 και 1980. Η 

κοσµοσυρροή που παρατηρείται τις ηµέρες αυτές αποτυπώνεται τόσο στην αύξηση 

των πεζών που κυκλοφορούν όχι µόνο στους κεντρικούς πεζόδροµους, όπως συνήθως, 

αλλά και στις άλλες γειτονιές της πόλης, όσο και στα δεκάδες αυτοκίνητα που 

κυκλοφορούν στους στενούς δρόµους και παρκάρουν στα πεζοδρόµια γύρω από τις 

εκκλησίες. Η αύξηση των οχηµάτων τις ηµέρες α υτές δηµιουργεί έντονη 

κυκλοφοριακή συµφόρηση στην Παλιά Πόλη και προσθέτει ηχορρύπανση και 

ανησυχία στους κατοίκους της περιοχής. Είναι χαρακτηριστικό το γεγονός πως 

πολλοί από τους κατοίκους της εντός των τειχών πόλης, που είχαν µετακοµίσει στην 

περιοχή κατά τη διάρκεια των δεκαετιών του 1980 και 1990, ως οι  «εναλλαχτικοί» 

της εποχής εκείνης, µου εξέφρασαν έντονα τη δυσφορία τους για την κατάσταση µε 

τα αυτοκίνητα που επικρατεί στην περιοχή κατά τη διάρκεια της «Μεγάλης 

Εβδοµάδας» ανεξάρτητα από το αν είναι χριστιανοί ή άθεοι. 

                                                
25  Μαρωνίτες είναι οι χριστιανοί της Συρίας και της Μέσης Ανατολής, απόγονοι των 
σταυροφόρων που σε διάφορες περιόδους έχουν εκδιωχθεί από τους µουσουλµάνους και 
έχουν βρει καταφύγιο στην Κύπρο, µε αποτέλεσµα να αποτελούν σήµερα µια από τις 
αναγνωρισµένες θρησκευτικές µειονότητες στο νησί.  
26  Ο κόσµος που µαζεύεται στις εκκλησίες της Παλιάς Λευκωσίας τις ηµέρες των 
λειτουργιών της Μεγάλης Εβδοµάδας είναι ακόµα περισσότερος όταν κάποιες χρονιές, όπως 
έγινε το 2010, η ηµεροµηνία του ορθόδοξου και του καθολικού Πάσχα συµπίπτουν.  
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Αν και η προσέλευση κόσµου και η αλλαγή της ατµόσφαιρας της πόλης παρατηρείται 

καθ’ όλη τη διάρκεια της Μεγάλης Εβδοµάδας, η κορύφωση παρατηρείται από τη 

Μεγάλη Πέµπτη, µέρα σταύρωσης του Χριστού, µέχρι και το µεγάλο Σάββατο, µέρα 

της ανάστασης. Η µέρα, όµως, που φέρνει τον περισσότερο κόσµο εντός των τειχών 

της πόλης είναι η Μεγάλη Παρασκευή⋅ µέρα θανάτου του Χριστού και κορύφωσης 

του χριστιανικού δράµατος, κατά τη διάρκεια της οποίας οι καµπάνες των εκκλησιών 

χτυπούν πένθιµα όλη την ηµέρα ενδυναµώνοντας το χριστιανικό στοιχείο του 

ηχοτοπίου της πόλης. Αυτό συµβαίνει κυρίως λόγω του εθίµου που διατηρούν στην 

Κύπρο, σχετικά µε το προσκύνηµα του επιταφίου, το οποίο προτρέπει τους πιστούς 

να προσκυνήσουν περισσότερους από έναν επιταφίους σε διαφορετικές εκκλησίες. 

Σύµφωνα µε το έθιµο ο  προτιµητέος αριθµός των διαφορετικών εκκλησιών ορίζεται 

στις εφτά και αν κάποιος/α δεν µπορεί να πάει σε τόσες, τότε πέντε ή τρεις, αλλά 

σίγουρα όχι ζυγό αριθµό. Το συγκεκριµένο έθιµο δεν ξέρω πως έχει επικρατήσει, 

αλλά ίσως να έχει σχέση µε την προτροπή των πιστών να επισκεφτούν και έτσι να 

ενισχύσουν οικονοµικά περισσότερες από µια εκκλησίες.  

Τη Μεγάλη Παρασκευή, από νωρίς το απόγευµα, η Παλιά Πόλη γεµίζει κόσµο που 

περπατάει σε όλη την περιοχή, για να προσκυνήσει τους επιτάφιους των εφτά 

ενεργών εκκλησιών27, και παραµένει στην περιοχή µέχρι τις βραδινές περιφορές των 

επιταφίων στους δρόµους της πόλης. Η µεγάλη προσέλευση και η έντονη κυκλοφορία 

του κόσµου εντός των τειχών δηµιουργεί µια ιδιαίτερη κατάσταση στην περιοχή που 

παρατήρησα µόνο τη συγκεκριµένη µέρα. Αυτή είναι µια µέρα που συναντιούνται 

ξανά διάφοροι από τους παλιούς κατοίκους της περιοχής, που ξαναβλέπουν τους 

καταστηµατάρχες και τεχνίτες που έµειναν πίσω και που κυκλοφορούν µε 

µεγαλύτερη άνεση σε δρόµους και σηµεία της πόλης που θεωρούνται υποβαθµισµένα 

και επικίνδυνα. Είναι µια µέρα που οι  ε/Κύπριοι επαναδιεκδικούν την Παλιά 

Λευκωσία, η οποία «έχει γεµίσει µαύρους» και «είναι επικίνδυνη και βρόµικη», όπως 

πολύ συχνά έχω ακούσει να λένε πολλοί που κατοικούν εκτός των τειχών. Είναι µια 

επαναδιεκδίκηση που επιτελείται από την αυξηµένη παρουσία των ε/Κυπρίων και των 

τουριστών και η οποία παράγει, έστω και πρόσκαιρα, άλλο χρόνο και χώρο, έναν 

                                                
27 Ο συνολικός αριθµός των εκκλησιών που βρίσκονται εντός των τειχών είναι µεγαλύτερος, 
αλλά τρεις δεν είναι ενεργές (δύο στην νεκρή ζώνη και µια στο βόρειο τµήµα της πόλης) και 
µια, πολύ µικρή και κρυµµένη ανάµεσα στα εµπορικά καταστήµατα της οδού Ονασαγόρου, 
συνδέεται µε ένα µοναστήρι και δεν λειτουργεί όπως οι άλλες, δηλαδή για παράδειγµα δεν 
πραγµατοποιεί περιφορά επιταφίου τη Μεγάλη Παρασκευή. 
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επιπλέον-του-καθηµερινού ρυθµό, όπως θα έλεγε και ο Lefebvre, µέσα στα τείχη της 

πόλης. Η επαναδιεκδίκηση αυτή δηµιουργεί ένα προστατευµένο πεδίο από το οποίο 

αποκλείονται οι «άλλοι», οι µετανάστες και οι περιθωριακοί. Αυτό το προστατευµένο 

πεδίο θυµίζει στους παλιούς κατοίκους τις «παλιές καλές εποχές» της Παλιάς 

Λευκωσίας και προκαλεί συγκίνηση. Ο επιπλέον-του-καθηµερινού ρυθµός, που 

εντυπώνεται στην καθηµερινότητα της Παλιάς Λευκωσίας, µπορεί να µην διακόπτει 

την καθηµερινότητα της περιοχής, όπως υποστηρίζει ο  Lefebvre (2004:94), αφού η 

παρουσία των µεταναστών και της κατάστασης της Παλιάς Πόλης παραµένει, αλλά 

καταφέρνει πρόσκαιρα να αλλάξει τις ισορροπίες, δηµιουργώντας έναν άλλο χρόνο 

και χώρο που θυµίζει προηγούµενες και εξιδανικευµένες εποχές. 

Το παρακάτω περιστατικό συνέβη τη Μεγάλη Παρασκευή του 2010 και αντανακλά 

την παραπάνω παρατήρηση σχετικά µε την ευκαιρία συνάντησης των παλιών 

κατοίκων. Ο κύριος Μάριος, παλιός τσαγκάρης που έχει ακόµα ένα µικρό κατάστηµα 

στην περιοχή, στέκεται στην πόρτα του µαγαζιού του και χαιρετάει τον κόσµο που 

περνάει στο δρόµο για την επόµενη εκκλησία. Κάθοµαι λίγο δίπλα του και εκείνη τη 

στιγµή περνάει µια κυρία και του λέει «Μα κύριε Μάριε ακόµα ανοιχτά είσαι;»  και 

αυτός απαντάει χαριτολογώντας «Εν για να τσεκκάρω αν ήρταν ούλλοι, παίρνω 

απουσίες!». Μόλις χαλαρώνει λίγο η κίνηση των ανθρώπων µου λέει: 

«Μα πως επέρασεν ένας χρόνος... Σαν εχθές φαίνεταί µου, που  εκάθουµουν 
πάλε έτσι δαµέ πόξω που  το µαχαζί τζιαι περνούσε ο  κόσµος τζιαι τον 
χαιρετούσα... Εν έρκουνται πια οι παλιοί κάτοικοι δαµέ γυρώ... Έχουν φύει 
πολλά χρόνια, που  το ’63. Τέθκιες µέρες εν οι µόνες που  έχω την ευκαιρία να 
δω τους παλιούς γειτόνους, τα παιθκιά τζιαι τα εγγόνια τους...» 

 

 

 

 

 

 

 

Ενώ η Παλιά Πόλη βρίσκεται σε εορταστικό και θρησκευτικό κλίµα από το απόγευµα 

της Μεγάλης Παρασκευής, η κορύφωση των εορτασµών έρχεται µε την κεντρική 

Εικόνα 13: Ο κύριος Μάριος στην πόρτα του µαγαζιού 
του χαιρετάει τον κόσµο που περνάει από εκεί τη 
Μεγάλη Παρασκευή του 2010. Φωτογραφία του 
συγγραφέα. 
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λειτουργία στις εκκλησίες και την περιφορά του επιταφίου το βράδυ. Εκείνη την 

ηµέρα η πλατεία Φανερωµένης κυριαρχείται από τη λειτουργία στη µεγάλη εκκλησία 

της Παναγίας Φανερωµένης, στην οποία προσέρχεται πολύς κόσµος για την περιφορά 

του επιταφίου στην κεντρική περιοχή των πεζοδρόµων. Η κυριαρχία της εκκλησίας 

στο χώρο δηµιουργεί συνθήκες κατά τις οποίες η  καθηµερινή διαπραγµάτευση του 

δηµόσιου χώρου της πλατείας παίρνει διαφορετικές διαστάσεις. Η κυριαρχία της 

δραστηριότητας της εκκλησίας στο χώρο της πλατείας την περίοδο του Πάσχα και 

συγκεκριµένα τη Μεγάλη Παρασκευή και το Μεγάλο Σάββατο, αλλά και κατά τη 

διάρκεια άλλων τελετών, όπως γάµοι και βαφτίσια, θα µπορούσε να συγκριθεί µε την 

κυριαρχία των νεαρών στο χώρο της πλατείας όταν διοργανώνουν και 

πραγµατοποιούν κάποια µεγάλη εκδήλωση. Τέτοιες µέρες, που µια από τις οµάδες 

που διεκδικούν την πλατεία κυριαρχεί στο χώρο µέσω της δικής της εκδήλωσης, είναι 

στιγµές κορύφωσης της καθηµερινής διαπραγµάτευσης των νοηµάτων του χώρου 

µεταξύ των οµάδων που διεκδικούν την πλατεία. Έτσι, είναι µέρες κατά τις οποίες 

δηµιουργούνται τόσο εντάσεις ανάµεσα στις ο µάδες, όσο και σηµεία επαφής. Ως 

παράδειγµα της κορύφωσης της διαδικασίας διαπραγµάτευσης του χώρου της 

πλατείας θα περιγράψω το βράδυ της Μεγάλης Παρασκευής του 2010. 

Εκείνη την ηµέρα η πλατεία είχε πολύ κόσµο, άλλοι που είχαν πάει για τη λειτουργία 

και άλλες που απλά περνούσαν, και οι  ψαλµοί ακούγονταν και από τα εξωτερικά 

ηχεία της εκκλησίας, κάτι που δεν είχα παρατηρήσει σε άλλες λειτουργίες ή τελετές, 

επηρεάζοντας έ ντονα την ατµόσφαιρα και την αίσθηση της πλατείας. Τα Καλά 

Καθούµενα είχαν ήδη κλείσει από τις 19:30, όπως και τη Μεγάλη Πέµπτη, µια 

κίνηση σεβασµού από τον Σάκη προς το πένθιµο θρησκευτικό κλίµα της ηµέρας. Ο 

κόσµος που συνήθως είναι στην πλατεία, οι  νεαροί και νεαρές που συχνάζουν εκεί, 

ήταν πολύ λίγος, µάλλον γιατί πολλοί ξέρουν ότι την ηµέρα αυτή κυριαρχεί στο χώρο 

η εκκλησία και ως άθεοι οι περισσότεροι, ιδιαίτερα οι µεγαλύτεροι, δεν προτιµούν να 

βρίσκονται εκεί και επιλέγουν, είτε να φύγουν για µερικές µέρες εκτός Λευκωσίας, 

είτε απλά να µην «κατέβουν κάτω». Έτσι, ο  κόσµος της εκκλησίας είναι σαφώς 

περισσότερος από τους νεαρούς και αυτό λειτουργεί για κάποιους από αυτούς ως µια 

ευκαιρία για να εκφράσουν την αντίθεσή τους απέναντι στη δραστηριότητα στην 

πλατεία την οποία δεν εγκρίνουν. Παράλληλα, αυτοί που πήγαν στην πλατεία, παρά 

το γεγονός ότι ήταν σαφώς µια ηµέρα της εκκλησίας, το έκαναν έχοντας στο µυαλό 
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τους ότι µπορεί να έρθουν σε αντιπαράθεση µε τον κόσµο της εκκλησίας και, όντως, 

η στιγµή αυτή δεν άργησε να έρθει.  

Δεν είχε πολλή ώρα που είχα φτάσει στην πλατεία, µετά από ολόκληρη τη µέρα που 

γυρνούσα στην Παλιά Πόλη από εκκλησία σε εκκλησία, και είχα καθίσει όρθιος, 

ακουµπώντας στην εξωτερική πλευρά του τοιχίου του περιβόλου της εκκλησίας, 

παρατηρώντας την κατάσταση στην πλατεία και τα πηγαδάκια που είχαν σχηµατιστεί 

εδώ κι εκεί. Σε κάποια στιγµή έφτασαν στην πλατεία δύο κορίτσια, περίπου 

δεκαπέντε µε δεκαέξι χρονών, και το ένα ακούµπησε το ποδήλατό του στο τοιχίο του 

περιβόλου. Στην αρχή δεν έδωσα ιδιαίτερη σηµασία, γιατί αυτό ήταν κάτι πολύ 

συνηθισµένο για την καθηµερινότητα της πλατείας. Αυτή όµως δεν ήταν µια µέρα 

σαν τις άλλες και αµέσως πλησιάζει ένας κύριος της εκκλησίας, τον οποίο οι νεαροί 

και νεαρές αποκαλούν επιστάτη28, και της βάζει τις φωνές: «Δεν ντρέπεσαι! Μπροστά 

στην εκκλησία βάζεις το ποδήλατό σου. Να το πάρεις αµέσως!». Η µικρή, εµφανώς 

ενοχληµένη, απαντάει: «Και δίκιο να έχετε ο τρόπος σας είναι αγενής». Η επιλογή της 

κοπέλας να µην υπακούσει στις διαταγές του κυρίου της εκκλησίας προκαλεί την 

αντίδραση κάποιων παρευρισκόµενων, οι  οποίοι µαζεύονται γύρω από τα κορίτσια 

και επιµένουν να πάρει το ποδήλατο. Μόλις το βλέπουν αυτό πλησιάζουν δύο από 

τους νεαρούς της πλατείας, για να δουν τι γίνεται, και ξεκινάει µια έντονη συζήτηση 

περί σεβασµού. Οι άνθρωποι της εκκλησίας θεωρούν ότι αυτό που έκαναν τα 

κορίτσια ήταν ασέβεια προς την εκκλησία, ενώ οι  νεαροί θεωρούν ασέβεια τον 

άσχηµο τρόπο που µίλησαν στη µικρή. Ξαφνικά, σε µια κορύφωση της έντονης 

συζήτησης, ένας από τους ανθρώπους της εκκλησίας σπρώχνει δυνατά και µε τα δύο 

χέρια τον έναν νεαρό. Η κίνηση αυτή έκανε τον νεαρό «έξω φρενών» µε αποτέλεσµα 

να τον κρατάνε οι φίλοι του για να µην ανταποδώσει το χτύπηµα. Μετά από λίγο, για 

να ηρεµήσει η κατάσταση, οι νεαροί και τα κορίτσια φεύγουν από την πλατεία, όµως 

αυτοί της εκκλησίας καλούν την αστυνοµία. Όταν µετά από λίγη ώρα φτάνουν δύο 

αστυνοµικοί βρίσκουν µερικά άτοµα στο παγκάκι της πλατείας και τους λένε: 

«Εντάξει καθίστε, πιείτε τα ποτά σας, αλλά να µην κάνετε φασαρία γιατί είναι οι µέρες 

που λειτουργεί η εκκλησία» και το περιστατικό τερµατίζει εκεί. 

                                                
28 Ως «επιστάτη» της εκκλησίας αποκαλούν οι νεαροί έναν κύριο της εκκλησίας, πρώην 
αγωνιστή της ΕΟΚΑ, ο οποίος κυκλοφορεί συνέχεια πολύ καλοντυµένος στην περιοχή, αλλά 
δεν γνωρίζουν ακριβώς ποιος είναι ο  ρόλος του στην εκκλησία και έτσι τον αποκαλούν 
επιστάτη. 
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Λίγη ώρα µετά βγαίνει ο  επιτάφιος και ο  κόσµος που ήταν µέσα στην εκκλησία 

γεµίζει την πλατεία ασφυκτικά. Αυτό διώχνει τους περισσότερους από τους νεαρούς, 

αλλά κάποιοι παραµένουν περικυκλωµένοι και περιορισµένοι στο παγκάκι τους. Ο 

Νικόλας, ένας από αυτούς που παρέµειναν στο παγκάκι µου ανέφερε λίγο αργότερα: 

«Εν έφυα που πίκκα29! Εν έθελα να τους δείξω ότι φεύκω. Έθελα να τους δείξω 
πως εν ηµπορούν να µας θκιώξουν που το µέρος µας» 

Τα παραπάνω περιστατικά δείχνουν πως και οι δύο οµάδες (ο κόσµος της εκκλησίας 

και οι νεαροί/ες της πλατείας) φαίνεται πως θεωρούν την πλατεία ως το «δικό τους» 

χώρο τον οποίο και διεκδικούν. Από τη µια πλευρά, ο κόσµος της εκκλησίας θεωρεί 

το χώρο «ιερό», ιδιαίτερα κατά τη διάρκεια σηµαντικών θρησκευτικών λειτουργιών, 

και έτσι δεν ανέχεται συµπεριφορές που θεωρούν ότι προσβάλλουν την «ιερότητά» 

του. Από την άλλη πλευρά, για τους νεαρούς και τις νεαρές ο  χώρος της πλατείας 

είναι ο κοινωνικός τους χώρος, δεν είναι ένας χώρος «ιερός», αλλά ένας χώρος στον 

οποίο νιώθουν οικεία, και αυτό το έχουν καταφέρει µε τη καθηµερινή τους παρουσία 

και δραστηριότητα στην πλατεία. Έτσι, παρά το γεγονός ότι πολλοί από αυτούς και 

αυτές που συχνάζουν στην πλατεία είχαν επιλέξει να µην βρίσκονται εκεί εκείνη την 

ηµέρα, για να µην έρθουν σε επαφή µε τον κόσµο της εκκλησίας και αποφεύγοντας 

την όποια ρήξη, κάποιοι επιλέγουν συνειδητά να παραµείνουν εκεί και να 

διεκδικήσουν µε την παρουσία τους, ακόµα και αυτή την ηµέρα (ή ιδιαίτερα αυτή την 

ηµέρα), τους δικούς τους τρόπους αντίληψης και νοηµατοδότησης της πλατείας.  

Οι δύο οµάδες αντιµετωπίζοντας το χώρο της πλατείας ως «δικό τους» τον θεωρούν 

ταυτόχρονα ως ένα χώρο στον οποίο µπορούν να γίνονται αποδεκτές µόνο οι 

συµπεριφορές αυτές που δεν έρχονται σε αντίθεση µε τις δικές τους αξίες. Έτσι, για 

τους ανθρώπους της εκκλησίας το να αφήσει κάποιος το ποδήλατό του στο τοιχίο της 

εκκλησίας, κοντά στην είσοδό της και εν µέσω της λειτουργίας της Μεγάλης 

Παρασκευής, θεωρήθηκε ως µια µη αποδεκτή πράξη ασέβειας προς το «θείο» και την 

«ιερότητα» της ηµέρας και του χώρου. Ωστόσο, η κίνηση αυτή πήρε µεγαλύτερες 

διαστάσεις από αυτές που πραγµατικά είχε γιατί ήταν µια κίνηση που προήλθε από 

την οµάδα των νεαρών της πλατείας, µε την οποία η εκκλησία βρισκόταν σε διαρκή 

κόντρα. Αντίθετα, για τους νεαρούς και τις νεαρές η πράξη αυτή ήταν µια 

συνηθισµένη, καθηµερινή και αποδεκτή για αυτούς πρακτική, έτσι, η συµπεριφορά 

του επιστάτη θεωρήθηκε όχι µόνο παράλογη, αλλά και προσβλητική προς την 
                                                
29 «Εν έφυα που πίκκα» σηµαίνει «Δεν έφυγα από γινάτι». 
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αξιοπρέπεια των ατόµων στα οποία επιτέθηκε λεκτικά και σωµατικά⋅ δηλαδή, ήταν 

µια συµπεριφορά η οποία δεν θα µπορούσε να γίνει ανεκτή από οποιονδήποτε. 

Βέβαια, το γεγονός ότι ήταν µια ιδιαίτερη µέρα κατά την οποία η εκκλησία κυριαρχεί 

στην πλατεία φαίνεται πως ήταν πολύ σηµαντικό για τη συµπεριφορά του επιστάτη, ο 

οποίς δεν είχε συµπεριφερθεί µε τέτοιο επιθετικό τρόπο στο παρελθόν. Ο 

συγκεκριµένος άνθρωπος της εκκλησίας, τον οποίο κάποιοι από τους «µιτσιούς» 

αποκαλούσαν µεταξύ τους κοροϊδευτικά «ο κατσίκας» γιατί «το µαλλί του εν λες τζιαι 

τον έγλυψε κατσίκα», ήταν σε γενικές γραµµές καλός µαζί τους. Σύµφωνα µε αυτά 

που µου ανέφερε ένας από τους νεαρούς, ο επιστάτης µπορεί να ήταν σχετικά εντάξει 

απέναντί τους, δεν ήταν όµως αξιόπιστος ή σωστός, γιατί:  

«Αυτός άλλα λαλεί σε µάς τζιαί άλλα στους άλλους! Εµάς παίζει µας το καλός 
τζιαι µετά πάει στους δικούς του της εκκλισσιάς τζιαι άκουσά τον να τους λαλεί 
ότι εν εν κατάσταση τούτη τζιαι πως πρέπει να κάµουσιν την πλατεία όµως 
πριν...» 

Οι λόγοι που έκαναν τον συγκεκριµένο άνθρωπο να συµπεριφερθεί άσχηµα στους 

νεαρούς, και να φτάσει να χτυπήσει-σπρώξει έναν από αυτούς, έχουν να κάνουν, 

πρώτον, µε την ιερότητα της ηµέρας, που επέβαλλε ένα κώδικα συµπεριφοράς τον 

οποίο δεν ακολουθούσαν οι  νεαροί, κάτι που προκάλεσε την έντονή αντίδρασή του 

και, δεύτερον, µε το γεγονός ότι ήταν µια µέρα που είχε πολύ κόσµο στο πλευρό του 

και αυτό του έδωσε την ευκαιρία να επιβάλλει το «σωστό» πιο εύκολα από άλλες 

µέρες, που ίσως βλέπει την «ασέβεια» αλλά ο αριθµός των νεαρών δεν του επιτρέπει 

να κάνει κάτι γι’ αυτό.  

 

Βέβαια, οι  εντάσεις που δηµιουργούνται στην πλατεία κατά τη διάρκεια των 

εκδηλώσεων, είτε αυτές είναι εκδηλώσεις που διοργανώνει ο  κόσµος της πλατείας, 

Εικόνα 14:  Ένας από τους 
απόστρατους των ειδικών δυνάµεων 
του ε/Κυπριακού στρατού (Εθνική 
Φρουρά), που έχει προσέλθει στην 
πλατεία για να συµµετάσχει στο άγηµα 
της περιφοράς του επιταφίου το Πάσχα 
του 2010, συνοµιλεί µε τους νεαρούς 
και τις νεαρές της πλατείας µετά την 
ολοκλήρωση της περιφοράς. 
Φωτογραφία του συγγραφέα. 
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είτε είναι οι  θρησκευτικές εκδηλώσεις της εκκλησίας, δεν παίρνουν µόνο επιθετικές 

διαστάσεις που οδηγούν στη ρήξη µεταξύ τους, αλλά ταυτόχρονα δηµιουργούν και 

ευκαιρίες συνάντησης, επαφής και διαλόγου µεταξύ ατόµων από τις διαφορετικές 

οµάδες. Έτσι, την ίδια ηµέρα –τη Μεγάλη Παρασκευή του 2010– δεν παρατηρήθηκαν 

µόνο αψιµαχίες µεταξύ του κόσµου της πλατείας και του κόσµου της εκκλησίας, 

αλλά παράλληλα παρατηρήθηκαν και προσπάθειες επαφής και κουβέντας µεταξύ 

τους, τόσο πριν την περιφορά και µετά το περιστατικό που περιέγραψα, όσο και µετά 

την περιφορά του επιταφίου και την αποχώρηση του κόσµου της εκκλησίας από την 

πλατεία (βλ. Εικ. 14). 

7.3.	  Πλατεία	  του	  Μανώλη	  

Ο χώρος της πλατείας δείχνει να είναι ένας δηµόσιος χώρος τον οποίο η οµάδα αυτή 

των νεαρών έχει οικειοποιηθεί σε σ ηµαντικό βαθµό. Χαρακτηριστικός αυτής της 

οικειοποίησης ήταν ο τρόπος µε τον οποίο αποκαλούν µεταξύ τους την πλατεία. Αντί 

να χρησιµοποιούν το επίσηµο της όνοµα, δηλαδή πλατεία Φανερωµένης, οι  νεαροί 

και νεαρές αναφέρονται στην πλατεία ως «πλατεία του Μανώλη». Το όνοµα αυτό 

δόθηκε στο κεντρικό δέντρο της πλατείας από µια παρέα θαµώνων του καφενείου Τα 

Καλά Καθούµενα περίπου στα τέλη της δεκαετίας του 1990. Τα µέλη της παρέας 

αυτής ήταν από τους πρώτους θαµώνες του καφενείου που πολλές φορές 

χρησιµοποιούσαν τα παγκάκια στην πλατεία παράλληλα µε τα τραπεζάκια του 

καφενείου. Το όνοµα Μανώλης προέρχεται από το παιδικό τραγούδι «γύρω-γύρω όλοι 

και στη µέση ο Μανόλης...», γιατί το παγκάκι στο οποίο συνήθιζαν να κάθονται ήταν 

ένα ξύλινο κυκλικό παγκάκι τοποθετηµένο γύρω από το συγκεκριµένο δέντρο. Αν και 

στην τελευταία ανάπλαση της πλατείας Φανερωµένης, που έγινε στο πλαίσιο του 

Masterplan το 2006, το κυκλικό παγκάκι αντικαταστάθηκε από ένα µεγαλύτερο και 

ίσιο, το όνοµα του δέντρου παρέµεινε και χρησιµοποιήθηκε έντονα από τις νέες 

οµάδες νεαρών που συνδέθηκαν στενά µε την πλατεία στα µέσα και τα τέλη της 

δεκαετίας του 2000. Το όνοµα Μανώλης έγινε ένα όνοµα σύµβολο της σχέσης των 

οµάδων αυτών µε την πλατεία και των δικών τους νοηµάτων και σηµασιών για το 

χώρο, το οποίο εκφράζει τη διαδικασία µετατροπής του χώρου της πλατείας 

Φανερωµένης, στον βιωµένο τόπο της πλατείας του Μανώλη. Το διαφορετικό όνοµα 

που αποδίδεται στην πλατεία από τους νεαρούς και νεαρές εµπίπτει στην κατανόηση 

του Michel de Certeau σχετικά µε τις πρακτικές αντίστασης στο χώρο (1988). Ο de 

Certeau υποστηρίζει πως διάφορες πρακτικές βίωσης του χώρου όπως είναι η 
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περιδιάβαση, η ονοµατοθεσία ή και η ατοµική και κοινωνική µνήµη, είναι πρακτικές 

που χρησιµοποιούνται από οµάδες και άτοµα καθώς επανοικειοποιούνται ένα χώρο 

που δεν τους ανήκει και δεν τον ελέγχουν (Γιαννακόπουλος & Γιαννιτσιώτης 

2010:21). 

Η χρήση του ονόµατος αυτού είναι ένα κεντρικό παράδειγµα του διαφορετικού 

τρόπου κατανόησης, του διαφορετικού νοήµατος και σηµασίας που δίνουν στην 

πλατεία, α λλά και των διαφορετικών χωρικών σχέσεων που αναπτύσσουν µε το 

συγκεκριµένο δηµόσιο χώρο. Ο εξανθρωπισµός του δέντρου, του χαρακτηριστικού 

φυσικού στοιχείου της πλατείας, αναδεικνύει τη στενή σχέση µεταξύ των ατόµων και 

του χώρου, η οποία µετατρέπεται συµβολικά από µια σχέση µεταξύ των έµψυχων 

ατόµων και του άψυχου χώρου, σε µια σχέση µεταξύ προσώπων. Με άλλα λόγια, η 

προσωποποίηση του δέντρου είναι ένα παράδειγµα της αµφίδροµης διαδικασίας 

κοινωνικής παραγωγής του χώρου και των ατόµων και οµάδων που συνδέονται µε 

την πλατεία. Είναι ένα παράδειγµα της δυναµικής και διαλεκτικής σχέσης ανάµεσα 

στα υποκείµενα και τα αντικείµενα, αναδεικνύοντας ταυτόχρονα τους τρόπους µε 

τους οποίους υλικές µορφές και αντικείµενα εµπλέκονται στους βιωµένους κόσµους 

ατόµων και οµάδων (Tilley 2006:60). Οπότε, για αυτούς και αυτές που αναγνωρίζουν 

τους εαυτούς τους ως µέρη της ο µάδας που συχνάζει εκεί, η πλατεία δεν είναι ο 

«ιερός» χώρος την εκκλησίας της Φανερωµένης, αλλά είναι ο  «δικός τους» 

καθηµερινός χώρος ή αλλιώς το στέκι τους ή ακόµα και το «σπίτι» τους. Ο Ανέστης 

ένας από τους νεαρούς γύρω στα 20, µου ανάφερε χαρακτηριστικά για την πλατεία:  

«εν δαµέ που έρκουµαι σχεδόν πάντα όποτε φκω έξω... εν το σπίτιν µου!». 

 

 

 

 

 

 

 

 

Εικόνα 15: Γράψιµο στην πόρτα καταστήµατος που  βρίσκεται στη γωνία της 
πλατείας Φανερωµένης ή στη γωνία της «πλατείας του Μανώλη». Στο αριστερό φύλο 
της πόρτας του καταστήµατος διαβάζουµε «Πλατεία του Μανώλη» και στο δεξί «Η 
ουτοπία µας είναι δυνατότερη από  τα λεφτά σας» (στα αγγλικά). Φωτογραφία του 
συγγραφέα, Αύγουστος του 2009. 
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Χρησιµοποιώντας τη µεταφορά του «σπιτιού» για έναν εξωτερικό και δηµόσιο χώρο, 

ο Ανέστης δίνει έµφαση στη στενή σχέση που έχει αναπτύξει µε την πλατεία και 

εκφράζει την αίσθηση της «οικειότητας» και της «ασφάλειας» µε τις οποίες 

µεταφορικά συνδέεται η έννοια του «σπιτιού» (Tilley 2004: 7). Μέσα από τη στενή 

και καθηµερινή σχέση µε το χώρο της πλατείας, αλλά και µέσα από τη πολιτκή και 

πολιτιστική δραστηριοποίησή που αµφισβητεί, στον ίδιο χώρο, τα άτοµα αυτά 

επιτελούν την ταυτότητά τους και παράγονται ως υποκειµενικότητες και ως 

συλλογικότητα. Η χρήση του ονόµατος «Μανώλης» εκφράζει τη διαφορετική 

νοηµατοδότηση του χώρου της πλατείας, εκφράζει το τι είναι η πλατεία για αυτούς, 

δηλαδή ένας «δικός τους» χώρος στον οποίο µπορούν να εκφραστούν και να νιώσουν 

άνετα, «σαν στο σπίτι τους», αναπτύσσοντας, έτσι, διαφορετικές χωρικές σχέσεις. Ο 

Πάνος, ένας από τους πιο δραστήριους νεαρούς της πλατείας, σε µια συζήτηση που 

γινόταν και µε άλλους σχετικά µε τη χρήση του ο νόµατος «Φανερωµένη» ή του 

ονόµατος «Μανώλη», ανέφερε χαρακτηριστικά: 

«η Φανερωµένη εν εν δική µας, εν δική τους. Ο Μανώλης όµως, ένει!» 

 

 

 

 

 

 

 

 

Με άλλα λόγια, θα µπορούσαµε να πούµε πως η χρήση της µεταφοράς της 

οικειότητας και της άνεσης του σπιτιού για το δηµόσιο χώρο της πλατείας εκφράζει 

µια διάθεση αµφισβήτησης των ορίων µεταξύ ιδιωτικού και δηµόσιου. Μεταφέροντας 

το «σπίτι» στην πλατεία, φαίνεται πως οι  νεαροί και νεαρές που συχνάζουν εκεί 

ορίζουν τις δραστηριότητές τους στην πλατεία περισσότερο ως «ρυθµούς του 

εαυτού», παρά ως «ρυθµούς του άλλου» (Lefebvre 2004:95). Δηλαδή, ενώ σύµφωνα 

µε τους κυρίαρχους κανόνες ο  δηµόσιος χώρος της πλατείας πρέπει να είναι ένας 

χώρος επίσηµος όπου οι  δραστηριότητες είναι συγκρατηµένες, µετατρέπεται σε ένα 

Εικόνα 16: 
Σαββατιάτικο µάζεµα στην πλατεία τον 
Οκτώβριο του 2009. Την προηγούµενη µέρα ένα 
µεγάλο κλαδί του δέντρου έπεσε, µάλλον από 
λάθη στο κλάδεµα, έτσι, µια οµάδα νεαρών 
θέλοντας να εκφράσουν την αλληλεγγύη τους 
προς το δέντρο-σύντροφο, πηγαίνουν εκεί 
πιάνονται χέρι χέρι και όλοι µαζί γυρνάνε γύρω 
από το δέντρο και τραγουδούν το παιδικό 
τραγούδι «Γύρω γύρω όλοι και στη µέση ο 
Μανώλης». Φωτογραφία του συγγραφέα. 
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χώρο οικείο στον οποίο τα όρια µεταξύ ιδιωτικής και δηµόσιας ζωής γίνονται θολά 

και δυσδιάκριτα. Τέλος η απόδοση στο δέντρο και κατ’ επέκταση στην πλατεία του 

«δικού τους» ονόµατος έχει διπλό νόηµα. Από τη µια πλευρά, η αλλαγή του ονόµατος 

έρχεται σε πλήρη αντίθεση µε το «θείο» και το «υψηλό», το οποίο εκφράζεται από το 

επίσηµο όνοµα της εκκλησίας της Φανερωµένης, αντιπαραβάλλοντας το όνοµα 

«Μανώλης», το οποία είναι απλό, καθηµερινό και παιχνιδιάρικο, αφού προέρχεται 

από το παιδικό τραγούδι-παιχνίδι. Από την άλλη πλευρά, η αλλαγή της κτητικής 

ονοµασίας της πλατείας από «πλατεία της Φανερωµένης», σε «πλατεία του Μανώλη» 

εκφράζει µια αλλαγή της κυριότητας της πλατείας και άρα του δηµόσιου χώρου. Στη 

µια περίπτωση η πλατεία παίρνει το όνοµά της από την εκκλησία –σύµβολο της 

θρησκείας και του Πολιτισµού– και άρα φαίνεται να ανήκει σε αυτήν και παράλληλα 

να αποκλείει όσους δεν αποδέχονται αυτήν την «κυριότητα» του χώρου. Αντίθετα, 

στην άλλη περίπτωση η πλατεία και κατ’ επέκταση ο  δηµόσιος χώρος φαίνεται να 

ανήκει σε ένα δέντρο –σύµβολο της φύσης και της σχέση των ανθρώπων µε αυτή– 

και έτσι η κυριότητα µετατίθεται στη φύση και αντί να αποκλείει µοιάζει να 

περικλείει τους διαφορετικούς χρήστες. 

 

Η αλλαγή του ονόµατος της πλατείας αναδεικνύει, λοιπόν, τόσο την αµφίδροµη, 

δυναµική και διαλεκτική χωρική σχέση µεταξύ των ατόµων που συχνάζουν εκεί και 

του συµβολικού και υλικού χώρου της πλατείας, όσο και την αµφισβήτηση της 

επίσηµης και από τα πάνω ονοµατοδοσίας που επιβάλλεται στο χώρο από τις 

κυρίαρχες οµάδες. Οπότε, εµφανίζεται ως ένα πολύ καλό παράδειγµα των τρόπων µε 

τους οποίους τα άτοµα και οι οµάδες που συχνάζουν και δραστηριοποιούνται εκεί 

συνδέονται µε τα υλικά και φυσικά στοιχεία της πλατείας παράγοντας διαφορετικά το 

δηµόσιο χώρο, αλλά και τους εαυτούς τους. 

Εικόνα 17: Φωτογραφία από εκδήλωση-
πάρτυ στην «πλατεία του Μανώλη» τον 
Οκτώβριο του 2009, µετά το πέσιµο του 
κλαδιού. Κατά τη διάρκεια της 
εκδήλωσης είχε τοποθετηθεί πανό στο 
οποίο αναγράφεται «Ο Μανώλης Ζει» 
δίπλα στη ζωγραφιά ενός δέντρου. 
Φωτογραφία του συγγραφέα. 
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Κεφάλαιο	  8:	  Περιγραφή	  των	  ομάδων	  που	  συχνάζουν	  στην	  πλατεία	  και	  
χωρική	  ανάλυση	  της	  χρήσης	  του	  δημόσιου	  χώρου	  

8.1.	  Οι	  πλευρές	  της	  πλατείας	  

Σε αυτό το µέρος του κεφαλαίου θα αναφερθούµε περισσότερο στην καθηµερινή ζωή 

στην πλατεία, όπως παρουσιάζεται µέσα από την επιτόπια και συµµετοχική 

παρατήρηση κατά τη διάρκεια της περιόδου µελέτης (2009-2011). Συγκεκριµένα, θα 

προχωρήσουµε σε µια πιο λεπτοµερή εθνογραφική περιγραφή των ο µάδων που 

συχνάζουν καθηµερινά στην πλατεία, όπως και σε µια χωρική ανάλυση των 

συγκεκριµένων σηµείων που χρησιµοποιούν οι  ο µάδες και των θέσεων που αυτές 

καταλαµβάνουν στο δηµόσιο χώρο της πλατείας. Η καθηµερινή παρουσία της οµάδας 

των νεαρών στην πλατεία, τα αποτελέσµατα της βραδινής τους δραστηριότητας στο 

χτισµένο περιβάλλον της πλατείας (π.χ. γκραφίτι, συνθήµατα, αφίσες, σκουπίδια κ.α.), 

αλλά και οι  συχνές εκδηλώσεις και τα οργανωµένα ή αυθόρµητα πάρτυ τα 

Σαββατοκύριακά και τις αργίες, συνθέτουν το σύνολο της δραστηριότητας στην 

πλατεία, µέσω της οποίας η αµφισβήτηση των κυρίαρχων νοηµάτων για την πλατεία 

Φανερωµένης, την Παλιά Πόλη ή ακόµα και την Πράσινη Γραµµή, αποκτά µια 

καθηµερινή παρουσία και ταυτόχρονα συµβάλλει στην εγκαθίδρυση των δικών τους 

και διαφορετικών νοηµάτων και πρακτικών. Βάσει αυτού, θα µπορούσαµε να 

υποστηρίξουµε, ακολουθώντας τους γεωγράφους David Matless (1995, 1998) και 

Tim Cresswell (1996), πως η δραστηριότητα αυτή δηµιουργεί µια «αιρετική 

γεωγραφία» της πλατείας. Οι συγγραφείς χρησιµοποιούν τους όρους «αιρετική» και 

«ηθική» γεωγραφία για να εξετάσουν την χωροποιηµένη ιδιότητα του πολίτη, δηλαδή 

τους τρόπους µε τους οποίους ο χώρος και η συµπεριφορά σε αυτόν συνδέονται µε τις 

ιδιότητες του «καλού» και του «κακού» πολίτη αντίστοιχα. Έτσι, ενώ οι  αποδεκτές, 

«σωστές» και «αρµόζουσες» συµπεριφορές που συνάδουν µε τον «καλό» πολίτη 

δηµιουργούν «ηθικές γεωγραφίες», αντίθετα οι  «ανάρµοστες», «αλλότριες» και 

«κακές» συµπεριφορές είναι στοιχεία που σχηµατίζουν τον «κακό» πολίτη ή τον 

«αντι-πολίτη». Όµως, όπως τονίζει η Ρωξάνη Καυταντζόγλου «η χωροποιηµένη 

ιδιότητα του πολίτη εµφανίζεται ως προσιτή σε όλους, ως ευκαιρία εθνικής 

ενσωµάτωσης⋅ ωστόσο, ο  καθορισµός της προϋποθέτει την ύπαρξη του Άλλου, του 

«αντι-πολίτη», η συµπεριφορά του οποίου, στο βαθµό που δεν επιδέχεται 

αναµόρφωση και επαναφορά στην τάξη, επιφέρει το στιγµατισµό και την κοινωνική 

απόρριψή του» (2001: 48).  
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Οι «ηθικές γεωγραφίες» είναι αποτελέσµατα της δράσης των κοινωνικά και πολιτικά 

κυρίαρχων, είναι οι  τόποι στους οποίους κατασκευάζεται ο  «καλός» πολίτης, ενώ 

απορρίπτεται ο «αντι-πολίτης» και, ταυτόχρονα, επιβάλλεται η «σωστή» θέση για τον 

καθένα. Αντίθετα, οι  «αιρετικές γ εωγραφίες» αναφέρονται «στα δηµιουργήµατα 

κοινωνικών οµάδων οι  οποίες αδιαφορούν ή αντιστέκονται στην επιβεβληµένη από 

τους κοινωνικά ισχυρούς ανάγνωση και πρακτική του τοπίου, επισύροντας τις 

κατηγορίες του αλλότριου, του απολίτιστου, του ‘εκτός θέσης’, κ ατηγορίες 

συνυφασµένες µε συγκεκριµένες ταξικές και έµφυλες εννοιολογήσεις» (ο.π.). Δηλαδή, 

η καθηµερινή και η επιπλέον-της-καθηµερινής δραστηριότητα των νεαρών αποδίδει 

διαφορετικά νοήµατα στο χώρο και δηµιουργεί ένα τρόπο αντίληψής του –µια 

γεωγραφία– που έρχεται σε αντίθεση και αµφισβητεί έµπρακτα τα κυρίαρχα νοήµατα 

για την πλατεία, την Παλιά Πόλη και ακόµα και την Πράσινη Γραµµή, που µε τη 

σειρά τους έχουν εγκαθιδρύσει µια «ηθική γεωγραφία». Ωστόσο, όπως θα ήταν 

αναµενόµενο, η διαµόρφωση αυτής της «αιρετικής γεωγραφίας» της πλατείας 

προκαλεί αντιδράσεις τόσο από άλλες οµάδες χρηστών και λοιπών περίοικων, όσο 

και από φορείς όπως την εκκλησία, τις αρχές και τα µίντια (Μ.Μ.Ε.), οι οποίοι, στην 

προσπάθειά τους να υπερασπιστούν την «ηθική γεωγραφία» της περιοχής, 

κατηγορούν και επιτίθενται στο σύνολο των νεαρών που συχνάζουν στην πλατεία. 

Ωστόσο, αν και στους «απ’ έξω», και συγκεκριµένα στις οµάδες, φορείς και άτοµα 

που αντιδρούν, οι νεαροί και νεαρές που συχνάζουν στην πλατεία φαίνονται σαν µια 

κοινή και συνεκτική ο µάδα, όπως θα δείξουµε δεν αποτελούν ένα ενιαίο σύνολο.  

Αντίθετα, αποτελούν µια ευρεία οµάδα που διαχωρίζεται περαιτέρω σε µικρο-οµάδες, 

οι οποίες µπορεί να έχουν κοινά µεταξύ τους, αλλά την ίδια στιγµή διαφοροποιούνται 

τόσο σε ιδεολογικό, όσο και σε πρακτικό επίπεδο. Οι διαφοροποιήσεις µεταξύ των 

υπο-συνόλων που αποτελούν την ευρύτερη οµάδα των νεαρών της πλατείας, όπως και 

οι διαφοροποιήσεις µεταξύ αυτής της οµάδας και των υπολοίπων που χρησιµοποιούν 

την πλατεία σε καθηµερινή βάση, εκφράζονται στους τρόπους χρήσης των 

συγκεκριµένων σηµείων της πλατείας και στις χωρικές σχέσεις που αναπτύσσουν µε 

το δηµόσιο χώρο, οι  οποίες αποκαλύπτουν τα νοήµατα που η κάθε οµάδα αποδίδει 

στην «πλατεία».  

Κατά τη διάρκεια της περιόδου της έρευνάς, στην πλατεία διαµορφώνονται 

διαφορετικά σηµεία, πλευρές και θέσεις, που συνδέονται µε τις διάφορες οµάδες που 

τη χρησιµοποιούν καθηµερινά. Η πλατεία θα λέγαµε πως έχει δύο πλευρές, την 
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πλευρά µπροστά από την εκκλησία (δυτικά) και αυτή πίσω από την εκκλησία 

(ανατολικά), όπου διαµορφώνονται διάφορες θέσεις τόσο έξω, όσο και µέσα στον 

περίβολο της εκκλησίας. Ξεκινώντας από τη διαφοροποίηση µεταξύ του χώρου 

µπροστά και του χώρου πίσω από την εκκλησία, θα λέγαµε ότι σε γενικές γραµµές η 

µπροστά πλευρά (δυτικά βλ. χάρτη Εικ. 1), στην οποία κυριαρχεί η είσοδος της 

εκκλησίας, παρουσιάζεται ως πιο «κεντρική» από την πίσω. Η µπροστά πλευρά είναι 

η πλευρά που χρησιµοποιείται σε καθηµερινή βάση περισσότερο και, έτσι, αποτελεί 

την «επίσηµη» πλευρά της πλατείας Φανερωµένης. Αν και οι  περισσότεροι 

πληροφορητές µου (τόσο από την οµάδα των νεαρών της πλατείας όσο και από άλλες 

οµάδες) αντιλαµβάνονται ως «πλατεία» και την µπροστά ή την πίσω πλευρά, αλλά 

και τον περίβολο της εκκλησίας, παραµένει γεγονός ότι το όνοµα πλατεία 

Φανερωµένης αναφέρεται κυρίως στο χώρο µπροστά στην εκκλησία και αυτό είναι 

ενδεικτικό της γενικής αντίληψης της κεντρικότητας αυτής της πλευράς. 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

Η πίσω πλευρά της εκκλησίας (ανατολικά βλ. χάρτη Εικ. 1), που περιλαµβάνει την 

πίσω πλευρά του περιβόλου και το χώρο µπροστά στο Παρθεναγωγείο Φανερωµένης, 

παρουσιάζει λιγότερη κίνηση γιατί βρίσκεται σχεδόν εκτός του δικτύου των 

εµπορικών πεζοδρόµων και άρα εκτός της συνηθισµένης διαδροµής των επισκεπτών 

της περιοχής. Αυτό κάνει την πίσω πλευρά να είναι σχετικά πιο ήρεµη και λιγότερη 

δηµοφιλής. Ενδεικτικό αυτής της διαφοράς µεταξύ της µπροστά και της πίσω 

πλευράς της εκκλησίας είναι το γεγονός ότι οι  περισσότεροι κάτοικοι ή επισκέπτες 

Εικόνα 1: Σε λεπτοµέρεια του χάρτη-αρχιτεκτονικού σχεδίου της 
εντός των τειχών Λευκωσίας, σηµειώνονται οι κύριες θέσεις που 
διαµορφώνονται στην πλατεία, σύµφωνα µε τη χρήση τους κατά τη 
διάρκεια της περιόδου της έρευνας.  
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της περιοχής, µε τους οποίους συνοµίλησα, φαίνεται να αγνοούν ότι το επίσηµο 

όνοµα της πίσω πλευράς, δηλαδή του χώρου ανάµεσα στην εκκλησία και το σχολείο, 

είναι πλατεία 28ης Οκτωβρίου και αναφέρονται γενικά στη περιοχή ως Φανερωµένη. 

Η µπροστά πλευρά της εκκλησίας είναι ο κύριος χώρος της πλατείας. Εκεί καταλήγει 

η εµπορική οδός Ονασαγόρου µε τα µεζεδοπωλεία της, αλλά εκεί καταλήγει και η 

στοά Παπαδοπούλου (όπου βρίσκεται το καφενείο τα Καλά Καθούµενα), που ενώνει 

την πλατεία µε την κεντρική οδό Λήδρας. Η µπροστά πλευρά είναι, δηλαδή, ένας 

χώρος από τον οποίο περνάνε οι περισσότεροι επισκέπτες της περιοχής και ιδιαίτερα 

οι ε/Κύπριοι και οι τουρίστες και γι' αυτό είναι πολύ δηµοφιλής. Ο χώρος αυτός είναι 

διαµορφωµένος ως πλατεία γιατί κάτω από τα τρία-τέσσερα δέντρα που υπάρχουν 

έχουν τοποθετηθεί παγκάκια για το κοινό. Τα παγκάκια αυτά χρησιµοποιούνται καθ’ 

όλη τη διάρκεια της ηµέρας, και περισσότερο ακόµα τα Σαββατοκυρίακα, από 

διάφορες οµάδες. Τα παγκάκια αυτά, και ιδιαίτερα τα δύο που βρίσκονται κάτω και 

δίπλα από το κεντρικό δέντρο (που αποκαλείται «Μανώλης») (µε κόκκινο χρώµα στο 

χάρτη, Εικ. 1), συγκεντρώνουν τη δραστηριότητα των νεαρών που συχνάζουν στην 

πλατεία. Η πίσω πλευρά της πλατείας (πίσω από την εκκλησία, αλλά µπροστά από το 

σχολείο), έχει εµφανώς λιγότερη κίνηση γιατί εκεί καταλήγει απλά ένας παράδροµος 

της Ονασαγόρου που, αν και είναι πεζοδροµηµένος, δεν έχει πολλά καταστήµατα και 

δεν αποτελεί µέρος της «βόλτας» στους πεζοδρόµους. Από εκεί περνάνε κυρίως οι 

κάτοικοι της περιοχής και λιγότεροι επισκέπτες και έτσι υπάρχει πιο έντονη παρουσία 

των µη-κύπριων κατοίκων. Οπότε, ο  χώρος στα σκαλιά της εισόδου του σχολείου 

Φανερωµένης, παρά το γεγονός ότι είναι µάλλον µεγαλύτερος από το χώρο µπροστά 

στην εκκλησία, χρησιµοποιείται από αρκετά λιγότερο κόσµο και κυρίως από παιδιά 

που παίζουν τα απογεύµατα, από κάποιους µετανάστες που κάθονται και από τις 

µικρές οµάδες έφηβων και νεαρών Ρωσσοπόντιων που έχουν σχέσεις µε το σχολείο 

της Φανερωµένης και το κατηχητικό της εκκλησίας.  

Θα µπορούσαµε να υποστηρίξουµε, ακολουθώντας την ανάλυση του Christopher 

Tilley (2004:4-10), πως οι πλευρές ενός τοπίου παρουσιάζουν κοινωνικές και ηθικές 

συσχετίσεις µε σύνολα αντιθέσεων που αναφέρονται στο «σωστό» και το «λάθος», το 

«εµφανές» και το «κρυµµένο» ή και το «δηµόσιο» και το «ιδιωτικό». Η «µπροστά» 

και η «πίσω» πλευρά ενός τοπίου αποτελούν, έτσι, χωροποιηµένες πολιτισµικές 

εκφράσεις που αναφέρονται σε σύνολα αξιών ή/και κοινωνικών συµπεριφορών που 

τις συνδέουν µε τις (κοινωνικά) αποδεκτές συµπεριφορές σε αντίθεση µε τις µη 
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αποδεκτές, το «φως» σε αντίθεση µε το «σκοτάδι», το «επίσηµο» σε αντίθεση µε το 

«ανεπίσηµο» ή ακόµα και το «πολιτισµένο» σε σχέση µε το «απολίτιστο» (ο.π.: 7). 

Στην περίπτωση της πλατείας Φανερωµένης παρατηρούµε αρχικά πως η µπροστά και 

η πίσω πλευρά της εκκλησίας συγκεντρώνουν διαφορετικές οµάδες και παρουσιάζουν 

κάπως διαφορετικές χρήσεις.  

Στην µπροστά πλευρά οι  κύριοι χρήστες της πλατείας είναι οι  ντόπιοι και οι  κυρίως 

«δυτικοί» ξένοι, δηλαδή οι  ε/Κύπριοι (και τ/Κύπριοι) επισκέπτες και περαστικοί, 

αλλά και οι  τουρίστες ή οι  άλλοι µη-Κύπριοι, αλλά «δυτικοί», που διαµένουν στη 

χώρα. Στην πίσω πλευρά παρατηρούµε ότι υπάρχει πιο έντονη παρουσία των µη-

Κύπριων, που είναι ό µως πρόσφυγες και µετανάστες, λιγότερο ή περισσότερο 

ενταγµένοι στην Κυπριακή κοινωνία, όπως είναι οι «Ρωσσοπόντιοι» και άλλες 

οµάδες από τη Μέση Ανατολή, την Νοτιοανατολική Ασία και την Αφρική που 

διαµένουν στην Παλιά Λευκωσία. Αυτή η παρατήρηση φαίνεται να συµπίπτει µε τις 

πολιτισµικές προεκτάσεις που έχει το «µπροστά» και το «πίσω» αφού τα µέλη των 

µεταναστευτικών οµάδων που χρησιµοποιούν την πίσω πλευρά της πλατείας φαίνεται 

να επιλέγουν τη λιγότερο επίσηµη και εµφανή πλευρά, µάλλον γιατί προτιµούν να 

βρίσκονται µακριά από τα βλέµµατα των ε/Κύπριων περαστικών, που συχνά 

δυσανασχετούν µε την παρουσία τους στο δηµόσιο χώρο. Έτσι, παρατηρούµε πως 

στις δύο πλευρές της πλατείας εκφράζονται χωρικά οι  φυλετικές και ταξικές 

διαφοροποιήσεις µεταξύ αυτών των οµάδων.  

 

Επιπλέον, η πίσω πλευρά της πλατείας συνδέεται επίσης και µε την έννοια του 

«σκοταδιού», σε σχέση µε το «φως» της µπροστινής πλευράς. Αυτό συµβαίνει κυρίως 

επειδή σε αντίθεση µε την µπροστά πλευρά, που ο χώρος της είναι ανοιχτός και χωρίς 

κρυµµένες γωνίες, άρα εκτεθειµένος στα βλέµµατα των περαστικών, η πίσω πλευρά 

Εικόνα 2: Το κεντρικό δέντρο της 
πλατείας ή ο «Μανώλης», 
φωτογραφηµένο ένα απόγευµα µε 
συννεφιά. Φωτογραφία του 
συγγραφέα, Νοέµβριος 2010. 
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έχει σηµεία τα οποία είναι κρυµµένα ανάµεσα στα φυτά που υπάρχουν στα παρτέρια 

του περιβόλου της εκκλησίας, όπως επίσης έχει και αρκετά σηµεία που κατά τις 

βραδινές ώρες δεν είναι καλά φωτισµένα, δηµιουργώντας περαιτέρω σκοτεινές γωνίες. 

Η συµβολική σχέση των «σκοτεινών» και «φωτεινών» πλευρών στο χώρο µε 

κοινωνικές και πολιτισµικές αξίες, οι  οποίες είναι σηµαντικές για τους τρόπους που 

οργανώνεται η κοινωνική ζωή, έχουν αναλυθεί εθνογραφικά από τον Pierre Bourdieu 

(1970) στο κείµενό του για το σπίτι των Καβύλων της Αλγερίας. Ο συγγραφέας 

αναδεικνύει τις πολλαπλές συµβολικές σχέσεις που έχει η σκοτεινή και η φωτεινή 

πλευρά του εσωτερικού του σπιτιού µε το θάνατο και τη ζωή, την υγεία και την 

αρρώστια, το κρύο και το ζεστό, υγρό και το στεγνό αντίστοιχα. Τα αντιθετικά αυτά 

συµβολικά νοήµατα εκφράζονται επίσης χωρικά στις δραστηριότητες που 

πραγµατοποιούνται στη σκοτεινή και στη φωτεινή πλευρά του σπιτιού ή και στα 

σηµεία στο χώρο που φυλάσσονται τα διάφορα αντικείµενα και έπιπλα. 

Επιστρέφοντας στην πλατεία, οι οµάδες και τα άτοµα που χρησιµοποιούν τα σκοτεινά 

σηµεία της πίσω πλευράς της πλατείας καλύπτονται από το σκοτάδι και τα φυτά και 

µε αυτόν τον τρόπο δηµιουργούνται «σκοτεινές» φιγούρες, που τροφοδοτούν τις 

υποψίες των περαστικών ότι στην πίσω πλευρά της πλατείας πραγµατοποιούνται 

κοινωνικά µη-αποδεκτές ή ακόµα και παράνοµες πράξεις.  

Ωστόσο, έχει ενδιαφέρον ότι ενώ µπορεί κάποιος να περίµενε πως η οµάδα των 

νεαρών της πλατείας θα επέλεγε την πίσω, τη «σκοτεινή» και την «ανεπίσηµη» 

πλευρά της πλατείας, για να αναπτύξει τη µη-αποδεκτή κοινωνική και πολιτική της 

συµπεριφορά, βλέπουµε αντίθετα πως επιλέγει την µπροστά. Αυτό δείχνει ότι η 

πρόθεση των µελών της ο µάδας δεν είναι να κρυφτούν στην πίσω πλευρά της 

πλατείας, αποφεύγοντας τα βλέµµατα και την επαφή µε τους περαστικούς, αλλά ότι 

επιλέγουν την «επίσηµη» πλευρά µε πρόθεση να διεκδικήσουν την ορατότητά τους 

στο χώρο της πλατείας και κατ’ επέκταση να αµφισβητήσουν τη µη-αποδοχή της 

δραστηριότητάς τους. Έτσι, η ορατότητα που αποκτά η δραστηριότητά της οµάδας 

στην µπροστά πλευρά, αναδεικνύεται σε σηµαντικό µέρος της διεκδίκησης του χώρου, 

της αµφισβήτησης των εγκαθιδρυµένων νοηµάτων της πλατείας και της 

ανανοηµατοδότησής της. 
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8.1.1.	  Η	  «μπροστά»	  πλευρά	  της	  πλατείας	  

Επιστρέφοντας, τώρα, στις συγκεκριµένες θέσεις που διαµορφώνονται στην πλατεία, 

παρατηρούµε ότι η δραστηριότητα του πυρήνα των νεαρών συγκεντρώνεται στα δύο 

παγκάκια, το ένα κάτω από τον «Μανώλη» και το άλλο µπροστά στο κτίριο µε τους 

βαµµένους τοίχους, (µε κόκκινο χρώµα στο χάρτη, Εικ. 1). Αυτές οι  δύο θέσεις 

συνδέονται στενά µε την οµάδα των νεαρών της πλατείας και δεν χρησιµοποιούνται 

συχνά από άλλες ο µάδες ή άτοµα. Ωστόσο, η ο µάδα αυτή διαχωρίζεται στο 

εσωτερικό της µεταξύ αυτών που συχνάζουν στην πλατεία, αλλά δεν έχουν έντονη 

πολιτική δραστηριοποίηση και αυτών που, παράλληλα, συµµετέχουν και σε πολιτικές 

οµάδες που οργανώνονται και δραστηριοποιούνται από τα κάτω. Ξεκινώντας από 

αυτούς και αυτές που δεν έχουν έντονη πολιτική δραστηριοποίηση, θα λέγαµε πως 

είναι άτοµα που, ενώ ενδέχεται να συµµετέχουν σε κάποιες πορείες ή άλλες 

κινηµατικές διαδικασίες, δεν ανήκουν σε πολιτικές οµάδες. Αυτό σηµαίνει πως δεν 

συµµετέχουν σε πολιτικές διαδικασίες όπως είναι οι  τακτικές συνελεύσεις, η 

συγγραφή πολιτικών κειµένων ή άλλων παρεµβάσεων στην επικαιρότητα, η 

οργάνωση και πραγµατοποίηση εκδηλώσεων, οι  ο µαδικές αφισοκολλήσεις και οι 

άλλες συλλογικές παρεµβάσεις στην πόλη. Ωστόσο, τα άτοµα αυτά αποτελούν 

βασικό κοµµάτι της οµάδας των νεαρών της πλατείας και αυτό συµβαίνει, πρώτον, 

επειδή συχνάζουν σταθερά και καθηµερινά εκεί και, έτσι, έχουν αναπτύξει στενές 

σχέσεις τόσο µε το χώρο, όσο και µε τον υπόλοιπο κόσµο της πλατείας και, δεύτερον, 

επειδή τα αποτελέσµατα της δράσης τους είναι αρκετά εµφανή στο χώρο της πλατείας. 

Εδώ αναφερόµαστε, αρχικά, στα σκουπίδια που αφήνονται στην πλατεία, ένα 

αποτέλεσµα της καθηµερινής κατανάλωσης ποτών και φαγητών και βασικό θέµα για 

το οποίο παραπονούνται οι  άλλες ο µάδες που διεκδικούν την πλατεία, και στις 

παρεµβάσεις µε συνθήµατα και άλλα γραψίµατα στους τοίχους, που πολλές φορές 

πραγµατοποιούνται από αυτά τα άτοµα και δεν είναι αποτέλεσµα µιας συλλογικής 

απόφασης και παρέµβασης, αλλά της προσωπικής τους κατανόησης του χώρου και 

της συµπεριφοράς σε αυτόν. Θα µπορούσαµε να πούµε, δηλαδή, πως αυτά τα άτοµα 

παρουσιάζουν συµπεριφορές που ταιριάζουν περισσότερο στην έννοια της 

«αλητείας», όπως βέβαια αυτή γίνεται κατανοητή από τις πιο συντηρητικές οµάδες 

περιοίκων και καταστηµαταρχών (π.χ. έντονη κατανάλωση αλκοόλ, µη σεβασµός 

στην πλατεία και την καθαριότητα κ.ο.κ.). Έτσι, οι  συµπεριφορές αυτές είναι 
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περισσότερο κατακριτέες από τις υπόλοιπες οµάδες και πολλές φορές φτάνουν στο 

σηµείο να χαρακτηρίζουν το σύνολο της οµάδας των νεαρών. 

Από την άλλη πλευρά, η άλλη οµάδα που χρησιµοποιεί τις συγκεκριµένες κεντρικές 

θέσεις στην πλατεία είναι τα άτοµα που ανήκουν στις πολιτικές οµάδες και αυτά που 

παρουσιάζονται πιο συνειδητοποιηµένα σχετικά µε τη συµπεριφορά τους στο χώρο 

και τις σχέσεις τους µε τις άλλες οµάδες. Οι πολιτικές οµάδες που, κατά την περίοδο 

της έρευνας, συνδέονταν µε την πλατεία, αφού µέλη τους σύχναζαν εκεί, αλλά 

πραγµατοποιούσαν και εκδηλώσεις στην πλατεία, ήταν τρεις. Η πρώτη ήταν η οµάδα 

«Φάλιες», που αποτελείτο από µεγαλύτερα άτοµα και έτσι δεν σύχναζαν όλα τα µέλη 

της στην πλατεία, αλλά εµπλέκονταν και συχνά διοργάνωναν τις πολιτικές 

διαδικασίες και εκδηλώσεις στους χώρους της πλατείας. Η άλλη ήταν η ο µάδα 

«Ένωση Αναρχικών», που επειδή τα µέλη της ήταν σχετικά µικρότερα σε ηλικία 

σύχναζαν περισσότερο στην πλατεία, αλλά όχι καθηµερινά, µιας και είχαν και το δικό 

τους ενοικιασµένο χώρο στην περιοχή, και η τρίτη οµάδα ήταν το «Πλανόδιο Στέκι», 

που τα µέλη του ήταν αρκετά νεαρά (πολλά, αν όχι όλα, ήταν ακόµα µαθητές) και, 

παράλληλα, είχαν και την πιο στενή σχέση µε την πλατεία, αφού ήταν µια οµάδα που 

ουσιαστικά συγκροτήθηκε µέσα από τη δραστηριότητα στην πλατεία. 

Τα µέλη των ο µάδων αυτών συχνά δυσανασχετούσαν µε τη συµπεριφορά των 

ατόµων που δεν εµπλέκονται στην πολιτική δραστηριοποίηση, ό µως δεν τους 

κατακρίνουν ανοιχτά, ούτε και έρχονται σε ρήξη µαζί τους. Η επιλογή της µη ρήξης 

φαίνεται να είναι συνειδητή από µέρους των πιο «συνειδητοποιηµένων» ατόµων, µιας 

και όπως χαρακτηριστικά µου αναφέρθηκε «εν θα γίνουµεν εµ είς οι µπάτσοι της 

πλατείας». Αυτή η επιλογή εκφράζει µια ευαισθησία στο θέµα της «εξουσίας» που 

ταιριάζει στις γενικές «αντι-εξουσιαστικές» θέσεις που εκφράζουν οι  ο µάδες που 

αναφέραµε. Αντί, λοιπόν, της ρήξης και του ελέγχου, πολλοί από αυτούς και αυτές 

συχνά επιλέγουν να δίνουν το «καλό» παράδειγµα µε τη δική τους συµπεριφορά, 

ελπίζοντας πως θα ακολουθήσουν και οι  άλλοι. Δηλαδή, πολλές φορές παρατήρησα 

συγκεκριµένα άτοµα να µαζεύουν τόσο τα δικά τους σκουπίδια, όσο και των άλλων, 

χωρίς να «το κάνουν θέµα». Επίσης, τέτοια άτοµα ξεκινούσαν συχνά συζητήσεις σε 

πηγαδάκια σχετικά µε το νόηµα και την αισθητική των συνθηµάτων που γράφονταν 

στους τοίχους της πλατείας ή, καµιά φορά, διόρθωναν ό, τι δεν τους άρεσε ή δεν 

«κολλούσε», είτε µε την αισθητική που οι  ίδιοι θεωρούσαν ότι έχει η ο µάδα των 

νεαρών, είτε µε την «εµφάνιση» της πλατείας. Τα συνθήµατα στους τοίχους της 
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πλατείας ήταν κάτι που επηρέαζε το σύνολο των ατόµων που σχετίζονταν µε αυτήν, 

όπως ήταν και ένα από τα κεντρικά θέµατα που παρουσιάζονταν από τα µίντια στα 

κατά κύριο λόγο αρνητικά ρεπορτάζ για την κατάσταση που επικρατούσε στην 

πλατεία Φανερωµένης. Επιπλέον, πολλά από τα συνθήµατα στους τοίχους της 

πλατείας φαίνονταν σε κάποιους να µην «ταιριάζουν» µε τον χαρακτήρα της πλατείας 

γιατί εξέφραζαν πολύ πιο «πολεµικές» και «επαναστατικές» ιδέες και προθέσεις από 

αυτές που χαρακτηρίζουν την οµάδα των νεαρών της πλατείας. Επίσης, κάποια από 

αυτά εκλαµβάνονταν από κάποια µέλη των πολιτικών οµάδων σαν να «χαλάνε» την 

«εικόνα» και την «εµφάνιση» της πλατείας, γιατί ήταν συχνά κακογραµµένα ή είχαν 

πιο «παιδική» αισθητική και ρητορική από αυτή που υπήρχε γενικά στην οµάδα. 

Σε µια συζήτηση που έγινε για τα συνθήµατα της πλατείας τον Ιούνιο του 2010, 

µεταξύ τεσσάρων ατόµων (µαζί µε εµένα), όλοι φίλοι που γνωρίστηκαν στην πλατεία, 

ακούστηκαν κάποιες από αυτές τις θέσεις που δεν εκφράζονταν ανοιχτά. Αρχικά, και 

οι τέσσερις της παρέας συµφωνήσαµε ότι εκείνη την περίοδο η κατάσταση είχε 

παραγίνει στον τοίχο πίσω από το κεντρικό παγκάκι (το οποίο ήταν συνδεδεµένο µε 

την γενικότερη οµάδα των νεαρών και γενικά µε τη δραστηριότητά τους) και ότι δεν 

µας άρεσαν αυτά που ήταν γραµµένα εκεί. Ιδιαίτερα ένα από αυτά, που έγραφε 

«Μπάτσε σε παρακαλώ ψόφα» (βλ. Εικ. 3), µάζεψε τις περισσότερες αρνητικές 

κριτικές. Αυτό που φάνηκε να ενοχλεί τους συνοµιλητές µου ήταν τόσο το 

περιεχόµενο των συνθηµάτων, όσο και ο  τρόπος µε τον οποίο είχε γραφτεί, που 

έδειχνε ότι αυτός που το έκανε –όλοι ξέραµε ότι ήταν ένας που σύχναζε καθηµερινά 

στην πλατεία, αλλά δεν συµµετείχε σε συνελεύσεις των ο µάδων– δεν το είχε 

πολυσκεφτεί πριν το κάνει.  

Ο Στηβ, ένας από τους τέσσερις της παρέας (Κύπριος µε µητέρα Αγγλίδα), είπε 

χαρακτηριστικά «Δεν µου αρέσουν γιατί έγιναν έτσι...» και έκανε µε το χέρι του 

άτσαλες κινήσεις και ένα µορφασµό δυσαρέσκειας για να µου δείξει τι εννοεί. Όλοι 

συµφώνησαν πως έπρεπε να σβηστούν, όµως αυτή η άποψη χρειάστηκε να αρθρωθεί 

µε προσοχή γιατί το σβήσιµο κάποιου συνθήµατος θα µπορούσε να ερµηνευτεί από 

άλλους ως λογοκρισία. Ωστόσο, η άποψη που επικράτησε στην παρέα ήταν ότι «όπως 

κάποιος έρκεται τζιαι γράφει χωρίς να αρωτήσει κανέναν, έτσι τζιαι µεις µπορούµεν να 

σβήσουµεν κάτι χωρίς να ρωτήσουµε κανέναν». Αν και τα συνθήµατα τελικά δεν 

σβήστηκαν από τη συγκεκριµένη παρέα, αφού λίγο καιρό αργότερα η εκκλησία 

ξεκίνησε εργασίες συνολικής αποκατάστασης του συγκεκριµένου κτιρίου, η 
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παραπάνω συζήτηση εκφράζει κάποιες από τις διαφοροποιήσεις µεταξύ των υπο-

οµάδων που υπήρχαν εντός της ευρύτερης οµάδας των νεαρών της πλατείας. 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

Εκτός όµως από τις θέσεις τις οποίες χρησιµοποιούν τα άτοµα που συγκροτούν την 

οµάδα των νεαρών της πλατείας, στην µπροστά πλευρά της πλατείας υπάρχουν 

επίσης και σηµεία τα οποία ήταν περισσότερο «ανοιχτά», υπό την έννοια ότι δεν 

χρησιµοποιούνταν αποκλειστικά από µια συγκεκριµένη οµάδα και έτσι φιλοξενούσαν 

µια ποικιλία θαµώνων και περαστικών. Αυτά ήταν κυρίως τα τρία παγκάκια που 

βρίσκονταν δίπλα στο τοιχίο της εκκλησίας, στην είσοδο της πλατείας από την 

πλευρά της οδού Ονασαγόρου (µε πράσινο χρώµα στο χάρτη, Εικ. 1). Αντίστοιχες 

θέσεις αποτελούσαν και τα δύο παγκάκια που βρίσκονταν µέσα στον περίβολο της 

εκκλησίας και δίπλα στην κεντρική είσοδο του ναού, όπως και ένα σηµείο στο νότιο 

πλαϊνό τοίχο της εκκλησίας (µε κίτρινο χρώµα στο χάρτη Εικ. 1). Στα παγκάκια που 

βρίσκονταν εκτός του περιβόλου της εκκλησίας κάθονταν κατά τη διάρκεια της 

ηµέρας κάποιοι από τους καταστηµατάρχες της περιοχής και περαστικοί, αλλά το 

βράδυ, που η πλατεία µάζευε περισσότερο κόσµο, χρησιµοποιούνταν κυρίως από µια 

άλλη υπό -οµάδα της ευρύτερης οµάδας των νεαρών της πλατείας. Η συγκεκριµένη 

οµάδα, που χρησιµοποιούσε επίσης έντονα και τα παγκάκια µέσα στον περίβολο της 

εκκλησίας, αποτελείτο από αρκετά νεαρούς θαµώνες (συχνά µαθητές) οι οποίοι είχαν 

αρχίσει να συχνάζουν στην πλατεία µετά τους πρώτους µήνες του 2010. Οι νεαροί και 

νεαρές αυτής της υπό-οµάδας αποτελούσαν αρχικά το κοινό των µεγάλων street party, 

που είχαν αρχίσει να πραγµατοποιούνται γύρω στα τέλη του 2009, και µέσα από αυτά 

έµαθαν την πλατεία και ξεκίνησαν να τη χρησιµοποιούν ως στέκι κυρίως τα 

Εικόνα 3: Ο τοίχος πίσω από το 
κεντρικό παγκάκι της οµάδας των 
νεαρών όπως ήταν τον Ιούνιο του 2010 
που έγινε η συζήτηση µεταξύ των 
τεσσάρων ατόµων από την πλατεία. 
Φωτογραφία του συγγραφέα. 
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Σαββατοκύριακα. Αυτή η υπο-οµάδα είχε τις λιγότερες σχέσεις µε την πολιτική 

δραστηριοποίηση από όλες τις άλλες οµάδες των νεαρών της πλατείας. Παράλληλα, 

ενώ τα άτοµα από τις προηγούµενες δύο υπό-οµάδες (που αποτελούσαν τον πυρήνα 

της δραστηριοποίησης) γνωρίζονταν µεταξύ τους και, παρά τις διαφορές τους, έκαναν 

παρέα και είχαν συχνή επαφή, τα άτοµα αυτής της τρίτης υπό-οµάδας δεν είχαν 

στενές επαφές µε τα µέλη των δύο άλλων υπό-οµάδων. Έτσι, αυτή η υπό-οµάδα, ενώ 

φαίνεται στους «απ’ έξω» σαν να είναι µέρος της ευρύτερης ο µάδας των νεαρών, 

στην πραγµατικότητα παρουσιάζει αρκετές διαφορές από αυτήν.  

Οι διαφορές αυτών των πιο νέων θαµώνων από τους «παλιούς» έγιναν έντονα 

εµφανείς το καλοκαίρι του 2010, ως αποτέλεσµα µιας αλλαγής που είχε αρχίσει να 

πραγµατοποιείται στην πλατεία ήδη από την άνοιξη ίδιου χρόνου. Η αλλαγή αυτή 

ήταν η έντονη ενασχόληση µε την πλατεία Φανερωµένης διαφόρων Μ.Μ.Ε. (έντυπων 

και τηλεοπτικών), που πραγµατοποιήθηκε τον Απρίλιο του 2010, µε αφορµή 

δηλώσεις της δηµάρχου Ελένης Μαύρου και του προέδρου της Επιτροπής Νοµικών 

της Βουλής της Κυπριακής Δηµοκρατίας, Ιωνά Νικολάου. Οι δηλώσεις στα Μ.Μ.Ε. 

έγιναν µετά από σύσκεψη µε θέµα τα προβλήµατα που παρατηρούνται στην περιοχή 

της Παλιάς Λευκωσίας και εµποδίζουν την εµπορική ανάπτυξη της περιοχής, στην 

οποία, σύµφωνα µε τη δήµαρχο, «τα χαρακτηριστικά του δοµηµένου περιβάλλοντος 

ευνοούν την ανάπτυξη χώρων αναψυχής» 1 . Ανάµεσα στα προβλήµατα για την 

ανάπτυξη τη ς περιοχής η δήµαρχος ανέφερε την ελλιπή αστυνόµευση, λόγω της 

οποίας παρατηρούνται διάφοροι βανδαλισµοί σε δηµόσιους χώρους, την ενοικίαση 

ακατάλληλων κατοικιών σε µετανάστες και την πορνεία, και ζήτησε από την 

επιτροπή νοµικών τη διαµόρφωση κατάλληλου νοµικού πλαισίου για την 

αντιµετώπισή τους. Ωστόσο, χωρίς η δήµαρχος να αναφερθεί συγκεκριµένα στην 

πλατεία Φανερωµένης, ο  πρόεδρος της επιτροπής έστρεψε την προσοχή της 

σύσκεψης συγκεκριµένα προς την πλατεία προειδοποιώντας ότι κινδυνεύει να 

µετατραπεί σε «πλατεία Εξαρχείων». Τα σχόλια του κ. Νικολάου ήταν 

χαρακτηριστικά γιατί ανέφερε, πρώτον, πως στην περιοχή «µε βάση τις αναφορές της 

ΚΥΠ [Κυπριακή Υπηρεσία Πληροφοριών] γίνεται χρήση ναρκωτικών, οι  κάτοικοι 

υποφέρουν και οι  καταστηµατάρχες παραπονούνται ότι καταστρέφεται η περιουσία 
                                                
1 Οι δηλώσεις της δηµάρχου αναφέρονται στο άρθρο της Ντίας Χαϊλη µε τίτλο «Σήµα 
κινδύνου για Φανερωµένη!» που δηµοσιεύτηκε στις 23.04.2010 στο SigmaLive.com. 
Διαθέσιµο στην ηλεκτρονική διεύθυνση: 
http://www.sigmalive.com/archive/simerini/news/social/260000#sthash.wmi3J7dY.dpuf 
(τελευταία πρόσβαση 12/2016). 
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τους», δεύτερον, ότι «η στάση τους [των θαµώνων της πλατείας] δηµιουργεί 

συγκρουσιακή κατάσταση και πρέπει να εξευρεθεί κατάλληλος χώρος γι' αυτήν τη 

µορφή διασκέδασης» και, τέλος, πως «η αδιαφορία των αρµόδιων αρχών [δηλ. της 

Αστυνοµίας] επιτρέπει την ανεξέλεγκτη δράση κάποιων ανθρώπων µε φιλοσοφίες ξένες 

στο δικό µας τόπο, που παραπέµπουν στα Εξάρχεια».  

Η παρέµβαση του πρόεδρου της Επιτροπής Νοµικών έχει αρκετό ενδιαφέρον γιατί 

είναι ένα παράδειγµα του τρόπου µε τον οποίο συγκεκριµένες συµπεριφορές στο 

χώρο συνδέονται µε την έννοια του «αντι-πολίτη». Αρχικά αναφέρεται στην 

παρανοµία δραστηριοτήτων που είναι τόσο σοβαρές που απασχολούν την ΚΥΠ, έτσι 

παρουσιάζει το σύνολο της δραστηριότητας ως παράνοµης και άρα ενοχλητικής για 

τους κάτοικους και επιχειρηµατίες της περιοχής. Στη συνέχεια εκφράζει την άποψη 

πως «πρέπει να εξευρεθεί κατάλληλος χώρος γι' αυτήν τη µορφή διασκέδασης» και µε 

αυτόν τον τρόπο τοποθετεί καθαρά τη δραστηριότητα που δηµιουργεί την «αιρετική 

γεωγραφία» της πλατείας «εκτός τόπου». Τέλος, περιγράφοντας τη δραστηριότητα ως 

«ανεξέλεγκτη δράση κάποιων ανθρώπων µε φιλοσοφίες ξένες στο δικό µας τόπο», ο 

πρόεδρος της επιτροπής προσφέρει ένα σαφές παράδειγµα του τρόπου µε τον οποίο η 

δραστηριότητα στην πλατεία εννοιολογείται από τις κυρίαρχες οµάδες ως «αλλότρια» 

και έτσι την καταδικάζει ως χυδαία και προβληµατική, ενώ παράλληλα στιγµατίζει τα 

άτοµα που εµπλέκονται σε αυτή ως επικίνδυνα και παράνοµα. Ωστόσο, ο  πρόεδρος 

της επιτροπής χαρακτηρίζει «ξένες» για την Κύπρο τις «φιλοσοφίες» που έρχονται 

από τα «Εξάρχεια», παρότι θα µπορούσαµε να πούµε πως έρχονται από τη µητέρα-

πατρίδα και συγκεκριµένα από την Αθήνα, η οποία θεωρείται η µητρόπολη του 

ελληνισµού. Αν και η αναφορά στα «Εξάρχεια» µπορεί να ιδωθεί ως µια µεταφορά 

γενικά για την «ανοµία», η λογική που παρουσιάζεται σε αυτό το τελευταίο σχόλιο 

αντανακλά µια γενικότερη λογική που υπάρχει στους επίσηµους λόγους της 

ε/Κυπριακής κοινωνίας και αφορά τις σχέσεις της Κύπρου µε την Ελλάδα. Εν ολίγοις, 

αυτή η λογική θεωρεί πως αν και µέρος του ελληνισµού, η Κύπρος είναι µια ήρεµη 

κοινωνία που δεν έχει υιοθετήσει τα «κακά» της Ελλάδας και τις ανεπάρκειες του 

ελληνικού κράτους. Οι «φιλοσοφίες» των «Εξαρχείων», λοιπόν, θα λέγαµε πως 

αντιµετωπίζονται ως ένα από τα «κακά» της Ελλάδας που δεν υπήρχαν στην κοινωνία 

της Κύπρου ή που ήταν πολύ περιθωριοποιηµένες και χωρίς ορατότητα κατά την 

περίοδο της πολιτιστικής και πολιτικής καθήλωσης (1974-2003). Ωστόσο, η 

ανάπτυξη τέτοιων «φιλοσοφιών» δεν µπορεί παρά να είναι µέρος της γενικότερης 
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κοινωνικής αλλαγής που παρατηρείται στη Λευκωσία στα µέσα και τα τέλη της 

δεκαετίας του 2000. Στην αλλαγή αυτή αντανακλάται, πέρα από το ξεπέρασµα της 

«καθήλωσης» της προηγούµενης περιόδου, και η ανάπτυξη του γενικότερου 

ενδιαφέροντος για την περιοχή της Παλιάς Λευκωσίας στο οποίο εµπίπτει και ο 

εξευγενισµός της, αλλά και η οικονοµική και εµπορική της ανάπτυξη.  

Οι δηλώσεις του προέδρου της Επιτροπής Νοµικών τοποθέτησαν την πλατεία 

Φανερωµένης στο επίκεντρο της επικαιρότητας και µεταφέρθηκαν από τις 

ε/Κυπριακές εφηµερίδες και τους τηλεοπτικούς σταθµούς µε χαρακτηριστική 

υπερβολή. Ενδεικτικό της υπερβολής είναι το πρωτοσέλιδο της καθηµερινής 

εφηµερίδας «η σηµερινή» στις 23 Απριλίου 2010, µε τίτλο: «Φόβος και Αναρχία στην 

εντός των τειχών Λευκωσία» (βλ. Εικ. 4). Στην ενασχόληση των Μ.Μ.Ε. µε τη 

δραστηριότητα στην πλατεία περιλαµβάνεται µια σειρά ρεπορτάζ σε εφηµερίδες και 

δελτία ειδήσεων, τα οποία κινούνταν στο ίδιο κλίµα «εξαρχειοποίησης» της πλατείας 

και παρουσίασης των θαµώνων ως παραβατικών και περιθωριακών και, άρα, 

επικίνδυνων. Αν και υπήρξαν και κάποιες περιπτώσεις άρθρων που διατήρησαν 

περισσότερο ίσες αποστάσεις µεταξύ των πλευρών που αντιπαρατίθεντο, 

παρουσιάζοντας τις θέσεις τόσο αυτών που αντιδρούσαν (η εκκλησία, κάποιοι 

κάτοικοι και καταστηµατάρχες κ.α.), όσο και ατόµων που σύχναζαν ή υποστήριζαν 

την κατάσταση στην πλατεία2, γενικά η στάση των Μ.Μ.Ε. ήταν εχθρική.   

Βέβαια, πέρα από την κατασκευή του αρνητικού κλίµατος από τα Μ.Μ.Ε. υπήρξαν 

και κάποιες, λίγες, πιο συγκρατηµένες φωνές που έλεγαν πως η δραστηριότητα αυτή 

καθ’ αυτή δεν ήταν τόσο κατακριτέα, αλλά δεν ήταν «σωστό» αυτή να 

πραγµατοποιείται µπροστά στον «ιερό ναό». Ο Αντρέας, ένας πληροφορητής µου 

περίπου πενήντα-πέντε χρονών και κάτοικος της Παλιάς Λευκωσίας, µου ανέφερε 

χαρακτηριστικά: 

«Εγώ δεν είµαι αντίθετος µε αυτά που κάνουν τα παιδιά και ξέρω ότι δεν είναι 
όλοι αλήτες όπως λένε τα κανάλια. Μέχρι και ο  παπάς της Φανερωµένης, που 

                                                
2 Ένα παράδειγµα τέτοιου άρθρου για την πλατεία Φανερωµένης είναι το άρθρο «Η αλήθεια 
για την Φανερωµένη: Άνθρωποι που επέλεξαν να κινούνται καθηµερινά στην πλατεία 
Φανερωµένης, κάτοικοι, θαµώνες, επαγγελµατίες και η εκκλησία, µιλούν στον ‘Π’ για την ζωή 
στην πλατεία. Χώρος δηµιουργικός ή  ‘Εξάρχεια’;», που δ ηµοσιεύτηκε στην εφηµερίδα 
«Πολίτης» στις 13 Μάιου 2011. Διαθέσιµο στην ηλεκτρ. διεύθυνση: http://www.politis-
news.com/cgibin/hweb?-A=207836&-V=articles (τελευταία πρόσβαση 01/2016). Ακόµα ένα 
παράδειγµα είναι το άρθρο του Μιχάλη Θεοδόρου µε τίτλο « «Οι πλατείες στους πολίτες: Ο 
Μανώλης... δεν είναι Εξάρχεια» που δηµοσιεύτηκε στην εφηµερίδα «Πολίτης» την 
01/05/2010 (κωδ. άρθρου: 943510). 
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τον ξέρω γιατί εκεί πάω εκκλησία τις Κυριακές, ξέρω ότι υπερβάλλει λέγοντας 
στην τηλεόραση ότι χορεύουν γυµ νοί τα βράδια στην πλατεία. Αλλά, είναι η 
Φανερωµένη εκεί... η πιο σηµαντική εκκλησία της Λευκωσίας! Ε, δεν πρέπει να 
γίνονται εκεί τούτα τα πράµατα. Πρέπει να βρεθεί κάποιος άλλος χώρος να 
πάνε αυτά τα παιδιά, να µην ενοχλούν και να µην τα ενοχλούνε» 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

Ωστόσο, ακόµα και σε αυτές τις πιο συγκρατηµένες απόψεις σχετικά µε τη 

δραστηριότητα των νεαρών, η εννοιολόγησή της ως «εκτός τόπου» φαίνεται να 

παραµένει. Η έννοια της «ύλης εκτός τόπου» είναι µια έννοια που εισήγαγε η Mary 

Douglas (1984 [1966]) στην ανάλυσή της για τη βροµιά, την καθαρότητα και τον 

κίνδυνο, στην οποία υποστηρίζει πως συχνά αυτό που εννοιολογείται ως βροµιά δεν 

είναι καθ’ αυτό βρόµικο, αλλά είναι εκτός της «σωστής» του θέσης. Η ανθρωπολόγος 

αναδεικνύει έτσι τη στενή σύνδεση της έννοιας της βροµιάς µε την αταξία, ενώ, 

Εικόνα 4: Φωτογραφία του 
πρωτοσέλιδου της εφηµερίδας «η 
σηµερινή» στις 23 Απριλίου 2010. 
Με τίτλο: «Φόβος και Αναρχία στην 
εντός των τειχών Λευκωσία» και 
υπότιτλο: «Ανησυχητικές 
διαπιστώσεις για την κατάσταση που 
επικρατεί στην εντός των τειχών 
Λευκωσία έγιναν χτες στη Βουλή». 

Εικόνα 5: Πανό που κρεµάστηκε στην πλατεία το ίδιο βράδυ της δηµοσίευσης των 
δηλώσεων του προέδρου της Επιτροπής Νοµικών (23/04/2010), στο κτίριο πίσω από τη 
σταθερή θέση των νεαρών της πλατείας. Στο πανό γράφει: «Η αστυνοµία σας µιλάει από 
τα δελτία των 8. Όλοι στους Δρόµους. Κάτω τα ξερά σας από τον Μανώλη 
Δηµοσιοκάφροι». Φωτογραφία του συγγραφέα. 
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ταυτόχρονα, υποστηρίζει πως όταν κάτι εννοιολογείται ως βρόµικο γίνεται κατανοητό 

ως µιαρό και επικίνδυνο. Συγκεκριµένα, η ανθρωπολόγος υποστηρίζει πως «αν η 

ακαθαρσία είναι ύλη εκτός τόπου, πρέπει να την προσεγγίζουµε µέσω της τάξης. Η 

ακαθαρσία, ή η βροµιά, είναι εκείνο που δεν πρέπει να περιλαµβάνεται για να 

επιβιώσει κάποιο πρότυπο» (Douglas 2004:123).  

Όπως αναφέρει ο Tim Cresswell, ακολουθώντας την Douglas, στην ανάλυσή του για 

το «βρόµικο» γκραφίτι στη Νέα Υόρκη, η βροµιά είναι κάτι το οποίο είναι λάθος 

τοποθετηµένο σε σχέση µε άλλα πράγµατα ή, αλλιώς, βρόµικο γίνεται κάτι το οποίο 

υπερβαίνει τις προκαθορισµένες θέσεις που υπάρχουν για τα πράγµατα, δηλαδή 

υπερβαίνει τα όρια µέσα στα οποία πρέπει να βρίσκεται όταν κυριαρχεί η τάξη (1996: 

333). Συνεχίζοντας, ο Cresswell υποστηρίζει πως «αν δεν υπήρχε «λάθος θέση», δεν 

θα µπορούσε να υπάρχει και υπέρβαση» ή αλλιώς «η υπέρβαση αντιπροσωπεύει µια 

αµφισβήτηση των ορίων» (ο.π) τόσο, βέβαια, των χωρικών, όσο και των συµβολικών. 

Θα µπορούσαµε, λοιπόν, να πούµε πως αυτό που ενοχλεί τελικά όσους εκφράζουν 

αυτές τις απόψεις σχετικά µε τη δραστηριότητα στην πλατεία, δεν είναι ότι αυτή είναι 

«χυδαία», «ξένη» ή τοποθετηµένη σε λάθος θέση (µπροστά στον «ιερό ναό»), αλλά 

ότι η δραστηριότητα εκλαµβάνεται ως επικίνδυνη ακριβώς γιατί εκφράζει τις 

προσπάθειες των δραστών αυτών να υπερβούν τα προκαθορισµένα όρια τα οποία 

επιβάλλουν οι κυρίαρχες αντιλήψεις για την τάξη.  

Η εχθρική στάση των Μ.Μ.Ε. προκάλεσε αντιδράσεις από τον κόσµο της πλατείας, 

που επιχείρησε να αντισταθεί στην «εξαρχειοποίηση» και την περιθωριοποίηση της 

δραστηριότητάς του, γιατί την εξέλαβε ως επίθεση στην ίδια την ταυτότητά του. Στο 

πλαίσιο των αντιδράσεων αυτών γράφτηκαν κείµενα από τις οµάδες που συµµετείχαν 

και υποστήριζαν τη δραστηριότητα στην πλατεία κ αι έγιναν παρεµβάσεις και 

εκδηλώσεις µε σκοπό την προώθηση και των άλλων δραστηριοτήτων οι  οποίες 

πραγµατοποιούνταν στο χώρο της πλατείας. Σηµαντικό είναι, ό µως, πως τα 

παραπάνωροκάλεσαν και µια εσωτερική συζήτηση στον κόσµο της πλατείας, που 

αφορούσε στις σχέσεις που αναπτύσσονταν µε τις άλλες κοινωνικές ο µάδες της 

περιοχής, αλλά και στις σχέσεις µεταξύ των ίδιων των ατόµων και ο µάδων που 

σύχναζαν στην πλατεία. Αποτέλεσµα αυτών των εσωτερικών διαδικασιών, και των 

προσπαθειών υπεράσπισης του πολιτικού και π ολιτισµικού χαρακτήρα της 

δραστηριότητας στην πλατεία, ήταν η αναζήτηση και άλλων χώρων στην Παλιά 
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Πόλη που θα µπορούσαν να χρησιµοποιηθούν µε σκοπό να εκτονωθεί, τουλάχιστον 

για κάποιο καιρό, η κατάσταση στην πλατεία Φανερωµένης. 

Οπότε, λίγο καιρό µετά τα δηµοσιεύµατα, µια οµάδα από τους πιο ενεργούς δρώντες 

που σύχναζαν στην πλατεία αποφάσισε να προχωρήσει στην κατάληψη ενός ανοιχτού 

χώρου, µε σκοπό τη δηµιουργία ενός αυτοδιαχειριζόµενου πάρκου, στον οποίο θα 

µπορούσαν να µεταφερθούν κάποιες από τις δραστηριότητες που πραγµατοποιούνταν 

στην πλατεία. Ο χώρος αυτός ήταν δίπλα στην Πράσινη Γραµµή και πολύ κοντά στην 

πλατεία (επίσης δίπλα στο κτίριο στο οποίο είχε λειτουργήσει το 2006-2007 η 

κατάληψη Malla Cassa), ο  οποίος είχε προκύψει µερικά χρόνια νωρίτερα από την 

κατεδάφιση ενός τ/Κυπριακού σπιτιού3. Το «Παρκούιν», όπως αποκαλούσαν το χώρο 

αυτοί που τον ενεργοποίησαν, αποτέλεσε το καλοκαίρι του 2010 έναν ακόµα χώρο 

στον οποίο αναπτύχθηκε συλλογική και δηµιουργική δραστηριότητα, όπως επίσης 

βοήθησε στο να καθησυχάσει πρόσκαιρα το αρνητικό κλίµα που είχε διαµορφωθεί 

γύρω από την πλατεία Φανερωµένης. Ωστόσο, το γεγονός ότι το «Παρκούιν» 

βρισκόταν σε ένα σκοτεινό και παραµεληµένο στενό δίπλα στην Πράσινη Γραµµή 

οδήγησε στη µείωση της ορατότητας της δραστηριότητας και, έτσι, ο  χώρος έγινε 

εύκολος στόχος για ο µάδες µε εχθρικές διαθέσεις απέναντι σε αυτούς που το 

φτιάξανε. Το χειµώνα του 2010-2011 πραγµατοποιήθηκε µια σειρά επιθέσεων προς 

το «Παρκούιν», κατά τις οποίες χτυπήθηκαν άτοµα που βρέθηκαν εκεί, κάηκαν 

έπιπλα που βρίσκονταν στο χώρο και καταστράφηκαν παρτέρια και φυτά. Οι 

επιθέσεις αυτές είχαν ως αποτέλεσµα τη σταδιακή αποθάρρυνση πολλών ατόµων και 

την επακόλουθη µείωση του αριθµού των εµπλεκοµένων, που οδήγησαν αργότερα 

στην εγκατάλειψη του χώρου και την επιστροφή στην πλατεία φανερωµένης.  

 

                                                
3 Η Παλιά Λευκωσία είχε διάφορα σπίτια τα οποία κατέληξαν να κατεδαφιστούν επειδή ήταν 
«χαλαµάντουρα» (λέξη που χρησιµοποιείται στα Κυπριακά Ελληνικά για να αναφερθεί σε 
σπίτια και άλλα κτίρια που έχουν ρηµάξει). Μετά το διαχωρισµό της Λευκωσίας, το 1974, 
στις δύο πλευρές που διαµορφώθηκαν έµειναν ακίνητα που  ανήκαν σε άτοµα της άλλης 
πλευράς. Οι τ/Κυπριακές περιουσίες, που  έµειναν στη νότια πλευρά της πόλης, περιήλθαν 
στην κυριότητα του Υπουργείου Εσωτερικών, το οποίο θα τις διαχειριζόταν µέχρι την 
επίλυση του προβλήµατος. Όµως, µε το πρόβληµα και το διαχωρισµό να παραµένουν, πολλά 
τέτοια ακίνητα δόθηκαν σε ε /Κύπριους µε συµβολικό ενοίκιο προς το κράτος, για να τα 
εκµεταλλεύονται µέχρι νεότερων εξελίξεων. Πολλά από τα εργαστήρια, ξυλουργεία κ.α., που 
συναντά ακόµα και σήµερα κανείς κοντά στην Πράσινη Γραµµή, στεγάζονται σε τ/Κυπριακά 
ακίνητα. Ωστόσο, πολλά από  αυτά τα ακίνητα, είτε λόγω εκτεταµένων καταστροφών ή 
διαβρώσεων, είτε λόγω ανικανότητας των κρατικών µηχανισµών να αντιδράσουν έγκαιρα, 
αφέθηκαν να ρηµάξουν και τελικά κατεδαφίστηκαν για λόγους δηµόσιας υγιεινής. 
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Την περίοδο που δηµιουργήθηκε το «παρκούι» πολλοί και πολλές, από τα πιο 

οργανωµένα και συνειδητοποιηµένα άτοµα της πλατείας, δεν πηγαίνανε πια στην 

πλατεία, αλλά προτιµούσαν να πηγαίνουν εκεί, µακριά από τον άλλο κόσµο της 

πλατείας, αλλά και από το αρνητικό κλίµα που είχε διαµορφωθεί. Στην πλατεία, όµως, 

παρέµειναν κάποιοι από τους πιο παλιούς, που δεν συµµετείχαν σε πολιτικές 

διαδικασίες, όπως και σχεδόν το σύνολο των νέων ατόµων που σύχναζαν εκεί. Η 

απουσία των οργανωµένων νεαρών από την πλατεία δεν είχε, όµως, το αποτέλεσµα 

που θα περίµενε κανείς. Ούτε ο  αριθµός των ατόµων που συχνάζανε στην πλατεία 

µειώθηκε αισθητά, ούτε άλλαξαν οι  συµπεριφορές που ενοχλούσαν τους απ’ έξω. 

Αντίθετα, η απουσία των πιο οργανωµένων ατόµων από την πλατεία είχε ως 

αποτέλεσµα την ένταση των συµπεριφορών που θεωρούνταν κατακριτέες (σκουπίδια, 

φασαρία κ.τ.λ.), γιατί τα άτοµα που αποσύρθηκαν έπαιζαν σηµαντικό ρόλο στη 

διατήρηση της ισορροπίας µεταξύ των οµάδων που χρησιµοποιούν την πλατεία και, 

έως ένα βαθµό, φρόντιζαν και για την καθαριότητά της.  

Εικόνα 6: Φωτογραφίες από το 
«Παρκούι».  
Στη µια φωτογραφία (κάτω) φαίνονται οι 
καταστροφές στο χώρο που έγιναν µετά 
από  µια επίθεση αγνώστων το χειµώνα 
του 2010, κατά την οποία 
καταστράφηκαν παρτέρια µε φυτά και 
κάηκαν έπιπλα που είχαν τοποθετηθεί στο 
χώρο. Αριστερά παρουσιάζεται σε 
µεγέθυνση µήνυµα που γράφτηκε σε έναν 
από τους τοίχους στο χώρο, µετά την 
πρώτη επίθεση το Φθινόπωρο του 2010. 
Φωτογραφίες του συγγραφέα. 
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Την περίοδο αυτή αναδείχτηκαν έντονα οι  διαφορές µεταξύ των παλιών και πιο 

οργανωµένων δρώντων, που αντιλαµβάνονταν την πλατεία ως το ζωτικό κοινωνικό 

τους χώρο και των νέων, που αντιλαµβάνονταν την πλατεία απλά ως ένα διαθέσιµο 

χώρο για διασκέδαση και για να περνάνε την ώρα τους. Έτσι, µε αφορµή αυτήν την 

αλλαγή, τα άτοµα που ξεκίνησαν να συχνάζουν στην πλατεία από το 2010 και µετά 

αναδείχτηκαν ως οι  «άλλοι» της πλατείας, αφού η  συµπεριφορά τους στο χώρο δεν 

ταίριαζε µε τις (πολιτικές) επιλογές των «παλιών», ούτε και µε τα νοήµατα που αυτοί 

επιχειρούσαν να αποδώσουν στο χώρο της πλατείας. Ο Κυριάκος, ένας από τους 

πρωτεργάτες της κατάληψης του πάρκου, περιγράφει τη συµπεριφορά των 

«καινούριων» της πλατείας ως εξής: 

«Εγώ εν θέλω να πηαίννω στην Φανερωµένη πια γιατί σε κάποια φάση 
σταµάτησε να µου αρέσκει τζιαι γι’ αυτό τωρά πάω µόνο στο παρκούι. Στη 
Φανερωµένη εν ούλλοι τούτοι οι µιτσιοί οι καινούρκοι που  αρκέψαν να 
έρκουνται γιατί εγίνικεν µόδα η πλατεία. Έρκουνται τζαι εν ενδιαφέρουνται για 
την πλατεία, πετάσσουν τα σκουπίθκια τους όπου  βρούν τζιαι εγώ εν ηµπορώ 
πια να µαζέυκω τα σκουπίθκια των άλλων. Έρκουνται πίννουν τα ποτά τους 
τζιαι µετά πάσιν αλλού, στα µπαρ τζιαι τα κλάµπ, τζιαι αφήνουν την πλατεία 
χτιτσιό4... τρώσιν µέχρι τζιαι Μαχτόναλτς... µα ήντα κατάσταση εν τούτη;!» 

Όπως φαίνεται από τα παραπάνω, η οµάδα των νεαρών της πλατείας δεν διαχωρίζεται 

µόνο από τις άλλες κοινωνικές και ηλικιακές οµάδες που χρησιµοποιούν το δηµόσιο 

χώρο της πλατείας. Σε αντίθεση µε την εντύπωση που έχουν όσοι παρακολουθούν τη 

δραστηριότητα απ’ έξω, η οµάδα των νεαρών διαχωρίζεται και στο εσωτερικό της, σε 

µικρότερες υπό-οµάδες µε τα δικά τους χαρακτηριστικά. Ενώ, λοιπόν, η µπροστά 

πλευρά της πλατείας µαζεύει κυρίως «Κύπριους» και δυτικούς «ξένους», όπως 

δείξαµε οι  διαφοροποιήσεις µεταξύ των ατόµων που συχνάζουν εκεί, δεν έχουν να 

κάνουν µε την εθνική ταυτότητα του κάθε ατόµου, αλλά βασίζονται κυρίως στις ιδέες 

των ατόµων και οµάδων, τη συµπεριφορά τους στο χώρο και τη συµµετοχή τους στις 

συλλογικές διαδικασίες και τις εκδηλώσεις που πραγµατοποιούνται στην πλατεία. Η 

εθνική ταυτότητα περνάει σε δεύτερο πλάνο και δεν αποτελεί όριο ή προαπαιτούµενο 

για τη συµµετοχή του κάθε ατόµου στις ο µάδες που διαµορφώνονται. Αυτή η 

παρατήρηση φαίνεται να ταιριάζει µε τις νέες οριοθετήσεις, που προτείνονται από 

τους εµπλεκόµενους στην από τα κάτω δραστηριότητα, για τις έννοιες του «εαυτού» 

και του «άλλου», ενώ, παράλληλα, δείχνει πως αυτές οι  έννοιες είναι υπό συνεχή 

                                                
4 «Χτιτσιό» (χτικιό) στην καθοµιλουµένη των Κυπριακών Ελληνικών χρησιµοποιείται για να 
δηλώσει κάτι που είναι πολύ βρόµικο, πολύ λερωµένο, χάλια, αηδία.  
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διαπραγµάτευση στην καθηµερινότητα της πλατέιας. Με άλλα λόγια, είναι οι χωρικές 

σχέσεις που αναπτύσσονται στην πλατεία, αυτές που συµβάλουν στη διαµόρφωση 

τόσο των εννοιών αυτών, όσο και των ίδιων των διαφοροποιήσεων µεταξύ των 

οµάδων και των υπο-οµάδων της πλατείας. 

8.1.2.	  Η	  «πίσω»	  πλευρά	  της	  πλατείας	  

Όπως αναφέρθηκε και παραπάνω, κατά τη διάρκεια της έρευνας, η πίσω πλευρά της 

πλατείας µάζευε διαφορετικές οµάδες σε σχέση µε την µπροστά. Ενώ η µπροστά, και 

«επίσηµη», πλευρά χρησιµοποιείτο από την ευρύτερη ο µάδα των νεαρών της 

πλατείας και από άλλους περαστικούς και καταστηµατάρχες, Κύπριους αλλά και 

δυτικούς ξένους, η πίσω, και πιο «ανεπίσηµη», πλευρά χρησιµοποιείτο κυρίως από 

την ο µάδα των νεαρών Ρωσσοπόντιων και από άλλους µετανάστες της Παλιάς 

Λευκωσίας. Η πίσω πλευρά συνδέεται επίσης περισσότερο και µε την έννοια του 

«σκοταδιού» µιας και, σε αντίθεση µε την µπροστά, έχει περισσότερα «σκοτεινά» και 

κρυµµένα σηµεία, ιδιαίτερα στο εσωτερικό του περιβόλου της εκκλησίας. Τα 

σκοτεινά σηµεία συγκεντρώνουν δραστηριότητες που θέλουν να αποφεύγουν τα 

«αδιάκριτα» βλέµµατα των περαστικών και του υπόλοιπου κόσµου της πλατείας, 

οπότε υπήρχαν σηµεία που χρησιµοποιούνταν για τουαλέτα ή άλλα  σ ηµεία που 

προτιµούσαν τα νεαρά ζευγαράκια. Συγκεκριµένα, ένα ιδιαίτερα σκοτεινό και 

καλυµµένο σηµείο στη βόρεια πλευρά της αυλής της εκκλησίας ήταν, από το 

Φθινόπωρο του 2009 µέχρι το καλοκαίρι του 2010, το πιο δηµοφιλές σηµείο για 

τουαλέτα. Έτσι, το καλοκαίρι του 2010, που ο κόσµος στην πλατεία είχε πια φτάσει 

σε αρκετά µεγάλους αριθµούς, η εκκλησία αναγκάστηκε να καθαρίσει το σηµείο από 

τα φυτά και να το φωτίσει µε προβολείς, µε σκοπό να σταµατήσει να χρησιµοποιείται 

µε αυτόν τον τρόπο. Το θέµα της ούρησης όλων αυτών των ατόµων, που σύχναζαν 

στην πλατεία και κατανάλωναν κυρίως µπύρες, ήταν αρκετά σηµαντικό. Όµως, 

σύµφωνα µε κάποιους πληροφορητές µου, µεγαλύτερης ηλικίας, που είχαν έρθει σε 

επαφή µε την εκκλησία και είχαν συζητήσει το πρόβληµα, η εκκλησία ήταν τελείως 

αντίθετη στις προτάσεις τους για τη δηµιουργία τουαλέτας γιατί, σύµφωνα πάντα µε 

τους ίδιους, οι  άνθρωποι της εκκλησίας φοβόντουσαν ότι αν προσφέρουν έναν 

κλειστό χώρο στους νεαρούς θα γίνονταν χειρότερα πράγµατα, όπως «να µπαίννουν 

µέσα τζιαι να κάµνουν σεξ».  

Ένα από τα πιο «σκοτεινά» σηµεία της πίσω πλευράς της πλατείας είναι τα παγκάκια 

που βρίσκονται ανάµεσα στα παρτέρια της βορειοανατολικής πλευράς του περιβόλου 
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της εκκλησίας (µε πορτοκαλί χρώµα στο χάρτη, Εικ. 01). Τα χτιστά παγκάκια 

ανάµεσα στα φυτά προσφέρουν σε αυτούς που κάθονται εκεί ηρεµία και κάλυψη από 

τους περαστικούς ακόµα και κατά τη διάρκεια της µέρας, αλλά το βράδυ είναι 

σίγουρα το λιγότερο φωτισµένο σηµείο όλης της πλατείας. Το σηµείο αυτό συνδέεται 

στενά µε µια από τις δύο µεγάλες παρέες Ρωσσοπόντιων, εφήβων και νεαρών, που 

συχνάζουν στην πλατεία. Η συγκεκριµένη ο µάδα χρησιµοποιούσε αυτό το σηµείο 

σχεδόν καθηµερινά και, ιδιαίτερα από το απόγευµα και µετά, ήταν πολύ σπάνιο να 

δει κανείς άλλες οµάδες εκεί. Η συγκεκριµένη παρέα ήταν αρκετά «κλειστή», δηλαδή 

δεν είχε πολλές επαφές µε άλλες οµάδες της πλατείας. Ιδιαίτερα δε µε την οµάδα των 

νεαρών της µπροστά πλευράς δεν είχε καθόλου επαφές, πέρα βέβαια από µερικές 

φορές που είχαν βρεθεί σε σύγκρουση. Ο κύριος λόγος για τον οποίο οι νεαροί της 

πλατείας είχαν έρθει σε σύγκρουση µε τη συγκεκριµένη παρέα ήταν ότι δεν έδειχναν 

το σεβασµό που, σύµφωνα µε τους Ρωσσοπόντιους, έπρεπε να δείχνουν στην 

εκκλησία και αυτό ήταν κάτι το οποίο οι  αρκετά οξύθυµοι και θρήσκοι νεαροί 

Ρωσσοπόντιοι δεν ανεχόταν µε τίποτα.  

Μια νύχτα, καθώς καθόµασταν στον Μανώλη, ξαφνικά βλέπω τη συγκεκριµένη 

παρέα να έρχεται στην µπροστά πλευρά της πλατείας. Αυτό ήταν κάτι που δεν κάνανε 

ποτέ και µου έκανε εντύπωση. Η παρέα πήγε αµέσως σε ένα νεαρό, που περπατούσε 

µπροστά στην είσοδο της εκκλησίας, τον έπιασαν και ένας του φώναξε: «Θα σου 

άρεσε εσένα να έρθω και να κατουρήσω πάνω στον τοίχο του σπιτιού σου; Η εκκλησία 

είναι το σπίτι µας!». Αυτός που είχε κατουρήσει στην εκκλησία ήταν αρκετά 

µεθυσµένος και δεν κατάλαβε αµέσως ότι οι Ρωσσοπόντιοι ήταν σοβαροί, έτσι, µόλις 

το άκουσε αυτό άρχισε να γελάει. Αυτή η αντίδραση εξόργισε ακόµα περισσότερο 

αυτούς που είχαν προσβληθεί και του επιτέθηκαν. Χρειάστηκε η επέµβαση διαφόρων 

άλλων ατόµων από την πλατεία για να µην τον χτυπήσουν άσχηµα και το περιστατικό 

κόντεψε να εξελιχθεί σε «γενικευµένη σύγκρουση» µεταξύ των δύο πλευρών. Από 

αυτό το περιστατικό και µετά, τα όρια µεταξύ των δύο πλευρών της εκκλησίας 

ισχυροποιήθηκαν και η κάθε ο µάδα παρέµενε συνήθως στις θέσεις της, προς τ ην 

αποφυγή περαιτέρω σύγκρουσης. Οι Ρωσσοπόντιοι ήταν και αυτοί «άλλοι» για τους 

νεαρούς της πλατείας, όµως όχι επειδή ήταν «πόντιοι» ή µετανάστες, αλλά επειδή 

είχαν τη σχέση που είχαν µε την εκκλησία. Ενώ οι  περισσότεροι από τους νεαρούς 

της πλατείας, λόγω των γενικών «αντι-εξουσιαστικών» ιδεών τους, αντιµετώπιζαν 

την εκκλησία ως έναν µηχανισµό εξουσίας που επιβαλλόταν στις ζωές και στο χώρο 
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τους, την πλατεία, και απαξίωναν τόσο τη δράση της, όσο και το ίδιο το κτίριο, οι 

Ρωσσοπόντιοι θεωρούσαν την εκκλησία «σπίτι τους» και απαιτούσαν σεβασµό. Δεν 

ήταν µόνο το γεγονός ότι ήταν θρήσκοι, αλλά και ότι η εκκλησία της Φανερωµένης 

διατηρούσε στενές σχέσεις µε την κοινότητα τους. Πολλοί από τους νεαρούς 

παρακολουθούσαν το κατηχητικό και πολλές οικογένειες είχαν βοηθηθεί από την 

φιλανθρωπία της εκκλησίας της Φανερωµένης. Επιπλέον, οι  Ρωσσοπόντιοι ήταν 

γνωστοί «καφκατζίες», δηλαδή γνωστοί για την ευκολία µε την οποία µπλέκονταν σε 

καβγάδες και πολλές φορές έδειχναν σαν να ψάχνουν απλά την αφορµή.  

Το σκοτεινό αυτό σηµείο, τα παγκάκια ανάµεσα στα παρτέρια µε τα φυτά, ήταν και 

ένα από τα πιο δηµοφιλή σηµεία για το κάπνισµα χασίς. Πέρα από την ίδια την οµάδα 

των Ρωσσοπόντιων, που χρησιµοποιούσαν το σηµείο τα απογεύµατα και τα βράδια 

και κάπνιζαν και αυτοί «τσιγαριλίκια» (ή όπως αναφέρονται σε αυτά στην Κύπρο: 

«ψιλές»), στα παγκάκια αυτά µπορούσε κανείς που κοιτούσε µε προσοχή να δει 

οποιαδήποτε ώρα της ηµέρας κάποιους να µοιράζονται ένα τσιγάρο. Η πρακτική αυτή 

όντας παράνοµη απαιτούσε κάποιο σηµείο κρυµµένο και τα παγκάκια στο «σκοτεινό» 

σηµείο προσέφεραν τις ιδανικότερες συνθήκες στην πλατεία.  

 

 

Εικόνα 7: Ένα από τα παγκάκια στο 
«σκοτεινό» σηµείο της πλατείας. Στον τοίχο 
πίσω από το παγκάκι παρατηρούµε γραµµένα 
στα Ελληνικά, αλλά µε µπλεγµένους ελληνικούς 
και λατινικούς χαρακτήρες τις λέξεις: 
«PONTOΣ», µε την οποία η παρέα των 
Ρωσσοπόντιων «µαρκάρει» το σηµείο ως δικό 
τους, και «ΕDΩ FITROUN», που µαζί µε το 
σχέδιο του τσιγάρου από κάτω και το βελάκι, 
αναφέρονται στη χρήση «χασίς» και στα σπόρια 
του φυτού που πετιούνται στα παρτέρια της 
εκκλησίας και «φυτρώνουν». Φωτογραφία του 
συγγραφέα, Ιανουάριος του 2011.  

Εικόνα 8: Ένα διαφορετικό παγκάκι του 
«σκοτεινού» σηµείου στο οποίο παρατηρούµε, 
γραµµένο στα Αγγλικά: «All Bad People Fuck 
Off Positive». Η έκφραση είναι γραµµένη από 
έναν από τους νεαρούς της πλατείας και σχολιάζει 
τις αρνητικές συµπεριφορές των ανθρώπων, 
αφήνοντας υπονοούµενα, λόγω της θέσης του, για 
την παρέα των Ρωσσοποντίων που συχνάζει στο 
σηµείο. Φωτογραφία του συγγραφέα, Ιανουάριος 
του 2011. 



Μέρος	  3ο	  
 

 

293	  

Δεν ήταν όµως όλοι οι Ρωσσοπόντιοι οξύθυµοι και επιθετικοί όπως τη συγκεκριµένη 

παρέα. Υπήρχαν και άλλοι, πιο διαλλακτικοί, οι  οποίοι είχαν αναπτύξει σχέσεις και 

µε άτοµα της άλλη πλευράς, ιδιαίτερα µε την οµάδα των «καινούριων» της πλατείας. 

Η οµάδα των «καινούριων», πέρα από τα σηµεία στην µπροστά πλευρά της πλατείας,  

χρησιµοποιούσε συχνά και σηµεία µέσα στην αυλή της εκκλησίας τα οποία 

µοιράζονταν µε άλλες οµάδες. Εκεί ερχόντουσαν σε επαφή και ανάπτυσσαν σχέσεις 

και µε κάποιους Ρωσσοπόντιους ή άλλους µετανάστες. Η πίσω αυλή της εκκλησίας, 

αλλά και το σηµείο µπροστά στο σχολείο της Φανερωµένης, ήταν χώροι οι οποίοι δεν 

χρησιµοποιούνταν αποκλειστικά από µια ο µάδα και συχνά παρατηρούσε κανείς 

ενδιαφέρουσες µείξεις, αµφισβητήσεις και διεκδικήσεις, που µόνο σπάνια έπαιρναν 

τη µορφή σύγκρουσης, αφού καµία από τις οµάδες δεν κυριαρχούσε στο χώρο. Η 

πίσω πλευρά της πλατείας παρουσιάζεται, έτσι, πολλές φορές πιο «ανοιχτή» από την 

µπροστά, στην οποία η οµάδα των νεαρών της πλατείας φαινόταν συχνά να κυριαρχεί 

µην αφήνοντας χώρο σε αυτούς που δεν τους καταλάβαιναν, ή δεν ήθελαν να τους 

καταλάβουν, γιατί διαφωνούσαν, ή φοβόντουσαν, τη δραστηριότητά τους.  

Στην πίσω πλευρά παρατηρείτο πιο συχνά να υπάρχουν παρέες µεταναστών που 

κάθονταν, κοινωνικοποιούνταν, πέρναγαν το χρόνο τους και έπαιζαν, από ότι στην 

µπροστά. Το παιχνίδι που έπαιζαν συνήθως οι  µετανάστες από το Πακιστάν ή την 

Ινδία, στην πίσω πλευρά της πλατείας και µέσα στον περίβολο, ήταν το Κρίκετ. Το 

Κρίκετ, όπως εξηγεί ο  Ajun Appadurai (1995), είναι ένα αυτοχθονοποιηµένο 

Βρετανικό οµαδικό παιχνίδι, του οποίου η δηµοφιλία, στην Ινδία και το Πακιστάν, 

εµπλέκεται στενά µετά τις πολύπλοκες διαδικασίες αποαποικιοποίησης. Εδώ θα 

πρέπει, ό µως, να τονίσουµε το γεγονός ότι ακόµα και αν η πίσω πλευρά της 

εκκλησίας µπορεί να φαινόταν συχνά πιο «ανοιχτή» από την µπροστά, επιτρέποντας 

την ανάπτυξη δραστηριοτήτων όπως το παιχνίδι, αυτό κατέστη δυνατό κυρίως λόγω 

της δραστηριότητας των νεαρών της πλατείας, που, µε το ελευθεριακό κλίµα που είχε 

δηµιουργήσει, επηρέαζε το σύνολο του δηµόσιου χώρου της πλατείας, µπροστά και 

πίσω. Αυτό φαίνεται από το γεγονός ότι σε κανέναν άλλο ελεύθερο χώρο της πόλης 

δεν έβλεπε κανείς µετανάστες να κάθονται, να περνάνε το χρόνο τους και να παίζουν 

µε άνεση δίπλα σε άλλες οµάδες ντόπιων και µη. Γιατί µπορεί κάθε Κυριακή που 

πολλοί µετανάστες, και ιδιαίτερα οι  οικιακές βοηθοί, είχαν ρεπό, να κατέκλυζαν 

κάποια συγκεκριµένα πάρκα στην περιφέρεια των τειχών της πόλης, αλλά ήταν πάντα 

αποκλεισµένοι/ες από τις άλλες ο µάδες της πόλης και ιδιαίτερα τους ε/Κύπριους. 
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Έτσι, σχεδόν ποτέ δεν είχα παρατηρήσει στους χώρους αυτούς τέτοια µείξη µεταξύ 

διαφορετικών οµάδων όπως αυτή της Φανερωµένης. 

Οπότε, θα ήταν λάθος να θεωρήσει κανείς ότι οι νεαροί της πλατείας ήταν επιθετικοί 

απέναντι σε άλλες διαφορετικές ο µάδες επειδή είχαν συγκρουστεί σε κάποιες 

περιπτώσεις µε τους Ρωσσοπόντιους ή, πιο σπάνια, και µε άλλες οµάδες µεταναστών. 

Η ανοιχτότητα, η ανεκτικότητα και η συνύπαρξη µε τον «άλλο», που υπάρχει στην 

πλατεία, κατέστη δυνατή κυρίως λόγω της κοινωνικής και πολιτικής δραστηριότητας 

που αναπτύχθηκε στην πλατεία από τις οµάδες που δραστηριοποιούνται συλλογικά 

και από τα κάτω στο δηµόσιο χώρο, αλλά και από τα άτοµα που, µε την καθηµερινή 

τους παρουσία και δράση, κατάφεραν να αµφισβητούν τα κυρίαρχα νοήµατα και να 

εγκαθιδρύουν καινούρια. Υπό αυτή την έννοια η δραστηριότητα που αναπτύχθηκε 

την περίοδο αυτή στο δηµόσιο χώρο της πλατείας Φανερωµένης εκφράζει έντονα ένα 

µέρος της γενικότερης κοινωνικής αλλαγής που παρατηρείται, κατά την περίοδο που 

µελετάµε, στη Λευκωσία, αλλά και την Κύπρο. 

8.2.	   Η	   αμφίδρομη	   διαδικασία	   κοινωνικής	   παραγωγής	   του	   χώρου	   και	   χωρικής	  
παραγωγής	  της	  ομάδας	  

Στην αρχή αυτού του µέρους της διατριβής υποστηρίξαµε ότι η πολιτιστική και 

πολιτική δραστηριότητα που αναπτύσσεται στην πλατεία Φανερωµένης την περίοδο 

µελέτης (2009-2011) έρχεται ως συνέχεια της «εναλλακτικής» δραστηριότητας που 

εµφανίζεται στην Παλιά Λευκωσία από τη δεκαετία του 1980 και, παράλληλα, 

διεκδικεί έναν κατεξοχήν αµφισβητούµενο χώρο της εντός των τειχών Λευκωσίας, 

που έχει πρωταγωνιστήσει σε διάφορες φάσεις της ιστορίας της πόλης. Μέσα από τη 

σύγκριση των περιγραφών της δραστηριότητας στην περιοχή της Φανερωµένης κατά 

την περίοδο του αντιαποικιακού αγώνα της ΕΟΚΑ (1955-1959) και της εθνογραφικής 

περιγραφής της δραστηριότητας στην πλατείας κατά την περίοδο µελέτης, θα 

µπορούσαµε να υποστηρίξουµε πως φαίνεται σαν να παρουσιάζονται κάποιες 

αναλογίες τόσο στη χρήση του χώρου γύρω από την εκκλησία σε αυτές τις δύο 

αρκετά διαφορετικές ιστορικές περιόδους, που αναδεικνύουν τη σηµασία του 

συγκεκριµένου κτισµένου περιβάλλοντος προς την ανάπτυξη δραστηριοτήτων 

αµφισβήτησης και αντίστασης στις κυρίαρχες αντιλήψεις και την εγκαθιδρυµένη 

εξουσία της κάθε περιόδου. Αν και η δραστηριότητα των νεαρών στις δύο αυτές 

περιόδους αναπτύσσεται σε διαφορετικό ιστορικό και ιδεολογικό πλαίσιο, δεν παύει 

να παρουσιάζει κοινά στοιχεία τα οποία αφορούν τις σχέσεις που αναπτύσσουν µε 
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τον υλικό χώρο και συγκεκριµένα µε τα κτίρια της περιοχής, τον ανοιχτό δηµόσιο 

χώρο της πλατείας και τους γύρω δρόµους. Παρότι, δηλαδή, οι κοινωνικοπολιτικές 

συνθήκες κατά της οποίες αναπτύσσεται η δραστηριότητα σε αυτές τις δύο 

περιπτώσεις παρουσιάζονται αρκετά διαφορετικές, θα θέλαµε να υποστηρίξουµε ότι 

όχι µόνο µπορούν να συγκριθούν, αλλά και ότι η σύγκριση αυτή είναι σηµαντική για 

την ανάλυση των τρόπων µε τους οποίους ο υλικός χώρος συµµετέχει σε ένα δίκτυο 

σχέσεων που ευνοούν την επιτέλεση των πρακτικών της αµφισβήτησης και της 

αντίστασης και έτσι είναι σηµαντική για την ανάδειξη της κοινωνικής δράσης του 

συγκεκριµένου χώρου. 

Παρ’ ότι η  σχέση µε τους τόπους και τα τοπία είναι υποκειµενική και ανοιχτή σε 

διαφορετικές ερµηνείες και νοήµατα, αυτό, όπως τονίζει η B. Bender, δεν σηµαίνει 

πως υποπίπτουµε απαραίτητα σε ένα µίασµα πολιτισµικού σχετικισµού (2002:104). 

Αντίθετα, σηµαίνει πως «η εµπλοκή µε το τοπίο… είναι ιστορικά συγκεκριµένη, 

µπλεγµένη µε τις κοινωνικές σχέσεις και ουσιωδώς πολιτική» (ο.π)· γιατί τα ίδια τα 

νοήµατα που δίνουν τα άτοµα στους τόπους µε τους οποίους έρχονται σε επαφή είναι 

κοινωνικά και πολιτικά φορτισµένα. Παράλληλα, το γεγονός ότι οι τόποι και τα τοπία 

είναι υποκειµενικά δεν σηµαίνει ούτε πως είναι παθητικά, γιατί, λόγω της υλικότητάς 

τους, θέτουν ταυτόχρονα περιορισµούς, αλλά και αντιστάσεις στις διάφορες 

αντιλήψεις και νοηµατοδοτήσεις (Bender 2006:303). Η υλικότητα5 του τόπου και του 

τοπίου πλαισιοποιεί την ανθρώπινη εµπειρία και δράση· καθιστώντας, µέσω των 

υλικών περιορισµών, αδύνατο στα άτοµα να βιώσουν συγκεκριµένα πράγµατα ή να 

                                                
5 Η έννοια της υλικότητας (materiality) (Miller 2005) βρίσκεται στην καρδιά της διερεύνησης 
της σχέσης µεταξύ υποκειµένων και αντικειµένων, όπως και τόπων και τοπίων (Bender 1993, 
Tilley 1994, Hirsch & O’Hanlon 1995), κεντρικό αντικείµενο των σπουδών του υλικού 
πολιτισµού (Tilley κ.α. 2006)· µια σχέση διαλεκτική και συστατική τόσο της παραγωγής των 
ίδιων των υλικών αντικειµένων, όσο και της παραγωγής των ατοµικών, πολιτισµικών και 
κοινωνικών ταυτοτήτων. Οι υλικές µορφές αναδεικνύονται ως το ίδιο το µέσο που 
υπάρχοντες κοινωνικοί διαχωρισµοί, ιδέες, συµβολικά συστήµατα και αξίες συνεχώς 
αναπαράγονται, νοµιµοποιούνται και µεταµορφώνονται. Αποτελούν το µέσο µε το οποίο 
γνωρίζουµε και φτιάχνουµε τους εαυτούς µας (Tilley 2006:61). Η σχέση αυτή, που 
περιγράφεται µε την έννοια της «αντικειµενοποίησης» (Miller 1987, Bourdieu 1977), 
θεωρείται συστατική του τρόπου που  οι άνθρωποι κατασκευάζουν και χρησιµοποιούν τον 
υλικό τους κόσµο και παράλληλα επαναπροσδιορίζουν τους εαυτούς τους και τους ρόλους 
τους σε ένα κοινωνικό πλαίσιο (Yalouri 2001:17). Επιπλέον, σηµαντικό σηµείο είναι και η 
µη-γλωσσική υλικότητα του υλικού µέσου· η αντίθεση δηλαδή µεταξύ του υλικού κόσµου 
και της γλώσσας ως διαφορετικών ειδών αντικειµενοποιηµένης αναπαράστασης. Οι υλικές 
µορφές, ως αντικειµενοποιήσεις των κοινωνικών σχέσεων και των ταυτοτήτων επικοινωνούν 
νοήµατα και µηνύµατα για αυτές τις σχέσεις µε διαφορετικό τρόπο, «διαµεσολαβούν 
ανάµεσα στα άτοµα σε ένα σιωπηλό και ασυνείδητο επίπεδο του λόγου (discourse)» (Tilley 
2006:62).  
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δράσουν µε συγκεκριµένους τρόπους. Η τοπογραφία του τόπου και του τοπίου είναι 

αποτέλεσµα και µέσο της ανθρώπινης κοινωνικότητας (Bender 2006:305), δεν 

αντικατοπτρίζει µονάχα, αλλά επηρεάζει –αν όχι παράγει– την κοινωνικοπολιτική και 

πολιτισµική δράση (Yalouri 2001:17). Η υλικότητα παρουσιάζεται, έτσι, ως ένα 

συστατικό της παραγωγής του χώρου. Επηρεάζει τη δράση και κατασκευάζει τόσο 

τους τόπους, όσο και τις συλλογικές και ατοµικές ταυτότητες. Βέβαια, πρέπει να 

τονίσουµε πως αν και η υλικότητα είναι ένα συστατικό της εµπειρίας και της 

κατασκευής του τόπου, δεν είναι το µόνο, ούτε και το π ιο καθοριστικό συστατικό. 

Αντίστοιχα και µε τον τόπο, που µπορεί να «αποτελεί ένα κοινωνικό πλαίσιο µέσα 

στο οποίο στο οποίο συγκροτείται η ταυτότητα… αλλά δεν συνιστά ούτε το µοναδικό, 

ούτε ίσως το σηµαντικότερο» (Marcus 1998: 92-94 στο Καυταντζόγλου 2001:42).  

Οπότε, οι  λόγοι για τους οποίους αναπτύσσεται αυτή η δραστηριότητα στην 

συγκεκριµένη περιοχή την περίοδο της ΕΟΚΑ θα λέγαµε πως είναι κυρίως δύο. Ο 

πρώτος είναι τα µεσαιωνικά αρχιτεκτονικά χαρακτηριστικά της περιοχής, δηλαδή το 

µέγεθος των δρόµων και η πυκνότητα και αρχιτεκτονική των κτιρίων, τα οποία 

φαίνεται να αποτελούσαν εµπόδιο στον έλεγχο της δράσης των νεαρών από την 

εξουσία των Άγγλων. Ο δεύτερος λόγος είναι ότι η εκκλησία της Φανερωµένης, µέσα 

από την δράση συγκεκριµένων ανθρώπων της, όπως ο  «Παπάσταυρος»6 που ήταν 

ενεργό µέλος της ΕΟΚΑ και υπεύθυνος των κατηχητικών, προσέφερε το απαραίτητο 

προστατευµένο περιβάλλον για την ανάπτυξη των ιδεών και των πρακτικών αυτών 

που αµφισβητούσαν την εξουσία των Άγγλων. Το γεγονός αυτό σε συνδυασµό µε το 

δηµόσιο χαρακτήρα της εκκλησίας την εποχή εκείνη, που αποτελούσε ένα σηµαντικό 

κοινωνικό χώρο των ε/Κυπρίων στον οποίο συναντιούνταν και αντάλλαζαν απόψεις, 

αλλά και τη θέση της περιοχής της Φανερωµένης ως το εµπορικό, αλλά και το 

πολιτικό, κέντρο της πόλης για τους ε/Κύπριους, αποτέλεσαν σηµαντικούς 

παράγοντες για την ανάπτυξη της αµφισβήτησης κατά της εξουσίας των Άγγλων στην 

περιοχή.  

                                                
6 Ο Παπάσταυρος ήταν κεντρική φυσιογνωµία του αγώνα της ΕΟΚΑ και υπέρµαχος της 
«Ένωσης» µε την Ελλάδα. Επίσης ο Παπάσταυρος ήταν ένας από αυτούς που εξόρισαν οι 
Άγγλοι µαζί µε τον Μακάριο στις Σεϋχέλλες το 1956, λόγω της δράση του στην περιοχή της 
Φανερωµένης. Για µια ιστορική περιγραφή µε λογοτεχνικού χαρακτήρα της περιόδου εξορίας 
του προέδρου Μακαρίου και του Παπάσταυρου στις Σεϋχέλλες και τις πολιτικές τους 
διαφωνίες σχετικά µε την Ένωση και την Ανεξαρτησία, βλέπε στο βιβλίο του Άντη Ροδίτη, 
Δέκα Χιλιάδες Μέλισσες (2012). 
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Οι λόγοι για τους οποίους αναπτύσσεται η δραστηριότητα των νεαρών της πλατείας 

την περίοδο που µελετάµε παρουσιάζονται σε κάποιο βαθµό ανάλογοι. Από τη µια 

πλευρά, το κτισµένο περιβάλλον της περιοχής παραµένει το ίδιο µέχρι σήµερα, οπότε 

αποτελεί ένα αντίστοιχο εµπόδιο στον έλεγχο της δράσης των νεαρών που συχνάζουν 

στην πλατεία και κολλάνε αφίσες, γράφουν συνθήµατα κατά της κυβέρνησης ή του 

κράτους και του έθνους, εκφράζοντας ένα ανατρεπτικό πολιτικό λόγο που αµφισβητεί 

καθιερωµένες αντιλήψεις. Η «επικινδυνότητα» της περιοχής και δυσκολία 

αστυνόµευσής της ήταν θέµατα που εµφανίζονταν συχνά στα έντυπα και τα 

τηλεοπτικά µέσα ενηµέρωσης κατά την περίοδο της έρευνάς µου, όπως ήταν και ένα 

θέµα που αναδείχτηκε από τα Μ.Μ.Ε., καλώντας την πολιτεία και την αστυνοµία να 

λάβουν µέτρα κατά των «επικίνδυνων» µεταναστών και των «αναρχικών στοιχείων» 

της περιοχής, εντείνοντας την αστυνόµευση7. Από την άλλη, η εγκατάλειψη και 

παραµέληση της περιοχής εντός των τειχών της Λευκωσίας προσέφερε αντίστοιχα το 

διαθέσιµο προστατευµένο χώρο για την ανάπτυξη των ιδεών και πρακτικών αυτών 

που οδήγησαν στην αµφισβήτηση των εγκαθιδρυµένων νοηµάτων της σύγχρονης 

εξουσίας, ήδη από τα τέλη της δεκαετίας του 1980 και καθ’ όλη τη διάρκεια της 

δεκαετίας του 1990. Δηλαδή, όταν άρχισαν να συγκεντρώνονται στην Παλιά 

Λευκωσία οι πρώτοι «εναλλαχτικοί» δράστες και ανέδειξαν την Παλιά Λευκωσία ως 

ένα κέντρο των χωρικών και πολιτικών αµφισβητήσεων. Επιπλέον, το «άνοιγµα των 

οδοφραγµάτων» το 2003 σε συνδυασµό, πρώτον, µε την εγκατάλειψη λόγω της 

συνοριοποίησης και στρατιωτικοποίησης της περιοχής µετά το 1974 και, δεύτερον, σε 

σχέση µε την εναλλακτική πολιτιστική και πολιτική παράδοση, που είχε διαµορφωθεί 

στην περιοχή τις προηγούµενες δεκαετίες, µετέτρεψε τη συν-οριακότητα της περιοχής 

σε οριακότητα και έδωσε την απαραίτητη ώθηση για περαιτέρω ανάπτυξη των 

                                                
7 Για παραδείγµατα τέτοιων δηµοσιευµάτων βλ. το άρθρο της Ντίας Χαϊλη (που αναφέρθηκε 
και παραπάνω) µε τίτλο «Σήµα κινδύνου για Φανερωµένη!» που  δη µοσιεύτηκε στις 
23.04.2010 στο SigmaLive.com. Διαθέσιµο στο σύνδεσµο: 
http://www.sigmalive.com/archive/simerini/news/social/260000#sthash.wmi3J7dY.dpuf 
(τελευταία πρόσβαση 12/2016) και το άρθρο του Φρίξου Δαλίτη µε τίτλο «Ακήρυχτος 
πόλεµος των κατοίκων της περιοχής µε τους νεαρούς θα µώνες» που  δη µοσιεύτηκε στην 
εφηµερίδα «Ο Φιλελεύθερος» στις 27/04/2010. Επιπλέον, ανάλογα άρθρα συνεχίζονταν να 
δηµοσιεύονται για την πλατεία Φανερωµένης και µετά την περίοδο της έρευνας, όπως το 
ανυπόγραφο άρθρο µε τίτλο «Τροµοκρατηµένοι οι κάτοικοι από  τη δράση αλλοδαπών στη 
Παλιά Λευκωσία: Καταγγελίες κατοίκων για οµάδες αναρχικών και αλλοδαπών που  
δηµιουργούν φασαρίες» που  δηµοσιεύτηκε στο ειδησεογραφικό ιστότοπο «NewsIt» στις 
08/02/2013. Διαθέσιµο στο σύνδεσµο:  
www.newsit.com.cy/default.php?pname=Article&art_id=105535&catid=6  
(τελευταία πρόσβαση 01/2016).   
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πρακτικών αµφισβήτησης και, συγκεκριµένα, των πρώτον παραδειγµάτων 

οργάνωσης και δραστηριοποίησης από τα κάτω, δηλαδή, τις καταλήψεις, τα 

κοινωνικά κέντρα και τις διάφορες κινητοποιήσεις που περιγράψαµε στο δεύτερο 

µέρος της διατριβής. Η ανάπτυξη, από το 2003 και µετά, αυτών των πρώτων 

εγχειρηµάτων από τα κάτω στην Παλιά Λευκωσία, έγιναν µε τη σειρά τους η αφορµή 

για την προσέλκυση νέου κόσµου στην περιοχή εντός των τειχών και, τελικά, 

προκάλεσαν την ανάδειξη της πλατείας Φανερωµένης ως το κέντρο της από τα κάτω 

πολιτιστικής και πολιτικής δραστηριοποίησης στην ευρύτερη Λευκωσία. 

Με άλλα λόγια, οι  κοινωνικές και πολιτικές συνθήκες που διαµορφώνονται στην 

Κύπρο µετά το 2003, και την είσοδο της Κύπρου και της Παλιάς Λευκωσίας σε µια 

κατάσταση οριακότητας, σε συνδυασµό µε την υλικότητα της εγκατάλειψης της 

περιοχής, συµβάλουν στην ενδυνάµωση και την ανάπτυξη της εναλλακτικής 

παράδοσης της Παλιάς Λευκωσίας. Αυτός ο  συνδυασµός παραγόντων προσφέρει το 

απαραίτητο πεδίο για την εκ νέου διαµόρφωση του δηµόσιου χώρου της πλατείας 

Φανερωµένης ως το κέντρο της αµφισβήτησης των κυρίαρχων πρακτικών και 

αφηγηµάτων στο σύγχρονο πλαίσιο εξουσίας. Με άλλα λόγια, παρότι η αλλαγή του 

ιδεολογικού πλαισίου µεταξύ των δύο ιστορικών περιόδων της Παλιάς Λευκωσίας 

είναι µεγάλη και αρκετά σηµαντική, φαίνεται πως στο επίπεδο των χωρικών 

πρακτικών που αναπτύσσουν οι δράστες, υπάρχουν αντίστοιχα σηµαντικές αναλογίες 

που αναπτύσσονται µέσα από τις σχέσεις που συνάπτουν οι  ο µάδες µε το υλικό 

περιβάλλον της περιοχής. 

Σύµφωνα µε τα παραπάνω θα λέγαµε πως η υλικότητα του περιβάλλοντος που 

διαµορφώνει και καθορίζει την περιοχή Φανερωµένης, όπως και γενικότερα την 

Παλιά Λευκωσία, µε τα µεσαιωνικά του αρχιτεκτονικά χαρακτηριστικά, αλλά και µε 

τη µακρά ιστορία χωρικών διεκδικήσεων, αµφισβητήσεων και διαπραγµατεύσεων 

µεταξύ τόσο των κυρίαρχων και των υπάλληλων, όσο και µεταξύ των διαφορετικών 

οµάδων, είναι ένας ενεργός και σηµαντικός δρώντας για τη διαµόρφωση της περιοχής 

(για ακόµα µια φορά στην ιστορία της) ως το κέντρο της ανάπτυξης πρακτικών και 

ιδεών αµφισβήτησης των κυρίαρχων κοινωνικών και χωρικών νοηµατοδοτήσεων και 

αντιλήψεων. Υπό αυτό το πρίσµα, θα µπορούσαµε να πούµε πως η περιοχή της 

Παλιάς Λευκωσίας δεν θα µπορούσε παρά να αναπτυχθεί και στη σύγχρονη εποχή ως 

ένας χώρος στον οποίο αµφισβητείται το κυρίαρχο και αναδεικνύονται οι 

διαφορετικοί λόγοι και πρακτικές µέσα από τις χωρικές τους διεκδικήσεις. Με αυτή 
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την έννοια, θα µπορούσαµε να υποστηρίξουµε πως η εντός των τειχών Λευκωσία 

ήταν ιστορικά και παραµένει µέχρι τη σύγχρονη εποχή ένα πεδίο εκδήλωσης της 

κοινωνικο-πολιτικής αλλαγής. Μέσα σε αυτό το οριακό χωρικό πεδίο οι  φορείς της 

αλλαγής –τα άτοµα και οι  ο µάδες που δραστηριοποιούνται από τα κάτω την 

τελευταία δεκαετία– στην προσπάθειά τους να δώσουν νέα νοήµατα στο χώρο και 

στην πολιτιστική και πολιτική δραστηριοποίηση που θα τους προσφέρουν µια 

διέξοδο από την οριακότητα,  αναπτύσσουν διαφορετικές πρακτικές και δηµιουργούν 

τους απαραίτητους χώρους για την επιτέλεση των ταυτοτήτων τους.  

Όσο ό µως αυτές οι  πρακτικές παραµένουν σε ιδιωτικούς χώρους, σε κλειστά 

κοινωνικά κέντρα και στέκια ή ακόµα και καταλήψεις, οι αντιδράσεις προς αυτές δεν 

λαµβάνουν µεγάλες διαστάσεις. Από τη στιγµή, ό µως, που αυτές οι  πρακτικές 

αποκτούν ορατότητα στο δηµόσιο χώρο της πόλης, τα πράγµατα αλλάζουν. Γιατί η 

ορατότητα του δηµόσιου χώρου εκθέτει τη δραστηριότητα στη δηµόσια σφαίρα και 

εκεί έρχεται σε επαφή και συνάπτει σχέσεις τόσο µε το ίδιο το περιβάλλον του 

αστικού δηµόσιου χώρου, όσο και µε τις άλλες ο µάδες της πόλης. Υπό αυτή την 

έννοια, η δραστηριότητα που αναπτύσσεται στην πλατεία Φανερωµένης εκθέτει στη 

δηµόσια σφαίρα –στο προσκήνιο του κοινωνικοπολιτικού πεδίου– την κοινωνική και 

πολιτική αλλαγή⋅ εκθέτει στον αστικό δηµόσιο χώρο τις νέες ταυτότητες που 

επιτελούνται και τις νέες πολιτικές υποκειµενικότητες που παράγονται µέσα από την 

διαλεκτική και δυναµική σχέση που αναπτύσσουν µε το συµβολικό και υλικό χώρο 

της πλατείας και την πόλης. Οι αντιδράσεις αλλά και συζητήσεις που προκαλεί αυτή 

η δηµόσια έκθεση δεν αφορούν, λοιπόν, µόνο τις ίδιες τις πρακτικές που επιτελούνται 

στην πλατεία, αλλά αφορούν τις νέες ταυτότητες και υποκειµενικότητες και τελικά 

την ίδια την κοινωνική και πολιτική αλλαγή. Γιατί, είτε το κάθε άτοµο ή ο µάδα 

συµφωνεί ή διαφωνεί, εγκρίνει ή κατακρίνει τη δραστηριότητα στην πλατεία, αυτό 

δεν αναιρεί το γεγονός ότι αυτή εκφράζει κάτι το διαφορετικό, που έρχεται µε 

διαθέσεις να αλλάξει το κυρίαρχο. 

Ωστόσο, όπως φαίνεται από την εθνογραφία των ρυθµών της καθηµερινής 

δραστηριότητας στην πλατεία, η διεκδίκηση της περιοχής και της δηµόσιας πλατείας 

της Φανερωµένης είναι µια καθηµερινή και διαρκής διαπραγµάτευση µεταξύ 

διαφορετικών κοινωνικών οµάδων. Έτσι, η αµφισβήτηση των κυρίαρχων νοηµάτων 

για το χώρο –των ηθικών γεωγραφιών του χώρου της περιοχής Φανερωµένης– 

παίρνει διάφορες µορφές καθηµερινής διαπραγµάτευσης και εναλλαγής της 
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κυριαρχίας στο χώρο µεταξύ των ο µάδων και των υπο-οµάδων των δρώντων 

υποκειµένων που σχηµατίζονται στην πλατεία. Μέσα σε αυτό το πλαίσιο, η οµάδα 

των νεαρών που συχνάζουν στην πλατεία επιχειρεί να εγκαθιδρύσει τα δικά της 

νοήµατα στο χώρο µέσω της καθηµερινής δράσης και των εκδηλώσεων που 

πραγµατοποιεί στην πλατεία σε έναν επιπλέον-του-καθηµερινού ρυθµό. Ωστόσο, ο 

λόγος για τον ο  οποίο η συγκεκριµένη οµάδα καταφέρνει να το πετύχει αυτό, την 

περίοδο που µελετάµε, είναι γιατί τότε αποκτά την απαραίτητη δυναµική και τον 

αριθµό συµµετεχόντων, που της επιτρέπει να κυριαρχήσει στο χώρο της πλατείας και 

να εγκαθιδρύσει τα δικά της νοήµατα και σηµασίες. Βέβαια, η διαδικασία απόδοσης 

νέων και διαφορετικών από τα κυρίαρχα νοηµάτων στο χώρο έρχεται ως αποτέλεσµα 

της ανάπτυξης χωρικών πρακτικών, που περιλαµβάνουν διαφορετικούς τρόπους µε 

τους οποίους τα άτοµα και οι  ο µάδες σχετίζονται µε το δηµόσιο χώρο ή, αλλιώς, 

διαφορετικές χωρικές σχέσεις. Μέσα από την ανάπτυξη, λοιπόν, διαφορετικών 

χωρικών σχέσεων, ο  δηµόσιος χώρος µετατρέπεται σε ένα πεδίο επιτέλεσης της 

διαφορετικότητας και παραγωγής διαφορετικών υποκειµενικοτήτων.  

Βέβαια, αυτή η διαδικασία φέρνει τους νεαρούς σε αντιπαράθεση (αλλά και σε επαφή) 

µε άλλες οµάδες που εκφράζουν µε διαφορετικούς τρόπους τις διάφορες πλευρές των 

κυρίαρχων νοηµάτων, των αποδεκτών µορφών συµπεριφοράς και χωρικών σχέσεων. 

Έτσι, οι  περαστικοί, οι  καταστηµατάρχες και οι  παλιοί κάτοικοι της περιοχής 

βλέπουν τη δραστηριότητα των νεαρών της πλατείας µε «µισό µάτι» γιατί προκαλεί 

«βροµιά» και «οχλαγωγία», αλλά και γιατί εκφράζει ανατρεπτικές και «αναρχικές» 

θέσεις που παρουσιάζονται έντονα από τα µέσα ενηµέρωσης ως επικίνδυνες και 

άνοµες συµπεριφορές που απειλούν να κάνουν την Φανερωµένη «Εξάρχεια». Έτσι, 

νοηµατοδοτόντας τα «Εξάρχεια» σύµφωνα µε τους κυρίαρχους λόγους στην Ελλάδα 

και την Κύπρο, βλέπουν τη δραστηριότητα ως απειλή προς τις έννοιες της 

«καθαρότητας» και της «ασφάλειας», που θεωρούνται κυρίαρχες για την «σωστή 

λειτουργία» του δηµόσιου χώρου, αλλά και για την ανάπτυξη της 

επιχειρηµατικότητας και την αναζωογόνηση της παραµεληµένης εντός των τειχών 

Λευκωσίας. Από την άλλη πλευρά, η εκκλησία (η εκκλησιαστική επιτροπή 

Φανερωµένης, οι  διάφοροι άνθρωποι της εκκλησίας και οι  πιστοί στις λειτουργίες), 

εκφράζουν τα κυρίαρχα νοήµατα που συνδέονται µε την «ιερότητα» του χώρου, τη 

θρησκευτικότητα, που συνδέεται µε την ιστορία της πόλης, αλλά και την σχέση της 

εκκλησίας µε το «έθνος» και τον αγώνα της ΕΟΚΑ. Έτσι, βλέπουν τη δραστηριότητα 
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των νεαρών ως «βεβήλωση» των θρησκευτικών και εθνικών µνηµείων της ιστορικής 

ενορίας Φανερωµένης και συχνά τους κατηγορούν ότι δεν γνωρίζουν την ιστορική 

σηµασία της περιοχής και, ως εκ τούτου, δεν δείχνουν σεβασµό προς τις αξίες που 

αυτή εκφράζει. Οι συµβολικές σηµασίες και τα κυρίαρχα θρησκευτικά και εθνικά 

νοήµατα που συνδέονται µε την εκκλησία και την πλατεία Φανερωµένης, δεν τα 

υπερασπίζονται όµως µόνο οι άνθρωποι της εκκλησίας και η εκκλησιαστική επιτροπή, 

αλλά και άλλες οµάδες που διεκδικούν την περιοχή. Πέρα, λοιπόν, από την οµάδα 

των Ρωσσοποντίων µεταναστών που υπερασπίζεται τα θρησκευτικά νοήµατα και τη 

σηµασία του κτιρίου ως «ιερού», απέναντι στις «ασεβείς» ενέργειες των νεαρών, 

κατά τη διάρκεια της έρευνάς µου εµφανίζεται ακόµα µια ο µάδα που επιχειρεί τη 

διεκδίκηση της πλατείας, υπερασπιζόµενη τα κυρίαρχα εθνικοκεντρικά νοήµατα του 

χώρου.  

Μετά την ανάδειξη της πλατείας Φανερωµένης από τα Μ.Μ.Ε. ως ένα χώρο 

«ανοµίας», που κινδυνεύει να µετατραπεί σε «Εξάρχεια» (τον Απρίλιο του 2010 την 

εποχή που η δραστηριότητα στην πλατεία φτάνει σε µια κορύφωση, µε εκατοντάδες 

νεαρούς να µαζεύονται στις εκδηλώσεις που πραγµατοποιούνται τα Σαββατοκύριακα), 

η πλατεία µπαίνει στην επικαιρότητα και µε αυτόν τον τρόπο τραβάει την προσοχή 

και των ακροδεξιών οµάδων της πόλης, οι  οποίες εντείνουν την παρουσία τους και 

πραγµατοποιούν επιθέσεις στην περιοχή. Οι επιθέσεις των ακροδεξιών ο µάδων 

περιλαµβάνουν τόσο φυσικές επιθέσεις προς τα άτοµα που συχνάζουν στην πλατεία 

και προς τους µετανάστες κατοίκους της Παλιάς πόλης, όσο και παρεµβάσεις στους 

τοίχους της περιοχής, µε συνθήµατα και ακροδεξιά σύµβολα, που ξεκινάνε ένα 

«πόλεµο ορατότητας» στους τοίχους και τις επιφάνειες της περιοχής. Την ίδια εποχή 

πραγµατοποιούνται επίσης και οι  επιθέσεις στον κατειληµµένο ανοιχτό χώρο 

(«παρκούι»), οι οποίες ενδέχεται να σχετίζονται µε τη δράση αυτών των οµάδων. Οι 

επιθετικές αυτές κινήσεις των ακροδεξιών ο µάδων εντάσσονται στις προσπάθειες 

διεκδίκησης της πλατείας Φανερωµένης, οι οποίες φτάνουν σε µια κορύφωση το 2011 

µε την προσπάθεια διοργάνωσης κινητοποίησης που έχει ως στόχο να καταλήξει στην 

περιοχή Φανερωµένης8. 

                                                
8 Στην προσπάθεια πραγµατοποίησης πολιτικής κινητοποίησης ακροδεξιών οµάδων στην 
πλατεία Φανερωµένης αναφερθήκαµε στο δεύτερο µέρος της διατριβής. 
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Οι ακροδεξιές ο µάδες παρουσιάζουν και αυτές τη δραστηριότητα των νεαρών ως 

βεβήλωση του «ιερού» χώρου της πλατείας, δίνοντας ό µως έµφαση στον εθνικο-

θρησκευτικό χαρακτήρα της περιοχής. Η Φανερωµένη, που είναι συνδεδεµένη µε τον 

εθνικοαπελευθερωτικό αγώνα τ ης ΕΟΚΑ και την ένωση µε τη «µητέρα πατρίδα» 

Ελλάδα, είναι ένα σύµβολο για την ακροδεξιά της ε/Κυπριακής πλευράς της Κύπρου 

και, έτσι, οι  οµάδες που εκφράζουν αυτή την ιδεολογία δεν µπορούν να αποδεχτούν 

τη µετατροπή του σε «Εξάρχεια». Νοηµατοδοτώντας τα «Εξάρχεια» ως µια περιοχή 

της µητροπολιτικής Αθήνας που πρωτοστατεί στα αντι-εθνικιστικά, αντι-ρατσιστικά 

και αντι-φασιστικά κινήµατα, οι  ακροδεξιές ο µάδες της ε/Κυπριακής πλευράς 

βλέπουν την ανάπτυξη της δραστηριότητας στην πλατεία Φανερωµένης ως απειλή 

προς την ύπαρξη της δικής τους ταυτότητας και, όπως υποστηρίζουν οι  ίδιοι9, αλλά 

                                                
9 Σε άρθρο του Κλέοπα Στηλιανού για την ακύρωση της πορείας των ακροδεξιών στην 
Φανερωµένη, µε τίτλο: «Έκαναν πίσω και οι δύο. Ανέβαλλαν τις Εκδηλώσεις ΚΕΑ και 
Αντιφασιστική Δράση», αναφέρεται πως ο πρόεδρος της οργάνωσης ΚΕΑ (Κίνηµα 
Ελληνικής Αντίστασης) «δήλωσε στην ιστοσελίδα SigmaLive πως στόχος του κινήµατος 
είναι ‘να καθαρίσουν τη Φανερωµένη από τη βροµιά’» Κλέοπας Στηλιανού, SigmaLive, 
13/05/2011, διαθέσιµο στο σύνδεσµο: 
 http://www.sigmalive.com/archive/simerini/news/local/382194  

Εικόνα 9: Αποτελέσµατα επιθέσεων στους 
τοίχους στην οδό Σαπφούς, δίπλα στην πλατεία 
Φανερωµένης και έξω από το χώρο που είχε 
ενοικιάσει για στέκι η οµάδα «Ένωση 
Αναρχικών». Όπως φαίνεται στη φωτογραφία, 
χρησιµοποιείται η ναζιστική σβάστικα, αλλά 
και συνθήµατα υπέρ της ένωσης της Κύπρου µε 
την Ελλάδα. Φωτογραφία του συγγραφέα. 
Οκτώβριος 2010.  

Εικόνα 10: Ένα από τα συνθήµατα που γράφτηκαν από ακροδεξιούς στην πλατεία 
Φανερωµένης, σε παρέµβασή τους που έγινε στους τοίχους της πλατείας και της 
περιοχής τον Οκτώβριο του 2010 και είναι ευθεία απειλή προς τον κόσµο της πλατείας 
«Αν θέλουµε σας καίµε». Φωτογραφία του συγγραφέα. 
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και όπως αποδεικνύουν οι  φυσικές και συµβολικές επιθέσεις τους στα άτοµα και 

στους τοίχους της πλατείας, επιχειρούν να την ανακόψουν. 

Θα µπορούσαµε να υποστηρίξουµε, λοιπόν, πως ο χώρος της Φανερωµένης 

κατασκευάζεται κοινωνικά από τις κυρίαρχες αφηγήσεις ως ένα σύµβολο της 

«ελληνικότητας» και της «θρησκευτικότητας της πόλης, ως ένας χώρος ιερός στον 

οποίο δεν «ταιριάζει» η «βέβηλη» δραστηριότητα των νεαρών. Ο δηµόσιος αστικός 

χώρος, ό µως, ενώ είναι ιστορικά και πολιτισµικά προσδιορισµένος, δεν είναι κάτι 

σταθερό και µονοσήµαντο έτσι ώστε να περιορίζεται στα νοήµατα που του 

αποδίδονται από τις εθνικές αφηγήσεις. Αντίθετα, ο  δηµόσιος αστικός χώρος 

βρίσκεται διαρκώς σε αλλαγή, καθώς αλλάζουν οι  ο µάδες και τα άτοµα που τον 

χρησιµοποιούν, τον κατοικούν, τον νοηµατοδοτούν και τον αλλάζουν. Έτσι, ενώ ο 

χώρος της πλατείας Φανερωµένης κατασκευάζεται κοινωνικά από την επίσηµη 

εθνικοκεντική ιστορία της ε/Κυπριακής πλευράς ως σύµβολο της θρησκείας και του 

έθνους, την ίδια στιγµή µέσα από τη δραστηριότητα των ατόµων και των οµάδων που 

τον χρησιµοποιούν παράγεται κοινωνικά ως κάτι άλλο, κάτι το διαφορετικό, και για 

αυτό παίζει σηµαντικό ρόλο η υλικότητα του. Μέσα από τη δραστηριότητα των 

νεαρών, η πλατεία παράγεται ως χώρος της αµφισβήτησης, ως ένας χώρος στον οποίο 

µπορούν να είναι αποδεκτές συµπεριφορές, που σε άλλους χώρους είναι κατακριτέες, 

και όπου µπορούν τα άτοµα που τον χρησιµοποιούν να επιτελέσουν τις 

«περιθωριακές», ή τις «διαφορετικές», τους ταυτότητες. Κατ’ αυτόν τον τρόπο, 

παράγεται ως ένας χώρος στον οποίο µπορούν να αναπτυχθούν διαφορετικές χωρικές 

σχέσεις, µέσα από τις οποίες οι  οµάδες και τα άτοµα αντιλαµβάνονται τους εαυτούς 

τους και συνθέτουν τις υποκειµενικότητές τους.  

Καθώς δηµιουργούνται οι συνθήκες κατά τις οποίες διαφορετικές οµάδες µπορούν να 

συναντηθούν, να έρθουν σε επαφή και να συνυπάρξουν, η πλατεία παράγεται ως ένας 

χώρος «ανοιχτός» προς το διαφορετικό και το «άλλο». Ένας χώρος στον οποίο 

συνυπάρχουν οι νεαροί της πλατείας µε τους «λούµπεν», που πίνουν καθηµερινά στα 

παγκάκια, αλλά και µε τους «εναλλακτικούς» θαµώνες των Καλών Καθουµένων, 

τους Ελδηκάριους, που κάθονται στο καφενείο και κατά καιρούς εµφανίζονται και 

στην πλατεία µε όργανα και ποτά, και τους «εχθούς» τ/Κύπριους και λίγο παραπέρα 

αράζουν Ρωσσοπόντιοι νεαροί και άλλοι µετανάστες, δηµιουργώντας µια συνθήκη 

που σε τέτοιο βαθµό δεν παρατηρείται σε κανέναν άλλο δηµόσιο χώρο της πόλης.  
                                                                                                                                       
(Τελευταία πρόσβαση 12/2015). 
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Η αποδοχή του διαφορετικού, βέβαια, δεν σηµαίνει και αποδοχή του οποιουδήποτε. 

Υπάρχουν και αυτοί που δεν γίνονται αποδεκτοί στο χώρο που παράγεται στην 

πλατεία. Είναι αυτοί που δεν αποδέχονται το διαφορετικό και που αντιστέκονται στην 

αλλαγή. Αυτοί που αφήνουν τις προκαταλήψεις τους να τους παρασύρουν σε 

ξενοφοβικές, ρατσιστικές και φασιστικές αντιλήψεις και πρακτικές, καταλήγοντας να 

επιτίθενται στον συµβολικό και τον υλικό χώρο της πλατείας του «Μανώλη». Που 

δεν επιτίθενται µόνο λεκτικά και ιδεολογικά σε αυτά που πρεσβεύουν και αυτά που 

πιστεύουν οι  φορείς της δραστηριότητας που αλλάζει την πλατεία, αλλά που 

επιτίθενται και πραγµατικά στα υλικά αποτελέσµατα της δράσης των νεαρών και 

ενίοτε και στα σώµατά τους. Για τους νεαρούς της πλατείας, αυτοί, οι  «φασίστες», 

όπως απλά αποκαλούνται στην πλατεία, είναι αυτοί που θέλουν να καταστρέψουν 

αυτό που οι  ίδιοι παράγουν, κοινωνικά και υλικά. Είναι οι  απόλυτοι «άλλοι», οι 

«εχθροί», από τους οποίους πρέπει να προστατευτούν. 

Ενώ, λοιπόν, ο  χώρος της πλατείας παράγεται κοινωνικά µέσα από την καθηµερινή 

και βιωµένη εµπειρία και δράση των νεαρών ως ένας χώρος «ανοιχτός», που ξεπερνά 

δηλαδή τα κοινωνικά όρια που θέτουν οι  κυρίαρχες –εθνικές και άλλες– αντιλήψεις 

και διαχωρισµοί, και υποδέχεται τόσο τους τ/Κύπριους, όσο και τους µετανάστες και 

άλλους «ξένους», την ίδια στιγµή θέτει καινούρια όρια και διαχωρισµούς σύµφωνα 

Εικόνα 11: Συνθήµατα πάνω στην πόρτα του άδειου καταστήµατος που ανήκει στην 
εκκλησία Φανερωµένης, πίσω από το κύριο παγκάκι το οποίο χρησιµοποιούν οι νεαροί του 
«Μανώλη». Το πρώτο σύνθηµα «Ήρθαν τ’ αύρια να διώξουν τα σήµερα», είναι ένα 
σύνθηµα που προέρχεται από την εξέγερση του 2008 στην Αθήνα, το οποίο, µέσα από την 
παράφραση της γνωστής παροιµίας «ήρθαν τ’ άγρια να διώξουν τα ήµερα», εκφράζει το 
διαφορετικό και την αλλαγή που  έρχεται µέσα από τη δραστηριότητά στην πλατεία. Το 
δεύτερο σύνθηµα, ακριβώς από κάτω, «Έλληνες και Τούρκοι εθνικιστές = το ίδιο σκατό», 
είναι ένα σύνθηµα σε τοίχο που  αναφέρεται τη διασυνοριακή διάσταση των ιδεολογικά 
αντίθετων µε τη δραστηριότητα της πλατείας «εθνικιστών» και εκφράζει την ιδέα ότι και 
στη µια, αλλά και στην άλλη πλευρά του νησιού, οι «εθνικιστές» είναι το ίδιο. Φωτογραφία 
του συγγραφέα, Φεβρουάριος του 2010. 
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µε τη δική τους κατανόηση του κόσµου και της κοινωνικοπολιτικής πραγµατικότητας 

της Κύπρου. Η κατανόηση αυτή είναι βασισµένη στην καθηµερινή βιωµένη σχέση 

των νεαρών µε το χώρο της πλατείας, αλλά και µε τις άλλες οµάδες µε τις οποίες 

έρχονται σε επαφή. Είναι έτσι µια κατανόηση του κόσµου που είναι ανοιχτή στο να 

δεχθεί τον εθνικό «άλλο», ξεπερνώντας δηλαδή την εθνική ταυτότητα ή άλλους 

κυρίαρχους συµβολικούς και χωρικούς διαχωρισµούς, αλλά αρνείται να δεχθεί και 

αποκλείει αυτόν που αποτελεί µια πραγµατική και καθηµερινή απειλή για αυτούς και 

τους φίλους τους, αυτόν που επιτίθεται θέλοντας να καταστρέψει τους χώρους στους 

οποίους δραστηριοποιούνται και τους οποίους παράγουν, όπως κι αν αυτοί 

προσδιορίζονται, µε εθνικούς ή θρησκευτικούς όρους.   

 
 

 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 



	  

 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 

 
 

 
 
 

Μέρος	  τέταρτο	  

Από	  τα	  κάτω	  πρακτικές	  	  	  
εντός	  των	  τειχών	  
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Κεφάλαιο	  9ο:	  Graffiti,	  stencils,	  συνθήματα	  και	  λοιπές	  παρεμβάσεις	  στο	  
δημόσιο	  χώρο	  

	  
9.1.	  Βόρεια	  Παλιά	  Λευκωσία	  (Lefkoşa)	  

9.1.1.	  Πρώτες	  επαφές	  με	  τη	  βόρεια	  πλευρά	  της	  πόλης	  
	  
Από το 2003, που ανοίξανε ξαφνικά τα σηµεία διέλευσης της Πράσινης γραµµής, δεν 

είχα καταφέρει να πάω στη βόρεια πλευρά της Κύπρου µέχρι, τελικά, το 2006. Το 

καλοκαίρι εκείνου του χρόνου πέρασα για πρώτη φορά το οδόφραγµα του Λήδρα 

Πάλλας –το πρώτο που είχε ανοίξει– και περπάτησα µόνος µου προς την «άλλη» 

πλευρά της Παλιάς Λευκωσίας. Το πρώην ξενοδοχείο Λήδρα Πάλλας, τώρα αρχηγείο 

της Ειρηνευτικής Δύναµης του ΟΗΕ που ελέγχει τη Νεκρή Ζώνη, βρίσκεται ακριβώς 

έξω από τη δυτική πλευρά των κυκλικών τειχών, ανάµεσα στους προµαχώνες Roccas 

και Mula και απέναντι από τη δυτική και πρώην αρµένικη συνοικία της εντός των 

τειχών πόλης, Arabahmed.  

 
 

 

Μέχρι και το 2008 που άνοιξε το οδόφραγµα της Λήδρας/Lokmaci, στο κέντρο της 

Παλιάς Πόλης, το σηµείο διέλευσης στο Λήδρα Πάλλας ήταν το κυριότερο πέρασµα 

από τη µια πλευρά της Λευκωσίας στην άλλη. Από αυτό το σηµείο διέλευσης, ο 

επισκέπτης µπαίνει στη βόρεια πλευρά της εντός των τειχών πόλης περνώντας τη 

γέφυρα που υπάρχει ανάµεσα στους προµαχώνες Μula και Qirini και ακολουθώντας 

τον κύριο δρόµο προς το εσωτερικό της πόλης καταλήγει στην κεντρική πλατεία του 

Σεραγιού (Saray önü) ή, αλλιώς, την πλατεία Ατατούρκ1. Το 2006, µόλις τρία χρόνια 

                                                
1 Αν και το καθεστώς στη βόρεια πλευρά της Κύπρου έχει µετονοµάσει διάφορους δρόµους, 
πλατείες και άλλα σηµεία της πόλης (αλλά και της υπόλοιπης βόρειας πλευράς του νησιού, 
όπως χωριά, βλ σχετικά: Zesimou 1998:265-266, Παπαδάκης 2005: 274-275), είναι πολύ 
συνηθισµένο µεταξύ των τ/Κυπρίων, και ιδιαίτερα αυτών που αντιδρούν στην κυριαρχία της 

Εικόνα 1: Θέα της συνοικίας Arabahmed, µε τις διατηρηµένες προσόψεις των κτιρίων 
της, από το Λήδρα Πάλλας που βρίσκεται στην απέναντι πλευρά της τάφρου. 
Φωτογραφία του συγγραφέα, 2010. 
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µετά τον τερµατισµό της απαγόρευσης διέλευσης της Πράσινης Γραµµής, η βόρεια 

Παλιά Λευκωσία βρισκόταν σε µια κατάσταση έντονης παραµέλησης που 

ξεπερνούσε σε βαθµό την αντίστοιχη κατάσταση της νότιας πλευράς. Δηλαδή, εκτός 

από κάποια κεντρικά σηµεία, όπως την πλατεία Σεραγιού, τη βόρεια πύλη Κερύνειας, 

την περιοχή Arabahmed και τις περιοχές γύρω από τα σηµαντικά µνηµεία της πόλης, 

σαν το Μεγάλο Χάνι (Buyuk Han) και το µεγάλο τζαµί Selimye (πρώην καθολικός 

καθεδρικός ναός της Αγίας Σοφίας), που είχαν αναπλαστεί στο πλαίσιο του δι-

κοινοτικού προγράµµατος Nicosia Masterplan, οι  υπόλοιπες περιοχές της Παλιάς 

Πόλης βρίσκονταν σε αρκετά «κακή» κατάσταση. Στις περισσότερες από αυτές τις 

περιοχές κατοικούσαν, σε µη διατηρηµένα παλιά κτίρια, άνθρωποι και οικογένειες 

χαµηλών οικονοµικών στρωµάτων από την Τουρκία που είχαν µετοικήσει στη βόρεια 

Κύπρο κατά τη διάρκεια των προηγούµενων δεκαετιών.  

Η πρώτη µου επίσκεψη στη βόρεια πλευρά της πόλης ήταν µια έντονη εµπειρία στην 

οποία κυριάρχησε το πέρασµά στην «άλλη» πλευρά και η έκθεσή µου στους ταξικά, 

πολιτισµικά και εθνικά διαφορετικούς κατοίκους της βόρειας Παλιάς Λευκωσίας. Η 

δική µου θέση ως «Έλληνα» και «ε/Κύπριου», που είχα µεγαλώσει ακούγοντας για 

την «εισβολή των Τούρκων», µου δηµιουργούσε µια έντονη αίσθηση ότι εισέρχοµαι 

στην περιοχή του «εχθρού», µια περιοχή κινδύνου και αβεβαιότητας. Όµως, οι 

εικόνες στις οποίες εκτέθηκα µου έφεραν στο µυαλό άλλες χώρες και άλλες εποχές. 

Τα ξυπόλυτα πιτσιρίκια που έτρεχαν στους δρόµους, οι  κοπέλες και οι  µεγαλύτερες 

γυναίκες µε µαντίλες που κάθονταν στα κατώφλια σπιτιών µε ανοιχτές πόρτες, από τα 

οποία ακούγονταν τούρκικα τηλεοπτικά προγράµµατα, και οι  νέοι στις πλατείες που 

µε κοιτούσαν µε περίεργα βλέµµατα, ήταν οι εικόνες που µου έκαναν τη µεγαλύτερη 

εντύπωση. Ωστόσο, υπήρχε και µια έντονη αίσθηση του «οικείου». Μια αίσθηση η 

οποία προερχόταν από το κοινό αρχιτεκτονικό περιβάλλον της εντός των τειχών 

πόλης, δηλαδή από τα µεσαιωνικά και οθωµανικά µνηµεία, τους δαιδαλώδης στενούς 

δρόµους, αλλά και τα στρατιωτικοποιηµένα τοπία κοντά στην Πράσινη Γραµµή. 

Ήταν µια περίεργη αίσθηση, σαν να επισκέπτοµαι την ίδια πόλη σε µια «άλλη» εποχή 

ή σε µια «άλλη» παράλληλη πραγµατικότητα. Ένας από τους ε/Κύπριους 

                                                                                                                                      
Τουρκίας, να αποκαλούν ακόµα διάφορα σηµεία, πλατείες, ή  και χωριά, µε τα παλιά τους 
ονόµατα. Αυτή η πρακτική της χρήσης των παλιών τοπωνύµιων νοηµατοδοτείται έτσι από τα 
υποκείµενα αυτά ως µια πρακτική αντίστασης στην (πολιτική, στρατιωτική αλλά και 
οικονοµική) κυριαρχία της Τουρκίας. Αυτό ισχύει και στην περίπτωση της πλατείας 
Ατατούρκ, την οποία διάφοροι νεαροί τ/Κύπριοι πληροφορητές µου, αποκαλούν ακόµα 
πλατεία Σεραγιού. 
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πληροφορητές µου, στην προσπάθειά του να εκφράσει αυτήν την περίεργη αίσθηση 

της «άλλης» Παλιάς Λευκωσίας, ιδιαίτερα κατά τα πρώτα χρόνια µετά το άνοιγµα 

των σηµείων διέλευσης, την περιέγραψε ως «ζώνη του λυκόφωτος» (twilight zone). 

Σε αυτή την πραγµατικότητα, που αντίκρισα στην πρώτη µου επίσκεψη στη βόρεια 

πλευρά, δε µου φαινόταν να υπάρχει περιθώριο ανάπτυξης κάποιας δραστηριότητας 

που να αµφισβητεί την κυριαρχία, είτε του τούρκικου στρατού, που µε δύναµη 

30.000 στρατιωτών κατέχει το βόρειο τµήµα του νησιού και ελέγχει την γραµµή 

αντιπαράταξης, είτε των Τούρκων εποίκων που κατοικούσαν την περιοχή. 

 

 

 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 

 

 

 

 

 

 

Αυτή η πρώτη αίσθηση της βόρεια πλευράς άρχισε σταδιακά να αλλάζει από τη 

δεύτερη επίσκεψή µου και µετά. Σιγά σιγά η βόρεια πλευρά της πόλης άρχισε να µου 

αποκαλύπτει τις λίγες, αλλά σηµαντικές, κρυφές της γωνίες και στη συνέχεια, κατά 

τη διάρκεια της επιτόπιάς µου έρευνας (2009-2011), κατάφερα να αποκτήσω µια 

αίσθηση των πολύπλοκων σ χέσεων µεταξύ των τ/Κυπρίων, της βόρειας Παλιάς 

Πόλης και των Τούρκων κατοίκων της. Ένα από τα πρώτα πράγµατα που µου έκαναν 

Εικόνα 2. Τουριστικός χάρτης της βόρειας (τουρκικής, όπως περιγράφεται στο χάρτη) 
Παλιάς Λευκωσίας, που περιλαµβάνεται σε τουριστικό οδηγό της εποχής πριν το άνοιγµα 
των σηµείων διέλευσης της Πράσινης Γραµµής. Στο χάρτη παρουσιάζονται µόνο οι 
περιοχές που  είχαν αναπλαστεί µέσω του Masterplan (η περιοχή Arabahmed, ανάµεσα 
στους προµαχώνες Roccas και Mula, η πλατεία Ataturk, σχεδόν στο κέντρο του χάρτη, η 
πύλη της Κερύνειας, ανάµεσα στους προ µαχώνες Qurini και Barbaro, και η  κεντρική 
εµπορική περιοχή µε τον πεζόδροµο Arasta, που περιλαµβάνει τα µνηµεία Buyuk Han και 
Selimye Mosque). Ο συγκεκριµένος χάρτης παρουσιάζει ενδιαφέρον, όχι µόνο γιατί 
περιλαµβάνει µόνο το βόρειο (τ/Κυπριακό) τµήµα της πόλης, αφήνοντας το άλλο  µισό 
εκτός του χάρτη, µια πρακτική που χρησιµοποιεί και η  νότια πλευρά, αλλά  γιατί ακόµα 
και σε αυτό το µισό παρατηρούµε ότι οι πιο παρα µεληµένες περιοχές, εκτός της 
προτεινόµενης  τουριστικής διαδροµής παραµένουν κενές.  
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εντύπωση στη δεύτερη µου επίσκεψη το 2007, ήταν τα πρώτα δείγµατα στους τοίχους 

ενός σύγχρονου αστικού πολιτισµού που, από τα µέσα της δεκαετίας του 2000 και 

µετά, αναπτυσσόταν µε γρήγορους ρυθµούς στο Δυτικό κόσµο. 

9.1.2.	  Stencil	  Graffiti:	  Drilling	  the	  border	  (Τρυπώντας	  το	  σύνορο)	  

Το Stencil Graffiti είναι ένα ξεχωριστό είδος του γενικότερου φαινοµένου της αυτο-

εξουσιοδοτηµένης παρέµβασης στο δηµόσιο αστικό χώρο που αποκαλείται γενικά 

γκραφίτι (graffiti)2. Εδώ επιλέγουµε τον όρο  «αυτο-εξουσιοδοτηµένη», αντί τον όρο 

«παράνοµη», παρέµβαση ακολουθώντας τον Urlich Blanche, ο  οποίος υποστηρίζει 

πως αν και το γκραφίτι στο Δυτικό κόσµο θεωρείται από νοµική σκοπιά παράνοµο, 

αφού οι  επιφάνειες που συγκροτούν το δηµόσιο χώρο ανήκουν, είτε σε άλλους, είτε 

εµπίπτουν στη δικαιοδοσία του κράτους, προτιµάει τον όρο «αυτο-εξουσιοδοτηµένη» 

γιατί δεν έχει τις ηθικές προεκτάσεις που έχει ο όρος «παράνοµο» (Blanche 2015:34). 

Το Stencil Graffiti αναπτύχθηκε αρχικά ως µέρος της τάσης του µετά-γκραφίτι (post-

graffiti)⋅ µια τάση που αναπτύσσεται κυρίως µετά τη δεκαετία του 2000 και ξεφεύγει 

από τα αισθητικά και πολιτισµικά πλαίσια που έθετε µέχρι τότε το «κλασικό» στιλ 

του γκραφίτι, ή αλλιώς το «hip-hop» γκραφίτι (Ferrell 1995: 34, 1998: 587-588), το 

οποίο αναπτύχθηκε στη Νέα Υόρκη, µε συγκεκριµένες αισθητικές φόρµες και 

κανόνες συµπεριφοράς, τις δεκαετίες του 1970 και 1980, και από εκεί εξαπλώθηκε 

ανά τον κόσµο. Ο όρος  µετά-γκραφίτι χρησιµοποιείται για να περιγράψει τις 

παρεµβάσεις αυτές που εφαρµόζουν διαφορετικές τεχνικές και διαφορετικές λογικές 

παρέµβασης στο αστικό πεδίο, οι  οποίες αναπτύσσουν διαφορετικές σχέσεις µε το 

δηµόσιο χώρο στην πόλη3. Ωστόσο, το stencil graffiti, ενώ αρχικά τοποθετείται ως 

µέρος της γενικότερης τάσης του µετά-γκραφίτι, στη συνέχεια αναπτύσσεται ως ένα 

ξεχωριστό είδος. Χρησιµοποιώντας µια µέθοδο πολλαπλής αναπαραγωγής ενός 

σχεδίου σε µια επιφάνεια (γνωστή εδώ και πολλά χρόνια στη διακόσµηση και την 
                                                
2 Διάφοροι συγγραφείς και µελετητές ορίζουν τα είδη της πρακτικής αυτής µε διαφορετικούς 
όρους. Αν και µια αναλυτική παρουσίαση αυτών των ορισµών θα  είχε αρκετό ενδιαφέρον, 
επιλέγουµε να µην προσφέρουµε κάτι τέτοιο γιατί πιστεύουµε πως ξεφεύγει από τους 
στόχους της διατριβής (για µια τέτοια παρουσίαση βλ. Blanche 2015). Ωστόσο, θα πρέπει να 
αναφέρουµε πως όταν χρησιµοποιούµε τον όρο γκραφίτι (graffiti) αναφερόµαστε στο σύνολο 
των παρεµβάσεων, που δεν χρησιµοποιούν µόνο λέξεις (π.χ. συνθήµατα), αλλά 
περιλαµβάνουν σχέδια ή  εικόνες, και επιλέγουµε να χρησιµοποιούµε πιο συγκεκριµένους 
όρους για τα επιµέρους είδη του γκραφίτι. 
3  Για περισσότερα σχετικά µε τις αισθητικές και πολιτισµικές διαφορές µεταξύ του 
«κλασικού» Νew York (ή hip-hop) στιλ graffiti και του stencil graffiti, αλλά και για τους 
διαφορετικούς τρόπους µε τους οποίους αµφισβητούν κυρίαρχες αντιλήψεις και διεκδικούν 
το δηµόσιο αστικό χώρο σε Ελλάδα και Κύπρο βλ. Καραθανάσης 2010α, 2010β. 
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τέχνη), αυτό το είδος καταφέρνει να παράγει παρεµβάσεις στους τοίχους και τις 

άλλες επιφάνειες του δηµόσιου χώρου µε έντονα εικονιστικά (iconic) χαρακτηριστικά 

και, έτσι, οι  παρεµβάσεις γίνονται ευρέως κατανοητές από τις διαφορετικές οµάδες 

θεατών, ακόµα και αν δεν µετέχουν του νεανικού πολιτισµού του γκραφίτι 

(Καραθανάσης 2010).   

Όταν συνάντησα για πρώτη φορά ένα stencil στη βόρεια πλευρά της Λευκωσίας, 

κατάλαβα πως υπάρχουν και εκεί κάποια πρώτα σηµάδια ανάπτυξης µιας 

πολιτισµικής δραστηριότητας που επιχειρεί να αµφισβητήσει καθιερωµένες και 

εγκαθιδρυµένες κοινωνικές αντιλήψεις. Το πρώτο αυτό stencil το βρήκα σε έναν από 

τους πιο εµπορικούς δρόµους της περιοχής το καλοκαίρι του 2007. Η οδός Arasta 

ήταν από παλιά ένας κύριος εµπορικός δρόµος της πόλης, που ενώνει τη µικρή 

πλατεία Lokmaci µε το τζαµί Selimye, ο  οποίος πεζοδροµήθηκε στο πλαίσιο του 

Masterplan (βλ. χάρτη Εικ. 02).  

 

Το συγκεκριµένο σηµείο δεν ήταν το µόνο στο οποίο είχε «χτυπηθεί» 4  το 

συγκεκριµένο stencil. Ψάχνοντας τα επόµενα χρόνια περισσότερο στην πόλη, 

παρατήρησα πως υπήρχε και σε άλλους τοίχους και επιφάνειες της βόρειας Παλιάς 

Πόλης, που, όµως, παρέµεναν στις πιο ανεπτυγµένες περιοχές. Ωστόσο, η εµπορική 

οδός Arasta φαίνεται να ταιριάζει πολύ καλά µε το µήνυµα που ήθελαν να εκφράσουν 

οι δηµιουργοί του. Αυτό γιατί βρίσκεται δίπλα στην πλατεία Lokmaci, εκεί, δηλαδή, 

που τον επόµενο χρόνο (2008) θα άνοιγε το τρίτο σηµείο διέλευσης της 

διαχωριστικής γραµµής της Λευκωσίας (σηµείο διέλευσης Λήδρας/Lokmaci), κάτω 

από την πίεση κινητοποιήσεων του κινήµατος της επαναπροσέγγισης και της ειρήνης,.  

                                                
4 Ένα stencil «χτυπιέται» στον τοίχο όταν εφαρµόζεται η µπογιά από το σπρέι στη µήτρα του 
σχεδίου και παράγεται στην επιφάνεια το επιθυµητό σχέδιο. 

Εικόνα 3: Stencil στην κεντρική 
εµπορική οδό Arasta της βόρειας 
πλευράς της Παλιάς Λευκωσίας. 
Φωτογραφία του συγγραφέα, 
2007. 
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Το stencil αυτό απ-εικονίζει ένα τρυπάνι το οποίο βρίσκεται µέσα σε ένα καροτσάκι 

σουπερµάρκετ και συνοδεύεται από τη δήλωση «drilling the border» («τρυπώντας το 

σύνορο»). Αν συνδυάσουµε τα δύο εικονιστικά στοιχεία που περιλαµβάνει το stencil, 

δηλαδή, το τρυπάνι που χρησιµοποιείται για να ανοίγει τρύπες σε τ οίχους και το 

καροτσάκι που είναι σύµβολο της δυτικού τύπου (µαζικής) κατανάλωσης, µε τη 

φράση «τρυπώντας το σύνορο», τότε φτάνουµε στο συµπέρασµα πως οι  δηµιουργοί 

αναφέρονται στην πρακτική της κατανάλωσης ως µια πρακτική που «τρυπάει» το 

σύνορο ή, αλλιώς, που διαπερνά το σύνορο µε τον επιθετικό και µηχανικό τρόπο που 

εκφράζει το τρυπάνι (drill-ing).  

 

Για να µπορέσουµε όµως να εξηγήσουµε περαιτέρω το νόηµα της δήλωσης αυτής, θα 

πρέπει να τοποθετήσουµε το συγκεκριµένο stencil στο ευρύτερο κοινωνικο-πολιτικό 

πλαίσιο της εποχής, όπως διαµορφώθηκε µετά το άνοιγµα των οδοφραγµάτων το 

2003. Θα µπορούσαµε να πούµε, πως η τ/Κυπριακή κοινότητα επωφελήθηκε 

παραπάνω από την αλλαγή που έφερε στην Κύπρο το άνοιγµα των σηµείων 

διέλευσης. Αυτό ισχύει γιατί µέχρι το 2003 οι  τ/Κύπριοι, ως κάτοικοι ενός µη 

αναγνωρισµένου κρατικού µορφώµατος, δεν µπορούσαν να έχουν επαφές µε τον 

υπόλοιπο κόσµο παρά µόνο µέσω της Τουρκίας. Δηλαδή, όχι µόνο δεν µπορούσαν να 

ταξιδέψουν από τη βόρεια Κύπρο στον υπόλοιπο κόσµο, αν δεν περνούσαν µέσω 

Τουρκίας, αλλά δεν µπορούσε και τίποτα να φτάσει σε αυτούς, και τις αγορές τους, 

αν δεν ερχόταν από την Τουρκία ή µέσω αυτής. Επίσης, επειδή η «ΤΔΒΚ» είναι στην 

ουσία ένα µη-αναγνωρισµένο και παράνοµο κράτος δεν µπορούσαν να ανοίξουν στην 

επικράτειά της ούτε πολυεθνικές εταιρίες, αλυσίδες «φάστ φούντ» ή ξένα 

πολυκαταστήµατα. Η λήξη της απαγόρευσης διέλευσης της Πράσινης Γραµµής, που 

διατηρούσε ο τουρκικός στρατός από το 1974 µέχρι και το 2003, σήµαινε το µερικό 

τερµατισµό του αποκλεισµού των κατοίκων του µη-αναγνωρισµένου κρατικού 

Εικόνα 4: «Drilling the border», 
το stencil στην οδό Arasta, δίπλα σε 
µπλουζάκια που απλώνονται έξω 
από τα εµπορικά καταστήµατα κατά 
τη διάρκεια της ηµέρας. 
Φωτογραφία του συγγραφέα, 2009. 
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µορφώµατος. Περνώντας τη γραµµή, προς την αναγνωρισµένη και νόµιµη Κυπριακή 

Δηµοκρατία, τα µέλη της τ/Κυπριακής κοινότητας µπορούσαν τόσο να έχουν 

πρόσβαση σε επώνυµα προϊόντα και πολυεθνικές αλυσίδες καταστηµάτων, όσο και 

να ταξιδέψουν προς τον υπόλοιπο κόσµο απευθείας από το διεθνές αεροδρόµιο της 

Λάρνακας5.  

Από τη στιγµή που άνοιξαν τα οδοφράγµατα ή , όπως αναφέρονται στα σηµεία 

διέλευσης οι τ/Κύπριοι, οι πόρτες ή οι πύλες (kapılar), χιλιάδες τ/Κύπριοι ξεκίνησαν 

να περνάνε στην «άλλη» πλευρά και να απολαµβάνουν την πρόσβαση στα διεθνή 

επώνυµα προϊόντα, όπως ρούχα, αξεσουάρ, έπιπλα και προϊόντα των σουπερµάρκετ6. 

Έτσι, τα σηµεία διέλευσης της Πράσινης Γραµµής µετατράπηκαν, για τους 

τ/Κύπριους, σε σηµεία διέλευσης προς τον «έξω κόσµο», µέρος του οποίου ήταν και 

η πρόσβαση σε προϊόντα και υπηρεσίες από τις οποίες ήταν µέχρι τότε αποκλεισµένοι. 

Η ζήτηση και η κατανάλωση τέτοιων προϊόντων ήταν, µετά από κάποια στιγµή, τόσο 

µεγάλη που αποτελούσε απειλή για την τ/Κυπριακή αγορά. Έτσι, προς τα τέλη της 

δεκαετίας του 2000 οι  τ/Κυπριακές αρχές επέβαλλαν περιορισµούς στις ποσότητες 

και τα είδη των προϊόντων που µπορούσαν οι πολίτες να περάσουν από τη µία πλευρά 

της γραµµής στην άλλη, και η επιβολή αυτών των περιορισµών δηµιουργούσε 

καθηµερινά προβλήµατα στα σηµεία διέλευσης ανάµεσα στους τελωνειακούς 

υπάλληλους και τους καταναλωτές7. 

                                                
5 Οι αρχές της Κυπριακής Δηµοκρατίας, επίσηµη θέση της οποίας ήταν και παραµένει πως 
είναι το νόµιµο κράτος όλων των Κυπρίων, εξέδωσε στους τ/Κύπριους και τ/Κύπριες, που το 
αιτήθηκαν, τόσο επίσηµες ταυτότητες, όσο  και διαβατήρια της Κυπριακής Δηµοκρατίας, 
µέλους της Ευρωπαϊκής Ένωσης. Με τα χαρτιά αυτά οι τ /Κύπριοι µπορούν να έχουν 
πρόσβαση σε όλες τις δηµόσιες υπηρεσίες του κράτους, αλλά  βέβαια και να ταξιδέψουν ως 
ευρωπαίοι πολίτες προς τον υπόλοιπο κόσµο από το διεθνές αεροδρόµιο της Λάρνακας.  
6 Είναι πλέον καταγεγραµµένο ιστορικά και ανθρωπολογικά ότι οι λόγοι για τους οποίους 
περνούσαν τα πρώτα χρόνια, αλλά  και περνούν ακό µα την Πράσινη Γραµµή, διαφέρουν 
µεταξύ των ε/Κυπρίων και των τ/Κυπρίων. Ενώ, δηλαδή, η πλειοψηφία των ε/Κυπρίων 
περνούσαν και περνάνε την πράσινη γραµµή κυρίως για να επισκεφτούν τα χωριά τους (οι 
πρόσφυγες και οι συγγενείς τους) ή για να δουν τις κατεχόµενες περιοχές, αλλά σίγουρα όχι 
τόσο για να ψωνίσουν ή για να κάνουν διακοπές, µιας και διστάζουν να ξοδεύουν (-δίνουν) 
λεφτά στο παράνοµο καθεστώς, οι τ/Κύπριοι, ακόµα και οι πρόσφυγες, περνάνε πιο συχνά 
για να καταναλώσουν, είτε για να ψωνίσουν, είτε για διακοπές ή άλλες ασχολίες αναψυχής, 
και δεν διστάζουν να ξοδέψουν λεφτά στις υπηρεσίες και τα καταστήµατα της Κυπριακής 
Δηµοκρατίας (βλ. επίσης Demetriou 2007β, Bryant 2010, Dikomitis 2012). 
7 Χαρακτηριστικό της έντασης στην τ/Κυπριακή πλευρά σε σχέση µε τις αρχές και τους 
καταναλωτές είναι το γεγονός της απαγόρευσης των προϊόντων των καταστηµάτων ΙΚΕΑ 
στη βόρεια πλευρά τις Κύπρου από το τ /Κυπριακό καθεστώς το 2009 (βλ. άρθρο του 
Βαγγέλη Βασιλείου µε τίτλο: «ΙΚΕΑ: Παράνοµα τα έπιπλα και τα προϊόντα του στην ΤΔΒΚ»  
στην ε/Κυπριακή εφηµερίδα «Πολίτης» στις 22/12/2009, κωδικός άρθρου: 918430). 
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Το συγκεκριµένο stencil έρχεται, λοιπόν, να παρέµβει στο δηµόσιο χώρο της βόρειας 

πλευράς της Παλιάς Πόλης και να σχολιάσει τις συνθήκες που διαµορφώνονται στην 

Κύπρο µετά την αλλαγή του ανοίγµατος των «πυλών» προς τη νότια πλευρά – και τον 

υπόλοιπο κόσµο. Χρησιµοποιώντας ένα συνδυασµό εικονιστικών και γλωσσικών 

στοιχείων, το stencil σχολιάζει το γεγονός ότι το «σύνορο» µπορεί να πάρει πολλά 

νοήµατα. Έτσι, το πέρασµά του, για την περίπτωση των τ/Κυπρίων, µπορεί να 

σηµαίνει και την επιθυµία της πρόσβασης προς τον «έξω κόσµο», όπως αυτός 

υλικοποιείται µέσω της κατανάλωσης των προϊόντων που είναι συνδεδεµένα µε ένα 

δυτικού τύπου σύγχρονο µαζικό καταναλωτικό πολιτισµό, στον οποίο θέλουν να 

µετέχουν και από τον οποίο κρατούνται αποκλεισµένοι λόγω της Τουρκίας. Επιπλέον, 

από την επιλογή της αγγλικής γλώσσας –η οποία αναγκαστικά χρησιµοποιείται 

µεταξύ των ε/Κυπριών και τ/Κυπρίων των σύγχρονων γενιών8– οδηγούµαστε στο 

συµπέρασµα ότι οι  δηµιουργοί του stencil απευθύνονται κυρίως στους τ/Κύπριους 

και τους άλλους επισκέπτες της πόλης που µιλάνε αγγλικά, συµπεριλαµβανοµένων 

και των ε/Κύπριων. Δηλαδή, όχι στην πλειοψηφία των κατοίκων της βόρειας πλευράς 

της Παλιάς Πόλης που, έχοντας έρθει από τις φτωχές επαρχίες της Τουρκίας, είναι 

πιο σπάνιο να καταλαβαίνουν την αγγλική γλώσσα, αλλά και οι οποίοι είναι, έτσι κι 

αλλιώς, αποκλεισµένοι από την Κυπριακή Δηµοκρατία λόγω του ότι δεν έχουν βίζα 

για την Ευρώπη9.  

                                                
8 Το θέµα της γλώσσας που χρησιµοποιείται µεταξύ των ε /Κυπρίων και των τ/Κυπρίων 
τέθηκε αρκετές φορές κατά τη διάρκεια της έρευνάς µου στις οµάδες που εµπλέκονταν σε 
επίσηµες (δι-κοινοτικές), αλλά  και ανεπίσηµες συναντήσεις και συνεργασίες. Η αγγλική 
γλώσσα µπορεί να είναι η µόνη κοινή γλώσσα µε την οποία οι µικρότερες γενιές µπορούν να 
χρησιµοποιήσουν για να συνεννοηθούν και να επικοινωνήσουν, αλλά παράλληλα υπήρχε σε 
κάποιο βαθµό και ένας προβληµατισµός στις οµάδες που  συµµετείχα για το γεγονός ότι οι 
«συµπατριώτες» (όπως αντιλαµβάνονται πολλοί εµπλεκόµενοι σε δια-κοινοτικές 
δραστηριότητες και συνεργασίες τους ε/Κύπριους ή τους τ/Κύπριους αντίστοιχα) 
αναγκάζονται να χρησιµοποιήσουν τη γλώσσα του «κατακτητή» για να επικοινωνήσουν. 
Ιδιαίτερα οι µικρότερες γενιές, που δεν µιλάνε ο ένας τη γλώσσα της άλλης όπως για 
παράδειγµα οι παλαιότερες, δεν έχουν άλλη  επιλογή παρά  της αγγλικής γλώσσας. Βέβαια, 
ακόµα και σε παλαιότερες εποχές υπήρχε µια ανισορροπία µεταξύ ε/Κυπρίων και τ/Κυπρίων, 
γιατί αν και κάποιοι ε /Κύπριοι µιλούσαν και τούρκικα το σύνηθες ήταν περισσότεροι 
τ/Κύπριοι να µιλάνε ελληνικά και αυτό εκφράζει το γεγονός ότι οι ε/Κύπριοι βρίσκονταν σε 
θέση ισχύος απέναντι στους τ/Κύπριους, τόσο λόγω του κατά πολύ µεγαλύτερου πληθυσµού 
τους, όσο και λόγω της οικονοµικής τους υπεροχής. 
9 Οι Τούρκοι πολίτες που διαµένουν στη βόρεια πλευρά της Κύπρου δεν µπορούν να 
περάσουν την Πράσινη Γραµµή προς τη νότια πλευρά του νησιού γιατί για να εισέλθουν στο 
έδαφος της Κυπριακής Δηµοκρατίας (και κράτους µέλους της Ε.Ε.) χρειάζονται βίζα, την 
οποία δεν µπορούν να αποκτήσουν ούτε στη βόρεια πλευρά της Κύπρου, αλλά ούτε και στην 
Τουρκία, όπου δεν υπάρχει πρεσβεία της Κυπριακής Δηµοκρατίας (η Τουρκία είναι το µόνο 
κράτος στον κόσµο που  δεν αναγνωρίζει την Κυπριακή Δηµοκρατία). Για να αποκτήσει 
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Οι παρατηρήσεις σχετικά µε το πλαίσιο της εµφάνισης του συγκεκριµένου stencil στη 

βόρεια Παλιά Πόλη και η σηµειολογική ανάλυση του σχεδίου, φαίνεται να 

ταιριάζουν µε τους λόγους για τους οποίους έκαναν το stencil οι τρεις δηµιουργοί του, 

όλοι αρκετά µεγάλοι (πάνω από 28-29 χρονών) και «αρχάριοι» στην πρακτική 

παρέµβασης στον αστικό δηµόσιο χώρο. Τον ένα από του δηµιουργούς, ίσως τον 

µεγαλύτερο σε ηλικία και αυτόν που διατηρεί τις περισσότερες σχέσεις µε τη νότια 

πλευρά και δραστηριοποιείται και σε δι-κοινοτικές πρωτοβουλίες και ο µάδες, τον 

γνώρισα ένα βράδυ σε ένα µπαρ, γνωστό στέκι των «εναλλακτικών» πολιτικά και 

πολιτιστικά, της νότιας πλευράς της πόλης. Μου τον γνώρισε ένας ε/Κύπριος φίλος 

του και ακαδηµαϊκός, ο  οποίος ήξερε ότι ενδιαφέροµαι για το συγκεκριµένο stencil. 

Στη συζήτησή µας ο Bulut µου ανέφερε τα εξής: 

«Από το 2003 κοιτούσα και παρακολουθούσα τα stencil εδώ σε αυτήν την 
πλευρά και είχα αυτήν την ιδέα, την οποία όµως δεν µπορούσα να σχεδιάσω 
γιατί δεν είµαι γραφίστας (graphic designer). Έτσι, πήγα και βρήκα άλλους δύο 
που µπορούσαν και το κάναµε όλοι µαζί. Εκείνη την περίοδο υπήρχε µια έντονη 
δηµόσια συζήτηση στα βόρεια για το πως µπορούν οι αρχές να σταµατήσουν το 
µεγάλο κύµα καταναλωτών από το να πηγαίνει στα νότια και, την ίδια στιγµή, οι 
ίδιοι οι καταναλωτές παραπονιόντουσαν για τους ελέγχους από τις τελωνειακές 
αρχές, οι οποίοι µάλιστα µετά το άνοιγµα της πύλης στη Λήδρας/Lokmaci είχαν 
αρχίσει να είναι αρκετά έντονοι. Δηλαδή έβλεπες τους αστυνοµικούς να 
αρπάζουν µέχρι και παγωτά από τα χέρια παιδιών! Έβλεπα, λοιπόν, τη 
συζήτηση να είναι µόνο για την κατανάλωση και καθόλου για το πέρασµα της 
γραµµής και ήθελα να παρέµβουµε κι εµείς κάπως σε αυτό»  

Όταν χτυπήθηκε το συγκεκριµένο stencil (2007), σύµφωνα µε τους πληροφορητές 

µου, ήταν το πρώτο αυτού του είδους που εµφανίστηκε βόρεια της διαχωριστικής 

γραµµής. Τα επόµενα χρόνια, όµως, η πρακτική αναπτύχθηκε και περισσότερα stencil 

άρχισαν να εµφανίζονται τους τοίχους τόσο εντός, όσο και εκτός των τειχών της 

πόλης, αναδεικνύοντας το συγκεκριµένο είδος ως µάλλον το πιο διαδεδοµένο είδος 

γκραφίτι στη Lefkoşa. Αν και, πέρα από τα stencil στη βόρεια πλευρά της 

πρωτεύουσας, υπάρχει και άλλου είδους γράψιµο στους τοίχους, όπως πολιτικά 

συνθήµατα (και «αριστερά» και «δεξιά»), αλλά και προσωπικό γράψιµο (συχνά από 

παιδιά και νέους) (Hoak-Doering 2009, 2010), αυτό που κάνει µεγάλη εντύπωση 

είναι το ότι απουσιάζει σχεδόν παντελώς αυτό που αποκαλέσαµε παραπάνω 

«κλασικό» γκραφίτι. Δηλαδή, το στιλ που αναπτύχθηκε στη Νέα Υόρκη τη δεκαετία 

του 1970 και εξαπλώθηκε τις δεκαετίες του 1980 και 1990 σε παγκόσµιο επίπεδο, µε 

                                                                                                                                      
κανείς τέτοια βίζα θα πρέπει να πάει µέσω Τουρκίας, είτε στην Ελλάδα, είτε σε κάποιο άλλο 
κράτος που έχει πρεσβεία της Κύπρου. 
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αποτέλεσµα να είναι σήµερα ένα έντονο στοιχείο του αστικού τοπίου σε εκατοντάδες 

πόλεις ανά τον κόσµο.  

Η απουσία ανάπτυξης του νεανικού πολιτισµού του γκραφίτι (αλλά και άλλων 

αντίστοιχων όπως το µουσικό πολιτισµό του «hip-hop», µέρος του οποίου αποτελεί 

και το γκραφίτι)10 στη Lefkoşa, δείχνει πως όταν τις δεκαετίες του 1980 και 1990 

αναπτυσσόταν παγκόσµια αυτός ο  νεανικός, αστικός και ανατρεπτικός πολιτισµός11, 

στη διεθνώς αποκλεισµένη βόρεια πλευρά της Κύπρου επικρατούσε µια διαφορετική 

και πολύ πιο αυταρχική κοινωνικοπολιτική κατάσταση, η οποία δεν επέτρεπε την 

ανάπτυξη τέτοιων ανατρεπτικών νεανικών πολιτισµών που θα αµφισβητούσαν την 

κυριαρχία του καθεστώτος. Όταν, το 2003, το µαζικό κίνηµα των τ/Κυπρίων πέτυχε 

το µερικό τερµατισµό του αποκλεισµού ρίχνοντας, παράλληλα, το αυταρχικό 

καθεστώς του Ντενκτάς, οι  συνθήκες άλλαξαν για τους τ/Κύπριους και 

δηµιουργήθηκε ο χώρος για την ανάπτυξη πρακτικών που αµφισβητούν τις κυρίαρχες 

αντιλήψεις, όπως είναι η χωρίς άδεια και αυτο-εξουσιοδοτηµένη παρέµβαση στο 

δηµόσιο χώρο.  

Στα µέσα της δεκαετίας του 2000, όταν άλλαξε η κοινωνικο-πολιτική κατάσταση στη 

βόρεια Κύπρο, ήταν η εποχή της παγκόσµιας εξάπλωσης της νέας τάσης του µετά-

γκραφίτι και στην ε/Κυπριακή νότια πλευρά κυκλοφορούσαν ήδη τα πρώτα stencil12. 

                                                
10 Βλ. και Androutsopoulos & Scholz 2003. 
11 Όπως έχω υποστηρίξει αλλού (Καραθανάσης 2008, 2014), και ακολουθώντας διάφορους 
ερευνητές και θεωρητικούς (Ferrell 1995, 1996, 1998,  Mc Donald 2001, ), το graffiti 
αποτελεί έναν ξεχωριστό αστικό (και νεανικό) πολιτισµό (culture) µιας και έχει τους δικούς 
του κανόνες, το δικό του σύστηµα επικοινωνίας, αλλά και τους δικούς του τρόπους 
απόκτησης κοινωνικού κύρους, που  λειτουργούν εναλλακτικά και παράλληλα µε τους 
κυρίαρχους. Βέβαια, από  τη δεκαετία του 1970 (όταν αναπτυσσόταν το hip-hop graffiti στη 
Νέα Υόρκη και της άλλες πρωτοπόρες, για το graffiti, πόλεις των Η.Π.Α.) µέχρι σήµερα, έχει 
µεσολαβήσει ένα µεγάλο χρονικό διάστηµα κατά το οποίο, ο πολιτισµός του graffiti και τα 
πολιτιστικά του προϊόντα έχουν αφοµοιωθεί και εµπορευµατοποιηθεί σε µεγάλο βαθµό από 
την κυρίαρχη («µαζική») κουλτούρα (Androutsopoulos & Scholz 2003). Ωστόσο, η 
αφοµοίωση και η  εµπορευµατοποίησή από  τη «µαζική κουλτούρα» δεν έχει καταφέρει να 
υπερκαλύψει τα ανατρεπτικά πολιτισµικά χαρακτηριστικά του συγκεκριµένου νεανικού 
πολιτισµού και, έτσι, πολλοί δράστες ανά τον κόσµο συνεχίζουν το παράνοµο «βάψιµο» των 
τοίχων και των άλλων επιφανειών του αστικού περιβάλλοντος. 
12 Στα µέσα της δεκαετίας του 2000, δηλαδή την περίοδο 2004-2007 που  οι τ/Κύπριοι 
Λευκωσιάτες άρχισαν να αποκτούν επαφές µε τη νότια πλευρά της πόλης, στη νότια Παλιά 
Λευκωσία κυκλοφορούσαν τα πρώτα stencil. Πολλά από αυτά, και ιδιαίτερα αυτά µε 
ακτιβιστικό περιεχόµενο, γίνονταν από  τα άτοµα και τις οµάδες που  εµπλέκονταν στην από 
τα κάτω πολιτική και πολιτιστική δραστηριοποίηση στα κοινωνικά κέντρα και τις καταλήψεις 
της περιοχής. Την εποχή αυτή πολλά από τα stencil ήταν αντιγραφές σχεδίων που 
κυκλοφορούσαν ελεύθερα στο διαδίκτυο. Πιο «αυθεντικά» σχέδια άρχισαν να εµφανίζονται 
ακόµα και στη νότια πλευρά από το 2008-2009 και µετά. 
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Έτσι, οι  µέχρι τότε αποκλεισµένοι και περιορισµένοι από το καθεστώς τ/Κύπριοι 

πέρασαν κατευθείαν στα «σύγχρονα» και πιο εικονιστικά stencil, χωρίς να έχει 

µεσολαβήσει ο  πολιτισµός του λεγόµενου «hip-hop» γκραφίτι. Με άλλα λόγια, η 

εµφάνιση των stencil στη βόρεια πλευρά της πόλης είναι ένα άµεσο αποτέλεσµα της 

αλλαγής που πραγµατοποιήθηκε –και στις δύο πλευρές της πόλης– µετά το άνοιγµα 

των «πυλών» της Πράσινης Γραµµής, που έχουµε περιγράψει ως την είσοδο στην 

κατάσταση της οριακότητας. 

Ο Barış, ο  δεύτερος από τους τρεις δηµιουργούς του stencil µε το τρυπάνι, µου 

περιέγραψε αυτήν την αλλαγή ως εξής: 

«Κατά τη διάρκεια των σπουδών µου στην Τουρκία (γραφιστική) στα τέλη του 
1990, όταν ερχόµουν πίσω στη Lefkoşa για διακοπές είχα πολλές ιδέες που 
ήθελα να κάνω στην Κύπρο , σαν γκραφίτι ας πούµε , αλλά π ερισσότερο 
δηµιουργικά και ακτιβιστικά πράγµατα. Όµως, φοβόµουν το καθεστώς, ήταν 
επικίνδυνο γιατί θα µπορούσαν να µε συλλάβουν – είχαµε ακούσει κάποιες 
φορές για άτοµα που  συνελήφθησαν από το καθεστώς γιατί γράφανε πράγµατα 
στους τοίχους. Αλλά δεν είναι το ίδιο πια. Τώρα, µπορεί να νιώθεις ακόµα το 
φόβο όταν είσαι έξω, αλλά δεν είναι τόσο επικίνδυνο. Πριν δεν µπορούσες καν 
να το φανταστείς, υπήρχε τόση αστυνοµία, στρατός, ήταν αλλιώς τα πράγµατα... 
Η εµπειρία στα βόρεια παλιά ήταν πολύ καταθλιπτική γιατί υπήρχε πολύ µεγάλη 
πίεση από την εδώ κυβέρνηση και από την Τουρκία και η ζωή µας ήταν κλειστή, 
δεν µπορούσαµε να εκφραστούµε. Γι’ αυτό δεν υπάρχει εδώ στη βόρεια πλευρά 
γκραφίτι κουλτούρα, όπως δεν υπάρχει επίσης και κουλτούρα διαµαρτυρίας 
(protest culture). Μετά ήρθαν οι διαπραγµατεύσεις για το σχέδιο Αννάν και 
ξεκίνησε ένα µεγάλο κύµα συναντήσεων και διαδηλώσεων – ξέρεις, αυτό που 
λέµε η ‘επανάσταση των Τουρκοκυπρίων’ (γέλια) και οι αρχές φοβήθηκαν και 
σταµάτησαν να είναι τόσο σκληροί απέναντί µας και επέτ ρεψαν περισσότερες 
ελευθερίες. Ήταν και η αλλαγή της κυβέρνησης στην Τουρκία και έτσι 
σταµάτησε να ασκεί τόσο µεγάλη πίεση στην Κύπρο – τότε άνοιξαν και οι πύλες! 
Έ όλο αυτό επηρέασε γενικά την κοινωνία, έφερε πίσω ακόµα και την ελπίδα 
για ειρήνη και τη λύση του κυπριακού προβλήµατος. Όµως δεν κράτησε πολύ, οι 
Ελληνοκύπριοι ψηφίσαν όχι και η ελπίδα χάθηκε πάλι, όµ ως τα πράγµατα 
σίγουρα δεν ήταν όπως πριν. Όταν, λοιπόν, κάναµε το τρυπάνι ήταν µια εποχή 
που νιώθαµε πάλι πολλά πράγµατα να µας πιέζουν... Υπήρχε πολλή συζήτηση 
για το πέρασµα στην άλλη πλευρά, απαγορεύσεις και περιορισµοί στο τι 
µπορούµε να αγοράσουµε και όλο αυτό µε την κατανάλωση... Ε, είχαµε αρχίσει 
να θυµώνουµε πολύ µε αυτούς που δεν θέλουν την ειρήνη. Όταν είσαι σε τέτοια 
ψυχολογική κατάσταση είναι πολύ πιθανό να χρησιµοποιήσεις βία για να 
εκφραστείς – θυµάµαι σκεφτόµουν ότι βάζω το τρυπάνι στο µάτι των φασιστών 
που δεν ήθελαν την ειρήνη! Επειδή είµαστε όµ ως καλλιτέχνες, τελικά 
χρησιµοποιήσαµε την τέχνη για να εκφραστούµε και κάναµε το πρώτο stencil 
στη Lefkoşa» 
 

Η εµπλοκή του Barış στην τεχνική και πρακτική του stencil δείχνει, επίσης, και τη 

σχέση αυτής της τεχνικής µε τις εφαρµοσµένες τέχνες, αλλά και την τεχνολογία του 
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Ίντερνετ και της ψηφιακής παραγωγής εικόνων. Ως γραφίστας, η τεχνική stencil του 

δίνει τη δυνατότητα να παρέµβει µε χρώµα στους τοίχους της πόλης χωρίς να 

χρειάζεται να ξέρει να ζωγραφίζει, αλλά χρησιµοποιώντας τις δικές του γνώσεις. Σε 

αντίθεση µε το New York ή hip-hop style graffiti, όπου ο δηµιουργός πρέπει να έχει 

αυξηµένες σχεδιαστικές ικανότητες, το stencil δίνει τη δυνατότητα στο δηµιουργό να 

µεταφέρει τη δηµιουργική διαδικασία στον υπολογιστή του, και στην ασφάλεια του 

σπιτιού του, παρεµβαίνοντας στο δρόµο αργότερα πολλές φορές, γρήγορα και 

αποτελεσµατικά. Οπότε, η ασφάλεια που προσφέρει η ταχύτητα της τεχνικής, είναι 

ένα ακόµα σηµαντικό στοιχείο για την ανάπτυξη της πρακτικής του stencil στη 

βόρεια πλευρά της πόλης. Διότι, ακόµα και αν ο  ασφυχτικός έλεγχος του 

προηγούµενου καθεστώτος είχε πια χαλαρώσει, ο  δηµόσιος χώρος και ιδιαίτερα 

αυτός της Παλιάς Lefkoşa, λόγω της Πράσινης Γραµµής, παρέµενε επικίνδυνος γιατί 

βρισκόταν ακόµα υπό τον έλεγχο όχι µόνο της αστυνοµίας, αλλά και του τουρκικού 

στρατού. Αυτό φαίνεται έντονα και από ένα περιστατικό που περιγράφει η Elizabeth 

Hoak-Doering, η οποία αναφέρει πως τέσσερις νεαροί που συνελήφθησαν από τις 

τ/Κυπριακές αρχές, να κάνουν ένα αντι-καθεστωτικό σύνθηµα κατά του τουρκικού 

στρατού στη βόρεια Παλιά Πόλη το 2008, όχι µόνο κατηγορήθηκαν και για άλλες 

παρεµβάσεις στην περιοχή, που είχαν πραγµατοποιηθεί τον προηγούµενο µήνα, αλλά, 

επιπλέον, τα ονόµατά τους και των γονιών τους δηµοσιεύτηκαν στον τ/Κυπριακό 

τύπο και οι  αρχές έκαναν ελέγχους ακόµα και στα σπίτια τους (2009:158). Έτσι, τα 

χαρακτηριστικά της τεχνικής stencil, που είναι µια τεχνική η οποία την ίδια εποχή 

γνωρίζει και µια παγκόσµια άνθηση και διάδοση λόγω δηµιουργών µε διεθνή 

επιρροή13, είναι πολύ σηµαντικά για την εµφάνιση της πρακτικής του stencilling στη 

Lefkoşa µετά την αλλαγή του 2003. 

                                                
13 Ένα παράδειγµά είναι ο Βρετανός Banksy (http://banksy.co.uk/), ο οποίος λόγω των 
«πρωτοπόρων» έργων που έκανε µε stencil, τόσο σε µεγάλες πόλεις ανα τον κόσµο, όσο και 
σε αµ φισβητούµενες περιοχές όπως την Παλαιστίνη, κατάφερε να αποκτήσει παγκόσµια 
επιρροή και έτσι να επηρεάσει και την ανάπτυξη της παγκόσµιας σκηνής της «τέχνης του 
δρόµου» (street art). Ο συγκεκριµένος όρος χρησιµοποιείται επίσης για να περιγράψει την 
ανάπτυξη κατά την δεκαετία του 2000 της τάσης που  αποκαλέσαµε µετά-γκραφίτι, παρά το 
γεγονός ότι είναι ένας όρος που χρησιµοποιείται ήδη από τις αρχές της δεκαετίας του 1980, 
και παράλληλα µε την «έκρηξη του γκραφίτι» στη Νέα Υόρκη, για να περιγράψει την οπτική 
τέχνη που παράγεται σε δηµόσιες τοποθεσίες και συνήθως χωρίς άδεια και που 
πραγµατοποιείται εκτός του πλαισίου των παραδοσιακών χώρων της τέχνης. Και οι δύο όροι 
περιλαµβάνουν διάφορες µορφές παρέµβασης όπως είναι τα αυτοκόλλητα, οι εγκαταστάσεις 
και φυσικά τα stencils, αλλά  δεν περιλαµβάνουν βασικές πρακτικές του πολιτισµού του 
graffiti, όπως είναι για παράδειγµα η  επαναλαµβανόµενη χρήση της υπογραφής ενός 
δηµιουργού ως µέσο έκφρασης εδαφικής εξάπλωσης και κυριαρχίας (tagging) ή  η  σκόπιµη 



Μέρος	  4ο	  
 

 

319	  

 

 

  

 

 

 

 

9.1.3.	  Παλιά	  Λευκωσία:	  Βόρεια	  και	  Νότια	  συν-‐οριακότητα	  	  

Τα stencil που παρουσιάζονται στη βόρεια πλευρά της Λευκωσίας (Lefkoşa), είναι 

ένας τρόπος παρέµβασης στο δηµόσιο χώρο, που αναπτύσσεται µε κέντρο την Παλιά 

Πόλη και εκφράζει την τ/Κυπριακή πλευρά της κοινωνικής αλλαγής που έφερε το 

άνοιγµα των «πυλών» προς την «άλλη» πλευρά. Είναι, δηλαδή, µια διαφορετική 

πρακτική που δίνει τη δυνατότητα δηµιουργικής έκφρασης, αλλά και σχολιασµού της 

κοινωνικοπολιτικής πραγµατικότητας µε καλλιτεχνικό τρόπο, η οποία αναπτύσσεται 

στη συν-οριακή περιοχή εντός των τειχών. Η συν-οριακότητα της περιοχής φαίνεται 

πως είναι και στη βόρεια, όπως είναι και στη νότια πλευρά, ένας σηµαντικός 

παράγοντας της ανάπτυξης πρακτικών αµφισβήτησης των κυρίαρχων αντιλήψεων. 

Ωστόσο, η συν-οριακότητα της περιοχής δεν είναι ένα χαρακτηριστικό που 

εκφράζεται και νοηµατοδοτείται µε τον ίδιο τρόπο και στις δύο πλευρές της γραµµής.  

Στη νότια-ε/Κυπριακή πλευρά, η συν-οριακότητα της εντός των τειχών πόλης ήταν 

ένα αποτέλεσµα της εγκατάλειψης, παραµέλησης και υποβάθµισης της περιοχής 

λόγω της στρατιωτικοποίησης της Πράσινης Γραµµής, της εγγύτητας µε τον εχθρό 

και της ανάπτυξης των προαστίων, σε συνδυασµό µε την εγκατάσταση σε αυτή 

κοινωνικών ο µάδων χαµηλότερων οικονοµικών στρωµάτων που αποτελούνταν 

κυρίως από πρόσφυγες και µετανάστες. Τα χαρακτηριστικά αυτά δηµιούργησαν τις 

συνθήκες για τη διαµόρφωση µιας «εναλλαχτικής» παράδοσης, κατά τις δεκαετίες 

του 1980 και 1990, η οποία επηρέασε την εµφάνιση της από τα κάτω 

δραστηριοποίησης τη δεκαετία του 2000. Ωστόσο, το γεγονός του ανοίγµατος των 

περασµάτων της διαχωριστικής γραµµής ήταν καθοριστικό για την ανάπτυξη των 

                                                                                                                                      
επίθεση µε χρώµα σε δηµόσια και ιδιωτική περιουσία, όπως κτίρια, τρένα ή και εµπορικά 
φορτηγά αυτοκίνητα (bombing ή απλά βανδαλισµός). 

Εικόνα 5: Stencil στη βόρεια πλευρά 
της Παλιάς Λευκωσίας. H πρώτη 
φωτογραφία (αριστερά) δείχνει ένα 
stencil που απεικονίζει ένα µικρό κορίτσι 
που του φεύγει από τα χέρια ένα µπαλόνι 
στο σχήµα της Κύπρου (φωτογραφία του 
συγγραφέα 2012). Το stencil είναι 
εµπνευσµένο από το διάσιµο stencil του 
Βρετανού street artist Banksy στα δεξιά 
(εικόνα που κυκλοφορεί ελεύθερα στο 
διαδίκτυο).  
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πρακτικών χωρικής και κοινωνικοπολιτικής παρέµβασης στην περιοχή, οι  οποίες, 

αµφισβητώντας τις κυρίαρχες αντιλήψεις και ξεπερνώντας τις προηγούµενες 

οριοθετήσεις, αποδίδουν νέα νοήµατα στην περιοχή. 

Στη βόρεια-τ/Κυπριακή πλευρά, όµως, ενώ η περιοχή είναι επίσης συν-οριακή, δεν 

παρατηρείται η αντίστοιχη ανάπτυξη τέτοιων πρακτικών, και αυτό είναι ένα 

αποτέλεσµα των διαφορετικών τρόπων µε τους οποίους η συν-οριακότητα της 

περιοχής εκφράζεται και νοηµατοδοτείται. Δηλαδή, στη βόρεια πλευρά, η 

στρατιωτικοποίηση της περιοχής εντός των τειχών πραγµατοποιήθηκε σε µεγαλύτερο 

βαθµό από ότι στη νότια πλευρά. Αυτό είναι εµφανές στον επισκέπτη από το γεγονός 

ότι ο τουρκικός στρατός δεν έστησε απλά πρόχειρα οδοφράγµατα στη βόρεια πλευρά 

της γραµµής, όπως έκανε η εθνική φρουρά στη νότια (κυρίως µε βαρέλια), αλλά 

έχτισε µόνιµες εγκαταστάσεις, που δηµιουργούν µια πρόσθετη στρατιωτικοποιηµένη 

ζώνη υπό τον έλεγχό του, δίπλα στη Νεκρή Ζώνη που ελέγχουν οι δυνάµεις του ΟΗΕ. 

Αυτή η διαφορά στις υλικότητες της Πράσινης Γραµµής στις δύο πλευρές, φαίνεται 

να εκφράζει τη διαφορά της λογικής που η κάθε πλευρά προώθησε σε σχέση µε το 

Κυπριακό Πρόβληµα, αλλά και τη διαφορά των επίσηµων τους θέσεων στην εποχή 

µετά το διαχωρισµό του νησιού. Η ε/Κυπριακή πλευρά, επίσηµη θέση της οποίας 

είναι ότι ο  τούρκικος στρατός κατέχει έδαφος της Κυπριακής Δηµοκρατίας, µέρος 

του οποίου θα επιστραφεί µε τη λύση του προβλήµατος, δεν αναγνωρίζει την 

Πράσινη Γραµµή ως µόνιµο σύνορο, έτσι, έχει παραµείνει στα πρόχειρα 

οδοφράγµατα που ανά πάσα στιγµή µπορούν εύκολα να µετακινηθούν 

επανενώνοντας την πόλη. Αντίθετα, η τ/Κυπριακή πλευρά, θέση της οποίας ήταν η 

αναγνώριση του αυτο-ανακηρυγµένου κρατικού µορφώµατος της ΤΔΒΚ, θεωρούσε 

την Πράσινη Γραµµή ένα µόνιµο εθνικό σύνορο και, έτσι, έχει χτίσει πιο µόνιµες 

στρατιωτικές εγκαταστάσεις κατά µήκος του. Οπότε, η βόρεια κυρίαρχη 

νοηµατοδότηση της Πράσινης Γραµµής, ως σύνορο της ΤΔΒΚ, φαίνεται και από την 

επιλογή της λέξης «σύνορο» (border) στο πρώτο stencil της Lefkoşa. Βέβαια, θα 

µπορούσε να πει κανείς πως η επιλογή αυτή αντικρούει τη λογική της αµφισβήτησης 

των κυρίαρχων αντιλήψεων, που υποτίθεται πως εκφράζει το stencil, και θα έχει δίκιο 

σε κάποιο βαθµό. Ενδεχοµένως, για αυτό ο ένας από τους τρεις δηµιουργούς του µου 

ανέφερε πως όταν αργότερα σκέφτηκε καλύτερα τη λέξη που χρησιµοποίησαν δεν τη 

βρήκε «καλή», γιατί, όπως είπε, «είναι πολύ σκληρή έννοια» και θα προτιµούσε να το 

είχαν κάνει «drilling the line». 
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Άρα, στην κοινωνικο-πολιτική κατάσταση πού είχε διαµορφωθεί, υπό το πιο 

αυταρχικό καθεστώς του Ντενκτάς (1974-2004), η στρατιωτικοποίηση της Παλιάς 

Πόλης µπορεί να είχε ως αποτέλεσµα τη διαµόρφωση της περιοχής ως συν-οριακής, 

αλλά η κυριαρχία της έννοιας του συνόρου δρούσε ανασταλτικά για την ανάπτυξη 

µιας αντίστοιχης πολιτιστικά και πολιτικά «εναλλακτικής» δραστηριότητας, όπως 

στην απέναντι πλευρά. Επιπλέον, αν και οι  δύο πλευρές της Παλιάς Πόλης 

ακολούθησαν µια παρόµοια πορεία αστικού µετασχηµατισµού, οι  νέοι κάτοικοι που 

αντικατέστησαν τους πιο ευκατάστατους ντόπιους, που την εγκατέλειψαν, επηρέασαν 

µε διαφορετικό τρόπο το κοινωνικό περιβάλλον της περιοχής. Δηλαδή, ενώ στη νότια 

πλευρά οι  νέοι κ άτοικοι ήταν ε/Κύπριοι και µη-κύπριοι πρόσφυγες (όπως τους 

Ρωσσοπόντιους, αλλά και άλλους) και µετανάστες από διάφορες χώρες της Αφρικής, 

της Μέσης Ανατολής και της Νότιας Ασίας, στη βόρεια πλευρά οι νέοι κάτοικοι ήταν 

οι οικογένειες Τούρκων που εγκαταστάθηκαν στην Κύπρο, στα τέλη της δεκαετίας 

του 1970 και στις αρχές του 1980, ως αποτέλεσµα της πολιτικής εποικισµού που 

ακολούθησε η Τουρκία και, αργότερα, οι  νεαροί Τούρκοι οικονοµικοί µετανάστες 

που άρχισαν να φτάνουν µαζικά στην Κύπρο κατά τη δεκαετία του 200014. Ιδιαίτερα 

η µαζική εισροή Τούρκων εργατών την δεκαετία του 2000 άλλαξε περαιτέρω τις 

ισορροπίες της βόρειας Παλιάς Πόλης, γιατί πολλά από τα ακίνητα της περιοχής 

µετατράπηκαν σε φτηνά ξενοδοχεία για να καλύψουν τις στεγαστικές τους ανάγκες 

(Hatay and Bryant 2008:434).  

Οι νέες ο µάδες κατοίκων της Παλιάς Πόλης µπορεί να είχαν κοινό, και στις δύο 

πλευρές, το ότι προέρχονται από φτωχότερα στρώµατα από αυτά των προηγούµενων 

ντόπιων, αλλά στην ουσία ανέπτυξαν πολύ διαφορετικές σχέσεις µε την περιοχή. 

Γιατί, ενώ από τη µία πλευρά οι  νέοι κάτοικοι της περιοχής ήταν τελείως «ξένοι», 

                                                
14 Οι Τούρκοι οικονοµικοί µετανάστες, που άρχισαν να εµφανίζονται µαζικά στη βόρεια 
Κύπρο τη δεκαετία του 2000, ήταν εργάτες που πήγαν να δουλέψουν στον κατασκευαστικό 
τοµέα που αναπτύχθηκε ραγδαία κατά τα τέλη της δεκαετίας του 1990 και στις αρχές της 
δεκαετίας του 2000. Επιπλέον, η απόρριψη του σχεδίου Αννάν από τους ε/Κύπριους και η 
υπερψήφιση του από  τους τ/Κύπριους, ενέτειναν την ανάπτυξη του κατασκευαστικού τοµέα 
διότι χτίστηκαν πολλά παραθεριστικά θέρετρα µε σκοπό την πώλησή τους σε ξένους, κυρίως 
Ευρωπαίους και Αµερικάνους. Πολλά από αυτά τα «εξοχικά» σπίτια χτίστηκαν σε 
ε/Κυπριακή γη µε αποτέλεσµα κάποιοι ε/Κύπριοι ιδιοκτήτες να προσφύγουν στο Ευρωπαϊκό 
Δικαστήριο. Γνωστότερη τέτοια υπόθεση ήταν η υπόθεση «Αποστολίδης εναντίον Orams» 
(Για περισσότερα για τη συγκεκριµένη υπόθεση βλέπε στο αρχείο που δηµοσιεύεται από  το 
Υπουργείο Εξωτερικών Υποθέσεων της Κυπριακής Δηµοκρατίας (http://www.mfa.gov.cy): 
http://www.mfa.gov.cy/mfa/embassies/embassy_stockholm.nsf/6E724C3D91C0876EC22578
B0003701E4/$file/The%20case%20of%20Apostolides%20vs%20Orams.pdf   
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δηλαδή τόσο πολιτισµικά, όσο και εθνικά «άλλοι»15, από την άλλη πλευρά, οι  νέοι 

Τούρκοι κάτοικοι µπορεί να ήταν πολιτισµικά διαφορετικοί από τους εντόπιους 

τ/Κύπριους, αλλά παράλληλα ήταν όχι µόνο µέλη της ίδιας εθνικής «οικογένειας», 

αλλά και πολίτες της «µητέρας-πατρίδας» Τουρκίας. Έτσι, η θέση στην οποία 

βρέθηκαν οι  νέες ο µάδες κατοίκων σε σχέση µε τους κρατικούς µηχανισµούς, τις 

αρχές αλλά και τους Κύπριους ντόπιους ήταν αρκετά διαφορετικές. Οι Τούρκοι 

κάτοικοι της βόρειας Παλιάς Πόλης κατάφεραν, µετά από κάποια στιγµή, να 

αποτελούν πλειοψηφία και να κυριαρχήσουν στην περιοχή εντός των τειχών, µε 

αποτέλεσµα πολλοί τ/Κύπριοι να νιώθουν αποκλεισµένοι από το «ιστορικό τους 

κέντρο» ή όπως, πιο άµεσα, µου είπε ένας τ/Κύπριος πληροφορητής µου «νιώθω σαν 

να µου στερούν την Παλιά Πόλη να την έχουν καταλάβει για τους εαυτούς τους». 

Πολλοί τ/Κύπριοι πληροφορητές µου, εξέφρασαν αντίστοιχα τη δυσαρέσκειά τους 

από το γεγονός αυτής της κυριαρχίας των Τούρκων κατοίκων της Παλιάς Πόλης, 

τους οποίους θεωρούν όχι µόνο οικονοµικά ασθενέστερους, αλλά, το πιο σηµαντικό, 

πολιτισµικά διαφορετικούς ή και υποδεέστερους. Γιατί οι τ/Κύπριοι αντιλαµβάνονται 

την ταυτότητά τους ως πολύ πιο κοσµική, ευρωπαϊκή και προοδευτική (κυρίως λόγω 

της επιρροής των Άγγλων), σε σχέση µε τους χαµηλής µόρφωσης, φτωχούς και 

συντηρητικούς µουσουλµάνους, που ήρθαν στο νησί από τις νότιες και νοτιο-

ανατολικές επαρχίες της Τουρκίας. Έτσι, η αλλαγή στην περιοχή που έφεραν οι 

Τούρκοι έποικοι και µετανάστες προκάλεσε στους τ/Κύπριους κατοίκους της 

Λευκωσίας ενός είδους νοσταλγίας για την Παλιά Πόλη, την οποία δεν µπορούν πια 

να χρησιµοποιήσουν και να απολαύσουν µιας και τους τη «στερούν» αυτοί που την 

έχουν «καταλάβει για τους εαυτούς τους». Η νοσταλγία των τ/Κυπρίων για την 

(χαµένη) Παλιά Λευκωσία είναι ό µως µια περίπλοκη έννοια, η οποία όπως έχουν 

δείξει οι  Mette Hatay και Rebecca Bryant (2008: 431-433) συνδέεται από τη µια 

πλευρά µε ένα χαµένο και εξιδανικευµένο παρελθόν της πόλης, πριν την εισροή των 

Τούρκων µεταναστών που άλλαξαν την περιοχή διαταράσσοντας την ασφαλή και 

κυπριακή της ατµόσφαιρα, και, από την άλλη, µε τον Κυπριωτισµό (Kıbrislılık)16 

                                                
15  Με εξαίρεση ίσως όσους ανήκουν, τουλάχιστον, στη θρησκευτική «κοινότητα» των 
Ορθόδοξων Χριστιανών, όπως για παράδειγµα τους Ρωσσοπόντιους που έφτασαν στην 
περιοχή τη δεκαετία του 1990. 
16 Ο Κυπριωτισµός ήταν µια έννοια που χρησιµοποιήθηκε από την αριστερά και τα εργατικά 
κινήµατα των δύο  πλευρών της Κύπρου προωθώντας την κοινή κυπριακή ταυτότητα ως 
αντίβαρο προς τους δύο εθνικισµούς (και τις εθνικές ταυτότητες) τους οποίους κατηγορούν 
για το διαχωρισµό του νησιού.  Ωστόσο, σύµφωνα µε τους Hatay & Bryant ο Κυπριωτισµός 
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όπως αυτός εκφράζεται στην τ/Κυπριακή κοινότητα, ιδιαίτερα κατά το κίνηµα του 

2002-2003 που ήταν και η αρχή της κοινωνικής αλλαγής για τη βόρεια πλευρά του 

νησιού, δηλαδή ως «πολιτισµική αντίσταση στη θεωρούµενη αποικιοποίηση του 

νησιού από την Τουρκία» (ο.π.:431). Το χαµένο εξιδανικευµένο παρελθόν της πόλης 

συνδέεται µε την αλλαγή της περιοχής εντός των τειχών, η οποία εκφράστηκε από 

διάφορους τ/Κύπριους συνοµιλητές µου από το γεγονός ότι παλιά δεν φοβόντουσαν 

και άφηναν τις πόρτες των σπιτιών τους ανοιχτές ή ξεκλείδωτες, ενώ µετά την έλευση 

των µεταναστών και εποίκων από την Τουρκία η κατάσταση άλλαξε. 

«Παλιά το καλοκαίρι κανείς δεν έκλεινε την πόρτα του σπιτιού του, ακόµα και 
όταν κοιµόντουσαν. Θυµάµαι γύρω στα µέσα τις δεκαετίας του 1980 µια µέρα 
ξυπνήσαµε και καταλάβαµε ότι κάποιος είχε µπει στο σπίτι και είχε κλέψει τις 
πάνες του αδελφού µου που  ήταν µωρό. Μετά από αυτό αρχίσαµε να 
κλειδώνουµε την πόρτα, κάτι που µέχρι τότε δεν κάναµε ποτέ. Ήταν τότε που οι 
άνθρωποι από την Τουρκία είχαν ξεκινήσει να έρχονται να µείνουν στην 
περιοχή. Λίγα χρόνια µετά φύγαµε...» 

Το κίνηµα του 2002-2003, τ ο οποίο ονοµάστηκε και «επανάσταση του γιασεµιού»17 

(ο.π.: 424), συνδέθηκε επίσης µε τη νοσταλγία για την Παλιά Λευκωσία και το 

χαµένο κυπριακό της χαρακτήρα. Η χαµένη «µυρωδιά του γιασεµιού της Λευκωσίας» 

εκφράζει την αντίσταση που εκφράστηκε από τις µαζικές διαδηλώσεις προς την 

πολιτική, οικονοµική και πολιτισµική κυριαρχία της Τουρκίας στο βόρειο τµήµα του 

νησιού, που συµβολοποιούνται στην κυριαρχία των Τούρκων κατοίκων στην Παλιά 

Πόλη. Το γιασεµί είναι ένα λουλούδι που υπήρχε σχεδόν σε όλες τις αυλές των 

παλιών σπιτιών τόσο της Λευκωσίας, όσο και άλλων πόλεων του νησιού και η 

µυρωδιά του είναι σηµαντικό µέρος ακόµα και των δικών µου παιδικών αναµνήσεων 

από τα κυπριακά καλοκαιρινά απογεύµατα στην αυλή του σπιτιού της γιαγιάς µου 

στη Λάρνακα. Έτσι, αναδείχτηκε από το δι-κοινοτικό κίνηµα της Κύπρου ως ένα 

σύµβολο του (ροµαντικοποιηµένου) κοινού παρελθόντος των τ/Κυπρίων και των 

ε/Κυπρίων, κυρίως λόγω της διακοινοτικής αγάπης που εκφράζεται στο κυπριακό 
                                                                                                                                      
στην τ/Κυπριακή πλευρά δεν περιλάµβανε µόνο το στοιχείο της κοινής ταυτότητας, το οποίο 
θεωρούν όχι και τόσο διαδεδοµένο, αλλά την ιδέα της αυτονόµησης από την Τουρκία που 
αναγκαστικά περνούσε µέσα από  τη λύση του Κυπριακού και τη συνεργασία µε τους 
ε/Κύπριους (2008: 431) 
17  Το όνοµα αυτό προήλθε από τη χρήση του γιασεµιού στη ρητορική της α ριστερής 
τ/Κυπριακής αντιπολίτευσης εκείνη την εποχή, αλλά και από νοσταλγικά κείµενα 
αρθρογράφων και λόγιων τ/Κύπριων για τη Λευκωσία, που υποστήριζαν τον «Κυπριωτισµό» 
έναντι των δύο εθνικισµών. Η νοσταλγία των τ /Κυπρίων για τη µυρωδιά του γιασεµιού της 
Λευκωσίας, αναφέρεται σε ένα διαφορετικό –και πιο κυπριακό– πρόσωπο της Παλιάς Πόλης, 
το οποίο, όµως, δεν υπάρχει πια αφού στην περιοχή κυριαρχούν άνθρωποι και µυρωδιές από 
την Τουρκία. 
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παραδοσιακό τραγούδι «Γιασεµί στην πόρτα σου» 18 . Αν, λοιπόν, το γιασεµί 

συνδέεται συµβολικά µε το κοινό παρελθόν των δυο κοινοτήτων, για τους τ/Κύπριους 

συνδέεται, επίσης, και µε την προοπτική ενός κοινού κυπριακού µέλλοντος, όπως 

αυτή εκφράστηκε µέσα από το κίνηµα του 2002-2003, αλλά και από τη νοσταλγική 

ρητορική για την Παλιά Λευκωσία της τ/Κυπριακής αριστεράς. 

Η δυσαρέσκεια των τ/Κυπρίων έναντι των Τούρκων κατοίκων, και ιδιαίτερα των 

εργατών νεαρών µεταναστών, εκφράζεται και από το γεγονός ότι τους αποκαλούν 

(µεταξύ άλλων υποτιµητικών ονοµάτων και) «fica»19⋅ µια λέξη που στα τούρκικα που 

οµιλούνται στην Τουρκία δεν σηµαίνει κάτι, γιατί έχει περάσει στα Κυπριακά 

Τούρκικα από την κυπριακή-ελληνική λέξη «φύτζια» (φύκια). Η λέξη «fica» 

χρησιµοποιείται από τους τ/Κύπριους για να παροµοιάσει τους Τούρκους µετανάστες 

µε τα φύκια που ξεβράζονται και λερώνουν τις «όµορφες» παραλίες της Κύπρου. 

Έτσι, οι  νέοι κάτοικοι της Παλιάς Λευκωσίας –µαυριδεροί και αυτοί σαν τα φύκια– 

παρουσιάζονται από τη νοσταλγική ρητορική σαν να «στερούν» την Παλιά Πόλη από 

τους ντόπιους κατοίκους της και, µε αυτό τον τρόπο, να τους «στερούν» το κοινό 

ειρηνικό κυπριακό τους παρελθόν καθώς στέκονται εµπόδιο σε ένα επανενωµένο 

µέλλον.  

Ωστόσο, όπως υποστηρίζουν οι Hatay και Bryant αυτό το παλιό πρόσωπο της Παλιάς 

Πόλης, που νοσταλγούν οι  παλιοί κάτοικοι, δεν περιλαµβάνει απαραίτητα µόνο το 

ειρηνικό (κοινό) κυπριακό παρελθόν που προβάλλεται από τη συγκεκριµένη 

                                                
18 Το γιασεµί στην πόρτα σου 
γιασεµί µου 
ήρθα να το κλαδέψω 
ωχ γιαβρί µου 
και νόµισε η µάνα σου 
γιασεµί µου 
πως ήρθα να σε κλέψω 
ωχ γιαβρί µου 

Το γιασεµί στην πόρτα σου 
γιασεµί µου 
µοσκοβολά τις στράτες 
ωχ γιαβρί µου 
κι η µυρωδιά του η πολλή 
γιασεµί µου 
σκλαβώνει τους διαβάτες 
ωχ γιαβρί µου  (http://www.stixoi.info/stixoi.php?info=Lyrics&act=details&song_id=3976) 

19 Ο χαρακτηρισµός «fica» για τους ανθρώπους από την Τουρκία αναφέρθηκε κατά τη 
διάρκεια της έρευνάς µου από κάποιους τ/Κύπριους πληροφορητές µου, αλλά τον αναφέρουν 
και οι Ηatay & Bryant (2008: 435).   
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ρητορική. Αντίθετα, η ιστορία της Λευκωσίας κυριαρχείται από τις διακοινοτικές 

συγκρούσεις που ξεκινάνε ήδη από το 1958 και, φυσικά, περιλαµβάνουν και την 

περίοδο του περιορισµού των τ/Κυπρίων στους θύλακες (1963-1967). Οι συγγραφείς 

αποδοµούν αυτή τη ρητορική, αποκαλύπτοντας τις σχέσεις των νοσταλγικών εικόνων 

της Παλιάς Λευκωσίας µε την περίοδο της ζωής στο θύλακα της Λευκωσίας (1963-

1967)⋅ µια εποχή που, ενώ ήταν σίγουρα δύσκολη για τους τ/Κύπριους, 

χαρακτηρίζεται, παράλληλα, τόσο από την ελπιδοφόρα προοπτική της ανεξαρτησίας, 

όσο και από τη συνεργασία και την αλληλεγγύη, που λειτούργησαν ως συσπειρωτικές 

συλλογικές εµπειρίες για την τ/Κυπριακή κοινότητα, αλλά και την αντίσταση κατά 

της επιθετικότητας των ε/Κυπρίων παραστρατιωτικών (Hatay & Bryant 2008:438-

441). 

Η τ/Κυπριακή νοσταλγία για την (χαµένη) Παλιά Πόλη, αλλά και η δυσαρέσκεια για 

την αλλαγή της περιοχής που έφερε η εισροή των τωρινών της κατοίκων, ήταν 

κεντρικά θέµατα σε διάφορες συζητήσεις µε τ/Κύπριους πληροφορητές µου, 

ιδιαίτερα µε αυτούς που είχαν µεγαλώσει στην περιοχή ή είχαν παιδικές αναµνήσεις 

από το σπίτι των παππούδων και γιαγιάδων τους. Ωστόσο, οι  πιο νέοι και πιο 

«εναλλακτικοί» τ/Κύπριοι και τ/Κύπριες, δηλαδή, άτοµα που γνώρισα σε δι-

κοινοτικές εκδηλώσεις και δραστηριότητες ή στα «εναλλακτικά στέκια» της Παλιάς 

Πόλης (τόσο σε αυτά στη νότια πλευρά, όπως τα Καλά Καθούµενα, όσο και στα 

κάνα-δυο στη βόρεια πλευρά της πόλης), ενώ ήταν και αυτοί δυσαρεστηµένοι από 

τους Τούρκους κατοίκους, δεν εξέφραζαν στις συζητήσεις µας αυτή τη νοσταλγία της 

µυρωδιάς του γιασεµιού της Λευκωσίας, επενδυµένης µε τα νοήµατα της νοσταλγίας 

για την πόλη τον καιρό του θύλακα. Θα έλεγα πως, για αυτούς τους συνοµιλητές µου, 

η δυσαρέσκεια για την κυριαρχία των Τούρκων κατοίκων στην περιοχή προερχόταν 

περισσότερο από το γεγονός ότι, λόγω των συντηρητικών περιορισµών που επιβάλλει 

η παρουσία αυτών των ο µάδων, δεν µπορούσαν να εκφράσουν ελεύθερα τις 

(εναλλακτικές) ταυτότητές τους στην περιοχή. Οπότε, η σύγκριση της κατάστασης 

που αντιµετώπιζαν στη βόρεια Παλιά Πόλη, δεν φαίνεται να γινόταν µε ένα 

εξιδανικευµένο πρόσωπο της πόλης από το παρελθόν, αλλά περισσότερο µε το  

σύγχρονο (και «εναλλακτικό») πρόσωπο της νότιας πλευράς της Παλιάς Πόλης του 

παρόντος.  

Η Su είναι τ/Κύπρια νεαρή, είκοσι-δύο χρονών, έχει κοντό µαύρο µαλλί και ντύνεται 

απλά, και λίγο ατηµέλητα, µε τζιν, κοντά παντελόνια και T-shirt (κοντοµάνικες 
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µπλούζες). Λίγο καιρό µετά τη γνωριµία µας στη πλατεία Φανερωµένης, όπου 

σύχναζε που και πού, τη συνάντησα σε µια από τις πολύ λίγες ανοιχτές µουσικές 

εκδηλώσεις που πραγµατοποιούνται στη βόρεια πλευρά τη πόλης. Ήταν µια δι-

κοινοτική εκδήλωση που είχε οργανωθεί από NGO και των δύο πλευρών µε την 

υποστήριξη των Η.Ε. Στο κοινό βρίσκονταν διάφοροι τ/Κύπριοι που είχα γνωρίσει σε 

άλλες τέτοιες εκδηλώσεις και δραστηριότητες, αλλά και ένας µεγάλος αριθµός 

Τούρκων κατοίκων της περιοχής. Η εκδήλωση πραγµατοποιείτο στην πλατεία του 

κεντρικού τζαµιού Selimye και εκεί γύρω οι  κάτοικοι είναι σχεδόν αποκλειστικά 

Τούρκοι. Στη συζήτηση που είχαµε, η Su µου ανέφερε: 

«Δεν χρησιµοποιούµε την Παλιά Πόλη σε αυτήν την πλευρά! Είναι γεµ άτη 
Τούρκους που  σε κοιτάνε περίεργα και πιτσιρίκια που  σε πειράζουν. Δεν 
µπορείς να πιεις και δεν µπορείς να χαλαρώσεις. Μόνο σε τέτοιες περιπτώσεις 
που έχει κάποια εκδήλωση είναι καλύτερα, αλλά αυτές δεν είναι πολλές σε 
αυτήν την πλευρά. Στην άλλη πλευρά είναι χαλαρά και ωραία! Κανείς δεν σε 
κοιτάει και µπορείς να κάτσεις και να είσαι καλά και χαλαρά. Ξέρεις τι ήρθε και 
µου είπε ένα από αυτά τα πιτσιρίκια;  
‘Αδελφή, αδελφή... είσαι αγόρι ή κορίτσι;’ ...και γελούσε!»  

Χαρακτηριστικό της διαφορετικής κατάστασης της βόρειας πλευράς είναι ότι στις 

λίγες δηµόσιες εκδηλώσεις που πραγµατοποιούνται στο δηµόσιο χώρο, η αστυνοµία 

απαγορεύει (και επιβλέπει) την κατανάλωση αλκοόλ, για να µην προσβληθούν οι 

συντηρητικοί µουσουλµάνοι κάτοικοι. Επίσης, όλα τα µαγαζιά, καφέ ή µπαρ µέσα 

στα τείχη της πόλης πρέπει, για να µην ενοχλούν, να σταµατάνε τη µουσική τους στις 

11 ή το πολύ στις 12 τα µεσάνυχτα ακόµα και τις Παρασκευές και τα Σάββατα. 

Κάποιοι πληροφορητές µου βλέπουν, λοιπόν, τους Τούρκους κάτοικους της περιοχής 

ως µια συντηρητική δύναµη που στέκεται ως ένα ενοχλητικό εµπόδιο στην ανάπτυξη 

διαφορετικής πολιτιστικής ή/και πολιτικής δραστηριοποίησης στη βόρεια πλευρά της 

Παλιάς Πόλης, όπως έγινε στην άλλη πλευρά.  

9.1.4.	  Stencil	  Graffiti:	  «The	  bits»	  

Η κυρίαρχη παρουσία και ο  αυξανόµενος αριθµός των νέων µεταναστών και των 

άλλων φτωχών οικογενειών από την Τουρκία στην Παλιά Πόλη, είναι όπως είδαµε 

ένα σηµαντικό ζήτηµα στην τ/Κυπριακή κοινότητα, το οποίο επηρεάζει έντονα τους 

τρόπους µε τους οποίους οι  τ/Κύπριοι και ιδιαίτερα οι  νέοι χρησιµοποιούν, βιώνουν 

και αντιλαµβάνονται την περιοχή. Η δυσαρέσκεια και η ενόχληση που προκαλεί, σε 

πολλούς τ/Κύπριους, η παρουσία αυτών των ο µάδων στην περιοχή, αλλά και η 

πολιτική σύνδεσή τους µε την Τουρκία και το καθεστώς της βόρειας πλευράς του 



Μέρος	  4ο	  
 

 

327	  

νησιού, φαίνονται να ενοχλούν και να εµποδίζουν την ανάπτυξη πρακτικών και 

δραστηριοτήτων που να παρουσιάζονται εναλλακτικές στις κυρίαρχες τάσεις της 

κοινωνίας. 

Το σχολιασµό της σχέσης µεταξύ αυτών των διαφορετικών κοινωνικών ο µάδων 

επιχειρεί το επόµενο εγχείρηµα (project) των δύο από τους τρεις δηµιουργούς του 

stencil drilling the border. Τα «bits», όπως µου τα ανέφεραν, είναι σχέδια που έχουν 

κεραίες και µακριές ουρές και θυµίζουν έντοµα, τα οποία σύµφωνα µε τους 

δηµιουργούς τους: 

«είναι πολιτικά stencil και αυτά! Aντιπροσωπεύουν τους ανθρώπους από την 
Τουρκία που  υπάρχουν στην πόλη. Εννοούν ότι σε κάθε σηµείο της πόλης, 
παντού, υπάρχουν Τούρκοι. Έτσι, µέρα µε τη µέρα αυτά τα bits 
πολλαπλασιάζονται, όπως και οι άνθρωποι από την Τουρκία... Έχουµε σκεφτεί 
να φτιάξουµε ακόµα και φωλιές...» 

 

 

 

 

 

 
 

 
Σύµφωνα µε τα παραπάνω θα λέγαµε πως η εµφάνιση της πρακτικής της χωρίς άδειας 

παρέµβασης στο δηµόσιο χώρο της βόρειας Λευκωσίας, και ι διαίτερα της τεχνικής 

του stencil, εκφράζει την ευρύτερη κοινωνικοπολιτική αλλαγή στην τ/Κυπριακή 

πλευρά της Κύπρου µετά την περίοδο 2003-2004. Η αλλαγή αυτή διαµόρφωσε νέες 

συνθήκες στη βόρεια πλευρά της Λευκωσίας και προσέφερε τον απαιτούµενο χώρο 

για την ανάπτυξη εναλλακτικών πρακτικών όπως η πρακτική της ελεύθερης οπτικής 

παρέµβασης στο δηµόσιο χώρο. Ωστόσο, η ελεύθερη και αυτο-εξουσιοδοτηµένη 

παρέµβαση στο δηµόσιο χώρο θεωρείται, από τις αρχές και την αστυνοµία, ως µια 

περιθωριακή και παράνοµη πρακτική και, έτσι, ενδέχεται να προκαλέσουν 

προβλήµατα στους εµπλεκόµενους. Αυτό όµως δεν ισχύει µόνο γιατί η πρακτική του 

γκραφίτι πραγµατοποιείται πάνω σε ιδιωτική ή δηµόσια περιουσία ή γιατί δεν έχει 

άδεια, όπως συχνά γίνεται κατανοητή η «παρανοµία» της νοµικά, αλλά γιατί, όπως 

αναφέρουν οι  Bruno David και Meredith Wilson, πραγµατοποιείται «εκτός του 

Eικόνα 6: Τα «bits» δοκιµασµένα σε ξύλινη επιφάνεια στο 
πατάρι ενός καταστήµατος της βόρειας Παλιάς Πόλης πριν 
«βγουν» στο δρόµο. Φωτογραφία του συγγραφέα, 2010. 
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βραχίονα της λογοκρισίας των ελίτ που ασκούν την εξουσία» και, έτσι, καταφέρνει 

«να έρχεται αντιµέτωπη και σε αντίθεση µε το χώρο που ορίζει η θεσµοθετηµένη ζωή, 

χώρος καθορισµένος, αλλά και χώρος που καθορίζει» (2002: 43).  Στην περίπτωση 

της Lefkoşa, της πρωτεύουσας του µη-αναγνωρισµένου κράτους της ΤΔΒΚ, οι 

εξουσίες του τουρκικού στρατού είναι αυξηµένες σε αυτή τη συν-οριακή περιοχή. 

Οπότε, όπως φάνηκε και από την υπερβολικό τρόπο της δίωξης των νεαρών 

τ/Κύπριων για το σύνθηµα κατά του «κατοχικού στρατού» (Hoak-Doering 2009: 158), 

αυτό που φάνηκε να ενόχλησε τις αρχές (που ελέγχονται από το στρατό) δεν ήταν 

βέβαια ότι το σύνθηµα γράφτηκε «χωρίς άδεια», αλλά το ότι αποκαλούσε τον 

τουρκικό στρατό ως στρατό κατοχής, κάτι που δεν εµπίπτει στην επίσηµη ρητορική 

της τ/Κυπριακής πλευράς, αλλά σε αυτή της ε/Κυπριακής.  

 

Η πρακτική της ελεύθερης παρέµβασης στους τοίχους και τις επιφάνειες της πόλης 

φαίνεται πως ευδοκιµεί στην περιοχή της βόρειας Παλιάς Λευκωσίας. Σύµφωνα µε 

τους τ/Κύπριους πληροφορητές µου, ενώ υπάρχουν παρεµβάσεις και σε περιοχές 

εκτός των τειχών της πόλης, στην Παλιά Λευκωσία συναντά κανείς το σύνολο αυτών 

των παρεµβάσεων, όπως για παράδειγµα τα stencil, που αναπτύχθηκαν µετά την 

αλλαγή της περιόδου 2003-2004. Όπως παρατηρεί ο Fred C. Blake, τα γκραφίτι είναι 

προϊόντα οριακών χώρων (1981). Με άλλα λόγια, είναι τα αποτελέσµατα µιας 

πρακτικής που τείνει να εµφανίζεται περισσότερο σε περιοχές µε αυξηµένη 

οριακότητα. Ακολουθώντας µια ανάλυση που εµπνέεται από τον Turner (1967), ο 

Blake υποστηρίζει πως οι οριακοί χώροι είναι χώροι «µεταβατικοί όπου τα κοινωνικά 

όρια θολώνουν και οι κυρίαρχοι κανόνες συµπεριφοράς, αλλά και οι προσδοκώµενοι 

κοινωνικοί ρόλοι εισέρχονται σε µια κατάσταση αναµονής ή ακόµα και αντίστασης» 

Εικόνα 7: Stencils και γράψιµο σε 
δηµόσια επιφάνεια της περιοχής 
Selimye στη βόρεια πλευρά της 
Παλιάς Λευκωσίας. Διακρίνονται, 
από πάνω προς τα κάτω, η διεθνή 
λέξη «sex», ένα µαυρο-κόκκινο 
σχέδιο που µοιάζει µε έντοµο (bit) 
και ένα γουρούνι. Επιπλέον, στο 
εσωτερικό του γουρουνιού (όπως 
φαίνεται στη µεγέθυνση) κάποιος 
έχει χαράξει της λέξεις «RUM 
DİKKAT» (Ρωµιοί [Έλληνες] 
Προσοχή). Φωτογραφία του 
συγγραφέα, Μάρτιος 2010. 
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(1981:95). Ο συγγραφέας φαίνεται να υιοθετεί µια αρκετά ανοιχτή προσέγγιση της 

οριακότητας, η οποία συµπεριλαµβάνει διαφόρων ειδών χώρους, ενώ εστιάζει µόνο 

στα απελευθερωτικά χαρακτηριστικά της. Έτσι, µελετώντας τα αποτελέσµατα του 

γκραφίτι στη Χαβάη, αναφέρεται σε δηµόσιους, αλλά και ηµι-δηµόσιους χώρους της 

πόλης όπως είναι τα πάρκα, οι  στάσεις των µέσων µαζικής µεταφοράς, τα πίσω 

καθίσµατα των λεωφορείων και οι  τουαλέτες σε µπαρ, σχολεία και πανεπιστήµια⋅ 

όλοι χώροι που µπορούν να θεωρηθούν οριακοί µόνο µε ένα διευρυµένο ορισµό της 

οριακότητας. Αντίθετα, στην περίπτωση της Παλιάς Λευκωσίας η οριακότητα της 

περιοχής λαµβάνει αρκετά διαφορετικές διαστάσεις.  

Η συν-οριακή εντός των τειχών Λευκωσία µετατρέπεται σε οριακή όταν ανοίγουν τα 

περάσµατα, ή οι  πύλες, προς την εκατέρωθεν «άλλη» πλευρά. Μόνο τότε 

µετατρέπεται σε ένα µεταβατικό χώρο, ένα χώρο που λειτουργεί ως προέκταση του 

ενδιάµεσου χώρου της Νεκρής Ζώνης. Αυτό δεν οφείλεται µόνο στη χωρική εγγύτητα 

της περιοχής στην Πράσινη Γραµµή, αλλά είναι ένα αποτέλεσµα της ανάδειξης του 

συνόλου της Παλιάς Λευκωσίας σε έναν αστικό χώρο όπου, µετά το άνοιγµα των 

σηµείων διέλευσης, άνθρωποι και οµάδες και από τις δύο πλευρές του διαχωρισµού 

µπορούσαν να συναντηθούν και, κατ’ επέκταση, να πραγµατοποιήσουν κοινές 

εκδηλώσεις και κινητοποιήσεις. Από τη στιγµή που πραγµατοποιείται αυτή η αλλαγή, 

η Παλιά Λευκωσία µετατρέπεται σε έναν αστικό χώρο όπου τα κυρίαρχα όρια δεν 

είναι µόνο κοινωνικά, όπως αναφέρει ο Blake (ο.π.), αλλά είναι ταυτόχρονα πολιτικά, 

θρησκευτικά και εθνικά. Οπότε, φαίνεται π ως µετά το άνοιγµα των σηµείων 

διέλευσης της Πράσινης Γραµµής, των περασµάτων προς την «άλλη» πλευρά 

δηµιουργούνται παράλληλα και οι συνθήκες υπέρβασης των κυρίαρχων ορίων.  

Μέσα σε αυτό το πλαίσιο, η ανάπτυξη της πρακτικής του γκραφίτι και του stenciling, 

στην οριακή βόρεια Παλιά Lefkoşa, δεν καταφέρνει απλά να σχολιάσει µέσα από τα 

αποτελέσµατά της τα κοινωνικά και πολιτικά ζητήµατα, που αφορούν τους 

δηµιουργούς και την ευρύτερη κοινωνία, αλλά, παράλληλα, επιχειρεί µια υπέρβαση 

των προκαθορισµένων κανόνων συµπεριφοράς και των κυρίαρχων κοινωνικών, 

πολιτικών και εθνικών ορίων, ανεξάρτητα από το περιεχόµενο των αποτελεσµάτων 

της. Ο παραπάνω συλλογισµός µας οδηγεί στο συµπέρασµα πως κάθε παρέµβαση 

στην οριακή περιοχή της βόρειας Παλιάς Πόλης ενέχει και τη δυνατότητα υπέρβασης 

των προκαθορισµένων και κυρίαρχων ορίων και νοηµατοδοτήσεων. Ωστόσο, 

ακολουθώντας τους David και Wilson, που µέσα από την ανάλυση του γκραφίτι 
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καταλήγουν σε πιο γενικές παρατηρήσεις σχετικά µε την πολιτική σηµασία των 

επιγραφών (τόσο των σύγχρονων, όσο και αυτών από παλαιότερες εποχές), πρέπει να 

σηµειώσουµε πως κάθε παρέµβαση στο δηµόσιο χώρο αποτελεί µια εδαφική 

(territorial) προσπάθεια, ένα σηµάδεµα του τόπου (place marking) και, ως τέτοιο, 

αποτελεί πάντα την εγγραφή του εαυτού στο χώρο⋅ αποτελεί την εγγραφή µιας 

ταυτότητας στο χώρο που συν-ταυτίζει το δηµιουργό µε έναν τόπο, ανεξάρτητα από 

το περιεχόµενό της (2002:42-45). Υπό αυτήν την έννοια, το γκραφίτι, ως εγγραφή 

του εαυτού στο χώρο, είναι µια εδαφική προσπάθεια που αφορά στην έκφραση της 

ανάγκης για κοινωνική αναγνώριση των δηµιουργών του και, έτσι, πραγµατοποιείται 

ως αντίδραση στην πιθανότητα περιθωριοποίησής και αποκλεισµού τους από 

συγκεκριµένες περιοχές. Όπως το θέτουν οι  παραπάνω συγγραφείς «είναι αυτή η 

πιθανότητα του αποκλεισµού, η αληθινή ή η φανταστική, η πραγµατική ή η δυνητική, 

στην οποία αντιστέκεται το σηµάδεµα του τόπου, που θέτει την εδαφική διάσταση 

[του γκραφίτι] ως επιτακτική» (ο.π.: 45). 

Αν τα παραπάνω ισχύουν, τότε στην περίπτωση της ανάπτυξης της πρακτικής του 

γκραφίτι από τους τ/Κύπριους στην περιοχή της Παλιάς Πόλης, θα µπορούσαµε να 

υποστηρίξουµε ότι η εµπλοκή τους στην ελεύθερη παρέµβαση στο δηµόσιο χώρο της 

περιοχής δεν εκφράζει µόνο µια γενικότερη κοινωνική αλλαγή. Αντίθετα, καθώς 

παρεµβαίνουν στην οριακή π εριοχή εντός των τειχών, καταφέρνουν την υπέρβαση 

των κυρίαρχων και προκαθορισµένων ορίων και, παράλληλα, εγγράφουν τους 

εαυτούς τους και τις διαφορετικές τους ταυτότητες στο χώρο, ενώ, την ίδια στιγµή, 

αντιστέκονται στον αποκλεισµό τους από την περιοχή που επιβάλλεται τόσο από τις 

στρατιωτικές δυνάµεις της Τουρκίας, που ελέγχουν την Πράσινη Γραµµή, όσο και 

από την κυρίαρχη παρουσία των Τούρκων εποίκων και µεταναστών.  

9.2.	  Νότια	  Παλιά	  Λευκωσία	  	  

9.2.1.	  Πρακτική	  της	  χωρίς	  άδεια	  παρέμβασης	  στο	  δημόσιο	  αστικό	  χώρο	  της	  νότιας	  
πλευράς	  της	  Παλιάς	  Πόλης	  

Φεβρουάριος του 2010. Είναι Παρασκευή, αργά το βράδυ και µετά από µια 

συνηθισµένη βραδιά στην πλατεία Φανερωµένης µε πολύ κόσµο, καθόµαστε στην 

πλατεία µόνο πέντε-έξι άτοµα. Όλοι γνωριζόµαστε µεταξύ µας και έτσι µιλάµε 

ελεύθερα. Στην παρέα βρίσκεται και ο  Στέλιος, γκραφιτάς και φοιτητής σε σχολή 

καλών τεχνών στο εξωτερικό. Επειδή σπουδάζει έξω, τον περισσότερο καιρό λείπει 

από τη Λευκωσία και, όπως µου είχε πει, τις φορές που επιστρέφει προσπαθεί να 
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κάνει όσα περισσότερα κοµµάτια µπορεί στην περιοχή, γιατί «η πόλη χρειάζεται 

πάντα τα γκραφίτι». Καθώς συζητάµε για διάφορα, ανάµεσα σε αυτά και για το 

graffiti στην πόλη, ο  Στέλιος προτείνει να πάµε να τον βοηθήσουµε να κάνει ένα 

κοµµάτι. Μας λέει ότι έχει βρει το σηµείο, αλλά χρειάζεται κάποια άτοµα να 

προσέχουν µήπως περάσει κανείς και τον δει. Το συζητάµε λιγάκι και τελικά 

αποφασίζουµε να πάµε εγώ και ένας ακόµα από την παρέα. Στη διαδροµή µας 

αποκαλύπτει πως το σηµείο που έχει επιλέξει είναι ο πλαϊνός τοίχος του κτιρίου που 

είχε καταληφθεί την περίοδο 2006-2008, γνωστό, µεταξύ των ατόµων της 

Φανερωµένης, ως Mala Casa. Αν και είχα ακούσει πολλά για την κατάληψη αυτή και 

τη σηµασία της για την ανάπτυξη της από τα κάτω δραστηριότητας στην περιοχή, 

από διάφορους πληροφορητές µου, µέχρι εκείνη τη στιγµή δεν µου είχε δοθεί η 

ευκαιρία να µπω στο κτίριο. Από τότε που εκκενώθηκε η κατάληψη το µεγάλο αυτό 

κτίριο, που βρίσκεται ανάµεσα στην κεντρική οδό Τρικούπη και την πλατεία του 

Παλιού Δηµαρχείου, παρέµενε κλειδωµένο και άδειο. Η είσοδός του ήταν σε ένα 

πολύ στενό σηµείο της Τρικούπη20 ενώ η πίσω του πλευρά έβλεπε το κτίριο της 

κλειστής δηµοτικής αγοράς της νότιας πλευράς της πόλης 21 . Φτάνοντας στην 

κλειδωµένη είσοδο, ο  Στέλιος µου δείχνει το σπασµένο παράθυρο πάνω από την 

ξύλινη και αλυσοδεµένη πόρτα και καταλαβαίνω ότι αυτή θα είναι η είσοδός µας. 

Πριν το καταλάβω ο ένας από τους τρεις έχει πηδήξει και είναι ήδη µέσα. Ο Στέλιος 

πετάει τη τσάντα µε τα σπρέι από το παράθυρο και σκαρφαλώνει αφήνοντάς µε 

τελευταίο. Για µια στιγµή το σκέφτοµαι, αλλά µόλις βλέπω από µακριά να έρχεται 

ένα αυτοκίνητο σκαρφαλώνω γρήγορα κι εγώ. Μέσα είναι σκοτάδι και δεν βλέπω 

                                                
20 Η οδός Τρικούπη είναι µια από τις πιο κεντρικές οδούς της περιοχής, η οποία ξεκινάει από 
τα τείχη της πόλης περνώντας από το τζαµί Omerie. Πριν το διαχωρισµό η οδός κατέληγε στο 
µεγάλο Τζαµί Selimye και την κεντρική αγορά της πόλης, ενώ µετά τη χάραξη της Πράσινης 
Γραµµής καταλήγει πια σε ένα στρατιωτικό οδόφραγµα. Τη σύγχρονη εποχή η οδός 
Τρικούπη έχει ένα διαφορετικό χαρακτήρα. Επειδή στο δρόµο αυτό βρίσκεται το τζαµί 
Omerie, ο µόνος εν λειτουργία µουσουλµανικός χώρος λατρείας στη νότια Λευκωσία, ο 
δρόµος έχει γίνει το κέντρο των µουσουλµάνων κατοίκων της Παλιάς Πόλης, οι οποίοι 
διατηρούν καταστήµατα και δραστηριοποιούνται στην περιοχή. Στον ίδιο δρόµο, και σχεδόν 
δίπλα στο οδόφραγµα της διαχωριστικής γραµµής, έγινε αργότερα και η κατάληψη του 
ανοιχτού χώρου στον οποίο επιχειρήθηκε η δηµιουργία του αυτοδιαχειριζόµενου πάρκου (Για 
το «Παρκούι» βλ. Κεφάλαιο 7ο) . 
21 Η κλειστή αγορά της νότιας πλευράς της Παλιάς Πόλης χτίστηκε µετά τα βίαια επεισόδια 
µεταξύ ενόπλων ε/Κυπρίων και τ/Κυπρίων, το 1963, που προκάλεσαν την επέµβαση των Η.Ε. 
και τον πρώτο διαχωρισµό της πόλης. Κατά τη διάρκεια των επεισόδιων οι τ/Κύπριοι 
κατέλαβαν την κλειστή αγορά (Bandabuliya / Παντοπολείο), που βρίσκεται στο κέντρο της 
εντός των τειχών πόλης και δίπλα στο τζαµί Selimye, αναγκάζοντας τις ε /Κυπριακές 
δηµοτικές αρχές να χτίσουν καινούρια αγορά στο χώρο που  ήταν το παλιό δηµαρχείο 
Λευκωσίας.  
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τίποτα, όµως οι  άλλοι δύο φαίνεται να ξέρουν το κτίριο. Ο πρώτος στη σειρά µας 

οδηγεί, χρησιµοποιώντας το φακό του κινητού του, σε µια σκάλα που οδηγεί στον 

επάνω όροφο, από εκεί βγαίνουµε σε ένα εσωτερικό µπαλκόνι και τελικά 

ανεβαίνουµε στην ταράτσα από µια µεταλλική γυριστή σκάλα.  

 

Στην ταράτσα του κτιρίου η θέα σε συνδυασµό µε την ησυχία της νύχτας 

δηµιουργούν µια πολύ ωραία ατµόσφαιρα. Για λίγα λεπτά µείναµε και οι  τρεις 

σιωπηλοί και κοιτούσαµε γύρω µας. Προς τα βόρεια κυριαρχούσαν οι  επιβλητικοί 

µιναρέδες του τζαµιού Selimye και δίπλα µας βρισκόταν το µεγάλο κτίριο της 

δηµοτικής αγοράς, που χτίστηκε στη νότια πλευρά τη δεκαετία του 1960. Μετά από 

λίγο χρόνο που περνάµε απολαµβάνοντας την ταράτσα, ο  Στέλιος µας εξηγεί το 

σχέδιό του. Ήθελε να βάψει το κοµµάτι του στον πλαϊνό τοίχο, αλλά για να το 

καταφέρει έπρεπε να πάει στα κεραµίδια της στέγης του δίπλα κτιρίου. Εκεί, στο 

δίπλα κτίριο, αν και ήταν σκοτεινά θα µπορούσε να τον δει όποιος περνούσε από 

κάτω. Έτσι, ήθελε από εµάς να κοιτάµε τις δύο πλευρές της πλατείας, που 

σχηµατίζεται µπροστά στη δηµοτική αγορά, και να τον ειδοποιήσουµε έγκαιρα για να 

κρυφτεί. Έτσι, ο  ένας από εµάς πήγε µαζί του στη στέγη, για να κοιτάει την µια 

πλευρά και εγώ έµεινα στην ταράτσα για να κοιτάω από πιο ψηλά όλο το χώρο. Ήταν 

αργά και δεν είχε κίνηση, µόνο µερικά αυτοκίνητα και πολύ λίγοι πεζοί. Ήταν 

κάποιοι εργαζόµενοι στον καινούριο πολυχώρο βραδινής διασκέδασης, µε το όνοµα 

«Stoa», που είχε ανοίξει στην πλατεία, αλλά ήταν κυρίως απασχοληµένοι µε το 

καθάρισµα και το κλείσιµο των καταστηµάτων.  

Όση ώρα ήµασταν εκεί –και µου φάνηκε αρκετή– φοβόµουν συνέχεια µη µας δουν. 

Λίγο το ότι δεν ήξερα το χώρο στον οποίο βρισκόµουν, λίγο αυτοί που περνούσαν 

Εικόνα 8: Η είσοδος του 
κτιρίου της κατάληψης Mala 
Casa, στην οδό Τρικούπη (Νο. 
111). Στο δεξί φύλο της ξύλινης 
πόρτας παρατηρούµε το διεθνές 
σύµβολο της κατάληψης (ένα 
βέλος µέσα σε κύκλο) που 
σηµαδεύει το κτίριο θυµίζοντας 
σε αυτούς που ξέρουν τη χρήση 
του κτιρίου από τους 
καταληψίες. Φωτογραφία του 
συγγραφέα, 2010. 
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πότε πότε, αλλά και η κίνηση στη Stoa, µου προκαλούσαν αρκετό άγχος. Ήταν και ο 

µεταλλικός ήχος του σπρέι (ο χαρακτηριστικός ήχος που κάνει το δοχείο όταν το 

κουνάς για να ανακατευτεί η µπογιά µε την µπίλια που έχει µέσα), που ακουγόταν 

µέσα στη νύχτα, θυµίζοντας συνεχώς το τι κάνουµε, και δεν µπορούσα να είµαι 

ήρεµος. Προσπαθούσα να χαλαρώσω και να απολαύσω τη θέα, αλλά ένιωθα συνεχώς 

το ανάµεικτο συναίσθηµα έξαψης, αγωνίας και φόβου που προκαλεί στον οργανισµό 

η αδρεναλίνη. Κάθε φορά που κάποιος περνούσε ένας από εµάς του το έλεγε και 

αυτός σταµατούσε για λίγο και η διαδικασία φαινόταν να µην τελειώνει ποτέ. Την 

ίδια στιγµή, η µυρωδιά του σπρέι που είχε γεµίσει το χώρο γύρω µου, µιας και ήµουν 

ακριβώς από πάνω, ήταν σαν να µε ζαλίζει λίγο και είχα την αίσθηση ότι έχει περάσει 

πολύ ώρα, είχε και ο  ουρανός αρχίσει παίρνει λίγο φως από το ξηµέρωµα. Που και 

που προσπαθούσα να σκύψω να δω τι κάνει και σε τι στάδιο βρίσκεται, αλλά από εκεί 

που ήµουν δεν τα κατάφερνα. Σκεφτόµουν αν, τώρα που ξέρω µε τι κόπο έγινε, θα 

µου άρεσε περισσότερο αυτό που θα έβλεπα, αν θα το εκτιµούσα παραπάνω. Κάποια 

στιγµή τελειώνει και µας φωνάζει να φύγουµε. Μαζευόµαστε µέσα στο κτίριο και 

αµέσως αρχίζουµε να µιλάµε, να γελάµε µε µερικά αστεία και χαλαρώνουµε, έχει 

τελειώσει άλλωστε η «παράνοµη» πράξη. Βγαίνουµε από το κτίριο, µε τον ίδιο τρόπο 

που µπήκαµε, και αφού αφήνουµε τη τσάντα µε τα σπρέι στο αµάξι, που ήταν 

παρκαρισµένο εκεί κοντά, πάµε προσεκτικά να δούµε το έργο από κάτω. Ο Στέλιος 

µου εξηγεί πως, συνήθως, αυτό είναι επικίνδυνο γιατί αν κάποιος σε έχει δει µπορεί 

να σε αναγνωρίσει, αλλά δεν µπορεί να κρατηθεί γιατί θέλει να δει πως φαίνεται. 

Όπως µας είπε, το σηµείο το είχε διαλέξει γιατί θα φαινόταν ωραία από το δρόµο, 

αλλά και από τη Stoa. 

 

 

 

 

 

 
Εικόνα 9: Το γκραφίτι του που έγινε στον πλαϊνό τοίχο του κτιρίου που βρισκόταν η 
κατάληψη Mala Casa, φωτογραφηµένο από το µπαλκόνι του πολυχώρου Stoa (στη µικρή 
εικόνα φαίνεται το σχέδιο σε µεγέθυνση). Ένα στόµα ρωτάει ένα µάτι: «Ρε Ακούς?» 
Φωτογραφίες του συγγραφέα, Φεβρουάριος 2010. 
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Η περιοχή του Παλιού Δηµαρχείου, όπως αποκαλείται ο  χώρος γύρω από το κτίριο 

της δηµοτικής αγοράς, είχε αλλάξει αρκετά από την εποχή που βρισκόταν εκεί η 

κατάληψη. Η σηµαντικότερη αλλαγή ήταν το άνοιγµα του µεγάλου πολυχώρου 

βραδινής διασκέδασης Stoa, απέναντι από το κτίριο της αγοράς. Ο συγκεκριµένος 

πολυχώρος είχε, για τις οµάδες πολιτών που δραστηριοποιούνται στην περιοχή, γίνει 

ένα σύµβολο της αλλαγής προς την αισθητικοποίηση και την εµπορευµατοποίησή της 

Παλιάς Πόλης, γιατί είναι ένα µεγάλο κέντρο διασκέδασης, που είχε ανοίξει σχεδόν 

δίπλα στην Πράσινη Γραµµή, ακολουθώντας τα σχέδια ανάπλασης της 

συγκεκριµένης περιοχής. Τα σχέδια αυτά περιλαµβάνουν τη µεταφορά του 

δηµαρχείου Λευκωσίας σε νέο κτίριο που θα χτιστεί λίγο πιο πέρα, αλλά και τη 

µετατροπή της δηµοτικής αγοράς σε πολιτιστικό κέντρο. Η Stoa ήταν, λοιπόν, µια 

από τις πρώτες δυνάµεις που ασκούνταν µε σκοπό την αλλαγή της συν-οριακής και 

παραµεληµένης Παλιάς Λευκωσίας, φέρνοντας νέους χρήστες και αλλάζοντας την 

αίσθηση του χώρου, µια διαδικασία αστικού µετασχηµατισµού που, όπως έχουµε πει 

σε προηγούµενα κεφάλαια, περιγράφεται και µε τον όρο εξευγενισµός (gentrification). 

 

Ο πολυχώρος Stoa στεγάζεται σε ένα µεγάλο κτίριο το οποίο κυριαρχεί στην περιοχή 

του Παλιού Δηµαρχείου. Ήταν µια µεγάλη επένδυση (έξι εκ. ευρώ σύµφωνα µε το 

διευθυντή του χώρου) που φαινόταν πως είχε έρθει για να µείνει στην πόλη, γιατί η 

παρουσία του είχε αρχίσει να αλλάζει αισθητά την περιοχή. Τις Παρασκευές και τα 

Σάββατα δεκάδες αυτοκίνητα γέµιζαν τον ελεύθερο χώρο µπροστά στη Δηµοτική 

Εικόνα 10: Απεικόνιση της 
πλατείας του Παλιού 
Δηµαρχείου στο χάρτη της 
Παλιάς Λευκωσίας και της 
θέσης της στην εντός των 
τειχών περιοχής  
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Αγορά και, έτσι, για να διασφαλίσει αυτό το χώρο ως πάρκινγκ για τους πελάτες22, η 

διεύθυνση του χώρου ασκούσε πιέσεις στις δηµοτικές αρχές για να µεταφερθεί η 

ανοιχτή λαϊκή αγορά που γινόταν στον ίδιο χώρο κάθε Σάββατο (κάτι το οποίο 

αργότερα κατάφερε). Ο εξευγενισµός που προωθούσε η Stoa στην περιοχή αφορούσε 

κυρίως αλλαγές οι  οποίες θα διευκόλυναν τους πελάτες του χώρου, οι  οποίοι 

προέρχονταν από τα µεσαία και υψηλότερα οικονοµικά στρώµατα των ε/Κυπρίων και, 

συνήθως, ήταν άνθρωποι που δεν γνώριζαν την Παλιά Πόλη ή ακόµα φοβόντουσαν 

να πάνε εκεί, γιατί είχε «ξένους» και ήταν σκοτεινά και παραµεληµένα. Ο διευθυντής 

του Stoa ήταν ένας σαραντάρης επιχειρηµατίας ο  οποίος, όταν ένα µεσηµέρι στις 

αρχές του 2011 τον επισκέφτηκα στο γραφείο του για ν α µιλήσουµε, φορούσε 

κουστούµι και κάπνιζε ένα µεγάλο πούρο καθώς δούλευε στο φορητό υπολογιστή του. 

Στη συζήτησή µας, ο επιχειρηµατίας µου µίλησε κυρίως για τα προβλήµατα που είχε 

η επιχείρηση, τα οποία περιλάµβαναν τόσο την παρουσία των µεταναστών στην 

περιοχή γύρω από την οδό Τρικούπη και το τζαµί Omerie, όσο και τη λειτουργία της 

ανοιχτής (λαϊκής) αγοράς του Σαββάτου. 

«Κατεβαίνοντας την Τρικούπη είναι σαν να περνάς από τη Μέση Ανατολή...       
Ε και έτσι ο  κόσµος φοβάται να περάσει για να έρθει εδώ. Εµείς δεν λέµε ότι 
είναι επικίνδυνοι αυτοί επειδή είναι ξένοι, αλλά ο  κόσµος φοβάται επειδή δεν 
γνωρίζει την περιοχή και δεν ξέρει και που  να παρκάρει... Η λαϊκή του 
Σαββάτου είναι ένα άλλο πρόβληµα. Στην αρχή δεν τηρούσαν τα ωράρια, 
δηλαδή, από τις τρεις το πρωί του Σαββάτου µέχρι τις τέσσερις το απόγευµα, 
έτσι ώστε µέχρι τις έξι να έχει καθαριστεί ο  δρόµος να µπορούµε κι εµ είς να 
δουλέψουµε. Μετά από τη δική µας παρέµβαση άρχισαν να τηρούν τα ωράρια, 
όµως εξακολουθεί να είναι κάτι άσχηµο. Κατά τη διάρκεια της ηµέρας –όταν 
λειτουργεί η αγορά– είναι όµορφο πράµα, όµως όταν τελειώνει είναι άσχηµο, 
είναι βροµιά που µου απωθεί κόσµο αντί να µου φέρνει...» 

 
                                                
22 Ο ανοιχτός χώρος µπροστά στη Δηµοτική Αγορά, που η Stoa χρησιµοποιούσε ως χώρο 
στάθµευσης των πελατών της, µετατράπηκε αργότερα, το 2015, σε πλατεία. Η µετατροπή του 
χώρου σε πλατεία σηµαίνει πως η πρόσβαση για τα οχήµατα απαγορεύθηκε, µε αποτέλεσµα 
να χάσει η Stoa το χώρο στάθµευσης.  

Εικόνα 11: Μπροστά στο πολυχώρο Stoa 
την περίοδο των Χριστουγέννων του 2010. 
Φωτογραφία του συγγραφέα. 
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Διάφοροι συνοµιλητές µου, τόσο µέλη των διαφόρων πολιτικών οµάδων ή οµάδων 

κατοίκων που δραστηριοποιούνταν ακτιβιστικά γύρω από τα θέµατα της αλλαγής και 

ανάπτυξης της Παλιάς Πόλης23, όσο και νεαροί από τη Φανερωµένη, µου είχαν 

εκφράσει τη δυσαρέσκειά τους για τον επιθετικό τρόπο που συµπεριφερόταν η Stoa 

στην περιοχή. Κατά τη γνώµη τους, τέτοιος τρόπος συµπεριφοράς έδειχνε ότι η 

διεύθυνση κοιτούσε µόνο το κέρδος της επιχείρησης και δεν ενδιαφερόταν για την 

επιβάρυνση της περιοχής και των κατοίκων ή για την αλλοίωση του αρχιτεκτονικού 

της χαρακτήρα. Επίσης, πολλοί πληροφορητές µου θεωρούσαν τον κόσµο της Stoas 

πολύ διαφορετικό από αυτούς, κόσµο που δεν «ανήκε» κατά τη γνώµη τους στην 

Παλιά Πόλη. Συχνά στις περιγραφές τους για την Παλιά Πόλη και για τη δική τους 

ταυτότητα σε σχέση µε το χαρακτήρα της περιοχής, χρησιµοποιούσαν τον κόσµο που 

ερχόταν εντός των τειχών, αλλά µόνο για να πάει σε µέρη όπως τη Stoa, ως 

παράδειγµα για να µου εξηγήσουν τι δεν ήταν οι ίδιοι.  

Το κοµµάτι που περιγράψαµε στην αρχή αυτού του µέρους, έγινε στον πλαϊνό τοίχο 

του κτιρίου της πρώην κατάληψης και όπως φαίνεται και στη φωτογραφία που 

παραθέτουµε παραπάνω (Εικ. 9), ήταν σχεδιασµένο για να βρίσκεται µέσα στο 

οπτικό πεδίο των πελατών του πολυχώρου Stoa. Επιχειρώντας µια ερµηνεία του 

συγκεκριµένου κοµµατιού, θα λέγαµε πως ο  δηµιουργός φαίνεται να επιχειρεί να 

                                                
23  Τέτοια θέµατα ήταν για παράδειγµα η ανάπλαση της πλατείας Ελευθερίας (για 
περισσότερα βλ. Demertiou 2006a), τα σχέδια της Αρχιεπισκοπής Κύπρου για την ανέγερση 
νέου Καθεδρικού Ναού στην Παλιά Λευκωσία, αλλά και τα προβλήµατα που  δηµιουργούν, 
ιδιαίτερα τα Σαββατοκύριακα, η κίνηση και στάθµευση των οχηµάτων των πελατών των 
διαφόρων νέων µαγαζιών βραδινής διασκέδασης (όπως τη «Stoa»), στον περιορισµένο 
διαθέσιµο χώρο της εντός των τειχών περιοχής. 

Εικόνα 12: O ανοιχτός 
χώρος µπροστά στο κτίριο 
της δηµοτικής αγοράς  την 
ώρα της λαϊκής αγοράς του 
Σαββάτου. Ευθεία µπροστά 
διακρίνεται το κτίριο του 
πολυχώρου «Stoa» (από το 
λευκό του χρώµα), στο 
βάθος φαίνονται οι 
µιναρέδες του τζαµιού 
Selimye και στα αριστερά, 
το κτίριο µε τη µικρή µαύρη 
σηµαία στην ταράτσα, είναι 
αυτό στο οποίο στεγαζόταν 
η κατάληψη «Malla Casa». 
Φωτογραφία του 
συγγραφέα, 2010. 
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εκφράσει ακριβώς αυτή τη διαφορά µεταξύ των ατόµων που θεωρούν τους εαυτούς 

τους ως µέρη της Παλιάς Πόλης και των νέων χρηστών της περιοχής που 

προσελκύουν τα νέα κέντρα διασκέδασης. Δηλαδή, το κοµµάτι φαίνεται να σχολιάζει 

την έλλειψη επικοινωνίας του κόσµου που προσελκύει η Stoa µε τους ανθρώπους που 

συχνάζουν και κατοικούν στην Παλιά Πόλη, αλλά και την έλλειψη επικοινωνίας του 

πολυχώρου µε τον αρχιτεκτονικό και πολιτισµικό χαρακτήρα της περιοχής. Αυτοί 

ήταν και οι λόγοι για τους οποίους η Stoa γινόταν συχνά «στόχος» των παρεµβάσεων 

των νεαρών στην περιοχή. Συνθήµατα και γκραφίτι στους τοίχους των γύρω κτιρίων 

(βλ. Εικ. 13), αλλά και επιθέσεις µε µαρκαδόρους και σπρέι στις πινακίδες που είχε 

τοποθετήσει η Stoa στους γύρω δρόµους, προς καθοδήγηση των πελατών της, ήταν 

συχνή δραστηριότητα διαφόρων από τους νεαρούς που συχνάζουν στην περιοχή και 

«φροντίζουν» ή «επιµελούνται» τους τοίχους.  

 

 

 

 

 

 

9.2.2.	  Η	  πρακτική	  του	  γκραφίτι	  ως	  ενσώματη	  και	  καθημερινή	  πρακτική	  

Η πρακτική του γκραφίτι, δηλαδή, η αυτο-εξουσιοδοτηµένη και χωρίς άδεια 

παρέµβαση στις επιφάνειες του κτισµένου περιβάλλοντος που συγκροτεί το δηµόσιο 

χώρο, είναι µια αρκετά διαδεδοµένη πρακτική στη νότια πλευρά της Λευκωσίας και 

ιδιαίτερα στην περιοχή εντός των τειχών. Σε αντίθεση µε τη βόρεια πλευρά, η οποία 

ήταν για χρόνια αποκλεισµένη από τον «έξω κόσµο», η νότια πλευρά της πόλης είχε 

να επιδείξει διάφορες παρεµβάσεις στους τοίχους της ήδη από τη δεκαετία του 1990. 

Ωστόσο, η πρακτική του γκραφίτι γνωρίζει και αυτή µια έντονη ανάπτυξη από τα 

µέσα της δεκαετίας του 2000 και µετά, που συνδέεται µε τη γενικότερη αλλαγή και 

ανάπτυξη των δραστηριοτήτων που µελετάµε. Στην πρακτική εµπλέκονται διάφοροι 

δρώντες (και οµάδες), που διαφοροποιούνται µεταξύ τους ανάλογα και µε τα είδη των 

παρεµβάσεων που συναντά κανείς στους δρόµους της πόλης. Έτσι, τα κύρια είδη των 

Εικόνα 13: Σύνθηµα στην περιοχή του 
Παλιού Δηµαρχείου, δίπλα στον πολυχώρο 
Stoa. Το σύνθηµα σχολιάζει την εµφάνιση του 
Stoa στην περιοχή εκφράζοντας την 
προτίµηση του/ων δηµιουργου/ών του στη 
χαρακτηριστική κίτρινη πορώδης πέτρα των 
κτιρίων της Παλιάς Λευκωσίας (πουρόπετρα) 
και στα δέντρα, σε αντίθεση µε το πλαστικό 
και τα τσιµέντα των νέων κτιρίων που 
εµφανίζονται στην περιοχή όπως αυτό του 
πολυχώρου Stoa. Φωτογραφία του 
συγγραφέα, 2009.   
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παρεµβάσεων διαχωρίζονται ανάµεσα στο «κλασικό» γκραφίτι, την τέχνη του δρόµου 

(ή µετά-γκραφίτι), το ποδοσφαιρικό ή οπαδικό γκραφίτι και συνθήµατα, και, τέλος, 

το πολιτικό ή ακτιβιστικό γκραφίτι και συνθήµατα24. Η διαφορές µεταξύ αυτών των 

τεσσάρων κύριων ειδών του γκραφίτι είναι τόσο αισθητικές, όσο και πολιτισµικές. 

Δηλαδή, δεν διαφέρουν µεταξύ τους µόνο τα αποτελέσµατα της πρακτικής µε 

αισθητικούς όρους, αλλά διαφέρουν και τα άτοµα και οι  ο µάδες που εµπλέκονται 

στην πρακτική µε πολιτισµικούς όρους. Οπότε, στους τοίχους και τις επιφάνειες της 

περιοχής εντός των τειχών συναντά κανείς όλα τα παραπάνω είδη παρέµβασης. 

Ωστόσο, η κύρια οµάδα που παρεµβαίνει µε αυτόν τον τρόπο στην περιοχή είναι η 

οµάδα αυτών που εµπλέκονται στην από τα κάτω πολιτισµική και πολιτική 

δραστηριότητα. Οι δράστες και δηµιουργοί που ανήκουν σε αυτήν την ο µάδα, 

δραστηριοποιούνται, είτε ως άτοµα, είτε ως µικρές οµάδες, και παρεµβαίνουν στην 

πόλη κυρίως µε πολιτικά και ακτιβιστικά συνθήµατα, αλλά και χρησιµοποιώντας 

µοτίβα και τεχνικές που συνδέονται µε το «κλασικό» γκραφίτι, την τέχνη του δρόµου 

και το stencil, τα οποία συχνά συνοδεύονται από πολιτικά και κοινωνικά µηνύµατα. 

Η πρακτική του γκραφίτι αναπτύχθηκε από την ο µάδα αυτή παράλληλα µε τη 

ανάπτυξη της γενικότερης δραστηριοποίησης από τα κάτω και, έτσι, αποτελεί ένα 

βασικό µέρος της επιρροής που αυτή ασκεί στο δηµόσιο χώρο της Παλιάς Λευκωσίας, 

αλλά και της αλλαγής της περιοχής. Το παρακάτω απόσπασµα από το κυπριακό 

ιστολόγιο (weblog) «σύρµα στο computer» είναι ενδεικτικό της επιρροής των 

παρεµβάσεων στους τοίχους στο σύγχρονο χαρακτήρα της συγκεκριµένης περιοχής, 

όπως τον παρατηρεί ο συγγραφέας της ανάρτησης το Σεπτέµβριο του 2009: 

Το δείλις στη χώρα [ενοεί την πρωτεύουσα Λευκωσία] επήα µε έναν παρέα 
µου στην παλιά Λευκωσία..τζιαµαι πισω που  την αρχιεπισκοπη..µεσω της 
πλατειας της φανερωµενης ως την Ληδρας...ειχα ξαναπερασει πριν 2-3 
εφτοµαδες οταν επηαµεν εναν γυρον στην βορεια Λευκωσια - θεωρω το 
καθηκον µου να συνοδευκω κοσµο [για την πρωτην του/της φορα] στην βορεια 
Λευκωσια..να δει οτι εν η αλλη µερκα της πολης του/της..της χωρας του/της..οτι 
τα πλασµατα ποτζει εν σαν ποδα..το ιδιο τζαι τα κτισµατα..Αλλα η παλια 
Λευκωσια ηταν αποκαλυψη..πρωτη φορα εγοητευσεν µε κατι στην χωρα υστερα 
που χρονια..σε µιαν φαση εµ οιαζεν µε flashback..αθθυµιζεν µου την πρωτη 
φορα π ου επηα στα εξαρχεια την δεκαετια του 80..εµοιαζαν µε ενα ποιητικο 
βιβλιο της εξεγερσης..ετσι τζαι η χωρα τωρα..τωρα, τουτην την εφτοµαδα, εισιεν 
τζαι νεα ποστερ..την προηγουµενη φορα εµ εινεν µου το "πουλλιν 

                                                
24 Θα πρέπει να αναφέρουµε εδώ πως οι κατηγορίες αυτές δεν είναι σε καµία περίπτωση 
«κλειστές», αλλά αντίθετα σε πολλές περιπτώσεις παρουσιάζουν αλληλοεπικαλύψεις. Έτσι, η 
χρήση αυτής της κατηγοριοποίησης γίνεται εδώ για λόγους περιγραφής της πρακτικής, αλλά 
και σύγκρισης µε την αντίστοιχη στη βόρεια πλευρά της πόλης.  
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επετασεν"[αναφέρεται σε ένα διάσηµο stencil που υπήρχε στην περιοχή εκείνη 
την περίοδο]..τωρα ηταν µια αφισα...  

http://sirmastocomputer.blogspot.com/2009/09/public-moods.html  

Στο απόσπασµα παρατηρούµε πως µε αφορµή τις παρεµβάσεις στους τοίχους της 

Παλιάς Λευκωσίας, τα γκραφίτι αλλά και τις αφίσες, ο  συντάκτης νοηµατοδοτεί µε 

θετικό τρόπο τη σχέση που βλέπει µεταξύ της περιοχής αυτής και των Εξαρχείων της 

Αθήνας. Ενώ, όπως συζητήσαµε στο προηγούµενο κεφάλαιο, ο  πρόεδρος της 

επιτροπής νοµικών της βουλής της Κυπριακής Δηµοκρατίας και τα Μ.Μ.Ε. 

προβάλλουν την «εξαρχειοποίηση» της πλατείας Φανερωµένης ως µια αρνητική και 

επικίνδυνη µεταβολή της περιοχής, την οποία θέλουν να ανακόψουν, και καλούν την 

αστυνοµία να πάρει µέτρα, στο παραπάνω απόσπασµα προωθούνται διαφορετικά 

νοήµατα για τη µεταβολή του αστικού χώρου της εντός των τειχών πόλης. Η Παλιά 

Λευκωσία «ήταν αποκάλυψη» στα µάτια του συντάκτη και σε αυτό συµβάλουν οι 

παρεµβάσεις σ τους τοίχους και τις άλλες επιφάνειες, οι  οποίες του θυµίζουν την 

πρώτη φορά που πήγε στα Εξάρχεια τη δεκαετία του 1980. Έτσι, από τη µια πλευρά 

τα «Εξάρχεια» προβάλλονται από τον πρόεδρο της επιτροπής νοµικών ως χώρος 

ανοµίας µε φιλοσοφίες «ξένες» και επικίνδυνες για την Κύπρο, ενώ, από την άλλη, τα 

«Εξάρχεια» παρουσιάζονται ως ένα ροµαντικοποιηµένο κέντρο τις αµφισβήτησης και 

της «εξέγερσης».  

 
 

 

 

 

 

 

 

 

 

Αυτό βέβαια που έχει ενδιαφέρον εδώ, πέρα από τις δύο διαφορετικές 

νοηµατοδοτήσεις των «Εξαρχείων», είναι ότι η αλλαγή προς τα «Εξάρχεια» , και στις 

Εικόνα 14: Stencils στη Νότια Παλιά Λευκωσία µε 
έντονα πολιτικά µηνύµατα. Αριστερά η εικόνα µιας 
κάµερας ασφαλείας, που γράφει στα Αγγλικά 
«Ασφαλής Κατάσκοπος» (Safe Spy), σχολιάζει την 
παγκόσµια τάση ελέγχου του δηµόσιου χώρου µε 
ηλεκτρονικά µέσα. Δεξιά η εικόνα του 
Αρχιεπίσκοπου Κύπρου, µε το νόµισµα του Ευρώ 
στη θέση του φωτοστέφανου, και από κάτω το 
λογοπαίγνιο «Ευρογήται», σχολιάζοντας τις 
επιχειρηµατικές δραστηριότητες της εκκλησίας της 
Κύπρου. Το συγκεκριµένο στένσιλ εµφανίστηκε την 
εποχή των κινητοποιήσεων ενάντια στα σχέδια του 
Αρχιεπίσκοπου για ανέγερση νέου καθεδρικού ναού 
στην Παλιά Λευκωσία. Φωτογραφίες του 
συγγραφέα. 



                                                                                                        Κεφάλαιο	  9ο	  	  

 

 

340	  

δύο περιπτώσεις, γίνεται αντιληπτή σε µεγάλο βαθµό µέσα από τις παρεµβάσεις 

στους τοίχους και τις άλλες επιφάνειες της πόλης και αυτό αναδεικνύει την επιρροή 

που ασκούν στη διαµόρφωση της περιοχής. Πέρα, ό µως, από την επιρροή που 

ασκούν στο χώρο τα αποτελέσµατα της χωρίς άδεια οπτικής παρέµβασης, η πρακτική 

περιλαµβάνει και την ενσώµατη εµπειρία των ατόµων που εµπλέκονται µε αυτή. 

Δηλαδή, τις σχέσεις που οι δράστες συνάπτουν µε τον ίδιο το χώρο και το περιβάλλον 

της πόλης µέσα από τη βιωµένη ενσώµατη εµπειρία τους. Όπως φαίνεται από την 

παραπάνω εθνογραφική περιγραφή της παραγωγής του κοµµατιού απέναντι από τον 

πολυχώρο Stoa, η πρακτική του γκραφίτι είναι µια έντονα ενσώµατη και 

συναισθητηριακή εµπειρία που περιλαµβάνει τόσο τη σωµατική κίνηση στο αστικό 

περιβάλλον, µέσω της οποίας πραγµατοποιείται η επιλογή του σηµείου της 

παρέµβασης και η πρόσβαση σε αυτό, όσο και τις αισθήσεις, που συµµετέχουν σε 

µεγάλο βαθµό στην ολοκλήρωση της παρέµβασης. Μέσα από την ενσώµατή τους 

εµπειρία οι  δηµιουργοί δεν καταφέρνουν µόνο να παρέµβουν στο δηµόσιο χώρο και 

να περάσουν τα µηνύµατά τους, αλλά βιώνουν, σχετίζονται και αντιλαµβάνονται τον 

αστικό χώρο µε διαφορετικούς τρόπους δηµιουργώντας τη «δική τους βιωµένη πόλη». 

Η ενσώµατη εµπειρία της πόλης γίνεται, λοιπόν, ένας από τους τρόπους µε τους 

οποίους οι  δηµιουργοί µετατρέπουν το χώρο της Παλιάς Πόλης σε τόπο επενδυµένο 

µε µνήµη και νόηµα. 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

Εικόνα 15: Φωτογραφίες από συνθήµατα γραµµένα σε τοίχους της νότια Παλιάς 
Λευκωσίας. Το πρώτο (αριστερά) αναφέρεται στην µετανάστευση και εκφράζει την 
αντίθεση των δηµιουργών του στη χρήση των όρων «παράνοµοι µετανάστες» ή 
«λαθροµετανάστες» από τον κυρίαρχο λόγο των ΜΜΕ, λέγοντας (στα Αγγλικά για να 
καταλαβαίνουν και οι µετανάστες κάτοικοι της περιοχής): «Κανένας Άνθρωπος δεν είναι 
Παράνοµος». Το δεύτερο (δεξιά) αναφέρεται στα γεγονότα στην πλατεία Tahrir στο 
Κάιρο της Αιγύπτου, που οδήγησαν στην πτώση του προέδρου Μουµπάρακ στις αρχές 
του 2011. Τέλος, µε την προσθήκη του Α µέσα στο κύκλο, παγκόσµιο σύµβολο του 
«Αναρχισµού», οι δηµιουργοί των συνθηµάτων αυτών φροντίζουν να δείχνουν σαφή 
πολιτική θέση. Φωτογραφίες του συγγραφέα 2010-2011. 
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8.2.3. Στοχευµένες παρεµβάσεις-εξορµήσεις 

Ωστόσο, πέρα από τις σχέσεις µε το αστικό περιβάλλον, αυτοί/ες που παρεµβαίνουν 

στους τοίχους αναπτύσσουν, επίσης, σχέσεις τόσο µεταξύ τους, όσο και µε άλλες 

οµάδες που ενδέχεται να συναντήσουν κατά τη διάρκεια της πρακτικής αυτής, οι 

οποίες είναι καθοριστικής σηµασίας για τη συγκρότηση τόσο των οµάδων, όσο και 

των ταυτοτήτων των υποκειµένων που εµπλέκονται στην πρακτική. Η  εµπλοκή των 

οµάδων και ατόµων που δραστηριοποιούνται από τα κάτω στη νότια Λευκωσία µε 

την πρακτική του γκραφίτι περιλαµβάνει, είτε τις περιοδικές και στοχευµένες 

παρεµβάσεις στη Παλιά Λευκωσία, ή άλλες περιοχές της πόλης, είτε την καθηµερινή 

«φροντίδα» ή «επιµέλεια» των τοίχων και των άλλων επιφανειών των περιοχών στις 

οποίες οι δράστες συχνάζουν. Από τη µία πλευρά, οι στοχευµένες παρεµβάσεις έχουν 

συνήθως χαρακτήρα κριτικής, σχολιασµού ή προπαγάνδας, όπως για παράδειγµα τα 

συνθήµατα που σχολιάζουν γεγονότα στην τοπική και την παγκόσµια επικαιρότητα, 

τα σχέδια και τα έργα που προπαγανδίζουν συγκεκριµένες πολιτικές ιδέες και θέσεις 

ή, ακόµα, και τις οργανωµένες εξορµήσεις για το σβήσιµο συνθηµάτων από άλλες 

εχθρικές οµάδες25. Από την άλλη, η καθηµερινή «επιµέλεια» πραγµατοποιείται από 

                                                
25  Οι οργανωµένες εξορµήσεις µε στόχο το σβήσιµο άλλων συνθηµάτων αφορούν τα 
συνθήµατα µε εθνικιστικό και ακρο-δεξιό ή και φασιστικό-ναζιστικό χαρακτήρα που 
χρησιµοποιούν σύµβολα όπως τον κέλτικο σταυρό ή την σβάστικα. Τέτοια συνθήµατα και 
σύµβολα γράφονται, είτε από οργανωµένες οµάδες µε ακρο-δεξιό πολιτικό χαρακτήρα, όπως 
είναι η πολιτική οργάνωση ΕΛΑΜ (Ελληνικό Λαϊκό Μέτωπο), ή από τους οργανωµένους 
οπαδούς της ποδοσφαιρικής οµάδας ΑΠΟΕΛ (Αθλητικός Ποδοσφαιρικός Όµιλος Ελλήνων 
Λευκωσίας). Εδώ θα πρέπει να σηµειώσουµε ότι στο σβήσιµο τέτοιων συνθηµάτων, όπως και 

Εικόνα 16: Συνθήµατα στην νότια πλευρά της Παλιάς Λευκωσίας. Το πρώτο (αριστερά) 
βρίσκεται απέναντι από την πίσω πλευρά του κτιρίου της Αρχιεπισκοπής και σχολιάζει 
τις επιχειρηµατικές δραστηριότητες της εκκλησίας της Κύπρου. Το δεύτερο (δεξιά) 
γράφει «Smash Capitalism» (Διαλύστε τον Καπιταλισµό) δηµιουργώντας ένα τελικό 
αποτέλεσµα αρκετά κοντά στην αισθητική του «κλασικού» γκραφίτι στο οποίο 
συνδυάζεται και το Α σε κύκλο. Αυτός µάλλον είναι και ο λόγος για τον οποίο κάποιος, ή 
κάποιοι, µε αντίθετες πολιτικές θέσεις παρενέβηκαν γράφοντας από πάνω από το σχέδιο 
τον «κέλτικο σταυρό» (σταυρός σε κύκλο), ένα διεθνές ακρο-δεξιό σύµβολο. 
Φωτογραφία του συγγραφέα, Νοέµβριος 2009.    
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αυτούς που εµπλέκονται στενά µε την πρακτική τόσο στους χώρους τους οποίους 

συχνάζουν, όσο και σε αυτούς τους οποίους χρησιµοποιούν στις καθηµερινές τους 

µετακινήσεις, και έχει χαρακτήρα διόρθωσης και παρέµβασης στα αποτελέσµατα των 

ενεργειών άλλων ο µάδων ή φορέων, των οποίων τη δράση δεν εγκρίνουν ή 

διαφωνούν πολιτικά.  

Στην πρώτη περίπτωση, οι  στοχευµένες παρεµβάσεις πραγµατοποιούνται κυρίως τις 

βραδινές ώρες, είτε από ήδη συγκροτηµένες ο µάδες, είτε από ο µάδες που 

συγκροτούνται για τη συγκεκριµένη «εξόρµηση». Τέτοιες εξορµήσεις είναι συνήθως 

ήδη προγραµµατισµένες, όµως συχνά πραγµατοποιούνται και µετά από αυθόρµητες 

αποφάσεις, συνήθως κατά τη διάρκεια του βραδινής συνάντησης στα διάφορα στέκια. 

Η επιλογή των χώρων, αλλά και το π εριεχόµενο των συνθηµάτων ή άλλων 

παρεµβάσεων είναι πολλές φορές µια συλλογική διαδικασία κατά την οποία 

τοποθετούνται οι  στόχοι της παρέµβασης, σχολιάζονται και οπτικοποιούνται οι 

διάφορες ιδέες και, τέλος, επιλέγονται συγκεκριµένοι χώροι και σηµεία στο αστικό 

περιβάλλον. Κατά τη διάρκεια της δράσης, οι οµάδες οργανώνονται και λειτουργούν 

µε τέτοιο τρόπο έτσι ώστε να µπορούν να προειδοποιήσουν αυτούς που κάνουν την 

παρέµβαση, ελέγχοντας τους γύρω δρόµους, µε σκοπό να αποφευχθεί κάποια 

σύλληψη ή επαφή µε άλλες εχθρικές οµάδες που µπορεί να κυκλοφορούν στην πόλη 

την ίδια ώρα. Οι συνδέσεις που δηµιουργούνται µεταξύ των ατόµων των ο µάδων, 

τόσο κατά τη διαδικασία επιλογής τόπου και περιεχοµένου της παρέµβασης, όσο και 

κατά τη διάρκεια της δράσης είναι στενές. Έτσι, οι  σχέσεις που αναπτύσσονται 

µεταξύ των δραστών στις δύσκολες και επικίνδυνες συνθήκες του δρόµου, αποτελούν 

σχέσεις εµπιστοσύνης, αλληλεγγύης και πολλές φορές και φιλίας. Ωστόσο, 

παράλληλα, αναπτύσσονται και σχέσεις αντιπαλότητας και καχυποψίας, µεταξύ των 

δραστών και των υπολοίπων ατόµων που ενδέχεται να τους δουν, µιας και κάθε 

άγνωστο άτοµο στο δρόµο παρουσιάζεται εν δυνάµει απειλητικό για την ασφάλειά 

τους. Μέσω της βραδινής πρακτικής στους άδειους δρόµους, τα άτοµα συγκροτούν 

οµάδες, λειτουργούν σ υλλογικά, επιτελούν της ταυτότητές τους και, ταυτόχρονα, 

οικειοποιούνται τους χώρους της πόλης, µετατρέποντάς τους σε βιωµένους τόπους, 

ενώ τους αποδίδουν συγκεκριµένα κοινωνικο-πολιτικά χαρακτηριστικά, τα οποία 

επηρεάζουν το χαρακτήρα της περιοχής. Με άλλα λόγια, και όπως το θέτουν οι David 

                                                                                                                                      
στην παραγωγή συνθηµάτων µε αριστερό ή  αντιεξουσιαστικό πολιτικό χαρακτήρα 
συµµετέχουν και οι οργανωµένοι οπαδοί της ποδοσφαιρικής οµάδας ΟΜΟΝΟΙΑ.  
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και Wilson, «µέσω του σηµαδέµατος του τόπου διεκδικείται η κυριότητα στο χώρο, 

αλλά και στο δικαίωµα στο χώρο» (2002: 43). Δηλαδή, εγγράφοντας τους εαυτούς 

τους και τις ταυτότητές τους στο χώρο της πόλης, τα άτοµα που εµπλέκονται στην 

πρακτική διεκδικούν τις συγκεκριµένες περιοχές ως δικές τους ενώ, παράλληλα, τις 

υπερασπίζονται τόσο από τον έλεγχο των αρχών, όσο και από τις παρεµβάσεις άλλων 

(εχθρικών προς αυτούς) οµάδων.  

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

9.2.3.	  	  Καθημερινή	  επιμέλεια	  των	  δρόμων	  	  –	  ‘Editing	  the	  streets’	  

Η δεύτερη περίπτωση της ενασχόλησης των ατόµων που εµπλέκονται στην πρακτική 

της αυτο-εξουσιοδοτηµένης παρέµβασης στο δηµόσιο χώρο της Παλιάς Λευκωσίας 

παρουσιάζει κάπως διαφορετικά χαρακτηριστικά. Είναι η καθηµερινή «επιµέλεια» ή 

«φροντίδα» των δρόµων, η οποία είναι περισσότερο µια προσωπική ενασχόληση που 

πραγµατοποιείται, είτε στους χώρους που τα µέλη των οµάδων αυτών συχνάζουν, είτε 

στους δρόµους και χώρους που χρησιµοποιούν στην καθηµερινότητά τους. Η 

«επιµέλεια των δρόµων» είναι µια έννοια που χρησιµοποίησε ένας από τους πιο 

ενεργούς στους τοίχους της πόλης ε/Κύπριους πληροφορητές µου, κατά τη διάρκεια 

µιας βραδινής µας βόλτας από την πλατεία Φανερωµένης σε ένα κοντινό µπαρ. 

Καθώς περπατούσαµε, ως παρέα πέντε-έξι ατόµων, ο  Νίκος έµενε συχνά πίσω και 

τον έχανα από τα µάτια µου. Μετά από δυο-τρεις φορές που έµεινε πίσω πήγα να τον 

ψάξω και να δω τι τον καθυστερεί. Τον βρήκα πίσω από µια κολόνα να ξύνει µε το 

Εικόνα 17: Φωτογραφίες από παραποιήσεις εθνικιστικών και ρατσιστικών 
συνθηµάτων στην περιοχή Φανερωµένης. Αριστερά, το αρχικό σύνθηµα γράφει µε 
greeklish (πολύ διαδεδοµένος τρόπος να γράφουν ελληνικά στο Internet - ιδιαίτερα οι 
µαθητές αγγλόφωνων σχολείων) «H Kypros ine Elliniki», ένα πολύ γνωστό σύνθηµα 
ήδη από τις δεκαετίες του 1950 και 1960. Στη φωτογραφία παρατηρούµε πως κάποιος 
έχει διαγράψει το «Elliniki» και έχει προσθέσει µε ελληνικούς χαρακτήρες 
«Ξεκολιάρα», τονίζοντας τον χαρακτήρα του νησιού αλλά και τις εναλλαγές των 
κατακτητών. Δεξιά, ακροδεξιοί είχαν γράψει αρχικά το σύνθηµα «Έξω οι Ξένοι», το 
οποίο παραποιήθηκε στο «Έξω οι Ξενόφοβοι». Φωτογραφίες του συγγραφέα, 2009 
(αριστερά) και 2011 (δεξιά). 
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νύχι του κάτι και τον ρωτάω «-Μα τι κάνεις εκεί;» Πριν προλάβει να απαντήσει 

βλέπω πως είναι ένα αυτοκόλλητο µε εθνικιστικό περιεχόµενο. Δεν τα κατάφερνε 

όµως γιατί το αυτοκόλλητο ήταν καλά κολληµένο στη µεταλλική επιφάνεια της 

κολόνας και, έτσι, βγάζει ένα µαύρο χοντρό µαρκαδόρο από τη τσέπη του και το 

καλύπτει µε δυο-τρεις οριζόντιες γραµµές. Αφού τελείωσε γυρίζει, µε κοιτάει και µου 

λέει, µε πονηρό ύφος στα Αγγλικά: «Editing the streets my friend!».   

Όταν η ασχολία της καθηµερινής επιµέλειας των τοίχων γίνεται σε χώρους στέκια 

(όπως είναι η πλατεία Φανερωµένης), τότε οι παρεµβάσεις που συγκεντρώνονται και 

προστίθενται η µια στην άλλη διαµορφώνουν σε µεγάλο βαθµό το συγκεκριµένο 

τοπίο και αποτελούν καθοριστικό µέρος της εικόνας και, τελικά, του χαρακτήρα του. 

Στις περιπτώσεις αυτές η εικόνα που σχηµατίζεται επηρεάζει τις εντυπώσεις προς τα 

έξω για το σύνολο αυτών που συνδέονται µε το συγκεκριµένο χώρο. Εκεί, η 

επιµέλεια των επιφανειών γίνεται από πολλούς από τους θαµώνες και παίρνει το 

χαρακτήρα της δηµιουργικής κριτικής, η οποία προκαλεί συζητήσεις µέσα από τις 

οποίες η οµάδα διαπραγµατεύεται εσωτερικά τις ταυτότητες που την αποτελούν. Οι 

τοίχοι και οι άλλες επιφάνειες γίνονται, λοιπόν, το πεδίο αυτής της διαπραγµάτευσης 

και διάφοροι δράστες παρεµβαίνουν, αλλάζουν και συν-διαµορφώνουν το τοπίο της 

πλατείας, το οποίο παρουσιάζεται στους «απ’ έξω» ως η χαρακτηριστική εικόνα της 

οµάδας η οποία συχνάζει στο χώρο. 

Όταν, όµως, η πρακτική πραγµατοποιείται στους χώρους και τους δρόµους που τα 

άτοµα χρησιµοποιούν καθηµερινά, στις διάφορες µετακινήσεις τους, η επιµέλεια των 

δρόµων είναι σε µεγάλο βαθµό µια προσωπική ασχολία στην  οποία εµπλέκεται ο 

κάθε δρώντας, είτε όταν είναι µε παρέα, είτε όταν είναι µόνος του. Αυτές οι 

περιπτώσεις αφορούν περιοχές τόσο µέσα στα τείχη της πόλης, όσο και εκτός αυτών, 

και περιλαµβάνουν το γράψιµο νέων συνθηµάτων, το κόλληµα νέων αυτοκόλλητων, 

αλλά και τη διόρθωση και παραποίηση παρεµβάσεων µε τις οποίες διαφωνούν 

πολιτικά (παρεµβάσεις ακροδεξιών οµάδων ή επιχειρηµατικών φορέων). Πολλοί από 

αυτούς έχουν σχεδόν καθηµερινά µαζί τους µαρκαδόρους και αυτοκόλλητα και η 

παρέµβαση στο δηµόσιο χώρο ε ίναι µια καθηµερινή ασχολία µέσω της οποίας 

καθορίζεται, για αυτούς, και η χρήση των χώρων της πόλης26. Η «επιµέλεια των 

                                                
26 Η καθηµερινή επιµέλεια των δρόµων είναι µια πρακτική που τις περισσότερες φορές δεν 
γίνεται µε τη χρήση σπρέι µπογιάς, αλλά χρησιµοποιούνται κυρίως χοντροί µαρκαδόροι και 
αυτοκόλλητα. Αυτό γίνεται επειδή η κατοχή σπρέι µπορεί να δηµιουργήσει στον κάτοχό του 
µπλεξίµατα µε την αστυνοµία, εποµένως οι δράστες αποφεύγουν να τα έχουν συνέχεια µαζί 
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δρόµων» είναι, λοιπόν, µια πρακτική η οποία εκφράζει τη στενή σχέση την οποία τα 

υποκείµενα αναπτύσσουν µε τους χώρους που χρησιµοποιούν καθηµερινά. Είναι µια 

πρακτική µέσω τις οποίας «φροντίζουν» ώστε η εµφάνιση των χώρων της πόλης, και 

ιδιαίτερα αυτών που έχουν άµεση σχέση µε τις οµάδες που ανήκουν, να µην είναι 

«άσχηµη». Δηλαδή, να µην παρουσιάζουν αισθητικά ή πολιτικά χαρακτηριστικά τα 

οποία αντιτίθενται στα πιστεύω τους και στον τρόπο που βλέπουν τον κόσµο. Τα 

άτοµα αυτά θεωρούν τα εθνικιστικά, ρατσιστικά και τα άλλα συνθήµατα και 

παρεµβάσεις, που εµφανίζονται στους δρόµους, ως τα σηµάδια της ετερότητας των 

«άλλων» που δραστηριοποιούνται στο δρόµο, ενώ θεωρούν την επιµέλεια και τον 

καθαρισµό των δρόµων από τις ενδείξεις των «άλλων» ως δική τους δουλειά γιατί, 

όπως λένε χαρακτηριστικά, «αν δεν το κάνουµε εµείς, ποιος άλλος θα το κάνει;» 

Μέσα από τις στοχευµένες παρεµβάσεις αλλά και µέσα από την καθηµερινή 

«επιµέλεια των δρόµων», οι  δηµιουργοί των έργων στους τοίχους συµµετέχουν 

ενεργά στην κοινωνική παραγωγή του χώρου της Παλιάς Πόλης δηµιουργώντας 

βαµµένα αστικά τοπία τα οποία αποτελούν, ταυτόχρονα, µέρος της διεκδίκησης του 

χώρου στον οποίο ζουν, κοινωνικοποιούνται και δραστηριοποιούνται, αλλά και µέρος 

της καθηµερινής τους εµπειρίας και ζωής. Η έννοια (βαµµένο) τοπίο χρησιµοποιείται 

εδώ αναγνωρίζοντας πως η σχέση µας µε το εκάστοτε τοπίο στο οποίο βρισκόµαστε, 

καθώς επίσης και το νόηµα που του δίνουµε, βασίζεται στην ανθρώπινη εµπειρία και 

την άµεση εµπλοκή µας µε αυτό. Η παραδοχή αυτή βασίζεται σε φαινοµενολογικές 

προσεγγίσεις οι  οποίες, δίνοντας σηµασία στην κατανόηση και περιγραφή των 

πραγµάτων όπως αυτά βιώνονται και από το υποκείµενο (Tilley 1994:12)· 

αντιµετωπίζουν το «τοπίο» (landscape), όχι ως κάτι συγκεκριµένο, αλλά σαν µια 

έννοια ανοιχτή που αναφέρεται στον «κόσµο εκεί έξω», όπως αυτός βιώνεται και 

γίνεται κατανοητός µέσω της ανθρώπινης συνείδησης και της ενεργής εµπλοκής µε 

αυτόν (Bender 2006:01).  

Σύµφωνα µε την Barbara Bender η ανθρώπινη εµπλοκή µε τα τοπία, µέσω της οποίας 

παράγεται νόηµα για αυτά, µερικές φορές «είναι πολύ συνειδητή –ένας τρόπος να 

τεθούν διεκδικήσεις, να δικαιωθεί και να νοµιµοποιηθεί µια συγκεκριµένη θέση στον 

κόσµο– και κάποιες άλλες είναι σχεδόν ασυνείδητη –µέρος της ρουτίνας της 

καθηµερινής εµπειρίας» (1993:2). Οπότε θα µπορούσαµε να πούµε πως τα βαµµένα 

                                                                                                                                      
τους. 
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τοπία της Παλιάς Πόλης συµµετέχουν στο σχηµατισµό του χαρακτήρα της περιοχής 

και ενώ ενδέχεται να προκαλούν τις αντιδράσεις κάποιων οµάδων, την ίδια στιγµή 

αποτελούν υλικά στοιχεία τα οποία διαµορφώνουν και παράγουν κοινωνικά την 

περιοχή εντός των τειχών της πόλης ως ένα διαφορετικό αστικό χώρο, ο  οποίος 

προσκαλεί µια γενικότερη δραστηριοποίηση που αµφισβητεί τα προκαθορισµένα 

όρια και τις κυρίαρχες αντιλήψεις. Υπό αυτήν την έννοια η πρακτική της παρέµβασης 

στον αστικό χώρο και, τελικά, τα αποτελέσµατά της γίνονται εργαλεία στα χέρια των 

ατόµων και οµάδων που δραστηριοποιούνται από τα κάτω στην περιοχή της Παλιάς 

Λευκωσίας, τα οποία χρησιµοποιούνται και ως µέσο αµφισβήτησης και διεκδίκησης 

του χώρου, αλλά και ως µέσο ανάπτυξης και επιτέλεσης των ταυτοτήτων και 

υποκειµενικοτήτων των ατόµων.  

9.2.4.	  Η	  πρακτική	  του	  γκραφίτι	  και	  των	  αυτο-‐εξουσιοδοτημένων	  οπτικών	  
παρεμβάσεων	  ως	  χωρική	  πρακτική	  αμφισβήτησης	  και	  (εδαφικής)	  
οριοθέτησης	  

Είναι σηµαντικό να τονίσουµε ότι επειδή το γκραφίτι είναι σε κοινή θέα καταφέρνει 

να αµφισβητεί τη λογοκρισία στους τρόπους συµπεριφοράς στο δηµόσιο χώρο, που 

επιχειρούν να επιβάλλουν οι αρχές των πόλεων, αλλά και οι άλλες κυρίαρχες οµάδες. 

Οι κυρίαρχες αυτές οµάδες είναι οι  οµάδες που ο  Stenson αποκαλεί «επιχειρηµατίες 

της ηθικής – αστικοί διαχειριστές, πολιτικοί, αστυνοµία και αυτοί που προωθούν 

εµπορικά συµφέροντα» (1997:528 στο David & Wilson 2002:43). Αυτές οι  οµάδες 

καθορίζουν τους αποδεκτούς τρόπους συµπεριφοράς στο δηµόσιο χώρο 

µετατρέποντάς τον ολοένα και λιγότερο «δηµόσιο» και σχηµατίζοντας αυτό o 

Cresswell αποκαλεί «ηθικές γεωγραφίες» (1996). Ωστόσο, µέσω πρακτικών όπως την 

ελεύθερη παρέµβαση στο δηµόσιο χώρο, τα άτοµα και οι  ο µάδες δηµιουργούν 

«αιρετικές γεωγραφίες» (ο.π.) και, έτσι, αµφισβητούν ενεργά την κυριαρχία των 

«επιχειρηµατιών της ηθικής», επιχειρώντας παράλληλα να ορίσουν και να 

καθορίσουν τους δικούς τους χώρους. Γ ι’ αυτό το λόγο, η πρακτική του γκραφίτι 

αντιµετωπίζεται συχνά τόσο από τα ίδια τα υποκείµενα, όσο και από υποστηρικτές 

της πρακτικής, ως ένα µέρος του γενικότερου αγώνα για τη διεκδίκηση των δρόµων 

και του γενικότερου δηµόσιου χώρου, ο  οποίος, όλο και περισσότερο, ελέγχεται και 

καθορίζεται από τις αρχές των πόλεων και τους συνεργάτες τους, τις εταιρίες και τους 

επενδυτές (Ferrell 1996). 

Σύµφωνα µε τους David & Wilson, «το σηµάδεµα του χώρου αναφέρεται στην 
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κατάληψη του χώρου από κάποιον ως δικό του. Αντιπροσωπεύει την αντίσταση στον 

(πιθανό) αποκλεισµό και την επιβεβαίωση της εγκαθίδρυσης µιας σχέσης µε το χώρο 

[emplacement] µέσα σε ένα θεσµοθετηµένο τοπίο. Τέτοια θεσµοθέτηση (ή κοινωνική 

κανονικοποίηση) της ζωής δηµιουργεί την ύπαρξη ενός (αποκλεισµένου) Άλλου. Τα 

εγγεγραµµένα τοπία [inscribed landscapes] είναι, λοιπόν, τοποθεσίες αντίστασης 

κατά της περιθωριοποίησης του αποκλεισµένου Άλλου» (2002: 57). Ωστόσο, η 

περίπτωση της Παλιάς Λευκωσίας είναι αρκετά ιδιαίτερη, γιατί η συν-οριακότητα και 

η παραµέληση της περιοχής λειτούργησαν για χρόνια ως ανασταλτικοί παράγοντες 

προς τη θεσµοθέτηση και την κανονικοποίηση του χώρου. Τα τελευταία χρόνια, όµως, 

καθώς αναπτύσσονται οι  προσπάθειες εξευγενισµού και οικονοµικής ανάπτυξης της 

περιοχής, παρατηρούνται προσπάθειες εντατικοποίησης της θεσµοθέτησης και της 

κοινωνικής κανονικοποίησης της οριακότητας του χώρου και τέτοιες προσπάθειες 

συµβάλουν στη δηµιουργία και την ανάδειξη της ύπαρξης του «άλλου». Ο «άλλος», 

που δηµιουργείται στη νότια πλευρά της πόλης από τον εξευγενισµό και την 

κανονικοποίηση, είναι αφενός ο «µετανάστης» και ο «πρόσφυγας» που είναι «ξένος», 

«επικίνδυνος», «βρόµικος» και, έτσι, ανεπιθύµητος και, αφετέρου, ο  νεαρός της 

πλατείας που «βροµίζει τον τόπο» και γράφει στους τοίχους πράµατα που 

«προσβάλλουν την ιστορικότητα της περιοχής» και τον θρησκευτικό και εθνικό της 

χαρακτήρα27. Έτσι, η δηµιουργία του «άλλου» έχει ταυτόχρονα και σκοπό τον 

αποκλεισµό του, αφού αυτός παρουσιάζεται σαν να αποτελεί εµπόδιο προς την 

«ανάπτυξη» της περιοχής µε τους όρους που καθορίζονται από τους επιχειρηµατίες 

και τους επενδυτές.  

Επιστρέφοντας στο επιχείρηµα των David & Wilson (2002), ότι κάθε σηµάδεµα του 

χώρου –ανεξάρτητα του περιεχοµένου του– είναι ουσιαστικά µια εγγραφή του εαυτού 

στο χώρο και ως τέτοιο είναι ταυτόχρονα µια έκφραση αντίστασης προς την 

πιθανότητα αποκλεισµού και περιθωριοποίησης, παρατηρούµε ότι η 

κοινωνικοπολιτική και οικονοµική κατάσταση στη νότια πλευρά της Παλιάς Πόλης 

διαφέρει αρκετά από αυτή στη βόρεια. Προηγουµένως υποστηρίξαµε πως οι δρώντες 

και δ ηµιουργοί των οπτικών παρεµβάσεων που συναντάµε στη βόρεια πλευρά, 

εγγράφοντας τους εαυτούς τους στο χώρο, αντιστέκονται στον αποκλεισµό τους από 

την περιοχή που προωθείται από την κυριαρχία του Τουρκικού στρατού και των 

                                                
27 Οι φράσεις στα εισαγωγικά είναι από προσωπικές επαφές µε κατοίκους και επισκέπτες της 
νότιας Παλιάς Πόλης. 
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Τούρκων εποίκων και µεταναστών, και, έτσι, αντιστέκονται στην κυριαρχία της 

Τουρκίας στο βόρειο τµήµα του νησιού, αλλά και στην Παλιά Πόλη. Ωστόσο, οι 

δρώντες που εµπλέκονται στην πρακτική στη νότια πλευρά έχουν να αντιµετωπίσουν 

διαφορετικές δυνάµεις που προωθούν τον αποκλεισµό τους. Αυτές είναι οι  δυνάµεις 

που παράγουν, και επιχειρούν να επιβάλλουν, τις «ηθικές γεωγραφίες» της πόλης. 

Είναι δυνάµεις που επιχειρούν να αποκλείσουν συγκεκριµένες ο µάδες από µια 

περιοχή, που τα τελευταία χρόνια έχει µπει σε µια τροχιά εξευγενισµού, προωθώντας 

παράλληλα τα δικά τους οικονοµικά συµφέροντα. Οι δυνάµεις αυτές περιλαµβάνουν 

τόσο τις αρχές της πόλης και του κράτους, αλλά και την αστυνοµία, όσο και τους 

µικρο-επενδυτές και επιχειρηµατίες και τους µεγαλο-επενδυτές ή τους developers28, 

µε τους τελευταίους να κάνουν αισθητή την παρουσία τους στην περιοχή µετά την 

περίοδο 2003-2004 και, συγκεκριµένα, µετά την είσοδο της Κύπρου στην Ε.Ε. και 

την επακόλουθη µείωση του ρίσκου για επενδύσεις στη συν-οριακή εντός των τειχών 

πόλη. Όλοι αυτοί οι κοινωνικοί δρώντες αντιτίθενται γενικά στην πρακτική της χωρίς 

άδειας παρέµβασης στους ιδιωτικούς και δηµόσιους τοίχους και τις άλλες επιφάνειες 

της πόλης, αποκηρύσσοντας την ως µια πρακτική βανδαλισµού και καταστροφής 

ιδιωτικής και δηµόσιας περιουσίας, συχνά µέσω και των κυρίαρχων Μ.Μ.Ε., τα 

οποία εστιάζουν στη νοµιµότητα, την καθαρότητα και τη διατήρηση και επιβολή της 

τάξης στο δηµόσιο χώρο. Αν, λοιπόν, µετά το άνοιγµα των περασµάτων της 

Πράσινης Γραµµής η Παλιά Λευκωσία αναδεικνύεται ως µια αστική περιοχή η οποία 

µπαίνει σε µια κατάσταση οριακότητας, τότε οι αυτο-εξουσιοδοτηµένες παρεµβάσεις 

που πραγµατοποιούνται στους τοίχους και τις επιφάνειές της (και ακολουθούν την 

ανάπτυξη της από τα κάτω δραστηριοποίησης), συνδέονται ακριβώς µε αυτή την 

αναπροσαρµογή των κυρίαρχων ορίων που εκφράζει η αλλαγή της περιόδου 2003-

2004. Οπότε, θα µπορούσαµε να πούµε πως οι προσπάθειες εξευγενισµού της Παλιάς 

Λευκωσίας, που καταβάλλουν οι  αρχές και οι  επενδυτές, λειτουργούν προς την 

κατεύθυνση της κανονικοποίησης της οριακότητας της περιοχής η οποία ενέχει 

επικίνδυνες ασάφειες που στέκονται εµπόδιο προς την ανάπτυξη. Υπό αυτή την 

έννοια, οι  αυτο-εξουσιοδοτηµένες παρεµβάσεις µπορούν να θεωρηθούν ως 

αποτελέσµατα της οριακότητας, των οποίων η αντιµετώπιση συµβάλει στην 

                                                
28 Ο όρος «developers» αναφέρεται στους µέγαλο-επιχειρηµατίες και τις κατασκευαστικές 
εταιρίες που επενδύουν στην περιοχή αγοράζοντας µεγάλο αριθµό ακινήτων και που 
εµπλέκονται στα µεγάλα έργα ανάπλασης της περιοχής, που έχουν δροµολογηθεί από τα τέλη 
της δεκαετίας του 2000 και µετά. Ο όρος χρησιµοποιείται στην αγγλική του µορφή επειδή 
αυτός είναι ο τρόπος µε τον οποίο αναφέρονται σε αυτούς οι ε/Κύπριοι πληροφορητές µου. 
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κανονικοποίησή αυτής της επικίνδυνης κατάστασης και στη δηµιουργία του καθαρού 

και τακτοποιηµένου αστικού περιβάλλοντος που χρειάζονται οι επενδύσεις. 

Ωστόσο, υπάρχουν παράλληλα και οι  δυνάµεις εκείνες που επιχειρούν τον 

αποκλεισµό των οµάδων και ατόµων που συµµετέχουν στην πρακτική, λόγω κυρίως 

του πολιτικού και ιδεολογικού περιεχοµένου των παρεµβάσεών τους. Εδώ το 

περιεχόµενο των παρεµβάσεων αναδεικνύεται ως αρκετά σηµαντικό χαρακτηριστικό, 

που ξεπερνά τη γενική πολιτική διάσταση της παρέµβασης στο δηµόσιο χώρο 

ανεξαρτήτως του περιεχοµένου⋅ δηλαδή της παρέµβασης ως µιας πολιτικής πράξης 

µόνο και µόνο επειδή γίνεται χωρίς άδεια και είναι αυτο-εξουσιοδοτηµένη. Οι 

δυνάµεις αυτές περιλαµβάνουν τις ο µάδες και τα άτοµα µε ακροδεξιό πολιτικό 

χαρακτήρα που, ό µως, δεν λειτουργούν µέσα στο π λαίσιο της νοµιµότητας. Οι 

οµάδες αυτές πολλές φορές χρησιµοποιούν πρακτικές όπως την αναγραφή ιδεολογικά 

αντίθετων συνθηµάτων ή, ακόµα, και την άµεση και φυσική επίθεση κατά των 

ατόµων και ο µάδων που δραστηριοποιούνται στην περιοχή, έχοντας ως στόχο την 

εκδίωξη αυτών που θεωρούν πως προσβάλλουν τον «ιστορικό» και «εθνικό» 

χαρακτήρα του «ιστορικού κέντρου» της πόλης. Ωστόσο, τέτοιες επιθέσεις ή γενικά η 

δραστηριότητα τέτοιων ο µάδων, δεν καταγράφονται από τα Μ.Μ.Ε. µε την ίδια 

ένταση όπως για παράδειγµα η δραστηριότητα των νεαρών στην πλατεία 

Φανερωµένης. Οι δυνάµεις αυτές στοχεύουν σε ένα άλλο είδος καθαρότητας, όχι της 

χωρικής καθαρότητας, που θέλουν οι επενδύσεις και η ανάπτυξη της περιοχής, αλλά 

της εθνικής καθαρότητας της οποίας τέτοιες ο µάδες αυτο-ανακηρύσσονται ως 

προστάτες. Έτσι, θα λέγαµε πως και αυτές οι  δυνάµεις επιχειρούν µε τη σειρά τους 

την κανονικοποίηση της οριακότητας της περιοχής, καθώς επιθυµούν την επιβολή της 

προηγούµενης κατάστασης των κλειστών ορίων µεταξύ των δύο πλευρών της πόλης. 

Τέτοιες οµάδες αντιλαµβάνονται ως απειλητικό το άνοιγµα των σηµείων διέλευσης 

της γραµµής και αυτό φαίνεται καθαρά στην ανακοίνωση της ακροδεξιάς οργάνωσης 

ΚΕΑ (Κίνηµα Ελληνικής Αντίστασης) όταν, το 2011, επιχείρησαν την 

πραγµατοποίηση πορείας στην εκκλησία της Φανερωµένης, η οποία τελείωνε ως εξής: 

«ΝΑ ΚΛΕΙΣΟΥΝ ΤΑ ΟΔΟΦΡΑΓΜΑΤΑ – ΣΚΟΤΩΝΟΥΝ ΤΑ ΠΑΙΔΙΑ ΜΑΣ29».   

Ακολουθώντας το συλλογισµό των David & Wilson (2002), θα µπορούσαµε να 

πούµε πως ακόµα και οι  ακροδεξιές οµάδες διεκδικούν τη δική τους παρουσία στην 

                                                
29 Ολόκληρη η ανακοίνωση της πορείας στη Φανερωµένη στον ιστότοπο του ΚΕΑ: 
http://antistasi.org/?p=16643 (τελευταία πρόσβαση 11/2015).  
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περιοχή εντός των τειχών µέσω του σηµαδέµατος του χώρου, ενώ ταυτόχρονα 

εγγράφοντας τον εαυτό τους στο χώρο αντιστέκονται στον αποκλεισµό τους από µια 

περιοχή που είναι στενά συνδεδεµένη, µέσω του κυρίαρχου εθνικού λόγου, µε την 

εθνική ταυτότητα, τον αντι-αποικιακό αγώνα του 1955-1957 και τον αγώνα κατά της 

Τουρκικής κατοχής. Όµως, αν αυτό ισχύει, τότε ποια είναι οι διαφορά µεταξύ αυτών 

των ιδεολογικά αντίθετων οµάδων που εµπλέκονται και οι  δύο στην πρακτική του 

γραψίµατος στους τοίχους της περιοχής;  

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

Εδώ το περιεχόµενο των παρεµβάσεων αποκτά ιδιαίτερη σηµασία και αναδεικνύεται 

ως το κύριο χαρακτηριστικό για την ερµηνεία της πρακτικής. Οι Stoker κ.α., αν και 

µελετούν τις σεξουαλικές διαστάσεις του γκραφίτι στην Βόρεια Αµερική, 

καταλήγουν σε µια σηµαντική, αν και γενική, παρατήρηση όταν υποστηρίζουν ότι 

«τα γκραφίτι είναι ακριβείς ενδείξεις των κοινωνικών συµπεριφορών µιας κοινότητας 

άρα το θεµατικό τους περιεχόµενο θα διαφοροποιήσει παρόµοιες κοινότητες µε 

διαφορετική κοινωνικο-πολιτική ιδεολογία» (1972 στο David and Wilson 2002: 44). 

Στη νότια πλευρά της Παλιάς Λευκωσίας, η διαφοροποίηση µεταξύ των οµάδων µε 

διαφορετική κοινωνικο-πολιτική ιδεολογία είναι έκδηλη για όποιον προσέχει τους 

τοίχους. Ωστόσο, είναι επίσης σαφές ότι οι δύο διαφορετικές αυτές οµάδες δεν έχουν 

την ίδια σχέση µε την περιοχή. Δηλαδή, ενώ οι παρεµβάσεις που προέρχονται από τα 

Εικόνα 18: Παραδείγµατα της διαφοράς µεταξύ των δύο ειδών παρέµβασης, µε 
διαφορετικό πολιτικό χαρακτήρα, στην περιοχή της Παλιάς Λευκωσίας. Ενώ στην πρώτη 
φωτογραφία (αριστερά) παρατηρούµε πως το µήνυµα «Αµφιβολία. Καπιταλισµός Σηµαίνει 
Πόλεµος» δίνεται µε ένα στιλιζαρισµένο τρόπο, που µαρτυρά πως ο δηµιουργός επιχειρεί, 
πέρα από το συγκεκριµένο µήνυµα, να επικοινωνήσει µε τους θεατές χρησιµοποιώντας και 
την αισθητική του «κλασικού» γκραφίτι. Αντίθετα, στη δεύτερη φωτογραφία (δεξιά) τα 
διάφορα εθνικιστικά και ακροδεξιά µηνύµατα και σύµβολα (π.χ. «Ζήτω η Ένωσις» ή 
«ΕΛΛΑΣ») είναι γραµµένα στον τοίχο µε απλό τρόπο, που δεν φαίνεται να επιχειρεί να 
επικοινωνήσει µε τους θεατές του κάτι περισσότερο από τα συγκεκριµένα µηνύµατα. 
Φωτογραφίες του συγγραφέα, 2010-2011. 
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άτοµα και τις οµάδες που συµµετέχουν στην από τα κάτω δραστηριοποίηση είναι σε 

πολλές περιπτώσεις αρκετά «δουλεµένες» και προσεγµένες, οι παρεµβάσεις των «απ’ 

έξω» είναι συνήθως αρκετά πρόχειρες, δείχνοντας ότι έγιναν γρήγορα και 

µαρτυρώντας ότι οι  δράστες γνωρίζουν ότι βρίσκονται σε µια περιοχή που δεν είναι 

«δική τους». Πέρα, λοιπόν, από το περιεχόµενο των παρεµβάσεων, µια ακόµη 

διαφορά είναι η σχέση την οποία δ ιαµορφώνουν, διεκδικούν και διατηρούν οι  δύο 

οµάδες µε την περιοχή της Παλιάς Πόλης. Έτσι, ο  αποκλεισµός που επιχειρείται σε 

βάρος αυτών που παρεµβαίνουν στην περιοχή µε τα συγκεκριµένα αντι-εθνικιστικά 

και αντι-φασιστικά πολιτικά χαρακτηριστικά, εκφράζει την αµφισβήτηση της 

παρουσίας τους και αντιτίθεται στις προσπάθειες εγκαθίδρυσης και διατήρησης της 

κυριαρχίας τους στη συγκεκριµένη ιστορικά και εθνικά φορτισµένη περιοχή. 

Παρατηρώντας τις αντιδράσεις προς τις διάφορες παρεµβάσεις στο δηµόσιο χώρο της 

περιοχής, θα λέγαµε πως αν και οι  δηµόσιοι φορείς εξουσίας όπως η αστυνοµία 

αντιτίθενται γενικότερα στην παράνοµη αυτή πρακτική, οι  αντιδράσεις τους είναι 

πολύ πιο έντονες όταν το περιεχόµενο της παρέµβασης έχει αντι-κρατικό, αντι-

εθνικιστικό ή απλά αναρχικό πολιτικό χαρακτήρα. Με άλλα λόγια, φαίνεται σαν οι 

επίσηµοι φορείς εξουσίας και οι  ακρο-δεξιές οργανώσεις να έχουν ως κοινό στόχο, 

ακόµα και αν πηγάζει από διαφορετικούς λόγους, την κανονικοποίηση της 

οριακότητας της περιοχής και τον συνακόλουθο αποκλεισµό των ο µάδων που 

αντιδρούν και αντιστέκονται στις εγκαθιδρυµένες νοηµατοδοτήσεις και ερµηνείες του 

διαχωρισµού, της Πράσινης Γραµµής, των εθνικών ταυτοτήτων, αλλά και της 

νεοφιλελεύθερης ανάπτυξης και τον εξευγενισµό.  

Από την άλλη πλευρά, οι  εµπλεκόµενοι σ την πρακτική, και στην απο τα κάτω 

πολιτική και πολιτιστική δραστηριοποίηση, αντιµετωπίζουν τις προσπάθειες 

αποκλεισµού τους, είτε από τους επίσηµους φορείς, είτε από τις ακροδεξιές οµάδες, 

ως επιθέσεις προς τον εαυτό τους, τους φίλους τους, τους συντρόφους τους και τελικά 

προς τα πιστεύω τους και την ταυτότητά τους. Η απειλή της επίθεσης, η οποία όταν 

προέρχεται από τους ακροδεξιούς περιλαµβάνει και την πιθανότητα χρήσης 

σωµατικής βίας και πρόκλησης βαριάς σωµατικής βλάβης, προκαλεί την αλλαγή της 

εµπειρίας των ατόµων που εµπλέκονται στην παρέµβαση στο δηµόσιο χώρο µε αυτά 

τα χαρακτηριστικά, ενώ, παράλληλα, τους ωθεί στο να οργανωθούν περισσότερο έτσι 

ώστε να προστατευτούν. Αυτό έχει ως αποτέλεσµα την περαιτέρω σύνδεση µεταξύ 

τους, τη σύσφιξη των σχέσεών τους, την ενδυνάµωση της σύνδεσης των ταυτοτήτων 
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τους µε τη συγκεκριµένη αστική περιοχή, αλλά και τον αυτοπροσδιορισµό τους σε 

σχέση µε ένα διαφορετικό «άλλο». Οι «φασίστες», όπως αποκαλούνται γενικά οι 

ακροδεξιοί που επιτίθενται και διεκδικούν την περιοχή ε ντός των τειχών από τους 

νεαρούς της πλατείας και τους εµπλεκόµενους στην πρακτική, κατασκευάζονται ως ο 

δικός τους «άλλος», αυτός που δεν έχει θέση µέσα στο «δικό τους» χώρο, στα «δικά 

τους» στέκια, και είναι αντίθετος στον τρόπο µε τον οποίο βλέπουν και φαντάζονται 

τον κόσµο.  

Βλέπουµε, λοιπόν, πως καθώς τα άτοµα και οµάδες που παρεµβαίνουν στην Παλιά 

Πόλη µε συγκεκριµένα πολιτικά χαρακτηριστικά και εγγράφουν τους εαυτούς τους 

στο χώρο, διεκδικώντας την παρουσία τους στην περιοχή ως ο  αποκλεισµένος 

«άλλος», την ίδια στιγµή, κατασκευάζουν έναν νέο «άλλο», σε αντίθεση µε τον οποίο 

αντιλαµβάνονται και οριοθετούν τη δική τους ταυτότητα. Με άλλα λόγια, ενώ µε τη 

δραστηριότητά τους καταφέρνουν να ξεπερνάνε τα προκαθορισµένα όρια των 

κυρίαρχων αντιλήψεων, που ορί ζουν τις «ηθικές γεωγραφίες» της περιοχής, και, 

παράλληλα, ξεπερνάνε και τα όρια που θέτουν οι  κυρίαρχες νοηµατοδοτήσεις της 

Πράσινης Γραµµής, που καθορίζουν τον εθνικό «εαυτό» και τον εθνικό «άλλο», την 

ίδια στιγµή θέτουν νέα όρια που αφήνουν απ’ έξω και καθορίζουν ως «άλλο» αυτόν 

που αντιτίθεται στη δική τους ταυτότητα και στον δικό τους τρόπο αντίληψης του 

κόσµου γύρω τους. Τα νέα όρια που θέτουν αυτές οι  οµάδες είναι, την ίδια στιγµή, 

ιδεολογικά και χωρικά. Έτσι, η πρακτική σηµαδέµατος του χώρου είναι ένας τρόπος 

µε τον οποίο καθορίζουν και επιχειρούν να διατηρήσουν τα χωρικά όρια της «δικής 

τους» περιοχής. Αυτό είναι ένα βασικό χαρακτηριστικό της γενικότερης και 

παγκόσµιας πρακτικής του graffiti, που έχει τις ρίζες του στη χρήση του γκραφίτι από 

συµµορίες των Αµερικανικών πόλεων για την οριοθέτηση των περιοχών ελέγχου τους 

(Ley & Cybriwsky 1974). Το γεγονός, όµως, ότι το σύγχρονο γκραφίτι δεν είναι πια 

εργαλείο στα χέρια συµµοριών, δεν αναιρεί την εδαφική και χωρική του διάσταση 

γιατί παραµένει, όπως το θέτει ο  Tracey Bowen, µια «χωροποιηµένη επιτέλεση» 

(2013). Ωστόσο, το γκραφίτι δεν αφορά µόνο τα οπτικά σηµάδια του σηµαδέµατος 

στο χώρο, που υπονοούν το γεγονός ότι ο  δηµιουργός ήταν εκεί, αλλά είναι µια 

πρακτική που χωροποιεί, που διεκδικεί χώρους, παράγει χώρους και αναδεικνύει 

περιθώρια στον αστικό πεδίο και συν-οριακές περιοχές (Halsey & Young 2006). Υπό 

αυτήν την έννοια, οι  παρεµβάσεις στον αστικό χώρο είναι απτά υλικά στοιχεία, τα 

οποία εκφράζουν τη «διαδικασία συγκρότησης του εαυτού/υποκειµενικότητας, µέσω 
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µιας συνεχούς αλλά και εύθραυστης επαπειλούµενης οριοθέτησης απέναντι στην 

ανησυχητικά κοντινή ξενότητα των Άλλων» (Γιαννακόπουλος 2010: 121). Με αυτόν 

τον τρόπο περιγράφει ο  Κώστας Γιαννακόπουλος τη διαδικασία της 

αποκειµενοποίησης (abjection) (Kristeva 1980 στο ο.π.), την οποία και χρησιµοποιεί 

στην ανάλυσή του για τους µεσοαστούς νέους κάτοικους των περιοχών Κεραµεικός 

και Γκάζι της Αθήνας. Ωστόσο, ενώ οι µεσοαστοί συνοµιλητές του Γιαννακόπουλου 

νιώθουν να απειλούνται από τους µετανάστες, τους παλιούς Έλληνες κάτοικους, τους 

τοξικοµανείς και τους αστέγους, στην περίπτωση που µελετάµε στη Λευκωσία, οι 

απειλές πηγάζουν από άλλες οµάδες. Αυτό ίσως να σχετίζεται µε το γεγονός ότι οι 

νέοι κάτοικοι αυτών των περιοχών της Αθήνας, τις αντιλαµβάνονται ως έ να «κενό 

στην πόλη», ένα µη-τόπο όπου, όπως µας δείχνει ο  Γιαννακόπουλος (2010), 

χρησιµοποιώντας τον Auge (1992), ακριβώς το γεγονός ότι δεν υπάρχουν 

συγκροτηµένες κανονιστικές οικογενειακές, ή άλλες σχέσεις, τους επιτρέπει να 

επιχειρήσουν να χτίσουν νέες σχέσεις ή και νέες µορφές συµβίωσης. Αντίθετα, οι 

ακτιβιστές νεαροί που συχνάζουν και παρεµβαίνουν στους δρόµους της Παλιάς 

Λευκωσίας, την αντιλαµβάνονται ως τον επιθυµητό χώρο, ένα τόπο τον οποίο 

διεκδικούν κ υπερασπίζονται, αλλά σε αντίθεση και σε αµφισβήτηση µε τους 

περιορισµούς των ήδη συγκροτηµένων, επίσηµων, εθνοκεντρικών και κανονιστικών 

νοηµάτων και σχέσεων. Μέσα σε αυτό το πλαίσιο διεκδικούν τις δικές τους 

οριοθετήσεις απέναντι στις αρχές και τους δικούς τους «άλλους». 

Τα παραπάνω αναδεικνύουν τη χ ωρική διάσταση όχι µόνο της πρακτικής του 

γκραφίτι, αλλά και τη χωρική διάσταση της ταυτότητας και της ετερότητας και, έτσι, 

αναδεικνύουν την οντολογική σηµασία του υλικού αστικού χώρου για την 

συγκρότηση των ο µάδων, των ταυτοτήτων και των υποκειµενικοτήτων, που 

διαµορφώνονται µέσα από την πολιτική και πολιτιστική δραστηριοποίηση από τα 

κάτω, αλλά και µέσα από τις σχέσεις, αντιθέσεις, αµφισβητήσεις και αντιπαλότητες 

που εκδηλώνονται µεταξύ των διαφορετικών οµάδων που κατοικούν, χρησιµοποιούν 

και διεκδικούν τον αστικό χώρο. 

9.3.	   Αυτο-‐εξουσιοδοτημένες	   και	   με-‐άδεια	   παρεμβάσεις:	   σχέσεις	   με	   το	   δημόσιο	  
χώρο	  και	  τον	  εξευγενισμό	  	  

Η πρακτική της αυτο-εξουσιοδοτηµένης και χωρίς άδεια οπτικής παρέµβασης στο 

δηµόσιο χώρο της Παλιάς Πόλης είναι µια κεντρική πρακτική που επιλέγεται από 

άτοµα και ο µάδες, που εµπλέκονται στην από τα κάτω πολιτισµική και πολιτική 
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δραστηριοποίηση στην περιοχή της Παλιάς Λευκωσίας. Η πρακτική αυτή κατέχει 

κεντρική θέση στη δραστηριοποίηση γιατί, µέσω αυτής, οι  δηµιουργοί των 

παρεµβάσεων παράγουν κοινωνικά διαφορετικούς χώρους στην πόλη και επηρεάζουν 

το τοπίο της Παλιάς Πόλης. Η κοινωνική παραγωγή διαφορετικού χώρου 

πραγµατοποιείται, αφενός, µέσω της καθηµερινής και ενσώµατης εµπειρίας των 

ατόµων και ο µάδων που εµπλέκονται στην πρακτική και, αφετέρου, µέσω των 

υλικών αποτελεσµάτων της δραστηριότητάς τους στους τοίχους και τις επιφάνειες 

της περιοχής, που παράγουν βαµµένα και γραµµένα αστικά τοπία µε συγκεκριµένα 

πολιτικά χαρακτηριστικά.  

Η επιρροή, ό µως, στην εµφάνιση της περιοχής προκαλεί, παράλληλα, και την 

αντίδραση των δυνάµεων αυτών που ενοχλούνται από τη σύνδεση της περιοχής µε 

συγκεκριµένες πολιτικές παραδόσεις, µιας και η περιοχή έχει περάσει σε µια φάση 

εξευγενισµού, επενδύσεων και οικονοµικής ανάπτυξης. Καθώς, λοιπόν, οι  δυνάµεις 

αυτές επιχειρούν να αποκλείσουν τους δηµιουργούς και δράστες αυτών των 

παρεµβάσεων, την ίδια στιγµή, καταφέρνουν να τους συσπειρώσουν και αυτό 

προκαλεί την ένταση της δραστηριότητάς τους. Εδώ θα πρέπει, όµως, να αναφέρουµε 

πως ενώ υποστηρίξαµε παραπάνω ότι οι  δυνάµεις που ωθούν την περιοχή προς τον 

εξευγενισµό και την ανάπτυξη, αντιδρούν στις χωρίς άδεια παρεµβάσεις, δεν 

διαφωνούν γενικά µε την παραγωγή βαµµένων τοπίων. Τέτοια τοπία µπορούν εν 

δυνάµει να λειτουργήσουν υποστηρικτικά προς τον εξευγενισµό και τον εξωραϊσµό 

µιας αστικής περιοχής, επειδή προσφέρουν ένα µοντέρνο, ανάλαφρο χαρακτήρα, που 

προσελκύει νεαρό κόσµο και εν δυνάµει πελάτες των διαφόρων «εναλλακτικών» 

καφενείων, µπαρ και καταστηµάτων που σταδιακά άρχισαν να εµφανίζονται στη 

νότια πλευρά της Παλιάς Πόλης εκείνη την εποχή30, επιδρώντας µε διαφορετικούς 

τρόπους στη διαδικασία του µετασχηµατισµού της περιοχής.  

Ποιες είναι όµως οι διαφορές µεταξύ των ανεπιθύµητων παρεµβάσεων και αυτών που 
                                                
30 Κατά την περίοδο της ερευνάς µου στην Λευκωσία (2009-2011) µου δόθηκε η ευκαιρία να 
παρακολουθήσω µια πρώτη φάση της διαδικασίας αστικού µετασχηµατισµού που 
περιγράφεται ως εξευγενισµός και περιλάµβανε σχεδιασµούς για µεγάλα έργα ανάπλασης 
πλατειών και  και επενδύσεις µεγάλων διαστάσεων (όπως τη Stoa) που  στόχευαν σε µεσαία 
προς υψηλά οικονοµικο-κοινωνικά στρώµατα. Στη συνέχεια όµως, κατά το τέλος της έρευνάς 
µου και ιδιαίτερα στην περίοδο που ακολούθησε, η διαδικασία του εξευγενισµού πέρασε σε 
µια δεύτερη φάση κατά την οποία άρχισαν να ανοίγουν διάφορα µικρά καφενεία, εστιατόρια 
και µπαρ, τα οποία απευθύνονταν σε πιο «εναλλακτικούς» νέους από τα µεσαία οικονοµικο-
κοινωνικά στρώµατα. Κατά τη δεύτερη αυτή φάση του µετασχηµατισµού της περιοχής οι 
δυνάµεις που  ασκούνται παρουσιάζουν διαφορετικά χαρακτηριστικά και συµβάλλουν στην 
αλλαγή της περιοχής µε διαφορετικούς τρόπους.  
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ενδέχεται να βοηθάνε στον εξευγενισµό, τον εξωραϊσµό και την οικονοµική 

ανάπτυξη της περιοχής; Μια πρώτη διαφοροποίηση είναι το θέµα της άδειας και, στη 

συνέχεια, είναι και το περιεχόµενο της κάθε παρέµβασης, που, ιδιαίτερα αν είναι 

αυτο-εξουσιοδοτηµένη, πολλές φορές παίρνει σαφή θέση ενάντια στην 

εµπορευµατοποίηση και αντιστέκεται στον εξευγενισµό. Από εκεί και πέρα οι 

διαφορές ανάµεσα στις παρεµβάσεις θα λέγαµε πως είναι τόσο αισθητικές, όσο και 

χωρικές. Ο Cresswell (1996) µελετώντας την περίπτωση του hip-hop γκραφίτι στη 

Νέα Υόρκη, κατά τις δεκαετίες 1980 και 1990, έκανε µια πολύ σηµαντική 

παρατήρηση σε σχέση µε τις χωρικές διαστάσεις της πρακτικής. Σύµφωνα µε το 

συγγραφέα, ενώ το γκραφίτι όταν βρίσκεται στους κλειστούς χώρους των γκαλερί ή 

των µουσείων θεωρείται τέχνη και θαυµάζεται ως τέτοιο, όταν βρίσκεται στο 

δηµόσιο χώρο και πραγµατοποιείται χωρίς άδεια –άρα παράνοµα– θεωρείται 

βανδαλισµός, ακόµα και αν έχει τα ίδια αισθητικά χαρακτηριστικά. Χρησιµοποιώντας 

την έννοια της «ύλης εκτός τόπου» (Douglas 1984 [1966]), ο συγγραφέας καταλήγει 

πως τα αποτελέσµατα αυτής της πρακτικής είναι κατακριτέα γιατί γίνονται αντιληπτά 

στην κοινωνία ως «βροµιά» στο σώµα της πόλης, ακριβώς επειδή βρίσκονται εκτός 

των αποδεκτών τους θέσεων. Ακολουθώντας την ανάλυση της Douglas υποστηρίζει 

πως το γεγονός ότι τα γκραφίτι εννοιολογούνται ως «βροµιά», δηλαδή ως «µιαρά», 

αυτό σηµαίνει πως, παράλληλα, γίνονται κατανοητά ως επικίνδυνα για την τάξη και 

την ασφ άλεια στην πόλη. Επιπλέον, από τη στιγµή που τα αποτελέσµατα της 

πρακτικής εκφράζουν ενός είδους κίνδυνο, τότε και οι  υπεύθυνοι αυτών των 

αποτελεσµάτων κατατάσσονται ως επικίνδυνοι και «µιαροί». Αυτό συµβαίνει λόγω 

του ότι η κάθε παρέµβαση στο δηµόσιο χώρο είναι µια ένδειξη της πρακτικής, 

δηλαδή, σηµαίνει πως για να υπάρχει στον τοίχο ή στην επιφάνεια που τη συναντάµε, 

κάποιος/α θα πρέπει να την τοποθέτησε εκεί και µάλιστα χωρίς άδεια, δηλαδή 

παράνοµα. Άρα, κάθε παρέµβαση χωρίς άδεια είναι ένδειξη µιας παράνοµης πράξης. 

Αυτή η «ενδεικτικότητα» (indexicality) του γκραφίτι δηµιουργεί µια «σκοτεινή» και 

επικίνδυνη φιγούρα, η οποία τελικά µετέχει της µιαρότητας των αποτελεσµάτων της 

πρακτικής στο δηµόσιο χώρο της πόλης. 



                                                                                                        Κεφάλαιο	  9ο	  	  

 

 

356	  

 

 

Από την εποχή, ωστόσο, που ο  γεωγράφος Cresswell αναζητά το «κρίσιµο πού του 

γκραφίτι» (1996), έχουν αλλάξει πολλά στις σύγχρονες πόλεις. Τα τελευταία χρόνια 

παρατηρούµε πως οι  αρχές των πόλεων όλο και περισσότερο αναθέτουν σε 

«καλλιτέχνες του γκραφίτι» και «καλλιτέχνες του δρόµου» µεγάλα έργα επί πληρωµή 

και µε-άδεια (commissioned art) στο δηµόσιο χώρο, αλλάζοντας τις ισορροπίες και 

τις σχέσεις µεταξύ του (αυτο-εξουσιοδοτηµένου) γκραφίτι και αυτού που θεωρείται 

ευρέως ως «τέχνη». Ωστόσο, οι  David & Wilson υποστηρίζουν πως όταν οι 

επιγραφές και εγγραφές στο δηµόσιο χώρο «παύουν να θεωρούνται ως µιαρές (µε την 

έννοια της Mary Douglas), τότε παύουν να είναι γκραφίτι, και γίνονται στα µάτια των 

φορέων εξουσίας δηµόσια τέχνη ή διακόσµηση του δρόµου» (2002: 43). Η δηµόσια 

τέχνη και η διακόσµηση του δρόµου είναι, δηλαδή, «καθαρές» µορφές παρέµβασης 

στο δηµόσιο χώρο και, ως τέτοιες, δεν αποτελούν απειλή προς την τάξη και την 

ασφάλεια στις πόλεις. Τα παραπάνω έχουν σηµασία και για την Παλιά Λευκωσία, 

γιατί αν και η παράνοµη και «µιαρή» παρέµβαση στο δηµόσιο χώρο κυριαρχεί κατά 

την περίοδο της έρευνάς µου, κάποια πρώτα ανάλογα παραδείγµατα τέτοιας 

«δηµόσιας τέχνης» είχαν αρχίσει να κάνουν αισθητή την παρουσία τους σε 

Εικόνα 19: Φωτογραφία από τη δηµόσια 
εκδήλωση «Χρώµα Στην Πλατεία» που 
πραγµατοποιήθηκε τον Σεπτέµβριο του 2009 
µε την υποστήριξη του δήµου Λευκωσίας 
αλλά και άλλων χορηγών (εταιριών και 
καταστηµάτων). Η εκδήλωση έγινε στην 
πλατεία Ελευθερίας, στην οποία µόλις είχαν 
ξεκινήσει τα έργα ανάπλασης, και βάφτηκαν 
από «καλλιτέχνες γκραφίτι» τα µεταλλικά 
παραπετάσµατα που τοποθετήθηκαν εκεί. 
Φωτογραφία του συγγραφέα.   

Εικόνα 20:  Τοιχογραφία (mural) στην οδό 
Θησέως -στη νότια πλευρά της Παλιάς Πόλης. 
Το έργο που έχει τίτλο «Κατασκευάζοντας το 
Παρελθόν» (Constructing the Past) 
χρηµατοδοτήθηκε από το Βρετανικό Συµβούλιο 
Κύπρου και παραδόθηκε τον Απρίλιο του 2004 
(τον ίδιο µήνα έγινε και το διπλό δηµοψήφισµα 
για το Σχέδιο Ανάν). Φωτογραφία του 
συγγραφέα, Σεπτέµβριος 2009.  
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συγκεκριµένους δρόµους της περιοχής, ήδη από τα µέσα της δεκαετίας του 2000. 

Τέτοιες νόµιµες και µε-άδεια παρεµβάσεις ουσιαστικά συµβάλουν στη διατήρηση της 

καθαρότητας του αστικού χώρου και, µε αυτόν τον τρόπο, τελικά, συνεπικουρούν 

στην κανονικοποίηση της οριακότητας της περιοχής. Στο σηµείο αυτό αξίζει να 

παραθέσουµε την Douglas η οποία γράφει χαρακτηριστικά: «η καθαρότητα ε ίναι ο 

εχθρός της αλλαγής, της αµφισηµίας και του συµβιβασµού» (2006:295). 

Όπως είδαµε, όµως, παραπάνω, η πρακτική της αυτο-εξουσιοδοτηµένης παρέµβασης 

στο δηµόσιο χώρο δεν χρησιµοποιείται µόνο από τις συγκεκριµένες οµάδες και άτοµα 

που δραστηριοποιούνται από τα κάτω, αλλά χρησιµοποιείται επίσης και από άτοµα ή 

οµάδες που δεν µοιράζονται τα ίδια πολιτικά και πολιτισµικά χαρακτηριστικά ή, 

ακόµα, και από άτοµα και οµάδες που αυτο-προσδιορίζονται στην αντίθετη, ή την 

αντίπαλη, όχθη του πολιτικού φάσµατος. Ωστόσο, µέσα από την προσεκτική 

παρατήρηση των παρεµβάσεων, που εµφανίζονται στην συγκεκριµένη περιοχή εντός 

των τειχών της νότιας Λευκωσίας, βλέπουµε πως παρεµβάσεις µε κριτική διάθεση 

προς τις κυρίαρχες αντιλήψεις, αλλά και µε αντι-εθνικιστικά, αντι-ρατσιστικά ή 

αντιφασιστικά πολιτικά χαρακτηριστικά, αποτελούν ένα σηµαντικό χαρακτηριστικό 

του τοπίου, δίνοντάς του συγκεκριµένα κοινωνικο-πολιτικά χαρακτηριστικά. Το 

γεγονός της έντονης παρουσίας αυτού του είδους των παρεµβάσεων αναδεικνύει 

περαιτέρω τη στενή σχέση µεταξύ των ατόµων και των ο µάδων που εµπλέκονται 

στην πρακτική µε την Παλιά Λευκωσία, αλλά και τη σηµασία της πρακτικής της 

«εγγραφής του εαυτού» και του «σηµαδέµατος του χώρου», για την παραγωγή 

διαφορετικού χώρου, τη χωρική οριοθέτηση της περιοχής που θεωρούν «δική τους» 

και, τελικά, για την οριοθέτηση του «εαυτού» σε σχέση µε τον «άλλο». Αλλά, είναι 

και κάτι ακόµα. Κλείνοντας αυτό το κεφάλαιο θα θέλαµε να επανέλθουµε στη 

σηµασία των αυτο-εξουσιοδοτηµένων παρεµβάσεων στο δηµόσιο χώρο της οριακής 

περιοχής εντός των τειχών της Λευκωσίας, για τη γενικότερη πολιτική και 

πολιτιστική δραστηριοποίηση από τα κάτω, και στις δύο πλευρές της γραµµής, και τη 

διαµόρφωση µιας διαφορετικής πολιτικής υποκειµενικότητας στο Κυπριακό πλαίσιο.  

Αρχικά, όπως είδαµε στο πρώτο µέρος του κεφαλαίου, οι παρεµβάσεις στους τοίχους 

της πόλης προσφέρουν ένα µέσο επαφής, αλλά και επικοινωνίας, µεταξύ των 

δραστήριων κοινωνικά και πολιτικά ατόµων και ο µάδων των δύο πλευρών. Οι 

δηµιουργοί των stencil στη βόρεια πλευρά της Λευκωσίας είδαν τα πρώτα stencil 

στην «άλλη» πλευρά και αυτό λειτούργησε ως η αφορµή για να ξεκινήσουν τη δική 
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τους εµπλοκή µε την πρακτική. Αν και πολλές παρεµβάσεις στην περιοχή είναι 

γραµµένες στα ελληνικά ή τα τούρκικα (ανάλογα την πλευρά), µην επιτρέποντας την 

κατανόησή τους από τα µέλη της άλλης κοινότητας, δεν είναι λίγες αυτές που 

γίνονται εύκολα κατανοητές ανεξάρτητα τη γλώσσα, είτε γιατί είναι γραµµένες στη 

διεθνώς οµιλούµενη και κοινή στις δύο πλευρές αγγλική, είτε γιατί είναι παρεµβάσεις 

που δεν χρησιµοποιούν τη γλώσσα, αλλά την εικόνα για να επικοινωνήσουν µε τους 

θεατές τους. Ιδιαίτερα τα stencil, µε την εικονιστικότητα που επιτρέπει η 

συγκεκριµένη τεχνική, θα µπορούσαµε να πούµε πως καταφέρνουν να ξεπεράσουν τα 

όρια της γλώσσας και να µπορέσουν, έτσι, να γίνουν κατανοητά και να 

επικοινωνήσουν τα µηνύµατά τους ανεξάρτητα από τη γλώσσα (ή τις γλώσσες), που 

καταλαβαίνουν όσοι έρχονται σε επαφή µε αυτά. Άλλωστε, ο  τρόπος µε τον οποίο 

έρχονται σε επαφή οι  «θεατές» των παρεµβάσεων στον αστικό χώρο, εκτός από την 

κατανόηση του εκάστοτε µηνύµατος, περιλαµβάνει και την προσωπική και ενσώµατη 

εµπειρία τους µε την κάθε παρέµβαση, που πάντα βρίσκονται σε άµεση επαφή µε το 

κτισµένο περιβάλλον στο οποίο τις συναντάµε. Ιδιαίτερα µάλιστα στο κοινό κτισµένο 

περιβάλλον των δύο πλευρών της εντός των τειχών Λευκωσίας οι  σχέσεις που 

αναπτύσσουν οι  θεατές µε τα κοµµάτια, τα συνθήµατα, τα stencil και τις άλλες 

παρεµβάσεις, παρουσιάζουν σηµαντικές αναλογίες. Έτσι, στο εδαφικά, γλωσσικά και 

πολιτισµικά διαχωρισµένο πλαίσιο της Παλιάς Λευκωσίας η εικονιστική επικοινωνία 

–βασικό χαρακτηριστικό των stencil– αναδεικνύεται αρκετά σηµαντική για την 

επαφή και την ανταλλαγή απόψεων και στάσεων µεταξύ των ατόµων και οµάδων των 

δύο πλευρών που δραστηριοποιούνται κοινωνικο-πολιτικά στην περιοχή. Με αυτόν 

τον τρόπο, αναδεικνύεται η σηµασία του δηµόσιου τοίχου του κτισµένου 

περιβάλλοντος της Παλιάς Λευκωσίας ως ένα διαθέσιµο χώρο επικοινωνίας και 

επαφής, που καταφέρνει να υπερβεί τα εµπόδια που έχουν δηµιουργηθεί από το 

διαχωρισµό µεταξύ των δύο πλευρών της πόλης, τα οποία παραµένουν αρκετά 

σηµαντικά παρά το άνοιγµα των οδοφραγµάτων (ή των πυλών)31.  

Θα µπορούσαµε, λοιπόν, να πούµε πως η ανάπτυξη της πρακτικής των ελεύθερων 
                                                
31 Παρά την δυνατότητα για συνάντηση που έδωσε το άνοιγµα των σηµείων διέλευσης της 
γραµµής πολλά ε µπόδια παραµένουν ακό µα. Ένα τέτοιο παράδειγµα είναι ότι τα κινητά 
τηλέφωνα της µιας πλευράς δεν λειτουργούν στην «άλλη» πλευρά της Κύπρου. Αυτό 
σηµαίνει πως για να τηλεφωνήσει κανείς σε κάποιον που βρίσκεται στην ίδια πόλη πρέπει να 
κάνει διεθνής κλήση, έτσι πολλοί που έχουν σχέσεις και µε τις δύο πλευρές αναγκάζονται να 
έχουν δύο τηλέφωνα. Επιπλέον, παρά το γεγονός ότι κλήσεις µπορούν να πραγµατοποιηθούν 
µεταξύ των δύο πλευρών, κατά τη διάρκεια της περιόδου της έρευνάς µου για κάποιον λόγο 
αυτό δεν ίσχυε και για τα µηνύµατα µεταξύ κινητών τηλεφώνων.   
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παρεµβάσεων µε πολιτικο-κοινωνικό χαρακτήρα, και στις δύο πλευρές της περιοχής 

της Παλιάς Πόλης, συµβάλει στην υπέρβαση των εµποδίων επικοινωνίας που 

ορθώνονται από τους κυρίαρχους κοινωνικούς και εθνικούς διαχωρισµούς τόσο 

µεταξύ των δύο πλευρών της Πράσινης Γραµµής, όσο και στο εσωτερικό των δύο 

κοινοτήτων. Πέρα, ό µως, από την επαφή και την επικοινωνία που επιτυγχάνεται 

µέσω των γραµµένων και βαµµένων δηµόσιων τοίχων της πόλης, η ανάπτυξη της 

συγκεκριµένης πρακτικής, καθώς αντιστέκεται στις από τα πάνω προσπάθειες 

ελέγχου της εµφάνισης και το χαρακτήρα της περιοχής, συµβάλει, παράλληλα, και 

στην ανάπτυξη και τροφοδότηση της κοινωνικής και πολιτικής φαντασίας των 

ατόµων και ο µάδων που εµπλέκονται στην από τα κάτω πολιτική και πολιτιστική 

δραστηριοποίηση. Όπως αναφέρει ο  Hagi Kenaan οι  δυνάµεις που ασκούν εξουσία 

ανά τον κόσµο δεν περιορίζονται στη διαµόρφωση της εµφάνισης της πόλης, αλλά 

«επιµένουν στον έλεγχο της σφαίρας του φαντασιακού πάνω στην οποία η πόλη 

ξεδιπλώνεται» (2011:105). Έτσι, συνεχίζοντας, ο  συγγραφέας υποστηρίζει πως «η 

επίσηµη απο-νοµιµοποίηση του γραψίµατος και ζωγραφίσµατος στο δρόµο δεν 

υπηρετεί µόνο την προστασία της δηµόσιας και ιδιωτικής περιουσίας, αλλά είναι, 

πάνω από όλα, ένα απαγορευτικό µέτρο ενάντια στις προσπάθειες υπονόµευσης του 

καθεστώτος της φαντασίας που επιβάλλεται από τις κυρίαρχες δυνάµεις» (ο.π.). Υπό 

αυτήν την έννοια, οι  ελεύθερες και παράνοµες παρεµβάσεις στο δηµόσιο χώρο της 

οριακής περιοχής της Παλιάς Λευκωσίας δεν αντιστέκονται απλά στις προσπάθειες 

ελέγχου της συµπεριφοράς στο δηµόσιο χώρο, αλλά µετατρέπουν τους δηµόσιους 

τοίχους τη πόλης σε ανοιχτούς χώρους στους οποίους εκφράζεται µια διαφορετική 

κοινωνική και πολιτική φαντασία, που αντιστέκεται στους προκαθορισµένους 

τρόπους αντίληψης της πόλης, του διαχωρισµού και του «άλλου». Δηλαδή, 

αντιστέκεται στους τρόπους αντίληψης που προωθούνται (και επιβάλλονται) από τις 

κυρίαρχες δυνάµεις, και τους συνεργάτες, τους και προσφέρει νέους τρόπους να 

φανταστεί κανείς το παρόν και το µέλλον της πόλης, του κράτους και του νησιού 

ολόκληρου. Όπως τονίζει η Sherry Ortner, η φαντασία, όπως και η επιθυµία ή ο  

φόβος, έχουν ιδιαίτερη σηµασία για το σχηµατισµό της πολιτικής υποκειµενικότητας, 

γιατί µέσω αυτών συγκροτούνται, διαµορφώνονται και έτσι ζωντανεύουν τα δρώντα 

υποκείµενα (2005:31). Οπότε, τέτοιες παρεµβάσεις, επιχειρούν και συχνά 

καταφέρνουν να ξεπεράσουν και να υπερβούν, όχι µόνο τα κυρίαρχα χωρικά και 

εθνικά όρια, αλλά και τα όρια της φαντασίας που επιβάλλονται και εκφράζονται στον 

ελεγχόµενο και διαχωρισµένο δηµόσιο χώρο της Παλιάς Λευκωσίας. Έτσι, 
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συµβάλουν στην παραγωγή του απαραίτητου χώρου για να φανταστεί κανείς, αλλά 

και να εκφράσει ή να υλοποιήσει, µέσω ατοµικών και συλλογικών δραστηριοτήτων, 

διαφορετικούς χώρους, «άλλες» ταυτότητες και τελικά να σχηµατίσει νέες πολιτικές 

υποκειµενικότητες. 

Τελειώνοντας, παραθέτουµε δύο παραδείγµατα τέτοιων παρεµβάσεων, που κατά τη 

διάρκεια της περιόδου της έρευνας έκαναν ιδιαίτερη αίσθηση και στης δύο πλευρές 

της διαχωριστικής γραµµής. Το πρώτο είναι ένα stencil (Εικ. 21) το οποίο έγινε από 

ε/Κύπριο δηµιουργό και απεικονίζει το θυρεό της Κυπριακής Δηµοκρατίας µε µια 

µικρή, αλλά σηµαντική, διαφορά. Το περιστέρι («το πουλλίν») αντί να βρίσκεται 

µέσα στην χάλκινη ασπίδα, πετάει και αποµακρύνεται. Αν και το stencil συνοδεύεται 

από την φράση στα Κυπριακά Ελληνικά «Το Πουλλίν Επέτασεν», η εικόνα είναι 

ευρέως αναγνωρίσιµη και στις δύο πλευρές της γραµµής. Το µήνυµα, ό µως, του 

συγκεκριµένου stencil µπορεί να είναι διφορούµενο. Αν και η «ειρήνη» που 

συµβολίζει το περιστέρι  φαίνεται να «επέτασεν» και, έτσι, µπορεί να είναι µια 

κριτική προς την αποτυχία του κράτος που ανακηρύχθηκε το 1960 να διατηρήσει την 

ειρήνη, η ελληνική φράση που το συνοδεύει σηµαίνει επίσης «χάθηκε η ευκαιρία» 

και, έτσι, συνδέεται µε όλες τις χαµένες ευκαιρίες για λύση του Κυπριακού 

Προβλήµατος. Όπως και να έχει, είναι µια αυτο-εξουσιοδοτηµένη παρέµβαση που 

συµβάλει στην ανάπτυξη διαφορετικών τρόπων να φανταστεί κανείς το παρόν και το 

µέλλον ενός ενιαίου κράτους και του διαχωρισµού της Κύπρου32.  

 

 

 

 

 

 

 

 

                                                
32 Για περισσότερα σχετικά µε το συγκεκριµένο stencil και τις διάφορες αναγνώσεις του βλ. 
Καραθανάσης (2015). 

Εικόνα 21:. Stencil: «Το Πουλλίν 
Επέτασεν» σε τοίχο της  νότιας Παλιάς 
Λευκωσίας, πάνω στη χαρακτηριστική 
πέτρα της πόλης (πουρόπετρα). 
Φωτογραφία του συγγραφέα, Ιούλιος του 
2010.  
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Το δεύτερο παράδειγµα είναι ένα σύνθηµα το οποίο εµφανίστηκε κατά την περίοδο 

της έρευνας στην νότια Παλιά Πόλη (Εικ. 22). Οι δύο παρεµβάσεις που υπάρχουν 

στις φωτογραφίες παρουσιάζονται εδώ ενδεικτικά καθώς και όµοιές τους υπήρχαν σε 

πολλά σηµεία της περιοχής. Ο δηµιουργός αυτών των παρεµβάσεων φαντάζεται έναν 

άλλο δρόµο για το µέλλον της Κύπρου, µε τον οποίο φαίνεται να συµφωνούν πολλοί 

και πολλές από τον κόσµο που εµπλέκεται στην από τα κάτω πολιτική 

δραστηριοποίηση, που συχνάζει στην πλατεία του Μανώλη και εµπλέκεται µε την 

πρακτική της παρέµβασης στο δηµόσιο χώρο. Δηλαδή, µια «δι-κοινοτική» 

επανάσταση. Αυτή η ιδέα (ή η επιθυµία) είναι γνωστή στους «ριζοσπαστικούς» και 

«επαναστατικούς» πολιτικούς χώρους, και των δύο πλευρών της Κύπρου, ως, όπως 

άκουσα συχνά, η «µόνη πραγµατική λύση του Κυπριακού Προβλήµατος». Οι 

δηµιουργοί αυτών των παρεµβάσεων είναι σαφές ότι απευθύνουν το επαναστατικό 

τους κάλεσµα τόσο στους ε/Κύπριους, όσο και στους τ/Κύπριους, θεατές και 

επισκέπτες της Παλιάς Λευκωσίας, αφού, όπως φαίνεται από τις φωτογραφίες, τις 

συναντάµε τόσο στα ελληνικά, όσο και στα αγγλικά. Τέλος, αξίζει να αναφερθεί ότι 

χρησιµοποιούν µια παραλλαγή στο αναρχικό Άλφα σε κύκλο, η οπ οία αντί να το 

τοποθετεί σε κύκλο, σχηµατίζει µια καρδιά τονίζοντας, έτσι, την «αγάπη» ενάντια 

στην «εχθρότητα», επιχειρώντας να δώσει διαφορετικό νόηµα στην «αναρχική» 

ιδεολογία, που συνήθως προβάλλεται από τα επίσηµα Μ.Μ.Ε. ως βίαια. Με αυτά τα 

τελευταία παραδείγµατα κλείνουµε αυτό το κεφάλαιο και προχωράµε στο τελευταίο 

κεφάλαιο της διατριβής, στο οποίο θα µας απασχολήσουν άλλα είδη δηµόσιων και 

από τα κάτω παρεµβάσεων στην Παλιά Λευκωσία. 

 

 

 

 

  

  

 

 
 
 

Εικόνα 22:. Το σύνθηµα «Δικοινοτική Επανάσταση» στα ελληνικά και στα 
αγγλικά. Φωτογραφίες του συγγραφέα, Ιούλιος και Οκτώβριος του 2010. 
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Κεφάλαιο	   10ο:	   Ο	   ενδιάμεσος	   χώρος	   στο	   επίκεντρο:	   Από	   τα	   Street	  
Parade,	   ως	   μια	   σύγχρονη	   δημόσια	   μεταβατική	  
τελετουργία,	  στην	  Κατάληψη	  της	  Νεκρής	  Ζώνης	  

Σε αυτό, το τελευταίο, κεφάλαιο της διατριβής θα αναφερθούµε σε δύο παραδείγµατα 

δηµόσιων εκδηλώσεων που εµφανίζονται αρκετά σηµαντικά για την πορεία 

ανάπτυξης της από τα κάτω πολιτιστικής και πολιτικής δραστηριοποίησης στην 

Παλιά Λευκωσία. Με τα δύο αυτά παραδείγµατα υποστηρίζουµε πως ολοκληρώνεται 

ένας πρώτος «κύκλος» αυτού του είδους της δραστηριοποίησης στην Παλιά Πόλη της 

Λευκωσίας, ο οποίος χαρακτηρίζεται από τη σχέση µεταξύ της οριακής περιοχής της 

Παλιάς Πόλης –και κατ’ επέκταση της ίδιας της κατάστασης της οριακότητας– και 

της από τα κάτω δραστηριοποίησης. Θα αναφερθούµε πρώτα στα κινούµενα πάρτυ ή 

τα Street Parades (Παρελάσεις Δρόµου), αντιµετωπίζοντας τα ως µια σύγχρονη 

καρναβαλική τελετουργία µετάβασης στην οποία οι συµµετέχοντες συγκροτούν νέους 

κοινωνικούς δεσµούς µέσα από την καθαρτική εµπειρία του communitas, ενώ 

παράλληλα διαµορφώνονται όρια, σε σχέση µε αυτούς που είναι εκτός της 

εκδήλωσης, που αντανακλούν µια κοινωνική διαφοροποίηση των συµµετεχόντων. Η 

αναφορά στα Street Parades έχει, ωστόσο, και περαιτέρω σηµασία. Λόγω των 

καρναβαλικών και ιδιαίτερων χαρακτηριστικών της, αυτή η πολύχρωµη και 

κινούµενη δηµόσια µουσική εκδήλωση κατάφερε να κάνει πραγµατικότητα κατ’ 

επανάληψη την πρόσκαιρη ενεργοποίηση του ενδιάµεσου χώρου της Νεκρής Ζώνης, 

ανάµεσα, δηλαδή στα δύο σηµεία ελέγχου στο πέρασµα Λήδρας/Lokmaci, στην 

καρδιά της Παλιάς Πόλης. Έτσι, έγινε ο «προθάλαµος» για την πραγµατοποίηση του 

κινήµατος Occupy the Buffer Zone (κίνηµα Κατάληψης της Νεκρής Ζώνης / OBZ)1. 

Το ΟΒΖ, το δεύτερο παράδειγµά µας, ήταν µέρος του παγκόσµιου κινήµατος Occupy, 

ένα κίνηµα που αναπτύχθηκε µέσα στην παγκόσµια συγκυρία του 2011, κατά την 

οποία πραγµατοποιήθηκαν µεγάλες διαδηλώσεις και κινητοποιήσεις σε δεκάδες 

πόλεις του Δυτικού και του µη-Δυτικού κόσµου, µε κοινό χαρακτηριστικό την 

πρακτική της κατάληψης δηµόσιων πλατιών και άλλων αστικών δηµόσιων χώρων. 

Μέσα από την περιγραφή και την ανάλυση αυτών των δύο παραδειγµάτων έχουµε 

σκοπό να δείξουµε τόσο τις σχέσεις που η από τα κάτω δραστηριοποίηση στην Παλιά 

                                                
1  Στη συνέχεια θα αναφερόµαστε, τόσο στα κινούµενα πάρτυ, όσο και στο κίνηµα 
Κατάληψης της Νεκρής Ζώνης µε τους αγγλικούς τους τίτλους, γιατί αυτός ήταν ο τρόπος µε 
τον οποίο αναφέρονται σε αυτές τις εκδηλώσεις οι ε µπλεκόµενοι ε /Κύπριοι και τ /Κύπριοι 
πληροφορητές µου. 
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Λευκωσία αναπτύσσει µε το εξωτερικό, από όπου «έρχονται» οι  ιδέες και οι  τρόποι 

δράσης, όσο και τους τρόπους µε τους οποίους τα άτοµα και οι  ο µάδες που 

εµπλέκονται σε αυτή τη δραστηριότητα καταφέρνουν να εδαφικοποιήσουν αυτές τις 

δράσεις στο αστικό περιβάλλον της Λευκωσίας και να τις αναπτύσσουν περαιτέρω, 

εγκλιµατίζοντάς τες στο κοινωνικο-πολιτικό πλαίσιο της Κύπρου και καταφέρνοντας 

να τοποθετήσουν τους εαυτούς τους και τη δραστηριότητά τους στο κέντρο της πόλης, 

αλλά και στο επίκεντρο του  Κυπριακού. 

10.1.	  Τα	  κινούμενα	  πάρτυ	  Street	  Parade:	  Communitas	  και	  Προσωρινά	  Αυτόνομες	  
Ζώνες	  	  

 «Το communitas είναι ένα δώρο από την οριακότητα, την κατάσταση του να 
βρίσκεσαι µεταξύ και ανάµεσα (...) κατοικεί στους φτωχούς και σε εκείνους που 
θεωρούνται κατώτεροι στον πολιτισµό τους, ένα δώρο που  εµφανίζεται από τα 
κάτω» 

Edith Turner, Communitas: The Anthropology of Collective Joy (2012: 3-4)  

«Ας παραδεχτούµε ότι έχουµε πάει σε πάρτυ όπου , για µια σύντοµη νύχτα, 
επιτεύχθηκε µια δηµοκρατία ικανοποιηµένων επιθυµιών. Δεν θα πρέπει να 
εξοµολογηθούµε πως η πολιτική αυτής της νύχτας έχει περισσότερη 
πραγµατικότητα και δύναµη από αυτές, ας πούµε , ολόκληρης της κυβέρνησης 
των ΗΠΑ;» 

Hakim Bey, The Temporary Autonomous Zone (1991: 21) 

Στο τρίτο µέρος της διατριβής αναφερθήκαµε στη δηµόσια πλατεία Φανερωµένης 

αναδεικνύοντας το ρόλο της ως το κεντρικό χωρικό πεδίο διαπραγµάτευσης των 

νοηµάτων του δηµόσιου χώρου, αλλά και των κυρίαρχων αντιλήψεων και 

οριοθετήσεων, µεταξύ, από τη µια πλευρά, οµάδων που δρουν από τα κάτω και, από 

την άλλη, των αρχών, της εκκλησίας και των διαφόρων άλλων κοινωνικών οµάδων 

της περιοχής. Επιστρέφοντας στην περίοδο 2009-2010, παρατηρούµε ότι τη 

συγκεκριµένη χρονιά η δραστηριότητα στην πλατεία αναπτύσσεται ενώ, παράλληλα, 

ισχυροποιούνται τα ανατρεπτικά πολιτικά της χαρακτηριστικά, γεγονός που προκαλεί 

αντιπαραθέσεις τόσο µε τις αρχές και την αστυνοµία, όσο και µε οµάδες αντίθετων 

πολιτικών προσδιορισµών. Την ίδια εποχή, αναπτύσσεται µια κεντρική πρακτική που 

συµβάλει σηµαντικά στη µαζικοποίηση της δραστηριότητας στην πλατεία. Αυτή είναι 

η πρακτική των Street Parties, τα οποία πραγµατοποιούνται µε µεγάλη επιτυχία 

κυρίως τα Σαββατοκύριακα. Ωστόσο, η µαζικοποίηση της δραστηριότητας έστρεψε 

προς την πλατεία την προσοχή των αρχών, µε αποτέλεσµα, τον Οκτώβρη του 2009, 

να πραγµατοποιηθεί η πρώτη επέµβαση της αστυνοµίας σε ένα street party, η οποία 
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κατέληξε σε επεισόδια2. Η επέµβαση της αστυνοµίας ανέδειξε το πρόβληµα της 

ενόχλησης των περίοικων της πλατείας από τη δυνατή µουσική των Street Party. 

Οπότε, επιχειρώντας να αντιµετωπίσουν το πρόβληµα, µια ο µάδα ατόµων της 

πλατείας µαζί µε άλλα δραστήρια στην περιοχή άτοµα, αποφασίζουν να δοκιµάσουν 

τη µετατροπή των street party από σταθερά σε κινούµενα. Έτσι, τα κινούµενα πάρτυ 

ξεκινάνε το 2009 ως µια αντίδραση και αντίσταση στις πρώτες προσπάθειες των 

αρχών και τις αστυνοµίας για την περιθωριοποίηση των νεαρών που συχνάζουν και 

δραστηριοποιούνται στην πλατεία Φανερωµένης.  

Η ιδέα των κινούµενων πάρτυ ήρθε από την Αθήνα, όπου, την περίοδο 2006-2008, 

είχε πραγµατοποιηθεί µε µεγάλη επιτυχία µια σειρά κινούµενων πάρτυ στους 

δρόµους και τις πλατείες της πόλης µε το όνοµα «What Street Party» (WSP)3. Τα 

WSP της Αθήνας είχαν γίνει γνωστά και εκτός Αθηνών, µέσω των κοινωνικών 

δικτύων του Internet, µε αποτέλεσµα ανάλογη διοργάνωση να ξεκινήσει να 

πραγµατοποιείται την ίδια εποχή και στα Χανιά της Κρήτης. Με αντίστοιχο τρόπο, 

µέσω ενός καλλιτέχνη που ήταν από τα προηγούµενα χρόνια ενεργός στην Παλιά 

Λευκωσία, η ιδέα έφτασε και στη Λευκωσία. Έχοντας παρακολουθήσει τη 

δραστηριότητα των WSP στην Αθήνα µέσω των κοινωνικών δικτύων, ο 

συγκεκριµένος καλλιτέχνης πρότεινε την οργάνωση ενός παρόµοιου κινούµενου 

πάρτυ ως λύση για να συνεχιστεί η επιτυχηµένη πολιτιστική πρακτική των ανοιχτών 

Street Party, αποφεύγοντας, όµως, την ενόχληση της γειτονιάς και στοχεύοντας στην 

ενεργοποίηση και άλλων σηµείων της παλιάς πόλης. Η λογική µε την οποία 

ξεκίνησαν τα κινούµενα πάρτυ της Λευκωσίας αναφέρεται σε δηλώσεις του 

συγκεκριµένου καλλιτέχνη, που δηµοσιεύτηκαν σε άρθρο της εφηµερίδας ΠΟΛΙΤΗΣ, 

λίγες µέρες πριν την πραγµατοποίηση του πρώτου Street Parade. 

«Ένας εκ  των διοργανωτών, ανέφερε στον «Π» πως η εκδήλωση αυτή γίνεται 
µε αφορµή τις µικροαντιπαραθέσεις µεταξύ νέων οι οποίοι µαζεύονται και 
περνούν τον ελεύθερο τ ους χρόνο στην περιοχή της Φανερωµένης και των 
κατοίκων της περιοχής. Όπως µας ανέφερε, το σκεπτικό είναι να µάθει ο 
κόσµος ο οποίος ενδιαφέρεται για την πόλη, πως χώρος συγκέντρωσης δεν είναι 

                                                
2  Στην επέµβαση της αστυνοµίας στην πλατεία χρησιµοποιήθηκαν για πρώτη φορά 
αστυνοµικοί της ΜΜΑΔ (Μηχανοκίνητη Μονάδα Άµεσης Δράσης), η οποία είναι η µονάδα 
της Αστυνοµίας Κύπρου που αναλαµβάνει τη διαχείριση πλήθους σε πορείες και άλλες 
ανάλογες περιπτώσεις (αντίστοιχη µονάδα των ελληνικών ΜΑΤ: Μονάδες Αποκατάστασης 
Τάξης). Για περισσότερα σχετικά µε την επέµβαση της αστυνοµίας, τα επεισόδια, αλλά και 
τις αντιδράσεις από τον κόσµο της πλατείας και από άλλα άτοµα και οµάδες που 
δραστηριοποιούνταν στην Παλιά Λευκωσία, βλ. Κεφ. 4ο. 
3 Για περισσότερα σχετικά µε τα WSP βλ.: http://sharingiscaring.gr/whatstreetparty/  
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µόνο η πλατεία Φανερωµένης αλλά υπάρχουν και άλλες περιοχές. Παράλληλα, 
όπως είπε, επιθυµούν να πραγµατοποιηθεί και στην Κύπρο  ένα µεγάλο πάρτι 
παρόµοιο µε αυτά που γίνονται πολύ συχνά στο εξωτερικό» 

(Παναγιώτης Χατζηαποστόλου, εφηµερίδα ΠΟΛΙΤΗΣ, 23/12/2009, σελ.46) 

 

Η υλοποίηση της ιδέας των κινούµενων πάρτυ απαιτούσε την κατασκευή µιας 

πλατφόρµας µε ρόδες (µεγάλο καρότσι), στην οποία θα φορτώνονταν επάνω η 

γεννήτρια, το ηχοσύστηµα και ο  DJ. Με αυτόν τον τρόπο, θα κ ατασκευαζόταν η 

υποδοµή για την πραγµατοποίηση ενός Street Party το οποίο θα µπορούσε να 

µετακινείται στους δρόµους και πεζοδρόµους της πόλης, να σταµατά όπου ο χώρος το 

επιτρέπει, αλλά και να φεύγει όποτε χρειαστεί. Η κατασκευή του καροτσιού αυτού, 

το όνοµα της εκδήλωσης αλλά και η ηµεροµηνία της πρώτης διοργάνωσης, συν-

χρηµατοδοτήθηκαν και συν-αποφασίστηκαν συλλογικά από την ο µάδα που 

δηµιουργήθηκε µέσα από µια σειρά συνελεύσεων και συναντήσεων στην πλατεία 

Φανερωµένης, αλλά και σε άλλους χώρους της πόλης. Η πρώτη σύνθεση της οµάδας 

αποτελείτο από διαφορετικούς δράστες και περιλάµβανε τόσο άτοµα από τη νεολαία 

της Φανερωµένης, όσο και άλλους δρώντες που συµµετείχαν στην από τα κάτω 

πολιτιστική και πολιτική δραστηριότητα στην Παλιά Λευκωσία. Τα επόµενα χρόνια η 

σύνθεση της ο µάδας δεν θα παραµείνει σταθερή, αλλά θα αλλάζει, καθώς νέοι 

δράστες θα προστίθενται σε αυτή, αλλά και ανάλογα τη διαθεσιµότητα των µελών 

της, ό µως, θα συνεχίσει να λειτουργεί αντι-ιεραρχικά και µε βασικό της 

χαρακτηριστικό τις συλλογικές αποφάσεις.  

Το πρώτο Street Parade πραγµατοποιείται την παραµονή Χριστουγέννων του 2009 

και κινείται στην πόλη, για περίπου πέντε ώρες, ακολουθώντας µια διαδροµή που 

περιλαµβάνει χώρους αποκλειστικά της Παλιάς Λευκωσίας. Τα Street Parades θα 

Εικόνα 1: Το καρότσι του Street 
Parade όπως έχει στηθεί και 
διακοσµηθεί πριν να ξεκινήσει την 
πρώτη του πορεία στους δρόµους 
της πόλης. Βρίσκεται σταθµευµένο 
στην οδό Κλεάνθη Χριστοφίδη, 
όπου βρίσκεται η Apotheke. Στο 
τέρµα του δρόµου διακρίνεται από 
τα γαλανόλευκα χρώµατα το 
ε/Κυπριακό φυλάκιο της Πράσινης 
Γραµµής. Φωτογραφία του 
συγγραφέα. 24/12/2009. 
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συνεχίσουν να πραγµατοποιούνται στην πόλη δύο µε τρεις φορές το χρόνο 

(Χριστούγεννα, Απόκριες και Άνοιξη), µε αυξανόµενη επιτυχία και µε εκατοντάδες 

συµµετέχοντες. Από την πρώτη φορά που πραγµατοποιήθηκε το κινούµενο αυτό 

πάρτυ διαµορφώνει τα βασικά του χαρακτηριστικά, τα οποία θα διατηρήσει και θα 

αναπτύξει τα επόµενα χρόνια, καταφέρνοντας να γίνει µια από τις πιο σηµαντικές 

εκδηλώσεις για την από τα κάτω πολιτική και πολιτιστική δραστηριοποίηση στην 

Παλιά Λευκωσία. Τα χαρακτηριστικά αυτά, τα οποία θα δούµε αµέσως µετά, 

παρουσιάζονται σηµαντικά, αφενός, γιατί λόγω αυτών η εκδήλωση απέκτησε µια 

εντυπωσιακή διάρκεια, αφού συνεχίζει να πραγµατοποιείται µέχρι και σήµερα, και, 

αφετέρου, γιατί καθιστούν αυτήν την εκδήλωση ως ένα «προθάλαµο» του κινήµατος 

της Κατάληψης της Νεκρής Ζώνης (ΟΒΖ), το οποίο παρουσιάζεται ως η κορύφωση 

της ανάπτυξης της από τα κάτω δραστηριοποίησης στην Παλιά Λευκωσία και στην 

Κύπρο ολόκληρη. 

  

Τα χαρακτηριστικά, λοιπόν, που τα Street Parade παρουσιάζουν µας οδηγούν να 

προσεγγίσουµε αυτήν την εκδήλωση χρησιµοποιώντας δύο θεωρητικές έννοιες. Η 

πρώτη, όπως αναφέραµε και παραπάνω, είναι ή έννοια του communitas⋅ µια έννοια 

που εισήχθη από τον Victor Turner (1999, 1995) για να περιγράψει την καθαρτική 

συλλογική εµπειρία που βιώνουν αυτοί και αυτές που βρίσκονται στην οριακή 

κατάσταση µιας διαβατήριας τελετουργίας, και την οποία συνέδεσε µια την έντονη 

αίσθηση της ευχαρίστησης που οι  µυούµενοι έχουν όταν απελευθερώνονται από τις 

κανονιστικές δοµές τις κοινωνίας (Turner 2012: 2). Η Edith Turner, γυναίκα του 

Εικόνα 2: Η αφίσα του πρώτου Street Parade που 
δηµοσιεύτηκε στο διαδίκτυο και κολλήθηκε µόνο 
γύρω από την πλατεία Φανερωµένης. Η εικόνα της 
αφίσας είναι γραφιστικό προϊόν που αναπαριστά το 
«καρότσι» που θα χρησιµοποιούσε η οµάδα. Στα 
επόµενα Street Parades που θα πραγµατοποιηθούν 
τα χρόνια που ακολουθούν θα χρησιµοποιούνται 
στις αφίσες επεξεργασµένες ψηφιακές 
φωτογραφίες από το ίδιο το πάρτυ στους 
διάφορους χώρους της πόλης. 
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Victor, η οποία συνέχισε τη µελέτη της έννοιας του communitas µετά το θάνατό του 

άντρα της, αναφέρει στην εισαγωγή του βιβλίου της Communitas: Η Ανθρωπολογία 

της Συλλογικής Ευχαρίστησης, πως, «communitas είναι η ευχαρίστηση µιας οµάδας 

όταν κανείς µοιράζεται κοινές εµπειρίες µε τους συντρόφους του» (ο.π.) και συνεχίζει 

υποστηρίζοντας ότι: «µέσα στο communitas υπάρχει µια απώλεια του εγώ. Η 

υπερηφάνεια κάποιου για τον εαυτό του δεν έχει πια σηµασία. Μέσα στην οµάδα, 

είµαστε σε ενότητα, σε µια απρόσκοπτη ενότητα... Τα οφέλη του communitas είναι 

γρήγορη κατανόηση, εύκολη αµοιβαία βοήθεια και µακροχρόνιοι δεσµοί µε τους 

άλλους» (ο.π.: 3).  

Η δεύτερη έννοια την οποία θα χρησιµοποιήσουµε στην προσέγγιση των κινούµενων 

αυτών πάρτυ, είναι η έννοια που προτείνει ο  Hakim Bey (1991) και την ονοµάζει 

«Προσωρινές Αυτόνοµες Ζώνες» (από δω και πέρα θα αναφέρεται ως TAZ: 

Temporary Autonomous Zones). Με την έννοια των ΤΑΖ, ο  Hakim Bey περιγράφει 

ένα είδος αντάρτικης επιχείρησης που καταφέρνει µια πρόσκαιρη απελευθέρωση µιας 

περιοχής (του εδάφους, του χρόνου, της φαντασίας) (ο.π.: 3). Η ΤΑΖ περιγράφεται 

από το συγγραφέα ως αόρατη και µάλιστα δίνει ιδιαίτερη σηµασία σε αυτό της το 

χαρακτηριστικό, το οποίο υποστηρίζει πως είναι η µεγαλύτερή της δύναµη⋅ αόρατη 

µε την έννοια ότι διαφεύγει της εξουσίας επειδή, το κράτος ή η εξουσία δεν µπορεί να 

την αναγνωρίσει ως τέτοια, «από τη στιγµή που η ΤΑΖ ονοµάζεται (αναπαρίσταται, 

διαµεσολαβείται), πρέπει να εξαφανιστεί, θα εξαφανιστεί, αφήνοντας πίσω της ένα 

άδειο κέλυφος, µόνο για να αναδυθεί ξανά κάπου αλλού, πάλι αόρατη γιατί είναι 

αόριστη µε τους όρους του Θεάµατος» (ο.π. έµφαση στο πρωτότυπο). Οι δύο αυτές 

έννοιες, αν και προερχόµενες από διαφορετικά πλαίσια, παρουσιάζουν αρκετά κοινά 

στοιχεία, τα οποία περιγράφουν καταστάσεις προσωρινής αναστολής των κυρίαρχων 

ιεραρχικών και κανονιστικών πλαισίων, στις οποίες τα υποκείµενα καταφέρνουν να 

βιώσουν στιγµές ισότιµης ελευθερίας και ευχαρίστησης που έχουν ως αποτέλεσµα τη 

δηµιουργία στενών κοινωνικών δεσµών, ενώ, παράλληλα, αποδεικνύουν στους 

συµµετέχοντες ότι είναι δυνατοί και διαφορετικοί τρόποι σύναψης κοινωνικών 

σχέσεων. 

10.1.1.	  Χαρακτηριστικά	  των	  Street	  Parade:	  Καρναβαλική	  ατμόσφαιρα,	  ελευθερία	  και	  
αντιστροφή	  

Αφού αναφερθήκαµε στις δύο αυτές θεωρητικές έννοιες, θα συνεχίσουµε µε την 

αναλυτική αναφορά στα χαρακτηριστικά των κινούµενων πάρτυ: Street Parades. Ένα 
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βασικό χαρακτηριστικό αυτής της εκδήλωσης ήταν, από την αρχή, η 

«καρναβαλίστικη» ατµόσφαιρά της (ανεξάρτητα από το αν πραγµατοποιείται στις 

Απόκριες), που δηµιουργείται από τους πολλούς και πολλές συµµετέχοντες/χουσες 

που βάφονται και ντύνονται µε παρδαλά και χρωµατιστά ρούχα, γεγονός που της 

έδωσε από την αρχή έναν ξεχωριστό και ασυνήθιστο για τη Λευκωσία χαρακτήρα. Το 

«καρναβάλι» όπως µας έχει δείξει ο  Mikhail Bakhtin (1984) έχει τους δικούς του 

αντεστραµµένους κανόνες, τους κανόνες της ελευθερίας του, που είναι διαφορετικοί 

από τους αυστηρούς και επίσηµους κανόνες των πολιτικών, εθνικών ή θρησκευτικών 

εορτασµών και επετείων. Δεν είναι τυχαίο, λοιπόν, που σύµφωνα και µε την Edith 

Turner, αλλά και µε τον Hakim Bey, τόσο το communitas, όσο και η ΤΑΖ, έχουν 

στενές σχέσεις µε τη λογική του καρναβαλιού. Επιπλέον, η καρναβαλίστικη 

ατµόσφαιρα των Street Parades συνοδεύεται και από έναν έντονο ενθουσιασµό όσων 

συµµετέχουν, ο  οποίος εκφράζει την ευχαρίστησή τους αλλά και την αίσθηση της 

ελευθερίας που νιώθουν σε αυτήν την εκδήλωση.  

«Ήταν πραγµατικά πολύ ωραία! Ήταν ένα πολύ ωραίο καρναβάλι που το 
ζήσαµε µε τους δικούς µας όρους. Ήταν πολύ ωραία να βλέπεις τον κόσµο να 
κάνει πράγµατα ελεύθερα στο δρόµο. Δεν νοµίζω πως έχει γίνει ξανά κάτι 
τέτοιο, ήταν πολύ διαφορετικό για την Κύπρο!»  

Στο παραπάνω απόσπασµα παρατηρούµε τον έκδηλο ενθουσιασµό της Belgin, µιας 

από τις τ/Κύπριες συµµετέχουσες στα Street Parade (τότε γύρω στα τριάντα της 

χρόνια), µετά την ολοκλήρωση του δεύτερου Street Parade τις Απόκριες του 2010. Οι 

τρεις από τις τέσσερίς της φράσεις ξεκινάνε µε το «ήταν πολύ ωραία», ενώ δεν 

κρύβει και τον ενθουσιασµό της σχετικά µε το γεγονός ότι ήταν κάτι πολύ 

διαφορετικό για την Κύπρο, παρότι ήταν ούτως ή άλλως Απόκριες όταν 

πραγµατοποιήθηκε το Parade στο οποίο αναφέρεται. 

Ο Νίκος, ένας ε/Κύπριος νεαρός, περίπου στα είκοσι-πέντε, συµµετέχων, αλλά και 

διοργανωτής, µου ανέφερε µετά το τρίτο Street Parade:  

«Έβλεπα τον κόσµο να κάµνει πράµατα που  συνήθως εν γίνουνται στο δρόµο, 
να χορέφκουν τζιαι να φιλιούνται τζιαι εχαµογέλουν συνέχεια! Ούλλην την ώρα 
ήµουν µε ένα πλατύ χαµόγελο στα σσείλη! Εγώ να φανταστείς έχω χορέψει τρεις 
φορές στη ζωή µου τζιαι η µιά ήταν στο Street Parade... είναι τζιαι το ότι 
κινείσαι θεµάς τζιαι χορεύκουν ούλλοι γυρώ σου... κανένας εν στέκεται έτσι 
[µου δείχνει µε το σώµα του µια στάση µε κατεβασµένα τα χέρια και 
κολληµένα στον κορµό του σώµατος]... είναι τζιαι ανοιχτός ο  χώρος, εν σε 
πνίει...» 
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Από το απόσπασµα της συνοµιλίας µας µε τον Νίκο φαίνονται, από τη µια πλευρά, η 

καρναβαλική αντιστροφή που χαρακτηρίζει τα Parade, η οποία ωθεί τον κόσµο να 

κάνει πράγµατα που συνήθως δεν γίνονται στο δρόµο, και, από την άλλη, φαίνεται το 

γεγονός της συλλογικής εµπειρίας του πάρτυ, η οποία παρασύρει όλους µαζί σε ένα 

χορό στον οποίο ακόµα και αυτός, που όπως λέει δεν χορεύει συχνά, δεν µπορεί να 

αντισταθεί. 

 

Το επόµενο σχόλιο είναι του Λευτέρη, ενός από τους νεαρούς που συχνάζουν στην 

πλατεία Φανερωµένης, αλλά δεν συµµετέχουν και τόσο ενεργά στις πολιτικές και 

κινηµατικές διαδικασίες των οµάδων που συνδέονται µε την πλατεία, το οποίο είναι 

αρκετά ενθουσιώδες και δίνει ιδιαίτερη σηµασία στην αίσθηση της ελευθερίας που 

είχε κατά τη διάρκεια αυτού του πάρτυ: 

«Ήταν πολλά καλά ρέ  φίλε! Εππέσαν οι νόµοι! Όπου τζιαι αν επηένναµεν 
κυριαρχούσαµεν! Επανάσταση!» 

Από την άλλη πλευρά, η Μάρω, µια από τις πιο παλιές συµµετέχουσες στην από-τα-

κάτω πολιτική και πολιτιστική δραστηριοποίηση στην Παλιά Λευκωσία, πάνω από 

σαράντα χρονών και ενεργή από τον καιρό του πρώτου αυτοδιαχειριζόµενου 

κοινωνικού κέντρου της πόλης (του Κardaş: βλ. Κεφ. 3ο), εξέφρασε µια πιο 

συγκρατηµένη, ό µως αρκετά συγκροτηµένη, γενική άποψη για το φαινόµενο των 

Street Parade: 

«Το χαρακτηρίζει µια ελευθερία πρωτόγνωρη... το να είσαι έτσι στο δηµόσιο 
χώρο! Είναι ένα πράµα που  γιορτάζει το ότι είµαι καλά και είµαι έξω και το 
δείχνω... έτσι, είναι αντίθετο στον κυπριακό καθωσπρεπισµό που είναι έντονος 
στην κοινωνία. Νοµίζω πως η διασκέδαση στο δηµόσιο χώρο είναι κάπως σαν 
ταµπού στην Κύπρο! Αν δεις αυτά που γίνονται επίσηµα στο δρόµο, τις επίσηµες 
εκδηλώσεις ας πούµε , συχνά έχουν να κάνουν µα κάποιου είδους θανατικό... 

Εικόνα 3: Στιγµιότυπο από το 
δεύτερο Street Parade, στις 
Απόκριες του 2010. Το 
διακοσµηµένο άρµα µαζί µε τον 
κόσµο ανεβαίνει την οδό 
Ονασαγόρου από την πλατεία 
Φανερωµένης στην πλατεία 
Ελευθερίας. Φωτογραφία του 
συγγραφέα.  
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πόλεµος, επέτειοι, ανάµνηση των ηρώων, τιµή... σαν τον επιτάφιο ας πούµε, τον 
οποίο κουβαλάµε στο δρόµο σαν να κουβαλάµε τα βάρη της κοινωνικής ζωής, 
τα βάρη του καθωσπρεπισµού στο δηµόσιο χώρο. Το Parade είναι αντίθετο µε 
όλα αυτά, σαν ένας αντίθετος επιτάφιος... χαρακτηρίζεται από την πελλάρα!4 
Είναι µια κατάλυση του καθωσπρεπισµού, µια αντιστροφή... είναι σαν µια αντι-
πορεία στο δρόµο...» 

 

    

 

Λόγω της εµπειρίας της στην από τα κάτω δραστηριοποίηση, αλλά και λόγω των 

σπουδών της στις κοινωνικές επιστήµες, η Μάρω φαίνεται να αναγνωρίζει τη 

σηµασία της καρναβαλικής αντιστροφής που αποκτά το Parade στο πλαίσιο του 

δηµόσιου χώρου, αλλά και στο πλαίσιο της κυπριακής κοινωνίας⋅ µια κοινωνία η 

οποία, από τα λόγια τη πληροφορήτριάς µου, φαίνεται αρκετά συντηρητική στις 

δηµόσιές τις εκφράσεις. Η Μάρω, επισηµαίνει αυτήν την αντιστροφή και αναγνωρίζει 

τη σηµασία της ως πράξη αντίθετη στον «καθωσπρεπισµό» της κυπριακής κοινωνίας. 

Το απόσπασµα από την κουβέντα µας µε τη Μάρω θα µπορούσαµε να πούµε πως έχει 

αρκετά κοινά στοιχεία ακόµα και µε τον ίδιο τον Bakhtin, όπως φαίνεται στα 

παρακάτω αποσπάσµατα: 

«Κατά τη διάρκεια του χρόνου του καρναβαλιού η ζωή υπόκειται µόνο στους 
δικούς του νόµους, δηλαδή, τους νόµους της δικής του ελευθερίας...»  

«Όλες αυτές οι µορφές εθιµοτυπίας και τελετουργίας που βασίζονταν στο γέλιο 
και ήταν καθιερωµένες από την παράδοση υπήρχαν σε όλες τις χώρες τις 
µεσαιωνικής Ευρώπης⋅ διαφοροποιούνταν έντονα από τις σοβαρές επίσηµες, 

                                                
4 Η «πελλάρα» στα Κυπριακά Ελληνικά είναι η τρέλα.  

Εικόνα 4: Στιγµιότυπα από το πρώτο Street Parade, τα Χριστούγεννα του 2009, στην 
αρχή –όταν βρίσκεται στην πρώτη του στάση, έξω από  την παλιά κλειστή Αγορά της 
πόλης και δίπλα στον πολυχώρο Stoa– και στη συνέχεια όταν βρίσκεται στην κεντρική 
και στολισµένη πλατεία Ελευθερίας. Φωτογραφίες του συγγραφέα. 
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εκκλησιαστικές, φεουδαρχικές και πολιτικές µορφές λατρείας και εορτασµούς. 
Προσέφεραν µια τελείως διαφορετική, µη-επίσηµη, έξτρα-εκκλησιαστική και 
έξτρα-πολιτική πλευρά του κόσµου, του ανθρώπου και των ανθρώπινων 
σχέσεων...» 

«...όλοι θεωρούνταν ίσοι κατά τη διάρκεια του καρναβαλιού. Εδώ, στην πλατεία 
της πόλης, µια ιδιαίτερη µορφή ελεύθερης και κοντινής επαφής βασίλευε 
ανάµεσα σε ανθρώπους που  ήταν συνήθως διαιρεµένοι από τα φράγµατα της 
κάστας, της περιουσίας, του επαγγέλµατος και της ηλικίας (...) Τέτοιες 
ελεύθερες, κοντινές επαφές γίνονταν αισθητές σε βάθος και δηµιουργούσαν ένα 
ουσιώδες στοιχείο του καρναβαλικού πνεύµατος. Αυτές οι πραγµατικά 
ανθρώπινες σχέσεις δεν ήταν µόνο καρπός της φαντασίας ή της αφηρηµένης 
σκέψης⋅ ήταν βιωµένες. Το ουτοπικό ιδεατό και το ρεαλιστικό συγχωνεύονταν 
σε αυτήν την καρναβαλική εµπειρία, µοναδική στο είδος της. Αυτή η πρόσκαιρη 
ανάκληση, µαζί ιδεατή και πραγµατική, της ιεραρχικής τάξης δηµιουργούσε 
κατά τη διάρκεια του καρναβαλικού χρόνου µια ιδιαίτερη µορφή επικοινωνίας 
αδύνατη στην καθηµερινή ζωή» 

«Βρίσκουµε εδώ τη χαρακτηριστική λογική, την ιδιαίτερη λογική του ‘µέσα έξω’, 
της ‘µεταστροφής’, µιας συνεχόµενης µετατόπισης από το πάνω στο κάτω, από 
το µπροστά στο όπισθεν... Μια δεύτερη ζωή, ένας δεύτερος κόσµος του 
παραδοσιακού πολιτισµού κατασκευάζεται έτσι: είναι σε ορισµένη έκταση µια 
παρωδία της έξτρα-καρναβαλικής ζωής, ένας ‘αντεστραµµένος κόσµος’» 

Αποσπάσµατα από το Rabelais and his World  
του Mikhail Bakhtin (1984, σσ.: 7, 5-6, 10, 11)  

Τα παραπάνω αποσπάσµατα από τους πληροφορητές µας τονίζουν ορισµένα από τα 

χαρακτηριστικά που συναντάµε στα Street Parades, δηλαδή, την ελευθερία που 

νιώθουν οι  συµµετέχοντες σε αυτά, την αντιστροφή των κυρίαρχων κοινωνικών 

κανόνων που ισχύουν στη συµπεριφορά στο δηµόσιο χώρο και την κοινή εµπειρία 

της διασκέδασης και της ευχαρίστησης. Το επόµενο χαρακτηριστικό στο οποίο 

θέλουµε να αναφερθούµε είναι το γεγονός ότι το Parade καταφέρνει να φέρει 

διαφορετικά άτοµα και διαφορετικές ο µάδες κοντά, διαλύοντας τους κοινωνικο-

πολιτισµικούς διαχωρισµούς και δηµιουργώντας µια κατάσταση κατά την οποία 

όλοι/ες µαζί µοιράζονται τις έντονες εµπειρίες της διασκέδασης, του χορού και της 

ευχαρίστησης, µέσω των οποίων δηµιουργούνται νέοι κοινωνικοί δεσµοί. Στα 

τέσσερα Street Parades, στα οποία συµµετείχα, παρατήρησα πως κατά τη διάρκεια 

του πάρτυ κυριαρχούσε στο ε σωτερικό του µια αίσθηση ισότητας. Όλοι και όλες, 

ανεξάρτητα από τις κοινωνικές και πολιτικές αντιλήψεις τους, την εθνικότητά τους, 

την κοινωνική τους θέση ή την οικονοµική τους κατάσταση, βρίσκονταν µαζί, 

περπατούσαν και χόρευαν στο δρόµο δίπλα δίπλα, µοιράζονταν τα ποτά τους και 

µοιραζόντουσαν την κοινή εµπειρία του πάρτυ. Αν και οι  περισσότεροι από αυτούς 
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και αυτές που συµµετείχαν στα Street Parade ήταν ε/Κύπριοι, αυτό δεν σηµαίνει πως 

είχαν όλοι τα ίδια κοινωνικά, οικονοµικά ή πολιτικά χαρακτηριστικά. Τα πάρτυ αυτά 

φαίνεται πως καταφέρνουν να φέρουν µαζί διάφορες οµάδες και διαφορετικά άτοµα, 

που δεν βρίσκονταν συχνά µαζί, τα οποία αν έχουν κάτι κοινό µεταξύ τους αυτό είναι 

η σχέση τους µε την Παλιά Λευκωσία, το γεγονός, δηλαδή, ότι σύχναζαν στα 

διάφορα στέκια, τους ανοιχτούς χώρους και τα εναλλακτικά µπαρ και καφέ, που 

συγκεντρώνονταν την εποχή εκείνη στην περιοχή εντός των τειχών. Αυτό εννοεί και 

µε το σχόλιό του ο  Μάριος, ένας συµµετέχων στο Street Parade ως DJ, ο  οποίος 

παίζει µουσική επαγγελµατικά σε µαγαζιά της περιοχής: 

«Αυτό που  µου αρέσει πάρα πολύ στα Parade είναι ότι µαζεύεται κόσµος µε 
διαφορετικές αντιλήψεις και περνάει καλά! Δεν το βλέπεις συχνά αυτό, συνήθως 
η κάθε εκδήλωση, ή είναι µουσική ή πολιτική, έχει πάνω κάτω το δικό της 
κόσµο...» 

Όµως δεν ήταν µόνο οι  διαφορετικοί ε/Κύπριοι, νέοι και νέες, που βρίσκονταν να 

µοιράζονται την εµπειρία του πάρτυ. Μαζί τους, από το πρώτο κιόλας Parade, 

βρέθηκαν µετανάστες από χώρες της Αφρικής και της Νοτιοανατολικής Ασίας, άλλοι 

µη-κύπριοι, αλλά «δυτικοί», ξένοι, όπως και τ/Κύπριοι. Όλοι µαζί συνέθεταν ένα 

«ωραίο πλήθος», για να χρησιµοποιήσω τον χαρακτηρισµό που του έδωσε ένας 

πληροφορητής µου, που συναντώντας το την πρώτη φορά, τυχαία στο δρόµο, δεν 

ήξερε τι είναι. Οι µετανάστες είχαν σταθερή παρουσία σ ε όλα τα Parade και 

συµµετείχαν αρκετά ενεργά σε αυτά χορεύοντας και πίνοντας όπως όλοι. Ωστόσο, η 

παρουσία τους ήταν πιο έντονη σε κάποιους συγκεκριµένους χώρους από αυτούς 

στους οποίους το Parade σταµατούσε. Ένας τέτοιος χώρος ήταν για παράδειγµα η 

κεντρική πλατεία Ελευθερίας, στην οποία, ούτω ή άλλως, σύχναζαν κυρίως άντρες 

µετανάστες. Έτσι, όταν το πάρτυ έφτανε σε ένα τέτοιο χώρο πολλοί από τους 

µετανάστες ερχόντουσαν και µπλεκόντουσαν µε τον κόσµο του και, τελικά, όταν 

µετά από λίγο συνέχιζε την πορεία του, αρκετοί το ακολουθούσαν. Από την άλλη, οι 

τ/Κύπριοι και τ/Κύπριες είχαν µια πιο σταθερή παρουσία τόσο ως συµµετέχοντες, 

όσο και ως διοργανωτές και DJ (δύο από τους έξι DJ που συµµετείχαν στο πρώτο 

Parade ήταν τ/Κύπριοι). Επιπλέον, είναι σηµαντικό το γεγονός ότι από την αρχή των 

συναντήσεων, όταν εκφράστηκε δηλαδή η θέληση της αρχικής οµάδας να καλεστούν 

να συµµετέχουν και τ/Κύπριοι/ες, ήταν σαφές πως οι  διοργανωτές δεν ήθελαν να 

δοθεί στην εκδήλωση ένας «δι-κοινοτικός» χαρακτήρας. Αυτό είναι σηµαντικό γιατί 

εκφράζει από την αρχή το γεγονός ότι η οµάδα των διοργανωτών δεν ήθελε ούτε να 
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διατηρήσει τους κυρίαρχους διαχωρισµούς µεταξύ των κοινοτήτων, που αναπαράγει 

ο όρος  «δι-κοινοτικό», αλλά ούτε και να συνδεθεί µε την επίσηµη λογική του «δι-

κοινοτικού κινήµατος», που διατηρεί στενές σχέσεις µε τους διεθνείς οργανισµούς 

και τις NGO. Αντίθετα, ήθελε να προβάλλει την αυτο-οργανωµένη και την από τα 

κάτω λογική µε την οποία η λειτουργούσε οµάδα και πραγµατοποιείτο η εκδήλωση, 

στις οποίες δεν ταίριαζε η από τα πάνω λογική του επίσηµου «δι-κοινοτικού 

κινήµατος». 

Ωστόσο, αν και στο εσωτερικό του Parade οι διαφορετικοί συµµετέχοντες, άντρες και 

γυναίκες, βίωναν την κοινή εµπειρία του πάρτυ και την ελευθερία στο δηµόσιο χώρο, 

παράλληλα, υπήρχαν και αυτοί που παρέµεναν «απ’ έξω». Σε αντίθεση, λοιπόν, µε τις 

περιγραφές των µεσαιωνικών καρναβαλικών εορτασµών του Bakhtin, όπου 

συµµετείχε ένα µεγάλο µέρος της κοινωνίας, στην περίπτωση του Street Parade 

παρατηρούµε µια κατάσταση κατά την οποία υπάρχει ένας έντονος διαχωρισµός 

µεταξύ αυτών που συµµετέχουν και των υπολοίπων που το παρατηρούν και 

καταλαµβάνουν µια σαφή θέση «έξω» από αυτό. Έτσι, υπάρχει µια έντονη αντίθεση 

µεταξύ της πολυσυλλεκτικότητας που παρουσιάζει στο εσωτερικό του, φέρνοντας 

διαφορετικούς δράστες σε µια κοινή εµπειρία, και της ετερότητας που παρουσιάζει 

για αυτούς που επιλέγουν να µην ακολουθήσουν την «τρελή» του πορεία, 

παραµένοντας δηλαδή «απ’ έξω». Με άλλα λόγια, ενώ από τη µια πλευρά τα Parade 

καταφέρνουν να ξεπεράσουν κυρίαρχους κοινωνικούς διαχωρισµούς, την ίδια στιγµή, 

φαίνεται σαν να κατασκευάζουν νέα κοινωνικά όρια, τα οποία όσοι βρίσκονται εκτός 

τους δυσκολεύονται να ξεπεράσουν. Σε µια συζήτηση µεταξύ διαφόρων συνοµιλητών 

για το Street Parade, ο  Κόκος, ένας από τους µεγαλύτερους θαµώνες του καφενείου 

Τα Καλά Καθούµενα και ενεργός στις µουσικές και πολιτιστικές δραστηριότητες στην 

Παλιά Πόλη από τη δεκαετία του 1980, ανάφερε χαρακτηριστικά: 

«...εγώ το αποκαλώ φυσαλίδα (bubble5). Δηλαδή κάτι το οποίο αποκλείει όλους 
τους άλλους!» 

Ο διαχωρισµός ανάµεσα στον κόσµο που βρισκόταν εντός του πάρτυ και σε αυτόν 

που βρισκόταν εκτός, ήταν εµφανής και στους συµµετέχοντες στα Parade. Ωστόσο, 

                                                
5 Η συγκεκριµένη συζήτηση γινόταν στα Αγγλικά, καθώς συ µµετείχαν σε αυτή και άτοµα 
που δεν µιλούσαν ελληνικά, και η  λέξη που  ο  Κόκος χρησιµοποίησε ήταν το «bubble», το 
οποίο εδώ µεταφράζουµε ως «φυσαλίδα». Πιστεύουµε πως αυτή η  διευκρίνιση πρέπει να 
γίνει γιατί το νόηµα του αγγλικού «bubble», ίσως διαφέρει από  την απόδοσή του στα 
ελληνικά ως «φυσαλίδα».   
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αντίθετα µε την άποψη του Κόκου, οι  συµµετέχοντες στο πάρτυ µε τους οποίους 

συνοµίλησα δεν θεωρούσαν ότι η εκδήλωση αποκλείει σκόπιµα συγκεκριµένες 

οµάδες ή άτοµα (εκτός βεβαία από τους «φασίστες»), αλλά απέδιδαν αυτό το 

διαχωρισµό στο γεγονός ότι δεν έχουν βρει τους κατάλληλους τρόπους να 

απευθυνθούν σε περισσότερους και περισσότερες συµπολίτες και συµπολίτισσές τους. 

Το επόµενο σχόλιο ενός από τους διοργανωτές του Parade αναφέρεται ακριβώς σε 

αυτό το ζήτηµα: 

«Οι µόνοι που  τούτους που  εν πόξω οι οποίοι συµµετέχουν ενεργά τζιαι 
χορεύκουν τζιαι διασκεδάζουν, εν οι µετανάστες! Εν εν περίεργο τούτο; Μάλλον 
πρέπει να έβρουµε τρόπους να φέρουµε περισσότερους σε τούτες τες φάσεις. Όι 
ούλλους όµως... τους φασίστες ας πούµεν εν τους θέλουµεν!» 

Αν αφήσουµε την περίπτωση των οργανωµένων ακροδεξιών οµάδων, η οποία είναι 

ιδιαίτερη και την οποία έχουµε αναλύσει εκτενώς στα προηγούµενα κεφάλαια, τα 

όρια που το Parade κατασκευάζει δεν φαίνεται να είναι ιδεολογικά, πολιτικά ή 

κοινωνικά, αλλά µάλλον αισθητικά. Με αυτό εννοούµε πως αν αποκλείει κάποιους, 

όπως υποστηρίζει παραπάνω ο  Κόκος, τότε αυτό το κάνει µε αισθητικά κριτήρια. 

Δηλαδή, αυτοί που αποκλείονται είναι αυτοί που δεν φαίνεται να συµφωνούν, ή δεν 

φαίνεται να προτιµούν αυτού του είδους την «τρελή» διασκέδαση στο δρόµο, αυτοί 

και αυτές που ο  «καθωσπρεπισµός» της κυπριακής κοινωνίας δεν τους επιτρέπει να 

συµµετέχουν σε κάτι τέτοιο. Σε αυτό το σηµείο το παραπάνω σχόλιο της Μάρως, ότι 

δηλαδή η διασκέδαση στο δηµόσιο χώρο µοιάζει να είναι ταµπού για την κυπριακή 

κοινωνία, είναι µάλλον αρκετά σχετικό. Η παρακάτω συνοµιλία ανάµεσα σε ένα 

ζευγάρι, το οποίο βρισκόταν «απ’ έξω» καθώς το τρίτο Street Parade (Οκτ. 2010) 

περνούσε από την οδό Μακαρίου ΙΙΙ , είναι ενδεικτικό της αντιµετώπισής του από 

κάποιους από αυτούς που συναντούσε κατά την πορεία τους στους δρόµους της 

πόλης: 

 Γυναίκα: «Μα ήντα που εν τούτοι!; Εξαπολύσαν τους;» 
Άντρας: «Τούτο λαλώ τζιαι γω! Έλα να κάµουµεν άκρην.. µεν νοµίζουν πως 

είµαστεν µαζίν τους!»  

Η λεωφόρος Μακαρίου ΙΙΙ  είναι η κεντρική εµπορική λεωφόρος του κέντρου της 

νότιας Λευκωσίας, γνωστή για τα ακριβά και µοδάτα καταστήµατά και τις δηµοφιλείς 

καφετέριες. Δηλαδή, η «Μακαρίου» είναι ένας αστικός χώρος που, για πολλούς από 

τους πληροφορητές µου που σύχναζαν στην Παλιά Λευκωσία, αποτελούσε 

συµβολικά το απόλυτο αντίθετο, δηλαδή, αυτό το οποίο θεωρούσαν αντίθετο από 
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αυτά που αυτοί πρεσβεύουν, από την αισθητική τους και από τον τρόπο που βλέπουν 

τον κόσµο. Το ζευγάρι στην παραπάνω συνοµιλία βρισκόταν στη Μακαρίου 

κάνοντας τη βραδινή τους βόλτα, πηγαίνοντας ή φεύγοντας από κάποια από τις 

καφετέριες ή τα κέντρα βραδινής διασκέδασης. Ήταν και οι  δύο ντυµένοι αρκετά 

καλά, η γυναίκα µε ψηλά τακούνια και ο άντρας µε σακάκι, κάτι που δεν δείχνει µόνο 

το γεγονός ότι βρίσκονταν σε βραδινή έξοδο, αλλά είναι, παράλληλα, και στοιχείο το 

οποίο αναδεικνύει τον «καθωσπρεπισµό» και το ότι ανήκαν σε αυτούς και αυτές µε  

τους οποίους οι  πληροφορητές µου, και συµµετέχοντες στο Parade, νιώθουν πως 

βρίσκονται σε άλλες κοινωνικές θέσεις. Η φράση «εξαπολύσαν τους», την οποία 

χρησιµοποιεί η γυναίκα, στα ελληνικά θα µπορούσε να αποδοθεί ως «τους αφήσανε 

ελεύθερους από τα δεσµά τους» ή «τους αφήσανε έξω». Η φράση αυτή, όταν 

αναφέρεται σε ανθρώπους, και όχι ας πούµε σε ζώα (π.χ. «εξαπολύσαν τους 

σσύλλους»), αναφέρεται σε αυτούς οι  οποίοι θα έπρεπε να βρίσκονται «µέσα», 

δηλαδή τους τρελούς που θα έπρεπε να βρίσκονται κλεισµένοι στο τρελοκοµείο. 

Αντίστοιχα, η απάντηση του άντρα δείχνει ότι συµφωνεί µε την άποψη της συνοδού 

του, ενώ, ταυτόχρονα, εκφράζει και την αγωνία του να µην νοµίζει ο  κόσµος πως 

είναι και αυτοί µαζί τους, δηλαδή πως είναι και αυτοί «πελλοί»⋅ εκφράζει δηλαδή την 

αντίσταση του «καθωσπρεπισµού» και το φόβο µην τους κακοχαρακτηρίσει η 

«κοινωνία». Η «πελλάρα» όµως, είναι ένα βασικό χαρακτηριστικό του Parade, όπως 

είναι άλλωστε και ένα βασικό χαρακτηριστικό του καρναβαλιού και, ως τέτοιο, είναι 

αντίθετο µε τον «καθωσπρεπισµό», αφού εκφράζει την κατάλυσή και την αντιστροφή 

του. Εποµένως, θα ήταν περίεργο και παράλογο να θέλει να φέρει εντός του τους 

εκφραστές αυτού το οποίο στοχεύει να καταλύσει. Αυτό που επιθυµεί είναι να κάµψει 

τις αντιστάσεις αυτών που εκφράζουν τον «καθωσπρεπισµό», να σπάσει το ταµπού 

τους και να καταφέρει να τους φέρει και αυτούς «εντός του», έτσι ώστε, να 

µοιραστούν µε τους υπόλοιπους την καθαρτική εµπειρία του communitas και να 

συνάψουν νέους κοινωνικούς δεσµούς. Αν, λοιπόν, αυτό δεν πραγµατοποιείται δεν 

µπορεί να ευθύνεται τ ο Parade, αλλά αυτοί που αντιστέκονται σε αυτό, που 

αντιστέκονται δηλαδή στην «πελλάρα» του και στην αλλαγή του εαυτού τους που 

προϋποθέτει η συµµετοχή σε αυτό.  

Θα θέλαµε, ό µως, να επιστρέψουµε στην έννοια της φυσαλίδας. Ένα σηµαντικό 

στοιχείο στη δηµιουργία ορίων γύρω από το Parade, στην παραγωγή ενός «µέσα» και 

ενός «έξω» κατά τη διάρκειά του, είναι ο ήχος που «ελευθερώνει» στο δηµόσιο χώρο. 
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Θα µπορούσαµε να πούµε, ότι όσοι και όσες συµµετέχουν στο πάρτυ κινούνται στους 

δρόµους της πόλης µέσα σε µια ακουστική φυσαλίδα. Τα ηχεία από το καρότσι 

παράγουν, δηλαδή, ένα προστατευµένο ηχητικό/ακουσµατικό χώρο, ο οποίος όσο πιο 

κοντά βρίσκεται κανείς τόσο πιο αποκοµµένος είναι από το υπόλοιπο περιβάλλον. 

Είναι σαν ένα προστατευτικό «ηχητικό περίβληµα» (Schawrz 1997 στο Πανόπουλος 

2010: 170), που θα µπορούσε να έχει κοινά χαρακτηριστικά µε το χώρο που 

δηµιουργεί η χρήση των εξατοµικευµένων συσκευών µουσικής αναπαραγωγής, των 

κινητών και άλλων ηχητικών τεχνολογιών στη µετακίνηση στην πόλη (ο.π.). Όπως 

αυτό το προστατευτικό περίβληµα επιτρέπει, στους χρήστες αυτών των κινητών 

συσκευών, τη σύνδεση της µουσικής µε τις εικόνες της πόλης και τη δηµιουργία   

«προσωπικών αφηγηµατικών σάουντρακ» (ο.π), έτσι και η φυσαλίδα του Parade, 

επιτρέπει, σε όσους είναι εντός της, τις συλλογικές συνδέσεις των µουσικών 

κοµµατιών και ειδών, µε τους αστικούς χώρους, τους δρόµους και τις πλατείες, 

δηµιουργώντας κοινά σάουντρακ της πόλης.  

 

Το επόµενο χαρακτηριστικό των Street Parade είναι η αλλαγή που επιτυγχάνεται 

µέσω της συνεχόµενης κίνησης. Η ελευθερία κίνησης στην πόλη καθορίζει σε µεγάλο 

βαθµό το χαρακτήρα της εκδήλωσης, ενώ, παράλληλα, η εναλλαγή χώρων επηρεάζει 

σηµαντικά την αίσθηση και την εµπειρία του πάρτυ που µοιράζονται οι 

συµµετέχοντες, εκφράζοντας, έτσι, τη δυναµική σχέση που αναπτύσσει η 

συγκεκριµένη εκδήλωση µε τον αστικό δηµόσιο χώρο. Οπότε, η εµπειρία και η 

αίσθηση των συµµετεχόντων, αλλά και η αντιµετώπιση των «απ’ έξω» προς την 

εκδήλωση, αλλάζουν ανάλογα τα διαφορετικά αστικά περιβάλλοντα από τα οποία 

περνάει και στα οποία σταµατάει, και αυτό είναι περισσότερο εµφανές στην αλλαγή 

µεταξύ των περιοχών εντός και αυτών εκτός των τειχών της πόλης. Στο επόµενο 

Εικόνα 5: Το Street Parade στη 
Λεωφόρο Μακαρίου ΙΙΙ, τον 
Οκτώβριο του 2010 κατά την 
περίοδο του (Αµερικανικού) 
Halloween. Φωτογραφία του 
συγγραφέα. 
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απόσπασµα, ο  Χριστάκης, ένας από τους βασικούς διοργανωτές, σχολιάζει τη 

διαφορά αυτή σε µια συνοµιλία µας µετά το τρίτο Parade:  

«Όταν είµαστε στην Παλιά την Πόλην εν διαφορετικά που  έξω. Μέσα εν πιο 
όµορφα, πιο χαλαρά, πιο διασκεδαστικά ρε κουµπάρε! Π’ όξω εν πιο µεγάλη η 
πίεση... τα αυτοκίνητα παίζουν την πουρούν 6, οι οδηγοί εν επιθετικοί τζιαί εν 
µέγαλο θέµα, πρέπει να έχουµεν πάντα τον νού µας µεν γίνει κανένα ατύχηµα.. 
αλλά τζιαι ο  κόσµος που  συναντούµεν έξω εν πιο απόµακρος... ξέρεις εν ο 
κόσµος της Μακαρίου... Αλλά πιστεύκω πως πρέπει να φκαίνουµεν τζιαι π’ όξω! 
Ακόµα τζιαι αν εν πιεστικά εν πολλά καλά να φκαίννουσην οι πελλοί π ’ όξω 
που τα τείχη!» 

Η διαφορά της σχέσης που αναπτύσσει το πάρτυ µε τα διαφορετικά αστικά 

περιβάλλοντα των περιοχών εντός και εντός των τειχών, αναδεικνύει το γεγονός ότι 

τα τείχη της πόλης αποτελούν, τουλάχιστον για τους συµµετέχοντες στο Parade (και 

κατ’ επέκταση για τα άτοµα και τις ο µάδες που εµπλέκονται στην από τα κάτω 

δραστηριοποίηση), ένα σαφές όριο στον αστικό χώρο της Λευκωσίας. Έτσι, παρά το 

γεγονός ότι η αίσθηση και η εµπειρία του πάρτυ µπορεί να ήταν πιο διασκεδαστική 

στους πιο γνωστούς και οικειοποιηµένους χώρους της Παλιάς Πόλης, οι διοργανωτές 

και συµµετέχοντες εκφράζουν µια έντονη επιθυµία να βγουν εκτός των τειχών. Το 

επόµενο απόσπασµα, µιας από τις διοργανώτριες του Parade, είναι ενδεικτικό αυτής 

της επιθυµίας. 

«Πιστεύω πως σκοπός του Parade είναι να πηγαίνουµε και έξω από τα τείχη 
για να µετατρέπουµε κάποιους από τους όχι και τόσο φιλόξενους χώρους της 
πόλης» 

Η πράξη εξόδου από την Παλιά Πόλη στο πιο έντονα αστικό, «όχι και τόσο 

φιλόξενο» περιβάλλον του κέντρου πέρα από τα τείχη, µε τους πιο φαρδείς δρόµους, 

την πιο έντονη κυκλοφορία οχηµάτων και τα ψηλά µοντέρνα κτίρια, εκφράζει για 

τους διοργανωτές και συµµετέχοντες µια αίσθηση ξεπεράσµατος ενός σηµαντικού 

χωρικού ορίου στην πόλη. Το γεωγραφικό όριο  των τειχών, όπως έχουµε δει σε 

προηγούµενα κεφάλαια, πέρα από την οριοθέτηση της διαφοράς στο χτισµένο 

περιβάλλον, αποκτά και µια συµβολική σηµασία για τα άτοµα και τις ο µάδες που 

δραστηριοποιούνται από τα κάτω στην Παλιά Λευκωσία, που, σαν µια άλλη 

διαχωριστική γραµµή, εκφράζει τη δική τους χωρική οριοθέτηση στο αστικό σύνολο 

µέσω της οποίας αντιλαµβάνονται τους εαυτούς τους ως διαφορετικούς από αυτούς 

και αυτές που βρίσκονται «εκτός των τειχών». Έτσι, το ξεπέρασµα του ορίου των 

                                                
6 Πουρού στα Κυπριακά Ελληνικά είναι η κόρνα του αυτοκινήτου. 
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τειχών και η παρέµβαση και πρόσκαιρη µεταµόρφωση αυτών των «όχι και τόσο 

φιλόξενων» χώρων, αντανακλά την αίσθηση ελευθερίας που δηµιουργείται στο 

Parade µέσω της κίνησης χωρίς όρια στον αστικό δηµόσιο χώρο.  

Επιπλέον, εισάγοντας την κίνηση στην πρακτική του πάρτυ τα Street Parade 

προσφέρουν νέες δυνατότητες παρέµβασης στον αστικό χώρο. Έτσι, από τη µια 

πλευρά, η κίνηση προσθέτει τη διάσταση της προσωρινότητας, η οποία επιτρέπει 

στην εκδήλωση να έχει µεγάλη διάρκεια χωρίς όµως να επιβαρύνει ένα συγκεκριµένο 

χώρο και, από την άλλη, συµβάλει στην ανάδειξη µιας τακτικής παρέµβασης µέσα 

από την οποία οι συµµετέχοντες ανακαλύπτουν ξανά την πόλη µε άλλους τρόπους και 

αποκτούν πρόσβαση σε χώρους που µέχρι τότε παρέµεναν εκτός της εδαφικής 

εξάπλωσης της από τα κάτω δραστηριοποίησης. Με αυτόν τον τρόπο, τα κινούµενα 

πάρτυ εµφανίζονται ως µια ευέλικτη πρακτική παρέµβασης, αστικής εξερεύνησης και 

προσωρινής κατοίκησης διαφορετικών χώρων στην πόλη τόσο εντός, όσο και εκτός 

των τειχών, η οποία συµβάλει έντονα στην διασκέδαση και την απόλαυση της 

εκδήλωσης από τους συµµετέχοντες, αλλά και τους διοργανωτές.  

Η Χριστίνα, µια από τις συµµετέχουσες στο πρώτο Parade, µου είπε για το στοιχείο 

της κίνησης στην πόλη ότι: 

«Είναι πολύ έξυπνο γιατί εµφανίζεται ξαφνικά σε διάφορους χώρους στην πόλη 
και µέχρι να το πάρεις χαµπάρι εξαφανίζεται πάλι. Δεν κάθεται δηλαδή τόσο 
πολύ σε κάποιο µέρος έτσι ώστε να δηµιουργήσει κάποιο ουσιαστικό 
πρόβληµα» 

Ενώ µετά και το τρίτο Parade, ο  Τίτος, ένα από τα αρχικά µέλη της ο µάδας των 

διοργανωτών, µου είπε σχετικά µε τους διαφορετικούς χώρους που επιλέγονται από 

την οµάδα κάθε φορά, τα εξής: 

«Αρέσκει µου πολλά το ότι δείχνουµεν σε αυτούς που  έρχονται στα Parade 
διαφορετικούς χώρους που  ξέρουµεν ή που ανακαλύπτουµεν στην πόλη. Το 
παρκούιν για παράδειγµα εν το έξερε ο  κόσµος τζιαι άρεσεν του πολλά! Ούτε 
τζιαι το άλλο το πάρκο στην τάφρο δίπλα στα τείχη τζιαι το γήπεδο του 
Ολυµπιακού εξέραν το. Εχτές άκουσα πως σκέφτουνται ήδη κάτι άλλοι, µια 
άλλη οµάδα, να κάµουν κάτι τζιαµέ, τζιαι εχάρηκα πολλά!» 

Τέλος, ένα ακόµα πολύ σηµαντικό χαρακτηριστικό των κινούµενων πάρτυ είναι ότι, 

από την αρχή, εξέφρασε µια αντίσταση στο να ζητήσει την επίσηµη άδεια των αρχών 

της πόλης για να πραγµατοποιηθεί. Αντίθετα, ακολουθώντας τη λογική της άµεσης 

δράσης, είχε στόχο να διεκδικήσει έµπρακτα το δικαίωµα και την ανάγκη των 
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συµµετεχόντων για δωρεάν, ανοιχτή και συµµετοχική διασκέδαση στους δηµόσιους 

χώρους της πόλης. Η λογική της άµεσης δράσης εκφράζει ίσως το πιο καθοριστικό 

χαρακτηριστικό αυτής της εκδήλωσης, δηλαδή, το γεγονός ότι ενώ ουσιαστικά είναι 

µια πολιτική δράση, την ίδια στιγµή, καταφέρνει να παρέµβει στο δηµόσιο χώρο της 

πόλης χωρίς να αντιµετωπίσει σοβαρά προβλήµατα από τις αρχές, την αστυνοµία ή 

άλλες οµάδες επισκεπτών και κατοίκων, όπως, για παράδειγµα, τα προβλήµατα που 

αντιµετωπίζει την ίδια εποχή η δραστηριότητα στην πλατεία Φανερωµένης.  

 

Συγκεκριµένα, από τη στιγµή που η δράση αυτή δεν ζητάει την άδεια των αρχών για 

να πραγµατοποιηθεί είναι στην ουσία της µια πολιτική δράση, που βασικό της 

στοιχείο είναι η έµπρακτη διεκδίκηση του δικαιώµατος χρήσης και 

επανοηµατοδότησης του δηµόσιου χώρου. Ωστόσο, το γεγονός ότι είναι µια 

κινούµενη µουσική δράση, µε καρναβαλική ατµόσφαιρα, χωρίς έκδηλα πολιτικά 

χαρακτηριστικά (δηλ. πολιτικά συνθήµατα σε πανό ή πλακάτ και άλλα σαφή πολιτικά 

διακριτικά κάποιου πολιτικού χώρου), φαίνεται να της προσφέρει νέες δυνατότητες 

παρέµβασης⋅ δυνατότητες που δεν θα µπορούσε να έχει µια καθαρά πολιτική δράση, 

όπως για παράδειγµα µια διαδήλωση. Η Claire, µια νεαρή κοπέλα από την Αυστραλία 

που επισκεπτόταν φίλους της στην Κύπρο εκείνη την εποχή και έτυχε να βρεθεί µαζί 

τους στο πρώτο Street Parade, µου είπε:  

«Ήταν σαν µια διαδήλωση, αλλά πολύ καλύτερα... και τα δύο είναι στο δηµόσιο 
χώρο και στο δρόµο προσπαθώντας να πούνε κάτι, αλλά αυτό είχε πολύ 
καλύτερη ενέργεια και, έτσι, έχει τη δυνατότητα να συµπεριλάβει πολλούς 
περισσότερα άτοµα, αλλά ήταν και πολύ µεγαλύτερο σε διάρκεια...»  

Σε αντίθεση µε τη σύνδεση των Street Parade µε την πρακτική της διαδήλωσης, που 

κάνει η Claire, παρά το γεγονός ότι θα µπορούσε κανείς να πει πως έχουν κοινά 

χαρακτηριστικά, τα πάρτυ δεν νοηµατοδοτούνται ως διαδήλωση σχεδόν από κανέναν 

Εικόνα 6: To δεύτερο Street Parade 
στην Πύλη Πάφου, µια από τις τρεις 
πύλες των τειχών, που βρίσκεται απέναντι 
από την καθολική εκκλησία της Παλιάς 
Πόλης (διακρίνεται στο βάθος). Η Πύλη 
Πάφου, ένα από τα πιο σηµαντικά 
µεσαιωνικά µνηµεία της πόλης, αλλά 
λόγω της θέσης του δεν χρησιµοποιείται 
σχεδόν ποτέ, ούτε για κάποια εκδήλωση, 
αλλά ούτε και στην καθηµερινότητα. 
Φωτογραφία του συγγραφέα. 
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άλλο, ή άλλη, ούτε από τους διοργανωτές και τους συµµετέχοντες, αλλά ούτε και από 

τις αρχές ή αυτούς που βρίσκονται έξω από αυτά. Τα µη-έκδηλα πολιτικά 

χαρακτηριστικά του Street Parade, σε συνδυασµό µε την καρναβαλική του 

ατµόσφαιρα, φαίνεται πως έχουν ως αποτέλεσµα τη δηµιουργία µιας ασάφειας, όσο 

αφορά και την ταυτότητά και τους στόχους του, σε αυτούς που βρίσκονται «απ’ έξω». 

Η µη-κατανόηση από τους «απ’ έξω» ήταν έντονη κατά τη διάρκεια των πάρτυ, 

καθώς πολλοί και πολλές που τα συναντούσαν στο δρόµο δεν φαίνονταν να 

καταλαβαίνουν τι είναι και κοιτούσαν µε έκδηλη απορία. Επίσης, στις ερωτήσεις, που 

µπορεί κανείς από αυτούς και αυτές να κάνανε στους συµµετέχοντες, δεν υπήρχαν 

σαφείς απαντήσεις. Δηλαδή, σε κάποιες περιπτώσεις που έτυχε να ακούσω κάποιον/α 

να ρωτάει τι είναι αυτό, οι  απαντήσεις από τους συµµετέχοντες ήταν απλά ότι είναι 

ένα πάρτυ ή ένα street party και όταν συνέχιζαν οι ερωτήσεις, ως προς το γιατί γίνεται 

ή ποιος το οργανώνει, οι  απαντήσεις γίνονταν ακόµα πιο ασαφείς. Δηλαδή, κάποιες 

από τις απαντήσεις ήταν: «γίνεται για να βγάλουµε τη διασκέδαση στο δρόµο» ή 

γίνεται «για να περνάµε καλά» και το οργανώνει «µια ο µάδα» ή «ο κόσµος της 

Παλιάς Λευκωσίας»7. Ωστόσο, οι  απαντήσεις αυτές δεν ήταν σκόπιµα ασαφείς, αν 

και πολλές φορές ήταν επηρεασµένες από το ενθουσιώδες και καρναβαλικό κλίµα 

του πάρτυ άρα είχαν έντονες δόσεις χιούµορ, αλλά ανταποκρίνονταν στα πιο ανοιχτά 

και από τα κάτω χαρακτηριστικά αυτής της εκδήλωσης, τα οποία στη συγκεκριµένη 

περίπτωση δεν περιλάµβαναν σαφείς στόχους ή στενή οργανωτική δοµή. 

10.1.2.	  Ασάφεια,	  εορτασμός	  και	  υπέρβαση	  

Τα παραπάνω δείχνουν πως το νόηµα της συγκεκριµένης εκδήλωσης, η ταυτότητά 

και οι  στόχοι της, δεν είναι κάτι που θα µπορούσε να καταλάβει κανείς απλά 

παρακολουθώντας το «απ’ έξω», ούτε που εύκολα µπορεί να περιγράψει κανείς µε 

λόγια. Αυτό σηµαίνει πως το πλήρες νόηµα της εκδήλωσης παράγεται µέσα από την 

εµπειρία της συµµετοχής. Χωρίς τη συλλογική εµπειρία αυτής της µεταβατικής 

καρναβαλικής αντιστροφής, που µοιράζονται οι συµµετέχοντες µεταξύ τους, δηλαδή, 

αυτή τη δύναµη που τους κάνει να χορεύουνε µαζί, να µοιράζονται τα ποτά τους και 

να διασκεδάζουν στη µέση του δρόµου χωρίς απαραίτητα να γνωρίζουν ο  ένας την 

άλλη και χωρίς να τους νοιάζει «τι θα πει ο κόσµος», δεν µπορεί κανείς να καταλάβει 

ακριβώς το νόηµα αυτού του κινούµενου πάρτυ. Αυτή η βιωµένη εµπειρία του πάρτυ 

                                                
7 Απαντήσεις σε ερωτήσεις περαστικών από συµµετέχοντες και συµµετέχουσες στο Parade, 
που έτυχε να ακούσω κατά τη διάρκεια των τεσσάρων πάρτυ στα οποία συµµετείχα. 
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είναι δηλαδή το communitas, το οποίο σύµφωνα µε την Edith Turner αντιστέκεται 

τόσο του ορισµού, όσο και της ανάλυσής του όµως, την ίδια στιγµή, «εµφανίζεται 

προφανές σε αυτούς που  το βιώνουν» (2012: 221). Συγκεκριµένα, η συγγραφέας 

αναφέρει στα συµπεράσµατα του βιβλίου της το εξής: 

«Communitas – τι είναι; Το να προσπαθήσει κανείς να απαντήσει είναι σαν να 
προσπαθεί να εντοπίσει και να κρατήσει σταθερό ένα ηλεκτρόνιο. Δεν γίνεται. 
Το communitas είναι δραστηριότητα, όχι ένα αντικείµενο ή µια κατάσταση. 
Εποµένως, ο  µόνος τρόπος να πιάσεις αυτά τα ‘ηλεκτρόνια’ στη µέση της 
άπιαστης τους δραστηριότητας, στην εξέλιξή τους, είναι να πάει µαζί τους στην 
ίδια την ορµ ή της αδύνατής τους ενέργειας, ‘φιλώντας τη φτερωτή τους 
ευχαρίστηση καθώς αυτή πετάει’.» (Turner 2012: 220) 

Το νόηµα της εκδήλωσης φαίνεται, λοιπόν, να είναι το communitas, δηλαδή, η 

ευχαρίστηση που βιώνουν οι  συµµετέχοντες στο Street Parade όταν µοιράζονται 

εµπειρίες ελευθερίας και διασκέδασης καθώς ξεπερνούν διάφορα όρια του, διαρκώς 

επιτηρούµενου, αστικού δηµόσιου χώρου. Με άλλα λόγια, το νόηµα της εκδήλωσης 

είναι το αποτέλεσµα µιας βιωµένης εµπειρίας, µιας βιωµένης σχέσης που 

αναπτύσσεται ανάµεσα στους/στις συµµετέχοντες/χουσες, αλλά και ανάµεσα σε 

αυτούς και αυτές και το δηµόσιο χώρο της πόλης. Αναπτύσσεται δηλαδή στα κενά ή, 

αν προτιµάµε, στις ρωγµές που εµφανίζονται στη δοµή της πόλης και του δηµόσιου 

χώρου, και ο  τρόπος που καταφέρνει να εκµεταλλεύεται αυτά τα κενά είναι 

αποφεύγοντας τις προσπάθειες ορισµού του.  

«...είναι ο χώρος στο ενδιάµεσο που κάνει το communitas να πραγµατοποιείται. 
Η δοµή µπορεί να στενεύει, αλλά ξαφνικά το communitas πραγµατοποιείται στο 
χώρο ανάµεσα στη δοµή. Παίζει µαζί µας κρυφτό. (...) ...παίζει µαζί µας για να 
αποφύγει τον ορισµό του (ο.π.: 221) 

Οπότε, η ασάφεια σε σχέση µε την ταυτότητα και τους στόχους αυτής της εκδήλωσης 

ή αλλιώς, η αποφυγή του από τα πάνω ορισµού της, αποτελεί ουσιαστικά µέρος της 

εκδήλωσης και κύριο χαρακτηριστικό της⋅ ένα χαρακτηριστικό που παίζει σηµαντικό 

ρόλο στις νέες δυνατότητες χωρικής παρέµβασης που η εκδήλωση καταφέρνει να 

δηµιουργήσει. Η ασάφεια και η αδυναµία ορισµού ήταν περισσότερο εµφανής κατά 

τη διάρκεια των πάρτυ στην περίπτωση των αστυνοµικών που στέλνονταν για να 

παρακολουθούν και να ελέγχουν την κατάσταση. Από την πρώτη κιόλας φορά που το 

άρµα του Street Parade βγήκε στους δρόµους της Λευκωσίας, δύο άντρες της 

µηχανοκίνητης ο µάδας «Ζ» της αστυνοµίας, που από κάποια στιγµή και µετά 

παρακολουθούσαν από απόσταση, ρώτησαν σε κάποια στιγµή ένα ζευγάρι νεαρών 
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που έτυχε να περνάνε από δίπλα τους, τι είναι αυτή η εκδήλωση. Η απάντηση ήταν 

ασαφής, ό µως οι  αστυνοµικοί φαίνεται να κατάλαβαν, τουλάχιστον, ότι είναι µια 

«ειρηνική» εκδήλωση και, έτσι, συµβούλεψαν το ζευγάρι ότι: «εν να ήταν καλλύττερα 

αν είχατε τζιαι ένα φυλλάδιο να ξέρει ο κόσµος που το θωρεί ήντα που ένει... τζιαι να 

ξέρουµεν τζιαι εµείς, µεν νοµίζουµεν ότι εν να κάµετε τίποτε προβλήµατα»8.  

Η αγωνία των αστυνοµικών να κατατάξουν κάπου την εκδήλωση και, βέβαια, να 

αναφέρουν ανάλογα στο κέντρο, αναδεικνύει το γεγονός ότι για να µπορέσει να 

λειτουργήσει ο  µηχανισµός της αστυνοµίας θα πρέπει να έχει ένα σαφή ορισµό του 

αντικειµένου που έχει να αντιµετωπίσει. Αυτό φαίνεται, άλλωστε, και από τη 

συµβουλή των αστυνοµικών, που ζήτησαν να ενηµερωθούν έτσι ώστε να µην 

νοµίζουν ότι είναι µια εκδήλωση που έχει σκοπό να δηµιουργήσει «προβλήµατα», 

γιατί τότε η αντιµετώπισή τους θα ήταν διαφορετική. Η ασάφεια και οι προσπάθειες 

αποφυγής ορισµού του Street Parade συνεχίστηκαν και στα επόµενα πάρτυ που 

παρακολούθησα και, παρά το γεγονός ότι η αστυνοµία είχε πια καταλάβει πως ήταν 

µια εκδήλωση που διοργανώνουν οι  οµάδες και τα άτοµα που δραστηριοποιούνται 

στην περιοχή της Παλιάς Λευκωσίας, ο χαρακτήρας του κινούµενου πάρτυ παρέµενε 

ασαφής.  

 

 

 

 

 

 

 

Στο τέταρτο, πια, Street Parade στο οποίο συµµετείχα, την παραµονή Χριστουγέννων 

του 2010, και ενώ καθ’ όλη τη διάρκεια του πάρτυ υπήρχε διακριτική συνοδεία πεζών 

αστυνοµικών, ακόµα δεν ήξεραν πως να το ορίσουν. Αυτό φάνηκε όταν σε κάποια 

                                                
8 Η συνοµιλία µεταξύ του ζευγαριού και των αστυνοµικών µου µεταφέρθηκε από το ζευγάρι 
λιγό αργότερα και µετά από δική µου ερώτηση, καθώς τους είχα δει που µιλούσαν. 

Εικόνα 7: Στιγµιότυπο 
από το τρίτο Street 
Parade, τον Οκτώβριο 
του 2010. Στη 
φωτογραφία φαίνεται το 
άρµα και ο κόσµος που 
το ακολουθεί, καθώς 
περνάνε µπροστά από 
ένα στρατιωτικό 
φυλάκιο της Πράσινης 
Γραµµής στην Παλιά 
Πόλη. Φωτογραφία του 
συγγραφέα.  
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στιγµή, που το πάρτυ περνούσε από την γιορτινά στολισµένη οδό Λήδρας, είδα έναν 

περαστικό να πλησιάζει τον επικεφαλής αστυνοµικό που βρισκόταν δίπλα µου (ένας 

σχετικά εύσωµος ε/Κύπριος αστυνοµικός, περίπου στα πενήντα µε εξήντα του χρόνια, 

ο οποίος είχε εµπειρία από τις εκδηλώσεις που πραγµατοποιούνταν στην Παλιά 

Λευκωσία και τη Φανερωµένη και γι αυτό ήταν γνωστός, σε κάποια από άτοµα του 

πάρτυ, ως ο  «διευθυντής») και να τον ρωτάει: «µε συγχωρείτε ήντα που εν τούτη η 

εκδήλωση;» Ο «διευθυντής» στην αρχή αντέδρασε µε κάποια αµηχανία και, τελικά, 

απάντησε το εξής: «Εεε... εν τα παιθκιά, για το καλόν του χρόνου». Η απάντηση του 

αστυνοµικού έχει εδώ ιδιαίτερο, πιστεύουµε, ενδιαφέρον. Πρώτον, το γεγονός ότι ο 

αστυνοµικός αναφέρεται στον κόσµο του πάρτυ ως «τα παιθκιά» δείχνει πως είχε 

αποκτήσει µια κάποια οικειότητα µε τον κόσµο που αποτελούσε ένα µεγάλο µέρος 

του πάρτυ και δραστηριοποιείτο πολιτιστικά και πολιτικά στην περιοχή. Δεύτερον, 

παρά το ότι ήξερε ποιοι διοργανώνουν το πάρτυ και η δική του απάντηση είναι 

ασαφής. Αυτό δείχνει τόσο το ότι δεν είχε καταφέρει να ορίσει ακριβώς την 

εκδήλωση, όσο και µια προσπάθεια εκλογίκευσης της εκδήλωσης µέσω του γιορτινού, 

και συγκεκριµένα του πρωτοχρονιάτικου εορταστικού παράλογου, ακόµα και αν ήταν 

παραµονή Χριστουγέννων και όχι Πρωτοχρονιάς.  

Ο Hakim Bey υποστηρίζει πως ένα από τα πιο χαρακτηριστικά γνωρίσµατα της ΤΑΖ 

είναι το γεγονός ότι παραµένει αόρατη στα µάτια της εξουσίας (1991:3). «Η 

µεγαλύτερή της δύναµη είναι ότι είναι αόρατη – το Κράτος δεν µπορεί να την 

αναγνωρίσει γιατί η Ιστορία δεν έ χει κάποιον ορισµό για αυτήν» (ο.π.), γράφει ο 

συγγραφέας, αναγνωρίζοντας, παράλληλα, πως είναι µια πολύ καλή τακτική στην 

εποχή που το «Κράτος είναι πανταχού παρόν και παντοδύναµο», αλλά, την ίδια 

στιγµή, είναι «γεµάτο µε ρωγµές και κενά» (ο.π.). Το Street Parade παρουσιάζεται ως 

µια τακτική παρέµβασης στον αστικό χώρο, η οποία εκµεταλλεύεται αυτά τα κενά, ή 

τις ρωγµές, του υλικού κτισµένου περιβάλλοντος, που πολλές φορές αντανακλούν 

κενά και ρωγµές της ίδιας της εξουσίας, για να δηµιουργήσει έναν προσωρινά 

απελευθερωµένο χώρο, ένα καρναβάλι που λειτουργεί µε τους δικούς του νόµους, µια 

προσωρινά αυτόνοµη ζώνη, µέσα στην οποία καταφέρνει να συγκροτήσει νέους 

κοινωνικούς δεσµούς µέσω της συλλογικής και καθαρτικής εµπειρίας του 

communitas. 

Όλα τα παραπάνω δεν θα µπορούσαν να είναι περισσότερο εµφανή παρά στις στιγµές 

αυτές που οι  δρώντες-συµµετέχοντες, εκµεταλλευόµενοι τις νέες δυνατότητες 
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χωρικής παρέµβασης του κινούµενου πάρτυ, κατάφεραν να µπουν και να καταλάβουν 

πρόσκαιρα το πιο έντονο κενό στο κτισµένο περιβάλλον της Λευκωσίας, το κενό που 

βρίσκεται στο ενδιάµεσο, τη ρωγµή του χτισµένου περιβάλλοντος που, παράλληλα, 

είναι µια ρωγµή στην παρουσία των µηχανισµών της εξουσίας, την ενδιάµεση και 

Νεκρή Ζώνη της Πράσινης Γραµµής, το Buffer Zone. Η είσοδος του κινούµενου 

πάρτυ στη Νεκρή Ζώνη, δηλαδή, στο χώρο ανάµεσα στα δύο σηµεία ελέγχου στο 

πέρασµα Λήδρας/Lokmaci, πραγµατοποιήθηκε από την πρώτη φορά που το Street 

Parade βγήκε στους δρόµους της Λευκωσίας και από τότε επαναλήφθηκε σχεδόν σε 

όλα τα Parade στα οποία συµµετείχα.  

Η θέληση των διοργανωτών για κάποιου είδους παρέµβαση στο σηµείο διέλευσης της 

Πράσινης Γραµµής στην οδό Λήδρας, εκφράστηκε από τις πρώτες κιόλας 

συναντήσεις της οµάδας του Street Parade. Ωστόσο, στις συζητήσεις δεν είχε βρεθεί ο 

κατάλληλος τρόπος παρέµβασης, γιατί, αν και υπήρχε συµφωνία στην οµάδα ως προς 

το ότι µια τέτοια παρέµβαση δεν θα έπρεπε να έχει άµεσα πολιτικά χαρακτηριστικά, 

αλλά περισσότερο «καλλιτεχνικά», δεν είχαν καταφέρει να τα καθορίσουν και να 

καταλήξουν στη µορφή της παρέµβασης. Όταν, λοιπόν, το κινούµενο πάρτυ έφτασε 

την πρώτη φορά στο τέρµα της οδού Λήδρας, η απόφαση να σπρώξουν το καρότσι 

πέρα από το σηµείο ελέγχου της ε/Κυπριακής πλευράς, και να εισέλθει το πάρτυ στη 

Νεκρή Ζώνη, ήταν αυθόρµητη. Αφού η ο µάδα δεν είχε καταλήξει στον τρόπο 

παρέµβασης που προτιµούσε, αυτοί και αυτές που σπρώχναν το καρότσι εκείνη τη 

στιγµή, πήραν την πρωτοβουλία να συνεχίσουν το δρόµο τους µέχρι µέσα στη Νεκρή 

Ζώνη και, όπως αποδείχτηκε, η είσοδος του πλήθους του πάρτυ στην ενδιάµεση ζώνη 

ήταν ο  πιο απλός και πιο κατάλληλος τρόπος παρέµβασης. Το στοιχείο του 

αυθορµητισµού ήταν καθοριστικό για την πραγµατοποίηση της πρώτης εισόδου στον 

ενδιάµεσο χώρο της πόλης και του νησιού και, έτσι, διατηρήθηκε και τις άλλες φορές. 

Παρότι, µετά την πρώτη φορά, που πιάστηκαν εξ απροόπτου, οι  αρχές της 

ε/Κυπριακής πλευράς γνώριζαν πως το κινούµενο αυτό πάρτυ µπορεί να επιχειρήσει 

ξανά την είσοδο στη Νεκρή Ζώνη, αυτό δεν σήµαινε πως µπορούσαν και να το 

αποτρέψουν, γιατί θα έπρεπε να απαγορεύσουν τη διέλευση της γραµµής για όλους, 

κάτι που δεν είναι δυνατόν. Έτσι, και στα επόµενα Parades, χρησιµοποιώντας πάλι το 

στοιχείο του αυθορµητισµού, το κινούµενο πάρτυ κατάφερε να εισέλθει στην 

ελεγχόµενη ενδιάµεση ζώνη. 
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Ο Hakim Bey, αναλύοντας τον «εορταστικό» χαρακτήρα της ΤΑΖ, αναφέρεται στην 

ανάπτυξη ενός «εορταστικού πολιτισµού» (festal culture) των διαφόρων 

περιπτώσεων παράνοµων ή αυτόνοµων πάρτυ, που διαφεύγει του ελέγχου των 

«υποτιθέµενων διαχειριστών του ελεύθερού µας χρόνου» και σε αυτό το πλαίσιο δίνει 

ιδιαίτερη σηµασία στο στοιχείο του αυθορµητισµού, αναφέροντας ότι «το πάρτυ είναι 

πάντα ‘ανοιχτό’ γιατί δεν είναι ‘δοµηµένο’, µπορεί να είναι σχεδιασµένο, αλλά αν δεν 

‘συµβεί’ είναι µια αποτυχία... το στοιχείο του αυθορµητισµού είναι κρίσιµο.» (1991:5-

6). Το επόµενο απόσπασµα είναι ένα µέρος από τις δικές µου σηµειώσεις για τη 

στιγµή που το πάρτυ εισήλθε στη Νεκρή Ζώνη την Τρίτη φορά που το επιχείρησε, 

τον Οκτώβριο του 2010, κατά την οποία βρισκόµουν να σπρώχνω το άρµα και είδα 

ακριβώς τον τρόπο που έγινε. 

«Καθώς πηγαίναµε προς το σηµείο διέλευσης στη Λήδρας έρχεται ο  Γιώρκος 
και µας λέει να περιµένουµε λίγο γιατί στην αίθουσα ‘Ειρήνη’, του δήµου 
Λευκωσίας, είχε εκδήλωση η ‘Πλατφόρµα ελληνοκυπρίων και τουρκοκυπρίων 
εκπαιδευτικών’, που  δεν είχαν τελειώσει ακόµα µε τις οµ ιλίες και άρα θα 
ενοχλούσε η δυνατή µουσική του Parade. Έτσι, καθίσαµε λιγάκι µπροστά στο 
κτίριο της Αρχιτεκτονικής σχολής του Πανεπιστηµίου Κύπρου . Ήταν καλά που 
σταµατήσαµε για λίγο εκεί γιατί βγήκαν κάποιοι φοιτητές από το κτίριο να δουν 
τι γίνεται και, τελικά, ενώθηκαν µε το πάρτυ, αλλά και γιατί ήταν µια καλή 
ευκαιρία να συγκεντρωθεί ο  κόσµος που  ακολουθούσε το καρότσι που  πάντα, 
κατά τη διάρκεια της πορείας, απλώνεται πολύ. Αφού συγκεντρώθηκε ο κόσµος 
µετά από λίγο µαθαίνουµε πως τελείωσαν και οι οµιλίες και ξαναξεκινάµε όλοι 
µαζί, ένα µεγάλο µπουλούκι. Τη στιγµή αυτή στο καρότσι βρισκόµουν εγώ και 
άλλοι τρεις από την οµάδα των διοργανωτών και το σπρώχναµε προς το σηµείο 
ελέγχου, κοιτιόµαστε µεταξύ µας και ακολουθεί ο  παρακάτω διάλογος µεταξύ 
των τριών, εγώ δεν είπα κάτι απλά παρακολουθούσα: 

Εικόνα 8: Το καρότσι του Street Parade στη 
Νεκρή Ζώνη για πρώτη φορά. Στη φωτογραφία 
το καρότσι βρίσκεται ανάµεσα στα καλυµµένα 
κτίρια της Νεκρής Ζώνης στα οποία ξεκινήσαν 
εργασίες αναπαλαίωσης  από τη στιγµή που 
άνοιξε το οδόφραγµα το 2008. Διακρίνεται ο DJ 
πάνω στο καρότσι που παίζει µουσική, καθώς 
και οι δεκάδες κόσµου που χορεύουν κάτω από 
την κάµερα ασφαλείας των Ηνωµένων Εθνών η 
οποία επιτηρεί το σηµείο διέλευσης. 
Φωτογραφία του συγγραφέα. 24/12/2009. 
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- Πάµε πάλε µέσα;     
- Ε πάµε ναι! Όµως χωρίς να κοντοσταθούµε καθόλου... να µεν τους δώκουµε 
την ευκαιρίαν να µας σταµατήσουν... 
- Αλλά άµα µας κάµουν πρόβληµα γυρνάµε πίσω, µεν αρκέψουµε τα µα τζιαι τα 
µου τζιαι χαλάσει το κλίµα... 
Προχωράµε, λοιπόν, προς το σηµείο και εγώ τουλάχιστον δεν κοιτάω καθόλου 
τους αστυνοµικούς του σταθµού ελέγχου, για να µην τους δώσω την ευκαιρία να 
µου κάνουν κάποιο νόηµα, και απλά µπαίνουµε µέσα! Χωρίς κανένα πρόβληµα, 
κανείς δεν µας είπε τίποτα! Προχωράµε πιο µέσα και στήνουµε το άρµα 
απέναντι από εκεί που  είχε σταθεί την προηγούµενη φορά µέσα στη µέση του 
περάσµατος. Μόλις το τοποθετούµε δεν προλαβαίνω να καταλάβω τι έχει γίνει, 
γιατί από πίσω µας ο κόσµος που µπαίνει είναι τροµερά ενθουσιασµένος, άλλοι 
φωνάζουν, άλλοι ουρλιάζουν και χειροκροτούν, και ξαφνικά µε φτάνει ο 
Παναγιώτης, (ένας από τους πιο δραστήριους πολιτικά νεαρούς της 
Φανερωµένης, που όµως δεν είχε ξαναέρθει σε Parade γιατί έλειπε από την 
Κύπρο), και µου λέει: 

- Ρε µα είχατε µπει µέσα τζιαι τες άλλες φορές; Ρε φίλε! Τούτο εν το πιο 
επαναστατικό πράγµα που έχω δει στην Κύπρο! Δεν πα νάναι πάρτυ, αυτό που 
εγίνικεν τωρά εν φοβερό... καθώς πήγαινε το άρµα προς το σηµείο 
εσκέφτουµουν πότε θα περάσουµε τα όρια να µπούµε µέσα τζιαι ήντα καλά που 
ήταν να ναι... τζιαι θωρώ σας να προχωράτε τζιαι να µπαίνετε! Ρε φίλε 

επέλλανα!!» 

 

 
 
 

 

 

 

 

Το παραπάνω απόσπασµα περιγράφει, µέσα από την προσωπική εµπειρία του 

εθνογράφου, τη στιγµή κατά την οποία το κινούµενο πάρτυ εισέρχεται στον 

ενδιάµεσο χώρο της Νεκρής Ζώνης, αλλά και τις αντιδράσεις των συµµετεχόντων 

στο Parade µετά την πράξη του χωρικού και συµβολικού ξεπεράσµατος των ορίων. 

Ωστόσο, πέρα από τον ενθουσιασµό της πράξης αυτής, σηµαντική είναι και η 

εµπειρία των συµµετεχόντων µέσα στην ενδιάµεση ζώνη. Όλες τις φορές που το 

πάρτυ εισήλθε σε αυτό το χώρο µπορούσε κανείς να καταλάβει τη διαφορά στο κλίµα 

Εικόνα 9: Στιγµιότυπο από το τρίτο 
Street Parade τον Οκτώβριο του 
2010. Είναι η στιγµή που το καρότσι 
κινείται για να εξέλθει από την 
Νεκρή Ζώνη µετά από την µισάωρη 
του παρέµβαση και ο αστυνοµικός 
του σηµείου ελέγχου επιχειρεί –
χωρίς επιτυχία– να το κατευθύνει 
από την πλευρά που πρέπει κανονικά 
να περνάνε όσοι έρχονται από την 
άλλη πλευρά για να γίνεται ο 
έλεγχος των στοιχείων. Φωτογραφία 
του συγγραφέα.    
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και την αίσθηση του πάρτυ. Φαίνεται πως όλοι και όλες ένιωθαν την ιδιαιτερότητα 

του συγκεκριµένου χώρου και το γεγονός ότι δηµιουργούσε µια διαφορετική 

κατάσταση. Πολλοί και πολλές βγάζανε φωτογραφίες και βίντεο, ενώ απαγορεύεται 

από τον ΟΗΕ, κάνοντας µε τα δάκτυλά τους το σήµα της νίκης, άλλες φωνάζανε 

συνθήµατα µε πολιτικό περιεχόµενο, αλλά όχι τόσο σοβαρά σαν αυτά σε µια πορεία, 

όπως για παράδειγµα «Η Αφροδίτη Ζει, Έξω οι Στρατοί», και άλλοι κάνανε πράξεις 

που συµβολικά ήταν αντίθετες από το «σοβαρό κλίµα της Πράσινης Γραµµής», όπως 

για παράδειγµα να πάνε και να ουρήσουν πέρα από τα κάγκελα που είχε τοποθετήσει 

ο ΟΗΕ για να διαχωρίζει το πέρασµα από την υπόλοιπη Νεκρή Ζώνη. Ο Νικόλας µου 

είπε µάλιστα πως όταν ουρούσε µέσα στην Νεκρή Ζώνη µιλούσε µόνος του και έλεγε: 

«Έτσι είστε ρε!; Κόβετε το νησί µας στην µέση; Ε, και εγώ λοιπόν θα σας κατουρήσω!». 

Αντίστοιχα, η Μάρω µου ανέφερε για την εµπειρία µέσα στη Νεκρή Ζώνη ότι, «το 

πάρτυ αυτό και η πελλάρα του, ιδιαίτερα τις στιγµές που είναι έντονες όπως µέσα στην 

Νεκρή Ζώνη, σε κάνει να βλέπεις τα πράγµατα διαφορετικά... θυµάµαι να βλέπω τη 

στρογγυλή κάµερα του ΟΗΕ που  είναι στη µέση του περάσµατος και να σκέφτοµαι ότι 

είναι ντισκοµπάλα!» 

  

 

 

 

 

 

Εικόνα 10: Η κάµερα του ΟΗΕ που 
είναι τοποθετηµένη ψηλά και στο κέντρο 
του χώρου για να ελεγχει το πέρασµα της 
Νεκρής Ζώνης. Σε αυτήν αναφέρεται η 
Μάρω, στο παραπάνω απόσπασµα. 
Φωτογραφία του συγγραφέα.  

Εικόνα 11: Φωτογραφία ενός από τους 
συµµετέχοντες στο τρίτο Street Parade µέσα στη 
Νεκρή Ζώνη µε τη µάσκα του βασικού 
χαρακτήρα της ταινίας «V for Vendetta», η 
οποία είχε αναδειχθεί ως ένα σύµβολο της 
«επανάστασης» και ένα µπουκάλι µπύρα. 
Φωτογραφία του συγγραφέα. 
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Η παραπάνω περιγραφή και ανάλυση των χαρακτηριστικών των Street Parade έγινε 

όχι µόνο για να αναδειχθεί ο  ρόλος της συγκεκριµένης εκδήλωσης ως µια σύγχρονη 

τελετουργία καρναβαλικής αντιστροφής και ξεπεράσµατος των κοινωνικών και 

χωρικών ορίων της πόλης, αλλά και για να µπορέσουµε να υποστηρίξουµε ότι αυτά 

τα χαρακτηριστικά προσέφεραν τη δυνατότητα στη συγκεκριµένη δηµόσια εκδήλωση 

να καταφέρει αυτό που καµία άλλη φορά δεν είχε γίνει µαζικά στη Λευκωσία χωρίς 

άδεια, δηλαδή να εισέλθει, να καταλάβει και να παρέµβει, έστω πρόσκαιρα, στον πιο 

συµβολικά φορτωµένο χώρο της Κύπρου, τον ενδιάµεσο χώρο της Νεκρής Ζώνης, 

και να τον µετατρέψει σε κάτι διαφορετικό. Δηλαδή, εκµεταλλευόµενο τις ρωγµές 

του αρχιτεκτονικού χώρου, του χτισµένου περιβάλλοντος της Παλιάς Λευκωσίας, 

που στη συγκεκριµένη περίπτωση ευθυγραµµίζονται µε τις ρωγµές της εδαφικής και 

συµβολικής κυριαρχίας των δύο πλευρών, το κινούµενο πάρτυ ισορροπώντας στα 

όρια µεταξύ πολιτικής παρέµβασης και πολιτιστικής-καλλιτεχνικής δράσης, 

καταφέρνει να εισέλθει στον πραγµατικά ενδιάµεσο χώρο της οριακής Κύπρου και µε 

αυτόν τον τρόπο καταφέρνει, αφενός, να δείξει µε τον πιο άµεσα βιωµένο τρόπο το 

πως είναι βρίσκεται κανείς «στο ενδιάµεσο», δηλαδή να βρίσκεται εκεί όπου οι 

κυρίαρχοι κανόνες δεν ισχύουν δηµιουργώντας νέες εµπειρίες και νέους κοινωνικούς 

δεσµούς και, αφετέρου, καταφέρνει να φέρει στο επίκεντρο την ενδιάµεση 

κατάσταση της οριακότητας, δηλαδή να αναδείξει την οριακότητα της πόλης και του 

νησιού, κόντρα στις προσπάθειες των κυρίαρχων οµάδων να την κανονικοποιήσουν 

ωθώντας την στο περιθώριο. Λόγω των παραπάνω, τα Street Parade, προσφέροντας 

τόσο την εµπειρία της εισόδου στην απαγορευµένη ενδιάµεση ζώνη, όσο και την 

εµπειρία της πραγµατοποίησης µιας κοινής προσπάθειας, γίνονται ο προθάλαµος για 

την υλοποίηση του κινήµατος της Κατάληψης της Νεκρής Ζώνης το Φθινόπωρο του 

2011. 

10.2.	  Κίνημα	  Κατάληψης	  της	  Νεκρής	  Ζώνης	  –	  Occupy	  the	  Buffer	  Zone	  (OBZ):	  Μια	  
κοινότητα	  στο	  ενδιάμεσο	  

Η αναφορά στην τελευταία (κινηµατική) εκδήλωση που οργανώθηκε και 

πραγµατοποιήθηκε από τα κάτω στην Παλιά Λευκωσία κατά την περίοδο που 

µελετάµε, δεν θα περιλαµβάνει µια λεπτοµερή εθνογραφική περιγραφή, αλλά θα 

περιοριστεί σε µια σύντοµη περιγραφή των συνθηκών εµφάνισης του κινήµατος ΟΒΖ 

και σε κάποια βασικά του χαρακτηριστικά. Ο κύριος λόγος για αυτό είναι ότι αν και 

βρισκόµουν στο πεδίο της έρευνας µέχρι το καλοκαίρι του 2011, δεν είχα την 
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ευκαιρία να πραγµατοποιήσω εκτεταµένη συµµετοχική παρατήρηση στο ΟΒΖ, αφού 

ξεκίνησε τον Οκτώβρη και κλιµακώθηκε από τον Νοέµβρη του 2011 και µετά. 

Ωστόσο, το γεγονός ότι γνώριζα, ήδη από τα προηγούµενα χρόνια, αρκετούς από τους 

συµµετέχοντες που ενεπλάκησαν στην κατάληψη της Νεκρής Ζώνης, µου προσέφερε 

την ευκαιρία να έχω άµεση πρόσβαση σε πληροφορητές στις επισκέψεις που 

πραγµατοποίησα τόσο κατά τη διάρκεια της κατάληψης, όσο και µετά την εκκένωσή 

της.  

Ας πάρουµε ό µως τα πράγµατα από την αρχή. Το ΟΒΖ ήταν η Κυπριακή 

ανταπόκριση στο µεγάλο κύµα κινητοποιήσεων που πραγµατοποιήθηκαν ανά τον 

κόσµο το 2011. Εν συντοµία, το παγκόσµιο κύµα κινητοποιήσεων του 2011 ξεκίνησε 

από την Τυνησία µε µεγάλες αντι-κυβερνητικές διαδηλώσεις στα τέλη του 2010, που 

οδήγησαν αργότερα στην πτώση του Προέδρου Ben Ali και συνεχίστηκε µε το 

κίνηµα της πλατείας Tahrir στο Κάιρο, τον Ιανουάριο του 2011, το οποίο είχε ως 

αποτέλεσµα την πτώση του Προέδρου της Αιγύπτου Hosni Mubarak. Στη συνέχεια 

ακολούθησαν µεγάλες αντικυβερνητικές διαδηλώσεις σε διάφορες αραβικές χώρες, 

όπως την Υεµένη, το Μπαχρείν, την Ιορδανία, το Ιράκ, την Αλγερία και το Μαρόκο, 

που ό µως σε κάποιες περιπτώσεις, όπως τη Λιβύη και τη Συρία, οδήγησαν σε 

εµφυλίους πολέµους. Λόγω της µεγάλης διάχυσης των αντι-κυβερνητικών 

διαδηλώσεων και των πολιτικών αλλαγών σε ένα µεγάλο αριθµό αραβικών χωρών 

της Βορείου Αφρικής και της Μέσης Ανατολής, τα γεγονότα στις αρχές του 2011 

συχνά αναφέρονται ως «Αραβική Άνοιξη»9. Τις κινητοποιήσεις και εξεγέρσεις στις 

αραβικές χώρες ακολούθησαν, το καλοκαίρι, µεγάλες κινητοποιήσεις κατά της 

λιτότητας και της ο ικονοµικής κρίσης στη Νότια Ευρώπη. Επηρεασµένες από τις 

κινητοποιήσεις στην πλατεία Tahrir στην Αίγυπτο, οι  οποίες ήταν και οι  πιο 

διαδεδοµένες στον υπόλοιπο κόσµο λόγω της χρήσης των κοινωνικών δικτύων του 
                                                
9  Ο όρος «Αραβική Άνοιξη» χρησιµοποιήθηκε εκτενώς από Δυτικά Μέσα Μαζικής 
Ενηµέρωσης, θέλοντας να τονίσει το δηµοκρατικό χαρακτήρα των διαδηλώσεων αυτών. 
Ωστόσο, θα µπορούσαµε να πούµε πως ο όρος είναι αµφιλεγόµενος γιατί, πρώτον, σε κάποιες 
περιπτώσεις –όπως στη Λιβύη και στη Συρία– το κύµα διαδηλώσεων εξελίχτηκε σύντοµα σε 
εµφύλιους πολέµους στους οποίους ενεπλάκησαν Ευρωπαϊκές χώρες, αλλα και οι ΗΠΑ, 
δεύτερον, γιατί ακόµα και στις περιπτώσεις της Τυνησίας και της Αιγύπτου που  οι 
διαδηλώσεις κατάφεραν τις παραιτήσεις των Προέδρων των δύο χωρών, δεν υπήρξε µεγάλη 
αλλαγή όσο αφορά τα καθεστώτα διακυβέρνησης και, τρίτον, γιατί η πολιτικές αλλαγές που 
προκλήθηκαν από τις διαδηλώσεις σε χώρες της Μέσης Ανατολής και της Αφρικής οδήγησαν 
στην ανάπτυξη και εξάπλωση του Ισλαµικού εξτρεµισµού και στην εµφάνιση οργανώσεων 
όπως το Ισλαµικό Κράτος σε περιοχές του Ιράκ και της Συρίας και την Μπόκο Χαράµ στην 
Αφρική. (Για περισσότερα σχετικά µε την «Αραβική Άνοιξη» βλ. Bradley 2012, Noueihed & 
Warren 2012, Abu-Lughod 2012, Roberts κ.α. 2016) 
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Ίντερνετ10, οι νοτιοευρωπαϊκές κινητοποιήσεις του καλοκαιριού χρησιµοποίησαν την 

ίδια τακτική µε τους Αιγύπτιους διαδηλωτές, δηλαδή την τακτική της κατάληψης και 

της συνεχόµενης παραµονής στο χώρο των διαδηλώσεων, που στο Κάιρο ήταν η 

κεντρική πλατεία Tahrir. Οπότε, οι κινητοποιήσεις στη νότια Ευρώπη περιλάµβαναν, 

εκτός από τις διαδηλώσεις, και την παραµονή και κατασκήνωση στις κεντρικές 

πλατείες των πόλεων στις οποίες αναπτύχθηκε αυτό το κίνηµα. Δύο εξέχουσες 

περιπτώσεις αυτού του νοτιοευρωπαϊκού κύµατος διαδηλώσεων, που συχνά 

αναφέρεται ως «κίνηµα των πλατειών» (Γιοβανόπουλος & Μητρόπουλος 2011), είναι 

η Μαδρίτη και η Αθήνα11. Έτσι, ξεκινώντας από τους Ισπανούς Indignados στην 

πλατεία Puerta del Sol, τον Μάιο, «το κίνηµα των πλατειών» συνεχίζεται τον Ιούνιο 

φτάνοντας στους Έλληνες Αγανακτισµένους στην πλα τεία Συντάγµατος 12 . Οι 

ευρωπαϊκές κινητοποιήσεις καταστέλλονται µέσα στο καλοκαίρι και σταµατάνε, 

όµως, το Φθινόπωρο, σειρά παίρνει η Βόρεια Αµερική, πρώτα, µε το κίνηµα Occupy 

Wall Street (OWS) (Καταλάβετε τη Wall Street), που προχωράει σε µια κατάληψη 

του πάρκου Zukkotti στη Wall Street της Νέας Υόρκης και, στη συνέχεια, 

αναπτύσσεται στο κίνηµα καταλήψεων Occupy, κατά το οποίο εκατοντάδες πλατείες 

                                                
10 Οι κινητοποιήσεις στην πλατεία Tahrir έγιναν γνωστές στις Ευρωπαϊκές χώρες, στην 
Αµερική και ανά τον κόσµο λόγω της ευρείας χρήσης των κοινωνικών δικτύων του Ίντερνετ 
(Social Networks), τα οποία χρησιµοποιήθηκαν τόσο για την οργάνωση των µαζικών 
διαδηλώσεων, όσο και για την κάλυψη των γεγονότων στο κέντρο του Καϊρου, κατά τα οποία 
χιλιάδες χρήστες παρακολούθησαν τις µάχες µεταξύ των διαδηλωτών και των δυνάµεων της 
αστυνοµίας και των παρακρατικών του καθεστώτος (για περισσότερα σχετικά µε το ρόλο των 
κοινωνικών δικτύων στην «Αραβική Άνοιξη» βλ . Lotan κ .α. 2011, Comunello & Anzera 
2012, Markham 2014, Al Sayyad & Guvenc 2015). 
11 Διαδηλώσεις και καταλήψεις κεντρικών δηµόσιων πλατειών πραγµατοποιήθηκαν την ίδια 
περίοδο (Άνοιξη-Καλοκαίρι 2011) και σε άλλες µικρότερες πόλεις της Ισπανίας και της 
Ελλάδας, αλλά και σε µικρές και µεγάλες πόλεις άλλων Ευρωπαϊκών χωρών. Ωστόσο, εδώ 
αναφερόµαστε εν συντοµία στο (παγκόσµιο) κύ µα διαδηλώσεων του 2011 και, έτσι, 
αναφέρουµε µόνο τις εµβληµατικές περιπτώσεις που επηρέασαν την ανάπτυξη και εξάπλωση 
του. Για περισσότερα σχετικά µε άλλες πόλεις στην Ελλάδα, π.χ. για µια συγκεντρωτική 
αναφορά στις πόλεις της Ελλάδας βλ. Μπρέστα 2011, για την περίπτωση της Χαλκίδας βλ. 
Αντωνίου κ.α. 2011 και για το Λευκό Πύργο της Θεσσαλονίκης βλ. Γαζάκης & Σπάθας 2011. 
12 Αν και ο όρος «Αγανακτισµένοι» φαίνεται να επικράτησε τουλάχιστον στην αρχή των 
ελληνικών κινητοποιήσεων, καθώς ήταν µετάφραση από το Ισπανικό «Indignados», από τις 
πρώτες προσπάθειες προσεγγίσεων των κινηµάτων αυτών στο ελληνικό πλαίσιο φάνηκε να 
επικρατεί ο  όρος «κινήµατα των πλατειών» (Γιοβανόπουλος, Μητρόπουλος 2011, 
Κοµπρεσέρ 3 2012). Ο  όρος «κινήµατα των πλατειών» χρησιµοποιείται για να εκφράσει τη 
σχέση των σύγχρονων αυτών κινητοποιήσεων που παρουσιάζουν διαφορετικά 
χαρακτηριστικά, µε την ίδια τη χωρική έννοια της πλατείας και, κατ’ επέκταση, µε τη 
δηµόσια εµφάνιση των κινηµάτων σε κεντρικά σηµεία των πόλεων, αλλά και τη διεκδίκηση 
του δηµόσιου χώρου, ως κοµµάτια των ίδιων των κινηµάτων. Για περισσότερα σχετικά µε το 
κίνηµα της πλατείας Συντάγµατος βλ. και Παπαπαύλου 2015.  
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και άλλοι δηµόσιοι χώροι καταλαµβάνονται από διαδηλωτές στις Η.Π.Α., αλλά και 

τον υπόλοιπο κόσµο. 

Παρά τη γεωγραφική του διάχυση, αλλά και την ποικιλία των πολιτικών και 

πολιτισµικών πλαισίων (π.χ. ανάµεσα στο Κάιρο, την Αθήνα και τη Νέα Υόρκη), θα 

µπορούσαµε να πούµε πως το κύµα διαδηλώσεων του 2011 είχε αρκετά κοινά, και γι’ 

αυτό ο  Δηµήτρης Δαλάκογλου αναφέρεται στο «διεθνο-τοπικό χαρακτήρα» του 

(2011: 220). Δηλαδή, από τη µια πλευρά το κίνηµα αυτό –από την πλατεία Tahrir στη 

Wall Street– είναι παγκόσµιο γιατί παρουσιάζει κοινά ριζοσπαστικά χαρακτηριστικά, 

όπως την εφαρµογή της κοινής τακτικής της παρατεταµένης κ ατάληψης ανοιχτών 

δηµόσιων χώρων, τα παρόµοια αιτήµατα που εκφράζουν µια θέληση για ριζική 

αλλαγή στο σύστηµα διακυβέρνησης, την εφαρµογή (τουλάχιστον στην Ευρώπη και 

την Βόρεια Αµερική) της πρακτικής των ανοιχτών και αµεσοδηµοκρατικών δηµόσιων 

συνελεύσεων, την αντιµετώπιση παρόµοιας καταστολής από την αστυνοµία και, 

τέλος, τη χρήση των κοινωνικών δικτύων του Ίντερνετ τόσο για την εσωτερική 

επικοινωνία των διαδηλωτών σε κάθε ξεχωριστό µέρος, όσο και για την επικοινωνία 

και διάχυση των µηνυµάτων και του λόγου που παράγεται µεταξύ των διαφορετικών 

καταλήψεων ανά τον κόσµο. Από την άλλη πλευρά, το κίνηµα αυτό είναι, 

ταυτόχρονα, και τοπικό γιατί είναι βαθιά ριζωµένο στις πολιτικο-κοινωνικές 

ιδιαιτερότητες της κάθε χώρας και πόλης στις οποίες αναπτύσσεται. Αυτό σηµαίνει 

πως παρά τα κοινά πολιτικά και χωρικά χαρακτηριστικά των διαφόρων εκφράσεων 

του κινήµατος του 2011, κάθε διαφορετική κατάληψη βρέθηκε σε άµεση σχέση µε τα 

συγκεκριµένα προβλήµατα της κάθε χώρας και της κάθε πόλης και, έτσι, τα 

συγκεκριµένα αιτήµατα και οι τρόποι διεκδίκησης που αναπτύχθηκαν, συνοµιλούν µε 

την εκάστοτε εντόπια καθηµερινότητα (ο.π.). Επιπλέον, κοινό ανάµεσα στις 

διαφορετικές εκδοχές αυτού του διεθνο-τοπικού κινήµατος ήταν η σκληρή τους 

καταστολή παρά τα, κατά βάση, ειρηνικά τους χαρακτηριστικά. Αυτό σύµφωνα µε 

τον Immanuel Wallerstein δείχνει πως η διάχυση µιας αντι-εξουσιαστικής λογικής και, 

ιδιαίτερα, η επιτυχία της απείλησε αυτούς που κατέχουν εξουσία και, έτσι, οι 

κυβερνήσεις του κόσµου ένωσαν τις δυνάµεις τους για να καταστρέψουν αυτά τα 

κινήµατα, τα οποία ονοµάζει το «τωρινό 1968» (2011).  

Επιστρέφοντας στη Λευκωσία, θέλουµε να υποστηρίξουµε πως είναι ακριβώς αυτός ο 

διεθνο-τοπικός χαρακτήρας των κινητοποιήσεων του 2011, που επέτρεψε στους 

συµµετέχοντες στην κυπριακή εκδοχή του Occupy, αφενός, να συµµετάσχουν σε ένα 
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κίνηµα παγκόσµιων διαστάσεων, χρησιµοποιώντας τις τακτικές του και 

εφαρµόζοντας  τον ανοιχτό και αµεσοδηµοκρατικό του χαρακτήρα στον τρόπο λήψης 

αποφάσεων, και, αφετέρου, να µπορέσουν να πραγµατοποιήσουν µια µακρόχρονη 

παρέµβαση στον ενδιάµεσο χώρο της Λευκωσίας, δηλαδή µια Κατάληψη της Νεκρής 

Ζώνης (ΟΒΖ). Με άλλα λόγια, το γεγονός της παγκόσµιας συγκυρίας του 2011 ήταν 

καθοριστικό για την πραγµατοποίηση µιας κινηµατικής φαντασίας που υπήρχε 

αρκετό καιρό πριν στις συζητήσεις και ιδέες ατόµων και οµάδων που εµπλέκονταν 

στην από τα κάτω πολιτική και πολιτιστική δραστηριοποίηση στην Παλιά Λευκωσία. 

Αν, λοιπόν, τα Street Parade ήταν η εκδήλωση που άνοιξε το δρόµο προς την 

πρόσκαιρη παρέµβαση στον ενδιάµεσο χώρο, ο  παγκόσµιος χαρακτήρας των 

κινητοποιήσεων του 2011 προσέφερε µια πολύ καλή αφορµή για την 

πραγµατοποίηση µιας πιο µακρόχρονης κατάληψης της Νεκρής Ζώνης, δίνοντας στην 

κυπριακή εκδοχή αυτών των κινητοποιήσεων έναν αδιαµφισβήτητο τοπικό 

χαρακτήρα. 

Πως έγινε, ό µως, πραγµατικότητα η Κατάληψη της Νεκρής Ζώνης; Η κυπριακή 

εκδοχή των κινητοποιήσεων του 2011 ήρθε ως ανταπόκριση στο παγκόσµιο κάλεσµα 

για συγκεντρώσεις που απεύθυνε το κίνηµα Occupy the Wall Street (OWS)13 για τις 

15 Οκτωβρίου 2011. Έχει ενδιαφέρον να τονίσουµε εδώ, πως το Κυπριακό αυτό 

κίνηµα δεν αναπτύχθηκε ως ανταπόκριση στο κίνηµα των ελληνικών πλατειών του 

καλοκαιριού, αλλά, τελικά, ήταν ένα αποτέλεσµα της ανταπόκρισης στο κάλεσµα από 

την Νέα Υόρκη. Ωστόσο, αυτό δεν πρέπει να προκαλεί εντύπωση, διότι το OBZ ήταν 

ένα κίνηµα στο οποίο η κοινή συµµετοχή τ/Κυπρίων και ε/Κυπρίων ήταν 

καθοριστικός παράγοντας διαµόρφωσής του και, έτσι, θα ήταν πολύ πιο δύσκολο να 

συνδεθούν µεταξύ τους µετά από ένα κάλεσµα από την Ελλάδα, παρά µετά από το 

παγκόσµιο κάλεσµα από την Νέα Υόρκη. Έτσι, αντίστοιχα, έγινε και ένα (τοπικό) 

κάλεσµα για τη Λευκωσία µέσω του κοινωνικού δικτύου Facebook, ένα από τα πιο 

διαδεδοµένα κοινωνικά δίκτυα παγκόσµια, που έπαιξαν σηµαντικό ρόλο στην 

παγκόσµια διάχυση των κινητοποιήσεων του 2011, αλλά και αρκετά διαδεδοµένο 

στην Κύπρο, το οποίο, όπως παρατήρησα και κατά τη διάρκεια της έρευνάς, 

συνέβαλλε έντονα στην επικοινωνία και τη δηµιουργία σχέσεων µεταξύ των δύο 

                                                
13 Ενδεικτικά, στο παγκόσµιο κάλεσµα του OWS για τις 15 Οκτωβρίου ανταποκρίθηκαν 
σύµφωνα µε την ιστοσελίδα www.15october.net πάνω από 1000 πόλεις σε 83 χώρες, ενώ στις 
25 Νοεµβρίου η  σελίδα www.meetup.com/occupytogether/ κατέγραψε παγκόσµια 2680 
«κοινότητες καταληψιών» (όπως αυτές αναφέρονται στη σελίδα). 
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πλευρών και, κατ’ επέκταση, και στη διοργάνωση συναντήσεων και κοινών 

εκδηλώσεων στο δηµόσιο χώρο κυρίως της Παλιάς Λευκωσίας (π.χ. το Street Parade). 

Τα νέα µέσα, όπως τα κοινωνικά δίκτυα, µπορεί να µην είναι αρκετά για τη 

δηµιουργία κοινοτικών δεσµών µε την πιο παραδοσιακή έννοια, όµως, σύµφωνα µε 

τον Σταύρο Σταυρίδη, «στις σύγχρονες κοινωνίες οι  διαδραστικές τεχνολογίες 

µεσολαβούν στη διαµόρφωση κοινοτήτων συλλογικής δράσης, που δεν είναι 

απαραίτητα κοινότητες ανθρώπων που µοιράζονται µια κοινή ταυτότητα ή κοινές 

αξίες (...) πρόκειται για κοινότητες σε κίνηση14, κοινότητες που αναπτύσσονται µέσα 

από την κοινή δράση και τη συµµετοχή στη χρήση του δηµόσιου χώρου» (2011: 172).  

Μετά, λοιπόν, το πρώτο ηλεκτρονικό κάλεσµα για τη Λευκωσία µαζεύτηκαν στην 

πλατεία Ελευθερίας, στη νότια πλευρά της Παλιάς Πόλης, περίπου 40-50 ε/Κύπριοι 

και τ/Κύπριοι, αριθµός σχετικά µικρός αλλά όχι αµελητέος για τα δεδοµένα της 

Λευκωσίας. Μετά από κάποια ώρα συζήτησης, σύµφωνα µε πληροφορητές µου, η 

οµάδα άρχισε να συζητά σχετικά µε το αν η συγκεκριµένη πλατεία –που βρίσκεται 

στην ε/Κυπριακή πλευρά της πόλης– είναι ένας χώρος µε τον οποίο µπορούν να 

συνδεθούν όλοι οι  συµµετέχοντες και να νιώθουν άνετα να συζητήσουν. Οπότε, η 

οµάδα κατέληξε πως ένας πιο κατάλληλος χώρος θα ήταν ο  ενδιάµεσος χώρος της 

Νεκρής Ζώνης, που βρίσκεται υπό τη διαχείριση του ΟΗΕ, επειδή είναι ένας χώρος 

στον οποίο ε/Κύπριοι και τ/Κύπριοι θα µπορούσαν να σταθούν ο ένας απέναντι στον 

άλλο, και όλοι µαζί απέναντι στις αρχές που διαχειρίζονται το χώρο, ως ίσοι. 

Συγκεκριµένα, ο χώρος που προτάθηκε ήταν το πέρασµα Λήδρας/Lokmaci, το οποίο 

βρίσκεται µερικές εκατοντάδες µέτρα από την πλατεία Ελευθερίας, και ήταν ο χώρος 

στον οποίο είχε ήδη από τις προηγούµενες χρονιές παρέµβει το Street Parade. Έτσι, 

µετά από αυτό η οµάδα έφυγε από την πλατεία που βρισκόταν και πήγε να συνεχίσει 

τη συζήτησή της ανάµεσα στις δυο πλευρές της πόλης, στο πέρασµα της Πράσινης 

Γραµµής και µέσα στη Νεκρή Ζώνη. Αυτό ήταν το ξεκίνηµα του ΟΒΖ. Αρχικά, 

αποφασίστηκε µια εβδοµαδιαία συνάντηση στον ίδιο χώρο κάθε Σάββατο, όµως ένα 

µήνα αργότερα, και µετά από κάποιες συναντήσεις και εκδηλώσεις που 

πραγµατοποιήθηκαν εκεί, στις 19 Νοεµβρίου στήθηκαν οι  πρώτες σκηνές και η 

πρόσκαιρη παρέµβαση του Σαββάτου µετατράπηκε σε σταθερή κατάληψη του 

περάσµατος.  

                                                
14 Στο σηµείο αυτό ο  Σταυρίδης αναφέρεται στον όρο «κοινωνίες σε κίνηση» που εισάγει ο 
Λατινοαµερικάνος συγγραφέας Raul Zibechi (2010). 
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Η πρακτική της κατάληψης ενός δηµόσιου χώρου, η οποία παρουσιάζεται κοινή σε 

όλες τις περιπτώσεις των κινητοποιήσεων του 2011, σε Ευρώπη και Αµερική, 

εµφανίζει χαρακτηριστικά που ξεπερνούν τους περιορισµούς µιας διαδήλωσης. Η 

διαδήλωση είναι µια µορφή πολιτικής δράσης η οποία είναι µεν ορατή και δηµόσια, 

αλλά η εφήµερή της φύση τη διαχωρίζει αναγκαστικά από άλλες πρακτικές όπως οι 

καταλήψεις, που διεκδικούν πιο µακροχρόνια την εµφάνισή τους στο δηµόσιο χώρο. 

Καταλαµβάνοντας αστικούς δηµόσιους χώρους, τα κινήµατα των Ευρωπαϊκών 

πλατειών και του Αµερικανικού Occupy, επιχείρησαν να κατασκευάσουν επι-τόπου 

τις συνθήκες εκείνες που θα τους επέτρεπαν να λειτουργήσουν µε ένα διαφορετικό 

πλαίσιο συµµετοχής και αλληλεπίδρασης, και, µε αυτήν την έννοια, εφάρµοσαν τη 

λογική της άµεσης δράσης. Όπως χαρακτηριστικά αναφέρει ο  Patrick Bruner, ένας 

από τους διοργανωτές του Occupy Wall Street, «αυτή δεν είναι µια διαδήλωση, είναι 

ένας τρόπος δηµιουργίας ενός νέου χώρου. Έχουµε πάρει την πλατεία «Ελευθερίας». 

Την έχουµε µετονοµάσει και την έχουµε ξαναχτίσει σε κάτι που  πιστεύουµε πως είναι 

ένα καλύτερο µοντέλο»15.  

                                                
15 Το απόσπασµα του Patrick Bruner αναφέρεται στην κατάληψη του πάρκου Zukkoti στη 
Wall Street της Νέας Υόρκης και προέρχεται από τη συζήτησης που οργάνωσε το 

Εικόνα 12: Η πρώτη συνάντηση 
στην πλατεία Ελευθερίας, στη νότια 
ε/Κυπριακή πλευρά της Λευκωσίας, 
που κατάληξε στη Νεκρή Ζώνη, στο 
πέρασµα Λήδρας/Lokmaci. 
Φωτογραφία παραχωρήθηκε από το 
αρχείο του κινήµατος ΟΒΖ. 

Εικόνα 13: Ψηφιακό «Banner» 
που καλεί κόσµο στις 
εβδοµαδιαίες συναντήσεις στο 
πέρασµα της Νεκρής Ζώνης, 
«Κάθε Σάββατο στις 6:00µµ - 
Τέρµα της οδού Λήδρας». Η 
εικόνα παραχωρήθηκε από το 
αρχείο του κινήµατος ΟΒΖ. 
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Σε πρόσφατες προσπάθειες ανάλυσης των κινηµάτων των ελληνικών πλατειών, που 

εστιάζουν σε µια χωρική ανάλυση τους (Σταυρίδης 2011, Κοµπρεσέρ 2012), 

τονίζεται το γεγονός πως τα κινήµατα αυτά κατάφεραν να παράγουν ένα δηµόσιο 

χώρο µε διαφορετικά νοήµατα. Αυτό το διαφορετικό χώρο τον χαρακτηρίζουν ως 

«κοινό χώρο» και υποστηρίζουν πως η παραγωγή του παρουσιάζεται ως κεντρικό 

χαρακτηριστικό των κινηµάτων των πλατειών. Ο «κοινός χώρος», όπως τον ορίζουν, 

δεν είναι απλά ο  δηµόσιος χώρος, ο  οποίος είναι πάντα «συνυφασµένος µε έναν 

κρατικό έλεγχο» (Κοµπρεσέρ 2012:34), δεν είναι, δηλαδή, ο χώρος που παραχωρείται 

από την εξουσία υπό συγκεκριµένους, όµως, όρους που καθορίζουν τη χρήση του και 

τη συµπεριφορά των ανθρώπων µέσα σε αυτόν και, «εν τέλει, επιβεβαιώνουν τη 

νοµιµοποίηση της εξουσίας αυτής» (Σταυρίδης 2011: 173). Αντίθετα, ο  «κοινός 

χώρος» ελέγχεται από τους συµµετέχοντες σε αυτόν µε αδιαµεσολάβητο τρόπο, που 

και αυτός, µε τη σειρά του, ορίζεται από τους ίδιους. Είναι ο  χώρος που παράγεται 

από κοινού και χρησιµοποιείται κάτω από συνθήκες που οι  κοινότητες συλλογικά 

προσδιορίζουν, είναι, έτσι, ένας χώρος ανοιχτός που προσκαλεί τον καθένα να 

συµµετέχει στην παραγωγή του. Επιπλέον, η παραγωγή «κοινού χώρου» είναι µια 

αµφίδροµη διαδικασία, γιατί καθώς οι οµάδες προσδιορίζουν συλλογικά τις συνθήκες 

χρήσης του και τον διαµορφώνουν υλικά αλλά και κοινωνικά, παράλληλα, ο  υλικός 

χώρος αναδεικνύεται κι αυτός ως ενεργός δρώντας που διαµορφώνει τις οµάδες σε 

κοινότητες. 

Αν ο  δηµόσιος χώρος των πόλεων σήµερα παραχωρείται από την εξουσία υπό 

συγκεκριµένους όρους, που, όπως λέει ο  Σταυρίδης (ο.π.), επιβεβαιώνουν τη 

νοµιµοποίηση της εξουσίας αυτής, τότε πόσο µάλλον ο  συγκεκριµένος χώρος µέσα 

στην Νεκρή Ζώνη, που παραχωρείται από τα Ηνωµένα Έθνη για να λειτουργήσει ένα 

πέρασµα, το οποίο µπορεί να καθιστά την επικοινωνία µεταξύ των πλευρών δυνατή, 

αλλά, ταυτόχρονα, επιβεβαιώνει το πολλαπλό πλέγµα εξουσιών που επιδρούν στην 

Κύπρο. Ωστόσο, η παραγωγή σε αυτό το πλαίσιο ενός «κοινού χώρου», δεν ήταν 

µόνο το αποτέλεσµα των δράσεων και των πρακτικών της οµάδας που τον κατέλαβε, 

αλλά ήταν, επίσης, ζητούµενο και προϋπόθεση της ανάπτυξης των ισότιµων 

κοινοτικών σχέσεων που οι  συµµετέχοντες φαντάζονται και επιθυµούν⋅ σχέσεις που 
                                                                                                                                      
ειδησεογραφικό µέσο DemocracyNow.org για το κίνηµα Occupy, µε καλεσµένους επίσης το 
σκηνοθέτη Michael Moore και τη συγγραφέα Naomi Klein. Η συζήτηση υπάρχει στο 
διαδίκτυο στον ακόλουθο σύνδεσµο: (Τελευταία πρόσβαση 04/2016) 
http://www.democracynow.org/2011/11/25/occupy_everywhere_michael_moore_naomi_klei
n . 
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µέχρι και σήµερα, µε τη χωρική και εθνική διαίρεση της Κύπρου να διατηρείται, τα 

µέλη των δύο κοινοτήτων δεν µπορούν να δηµιουργήσουν ανοιχτά στους δηµόσιους 

χώρους των δύο πλευρών. 

Η κίνηση της κατάληψης της Νεκρής Ζώνης αντανακλά, ωστόσο, και διάφορες 

συζητήσεις που κρυφά ή φανερά γινόντουσαν τα τελευταία χρόνια στους κύκλους της 

από τα κάτω δραστηριοποίησης στην Λευκωσία. Στις συζητήσεις αυτές, η Νεκρή 

Ζώνη αναφερόταν ως ο  χώρος στον οποίο θα µπορούσαν να συνυπάρξουν αυτοί οι 

οποίοι θέλουν να ζήσουν µαζί, αποκοµµένοι από την εξουσία και τον έλεγχο των δύο 

πλευρών. Επίσης, σε τέτοιες συζητήσεις εκφραζόταν και η απογοήτευση προς µια 

από τα πάνω λύση του προβλήµατος, που χωρίζει πολιτικά, κοινωνικά, θρησκευτικά 

και χωρικά τους ανθρώπους των δύο πλευρών, και, ταυτόχρονα, εκφραζόταν η 

θέληση για µια αδιαµεσολάβητη διεκδίκηση της ανάγκης να ζήσουν µαζί. Μια λογική 

της οποίας η κεντρική ιδέα συνοψίζεται στα λόγια της Bahar, µιας τ/Κύπριας που 

ήταν ενεργή σε πολιτικές και πολιτιστικές οµάδες και στις δυο πλευρές της πόλης, σε 

συζήτησή µας τουλάχιστον ένα χρόνο πριν το ΟΒΖ: «Αφού εσείς δεν θέλετε και δεν 

µπορείτε να ζήσετε ξανά µαζί, τότε δώστε σε εµάς τη «νεκρή ζώνη», που καταλαµβάνει 

το 3% του εδάφους της Κύπρου, να ζήσουµε µαζί και ελεύθεροι». Τέτοιες συζητήσεις, 

όπου ήµουν παρόν, συνοδεύονταν πάντα από έναν έντονο ενθουσιασµό, αλλά και από 

ένα φόβο για το τι θα µπορούσαν να κάνουν οι στρατοί των δύο πλευρών που φυλάνε 

τη Νεκρή Ζώνη, και αν θα µπορούσε ένα κίνηµα να αντισταθεί σε τέτοιες 

στρατιωτικές δυνάµεις. Ωστόσο, η παγκόσµια κινητοποίηση Occupy φαίνεται πως 

έδωσε το έναυσµα και προσέφερε την ευκαιρία για να πραγµατοποιηθεί µια 

κατάληψη της Νεκρής Ζώνης ή, µε άλλα λόγια, να γίνει πραγµατικότητα αυτό που 

µέχρι τότε εκφραζόταν στους κύκλους της από τα κάτω δραστηριοποίησης µόνο ως 

κινηµατική φαντασία.  

Μέσω µιας κατάληψης ενός χώρου που βρίσκεται ανάµεσα στις εξουσίες των δύο 

πλευρών, αλλά έξω από την επίσηµη δικαιοδοσία τους, οι  εµπλεκόµενοι στο ΟΒΖ 

ξεπερνάνε τα χωρικά όρια που επιβάλλονται από τα πάνω και, εκµεταλλευόµενοι το 

απροσδιόριστο νοµικό πλαίσιο που διέπει τη Νεκρή ζώνη16, αναδεικνύουν το γεγονός 

της ακαθόριστης κατάστασης του ενδιάµεσου χώρου, που, ενώ επίσηµα κατ’ 

εξαίρεση τελεί υπό τον έλεγχο και τη δικαιοδοσία της Δύναµης του ΟΗΕ στην Κύπρο 

(UNFICYP), στην ουσία παραµένει υπό αµφισβήτηση και διεκδίκηση ανάµεσα στις 
                                                
16 Για τις νοµικές διαµάχες σχετικά µε τη Νεκρή Ζώνη της Κύπρου βλ. Christodoulidou 2008. 
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δύο πλευρές, επιβεβαιώνοντας την ύπαρξη εξαιρέσεων στην (κυπριακή) κατάσταση 

εξαίρεσης (Constantinou 2008). Αυτό προκύπτει, επίσης, και από τον τρόπο µε τον 

οποίο αντέδρασαν στην ανάπτυξη της κατάληψης της Νεκρής Ζώνης οι δυνάµεις που 

ασκούνται σε αυτό το χώρο από όλες τις πλευρές. Δηλαδή, ενώ στην αρχή της 

κατάληψης οι  στρατιωτικές και αστυνοµικές δυνάµεις του περάσµατος 

(ΟΗΕ/UNFICYP, ε/Κυπριακή αστυνοµία και στρατός, τ/Κυπριακή αστυνοµία και 

Τουρκικός στρατός) φάνηκε σαν να ήταν απροετοίµαστες για µια τέτοια κίνηση, στη 

συνέχεια, και καθώς φαινόταν πως η κατάληψη θα έχει διάρκεια, η κάθε πλευρά 

έσπευσε να καθορίσει το «χώρο» δικαιοδοσίας της. H UNFICYP προχώρησε σε 

ενίσχυση των περασµάτων στις δύο πλευρές του δρόµου προς την υπόλοιπη Νεκρή 

Ζώνη17, ο  Τουρκικός στρατός απέκλεισε τους καταληψίες από ένα σηµείο της 

Νεκρής Ζώνης στο οποίο επεκτάθηκαν 18  και οι  ε/Κυπριακές αρχές ξεκίνησαν 

εργασίες αναστήλωσης ενός από τα κτίρια που βρίσκονται στο πέρασµα, µειώνοντας 

το διαθέσιµο χώρο και χρησιµοποιώντας, µέσω της UNFICYP, το επιχείρηµα του 

κινδύνου από τις εργασίες για να αυξήσει τις πιέσεις προς τους καταληψίες. 

 

Ωστόσο, παρά τις πιέσεις από τις δυνάµεις που ασκούν έλεγχο στον ενδιάµεσο αυτό 

χώρο της πόλης και του νησιού, οι  bufferers –όπως χαρακτηριστικά αναφέρονται οι 

ακτιβιστές και ακτιβίστριες του OBZ στους εαυτούς τους– κατάφεραν να 
                                                
17 Το σηµείο στο οποίο πραγµατοποιήθηκε η κατάληψη είναι ουσιαστικά ένα σταυροδρόµι, 
του οποίου ο ένας δρόµος οδηγεί στην ε/Κυπριακή και τ/Κυπριακή πλευρά αντίστοιχα, και ο 
άλλος συνεχίζεται στην υπόλοιπη Νεκρή Ζώνη που διαπερνά την πόλη. Ο ΟΗΕ ενίσχυσε τις 
µεταλλικές πόρτες που οδηγούν προς την υπόλοιπη Νεκρή Ζώνη, τις οποίες είχε 
εγκαταστήσει όταν άνοιξε το πέρασµα Λήδρας/Lokmaci. 
18 Για περισσότερα σχετικά µε τη διένεξη µεταξύ των καταληψιών και του Τουρκικού 
Στρατού, αλλά και τη στάση της UNFICYP βλ. Erdal 2017 (υπό έκδοση): 15. 

Εικόνα 14: Φωτογραφία από την 
κατασκήνωση του ΟΒΖ, στην οποία 
παρατηρούµε άντρες του ΟΗΕ να 
επιτηρούν την κατάσταση µπροστά στις 
ενισχυµένες µεταλλικές πόρτες που 
εγκαταστήσανε µετά το ξεκίνηµα της 
κατάληψης. Πάνω στις µεταλλικές 
πόρτες φαίνονται παρεµβάσεις των 
καταληψιών στις οποίες ξεχωρίζουµε τα 
ακόλουθα: Ψευδαίσθηση (ILLUSION): 
Θέλουµε να ζήσουµε µαζί και 
Anticapitalista. Η φωτογραφία 
παραχωρήθηκε από το αρχείο του ΟΒΖ. 
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δηµιουργήσουν από κοινού τον απαραίτητο για αυτούς και αυτές χώρο µέσα στον 

οποίο θα µπορούσαν να συνάψουν ισότιµες σχέσεις µεταξύ τους και να διεκδικήσουν, 

αλλά και να επιχειρήσουν να πραγµατοποιήσουν, αυτά που πιστεύουν και 

φαντάζονται. Κατάφεραν, λοιπόν, να τοποθετήσουν τους εαυτούς τους στον 

ενδιάµεσο χώρο της χωρικής εξαίρεσης, που είναι η Νεκρή Ζώνη, και, έτσι, να 

αποκτήσουν ορατότητα, τοποθετώντας τους εαυτούς τους στο κέντρο της πόλης, 

αλλά και στο επίκεντρο του Κυπριακού Προβλήµατος. Με αυτόν τον τρόπο, ο 

ενδιάµεσος χώρος –εκεί δηλαδή που η κανονικότητα και των δύο πλευρών 

αναστέλλεται– µετατρέπεται σε ένα νέο πεδίο διεκδίκησης ή, όπως το θέτει ο Marco 

Antonsich, «η Νεκρή Ζώνη είναι στην ουσία και το αντικείµενο της αµφισβήτησης, 

αλλά και η κατάσταση που επιτρέπει σε αυτή την αµφισβήτηση να πραγµατοποιηθεί» 

(2013: 176). Το παρακάτω απόσπασµα, από το σχόλιο του χρήστη Language Transfer 

που συνοδεύει το βίντεο στο You Tube19 από την πρώτη είσοδο των ακτιβιστών στη 

Νεκρή Ζώνη, είναι χαρακτηριστικό:  

«Θα οργανώσουµε εκδηλώσεις µέσα στη Νεκρή Ζώνη, µουσική, συζητήσεις, 
ποίηση... οτιδήποτε µπορείτε να σκεφτείτε για να σταµατήσουµε να είµαστε 
σιωπηλοί, να σταµατήσουµε να είµαστε αόρατοι, για να τραβήξουµε την 
προσοχή στο γεγονός ότι το όµορφο µας νησί έχει διαιρεθεί και χρησιµοποιηθεί 
ως στρατιωτική πλατφόρµα και για να φωνάξουµε, απλά πως ‘θέλουµε να 
είµαστε µαζί’» 

Στο απόσπασµα φαίνεται η ανάγκη που εκφράζει ο  συγκεκριµένος χρήστης (του 

youtube.com) για περισσότερη ορατότητα στο Κυπριακό πολιτικό πλαίσιο, ως 

αντίβαρο στους λόγους που παράγονται για το Κυπριακό Πρόβληµα και συχνά 

υποβαθµίζουν την ανάγκη µιας µερίδας των κατοίκων της Κύπρου να «είναι µαζί». 

Καταλαµβάνοντας, λοιπόν, τον κατεξοχήν ενδιάµεσο χώρο της πόλης και του νησιού, 

οι bufferers επιχειρούν να φέρουν στο επίκεντρο της συζήτησης και στο προσκήνιο 

του πολιτικού λόγου για το Κυπριακό, απόψεις και θέσεις που π αραµένουν συχνά 

αόρατες ή και περιθωριοποιηµένες. Ωστόσο, παρά τις προσπάθειες των 

συµµετεχόντων στο ΟΒΖ να τοποθετήσουν τους εαυτούς τους στο επίκεντρο και, µε 

αυτόν τον τρόπο, να καταφέρουν να «ακουστούν» –προσπάθειες που απέδωσαν 

καρπού,ς αν κρίνει κανείς από τη διεθνή προσοχή που τράβηξαν ιδιαίτερα τους 

                                                
19  Το συγκεκριµένο βίντεο ήταν διαθέσιµο στον ακόλουθο σύνδεσµο: 
http://www.youtube.com/watch?v=6BB7cI07ivw&list=PL3EF64CD84A4F27E0&index=20
&feature=plpp_video. Ωστόσο, πια ο συγκεκριµένος σύνδεσµος είναι ανενεργός που 
σηµαίνει πως το βίντεο δεν είναι πια διαθέσιµο από το YouTube.com. 
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πρώτους µήνες του κινήµατος 20 – η τάση περιθωριοποίησής τους από άλλες 

κοινωνικές οµάδες, και ιδιαίτερα από τις κυρίαρχες οµάδες και τα Μ.Μ.Ε., παρέµεινε 

έντονη. Οπότε, αρνητικές απόψεις κατά των καταληψιών, που δεν έδιναν µεγάλη 

σηµασία στους λόγους για τους οποίους γινόταν η κατάληψη και εστίαζαν κυρίως 

στα στιλιστικά χαρακτηριστικά των συµµετεχόντων, τη βροµιά και στη χρήση 

ναρκωτικών και την κατανάλωση αλκοόλ, εκφράζονταν καθ’ όλη τη διάρκεια του 

ΟΒΖ κυρίως από καταστηµατάρχες της περιοχής και στις δύο πλευρές της γραµµής 

(Iliopoulou & Karathanasis 2014: 185-187). Οι προσπάθειες περιθωριοποίησής των 

συµµετεχόντων στο ΟΒΖ, αναδείχτηκαν στο δηµόσιο λόγο της ε/Κυπριακής πλευράς 

κυρίως µετά τη βίαιη επιχείρηση εκκένωσης της κατάληψης, η οποία έγινε µε τη 

συµµετοχή της ειδικής αντι-τροµοκρατικής µονάδας της αστυνοµίας της Κυπριακής 

Δηµοκρατίας και τις ανάλογες πρακτικές, έξι µήνες µετά το ξεκίνηµα του ΟΒΖ, στις 

αρχές Απριλίου του 201221. 

Η επιχείρηση της αστυνοµίας πραγµατοποιήθηκε στο εγκαταλελειµµένο κτίριο που 

βρισκόταν µέσα στην Νεκρή Ζώνη, το οποίο είχε καταληφθεί, µόλις µερικές µέρες 

πριν την επέµβαση, από οµάδα δεκάδων συµµετεχόντων στο ΟΒΖ που εξέφραζαν την 

πιο πολιτικοποιηµένη τάση της πλατείας Φανερωµένης, αλλά όχι µε απόφαση της 

γενικής συνέλευσης του κινήµατος, µε σκοπό να καλύψει την ανάγκη στέγασης των 

συµµετεχόντων και να γίνει ο  κύριος χώρος για τις δραστηριότητες του κινήµατος. 

Σύµφωνα µε έναν από αυτούς και αυτές που προχωρήσανε στην κατάληψη του 

κτιρίου, η «εξέλιξη και ανάπτυξη του κινήµατος και της κοινότητας εξαρτάτο από το 

χώρο που υπήρχε διαθέσιµος (...) στο περιορισµένο χώρο στο σταυροδρόµι και µε τις 

                                                
20 Η διεθνής προσοχή προς το κίνηµα ΟΒΖ εκφράστηκε µε άρθρα και αφιερώµατα στο 
κίνηµα από  διεθνή Μ.Μ.Ε. Ενδεικτικά αναφέρουµε εδώ τα εξής: το άρθρο «Youths occupy 
buffer zone in bid to reunify Cyprus», στην τουρκική Hurriyet Daily News, 29/11/2011 
(http://www.hurriyetdailynews.com/default.aspx?pageid=438&n=youths-occupy-buffer-zone-
in-bid-to-reunify-cyprus-2011-11-29), το αφιέρωµα «Cypriots #OccupyBufferZone: Cypriots 
join the global protest movement to heal their divisions» του Al Jazeera, 19/11/2011  
(https://web.archive.org/web/20130408031105/http://stream.aljazeera.com/story/cypriots-
occupybufferzone-0021865)  και το άρθρο «"They Occupy the Buffer Zone!", qualcosa 
accade a Nicosia» στην Ιταλική ιστοσελίδα osservatorioiraq.it στις 07/03/2012 
(http://osservatorioiraq.it/approfondimenti/they-occupy-buffer-zone-qualcosa-accade-
nicosia?cookie-not-accepted=1). 
21 Για περισσότερα σχετικά µε την αστυνοµική επιχείρηση εκκένωσης βλ. Σκηνές Ντροπής 
στο Οδόφραγµα: Γκαγκστερική επιχείρηση της Σόφης Ορφανίδου στην ε /Κυπριακή 
Εφηµερίδα Ο ΠΟΛΙΤΗΣ, 07/04/2012 και Tensions high after Police Raid του Stefanos 
Evripidou στην αγγλόφωνη ε/Κυπριακή ε φηµερίδα Cyprus Mail,  08/04/2012. Επίσης, για 
µια καταγγελία κατά της βιαιότητας της αστυνοµίας στην επιχείρηση από το νοµικό και 
κοινωνιολόγο Νίκο Τριµικλινιώτη βλ. http://thetrim1.blogspot.gr/2012/04/blog-post.html. 



Κεφάλαιο	  10ο	  
 

 

400	  

πιέσεις που δεχόταν ο χώρος, θα µπορούσε να αναπτυχθεί µόνο ως ένα σηµείο...». Η 

περαιτέρω, ό µως, ανάπτυξη του κινήµατος, οδήγησε, τελικά, στην επέµβαση της 

αστυνοµίας, κάτι που µαζί µε τη στάση της δύναµης του ΟΗΕ (η οποία δήλωσε πως 

το µεγαλύτερο µέρος του κτιρίου δεν βρίσκεται στη Νεκρή Ζώνη, αλλά στην 

ε/Κυπριακή πλευρά), ανάδειξε ακόµα περισσότερο το ακαθόριστο καθεστώς της 

Πράσινης Γραµµής και τις εξαιρέσεις της κατάστασης εξαίρεσης που χαρακτηρίζει 

αυτό τον ενδιάµεσο χώρο. Μετά την επιχείρηση εκκένωσης, οι  αναφορές στους 

τοπικούς τηλεοπτικούς σταθµούς 22  προωθούν στο δηµόσιο λόγο την 

περιθωριοποίηση των συµµετεχόντων στο OBZ, αφού, χωρίς καµία αναφορά στους 

στόχους και τα αιτήµατα του κινήµατος23 και ξεπερνώντας το γεγονός ότι βρίσκονταν 

µέσα στη Νεκρή Ζώνη, σαν δηλαδή να θέλουν να κρύψουν αυτή τη διάσταση της 

κατάληψης24, εστιάζουν στη χρήση και διακίνηση ναρκωτικών (παρά το γεγονός ότι 

η αστυνοµία βρήκε µόνο 1 γρ. κάνναβης)25, στη βροµιά, στους βανδαλισµούς στις 

δηµόσιες τουαλέτες της οδού Λήδρας, αλλά και στην περίεργη µείξη των ηλικιακών 

κατηγοριών των καταληψιών. Το επόµενο απόσπασµα από τηλεοπτική συνέντευξη 

του Αστυνοµικού Διευθυντή Λευκωσίας είναι ενδεικτικό: 

Παρουσιάστρια: Ευσταθούν οι πληροφορίες ότι το κτίριο είχε µετατραπεί σε 
κοινόβιο; 

                                                
22  Ενδεικτικά θα µπορούσε κάποιος να παρακολουθήσει το ρεπορτάζ του τηλεοπτικού 
σταθµού Αντ1 Κύπρου στο σύνδεσµο: https://youtu.be/e5ed53eWutc. Ο σταθµός έδωσε 
αυξηµένη σηµασία στην επιχείρηση της αστυνοµίας στο δελτίο ειδήσεων της εποµένης της 
εκκένωσης που περιλάµβανε και συνεντεύξεις του Δηµάρχου και του Αστυνοµικού 
Διευθυντή Λευκωσίας. Επίσης, για ένα συνολικό σχολιασµό της στάσης των ΜΜΕ µετά τη 
βίαιη επιχείρηση της αστυνοµίας βλ.  
http://sirmastocomputer.blogspot.gr/2012/04/occupy.html  
23 Τα αιτήµατα του ΟΒΖ αναφέρονται στις πρώτες ηλεκτρονικές δηµοσιεύσεις του κινήµατος 
σε σελίδες των κοινωνικών δικτύων που είναι πια ανενεργές. Ωστόσο, µπορεί κανείς να έχει 
πρόσβαση σε αυτές µέσω εφαρµογών στο διαδίκτυο, όπως για παράδειγµα: 
https://web.archive.org/web/20130724015713/http://occupythebufferzone.wordpress.com/abo
ut/#. Επίσης, για µια συζήτηση των αιτηµάτων του OBZ βλ. Erdal 2013. 
24 Είναι χαρακτηριστικό το γεγονός ότι ο Δήµαρχος της Λευκωσίας, σε συνέντευξή του στον 
τηλεοπτικό σταθµό του Αντ1 Κύπρου, δεν κάνει καµία αναφορά στο κίνηµα ΟΒΖ και 
αποφεύγει να πει πως οι καταληψίες βρίσκονταν µέσα στη Νεκρή Ζώνη και αυτό ήταν 
σηµαντικό µέρος των αιτηµάτων τους. Λέει µόνο πως υπήρχαν προβλήµατα γιατί ήταν πολύ 
κοντά στη Νεκρή Ζώνη και αναφέρεται στα σχέδια του δήµου για την αναζωογόνηση «αυτού 
του κοµµατιού της Λήδρας» χωρίς να αναφέρεται καθαρά στο γεγονός ότι το σηµείο 
βρίσκεται ανάµεσα στα δύο σηµεία ελέγχου και, άρα, εκτός της άµεσης δικαιοδοσίας των δύο 
πλευρών, αφού οτιδήποτε γίνεται χρειάζεται τη διαµεσολάβηση της δύναµης του ΟΗΕ. Το 
βίντεο της συνέντευξης του Δηµάρχου είναι διαθέσιµο στον ακόλουθο  σύνδεσµο: 
https://youtu.be/W46uV4cmDfw. 
25 Για το 1 γραµµάριο κάνναβης που βρέθηκε στο χώρο από την αστυνοµία υπήρξαν 
διάφορες αντιδράσεις, συµπεριλαµβανοµένου και του τραγουδιού του αρκετά γνωστού 
ε/Κύπριου µουσικού, Haji Mike (http://soundcloud.com/hajimike/for-1-gramme).  
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Αστ. Διευθυντής: Αντιλαµβάνεστε... να υπάρχουν δεκαεξάχρονα κορίτσια, 
δεκαεξάχρονα αγόρια µαζί µε πενηντάρηδες, τριανταοχτάρηδες, σαραντάρηδες... 
αντιλαµβάνεστε την κατάσταση... 
Παρουσιάστρια: Ακούµε για ανάρµοστες πράξεις όµως κύριε Μιχαηλίδη...  

Αστ. Διευθυντής: Όχι δεν µπορώ να πω αυτά τα πράγµατα, εξάλλου είναι κάτι το 
οποίο διερευνούµε, αλλά σίγουρα αντιλαµβάνεστε τι µπορεί να συµβεί όταν 
δεκαεξάχρονα κορίτσια διαµένουν σε έναν χώρο µαζί µε τους υπόλοιπους σε 
έναν... όπως τον χαρακτηρίσατε, κοινόβιο χώρο. 

 Απόσπασµα από συνέντευξη µε τον αστυνοµικό διευθυντή Λευκωσίας 
Κύπρο Μιχαηλίδη, στο δελτίο ειδήσεων του Αντ1 Κύπρου.  
Η συνέντευξη είναι διαθέσιµη στον ακόλουθο σύνδεσµο:  

 https://youtu.be/cLp8SkwMimQ  

Η προβολή των καταληψιών ως βρόµικους, βάνδαλους, χρήστες ναρκωτικών και 

πότες, και ιδιαίτερα η αναφορά του Αστυνοµικού Διευθυντή στο µπέρδεµα των 

ηλικιακών κατηγοριών, εκφράζει τις προσπάθειες των αρχών και κάποιων Μ.Μ.Ε. να 

καταστήσουν τους συµµετέχοντες στο ΟΒΖ ως µιαρούς, µε την έννοια της Mary 

Douglas (1984). Δηλαδή, να τους καταστήσουν ως «ύλη εκτός τόπου» και, άρα, 

άτοµα που αποτελούν κίνδυνο για τη διατήρηση της κοινωνικής τάξης. Με αυτόν τον 

τρόπο, επιχειρείται η περιθωριοποίηση των συµµετεχόντων σ το ΟΒΖ, η οποία 

επιτυγχάνεται και µέσω της απόκρυψης και υποβάθµισης των πολιτικών του 

χαρακτηριστικών, των κοινωνικών αιτιών που το γέννησαν, αλλά και των στόχων και 

των αιτηµάτων ενός κινήµατος διαµαρτυρίας µέσω της κατάληψης της Νεκρής 

Ζώνης, του συµβόλου του Κυπριακού διαχωρισµού και του Κυπριακού Προβλήµατος.  

 

 

 

Εικόνα 15: Δύο φωτογραφίες από τις δύο πλευρές της κατασκήνωσης του ΟΒΖ η µια 
µέρα και η άλλη βράδυ. Το πανό καλωσορίζει τους διαβάτες αναµιγνύοντας τις δύο 
γλώσσες καθώς γράφει, από τη µία πλευρά, «Hosgeldiniz στην Κύπρο» και από την άλλη 
«Καλωσορίσατε Kibris ‘a». Οι φωτογραφίες παραχωρήθηκαν από το αρχείο του ΟΒΖ. 



Κεφάλαιο	  10ο	  
 

 

402	  

Στον αντίποδα, στο εσωτερικό του ΟΒΖ και µέσα στη Νεκρή Ζώνη, οι συµµετέχοντες 

ε/Κύπριοι και τ/Κύπριοι δηµιουργούν µια Προσωρινή Αυτόνοµη Ζώνη, µέσα από την 

οποία, εφαρµόζοντας τη λογική της άµεσης δράσης, δεν ζητάνε µόνο από τις αρχές 

και τις κυρίαρχες δυνάµεις και ο µάδες των δύο πλευρών τη λύση του Κυπριακού, 

αλλά παράγουν επι-τόπου ένα διαφορετικό χώρο µέσα στον οποίο µπορούν να 

υπάρξουν ισότιµα µαζί και, έτσι, να κάνουν πράξη αυτό για το οποίο διαµαρτύρονται 

µε τους δικούς τους όρους. Αυτό, άλλωστε, επιχειρούν να επικοινωνήσουν µε ένα 

από τα πιο κεντρικά και χαρακτηριστικά συνθήµατα του ΟΒΖ: «(Εµείς) Ζούµε τη 

Λύση» (We are Living the Solution, βλ. Εικ. 16). Αυτό είναι ένα σύνθηµα µε το οποίο 

ασκείται απευθείας κριτική στις επίσηµες από τα πάνω διαδικασίες των συνοµιλιών 

για το Κυπριακό. Οι συµµετέχοντες στην κατάληψη, ανεξάρτητα την πλευρά από την 

οποία προέρχονται, είχαν µεγαλώσει και ζήσει µε το ερώτηµα αν οι  δύο κοινότητες 

µπορούν να ζήσουν µαζί, ένα ερώτηµα που επανέρχεται συχνά στη διαιρεµένη 

πραγµατικότητα της Κύπρου. Με την ανάπτυξη µιας διαφορετικής καθηµερινότητας 

στην κατασκήνωση του ΟΒΖ, δίπλα ο  ένας στην άλλη και η µία στον άλλο, οι 

καταληψίες κάνουν πράξη τη συµβίωση απαντώντας άµεσα και έµπρακτα σε ένα από 

τα πιο σηµαντικά ερωτήµατα του Κυπριακού Προβλήµατος. Έτσι, αναδεικνύουν τη 

δυνατότητα να αναπτύξουν σχέσεις µεταξύ τους ως τη δική τους ουσία του 

Προβλήµατος, λ ειτουργώντας, ταυτόχρονα, προς το ξεπέρασµά του, καθώς 

καταφέρνουν να δηµιουργήσουν την ευκαιρία για αδιαµεσολάβητη και ελεύθερη 

ανάπτυξη προσωπικών, συλλογικών και πολιτικών σχέσεων µε τον «άλλο».  

 

Περιγράφοντας τον κοινό χώρο, που δηµιουργήθηκε κατά τη διάρκεια του κινήµατος 

της πλατείας Συντάγµατος, ο  Σταύρος Σταυρίδης υποστηρίζει πως προϋπόθεση του 

Εικόνα 16: Ένα από τα 
κεντρικά συνθήµατα του ΟΒΖ: 
«We are Living the Solution» 
([Εµείς] Ζούµε τη Λύση) σε πανό 
κρεµασµένο από το µπαλκόνι 
του κατειληµµένου  κτιρίου 
πάνω από το πέρασµα της 
Πράσινης Γραµµής. Η 
φωτογραφία παραχωρήθηκε από 
το αρχείο του ΟΒΖ. 
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ήταν η πολυπλοκότητα του συγκεντρωµένου πλήθους που κατέστησε το χώρο 

ανοιχτό προς τον καθένα (2011). Αν, λοιπόν, στην πλατεία Συντάγµατος ήταν οι 

δεκάδες χιλιάδες των διαφορετικών µεταξύ τους διαδηλωτών που κατέστησαν το 

χώρο ανοιχτό στον καθένα και, έτσι, διαµορφώθηκαν οι  απαραίτητες συνθήκες για 

την παραγωγή του κοινού χώρου, στην περίπτωση του ΟΒΖ οι  ανάλογες συνθήκες 

διαµορφώθηκαν τόσο από το γεγονός ότι συνεργάστηκαν µεταξύ τους ε/Κύπριοι και 

τ/Κύπριοι, ξεπερνώντας από την αρχή τους κυρίαρχους διαχωρισµούς της Κύπρου, 

όσο και από τον κατεξοχήν ενδιάµεσο χαρακτήρα της Νεκρής Ζώνης, όπου η 

απουσία των κανονιστικών πλαισίων –της όποιας πλευράς– κατέστησε το χώρο 

ανοιχτό σε αρκετά διαφορετικούς µεταξύ τους δρώντες. Ο Murat Erdal Ilican, σε µια 

εθνογραφική περιγραφή του ΟΒΖ, περιγράφει τους συµµετέχοντες ως εξής: 

Σε αυτό το περιβάλλον [του παγκόσµιου κύµατος κινητοποιήσεων και 
καταλήψεων του 2011], το ΟΒΖ κέρδισε υποστηρικτές που  προέρχονταν από 
διαφορετικά υπόβαθρα συµπεριλαµβανοµένων των κοινωνικών και ταξικών, 
των πολιτικών, των εκπαιδευτικών, των ηλικιακών, των έµφυλων, των εθνικών 
και των θρησκευτικών. Διαµορφώθηκε από ένα µειοψηφικό πλήθος πο υ 
περιλάµβανε νεαρούς ριζοσπάστες, µετανάστες, αναρχικούς, αντι-εξουσιαστές, 
queers διαφόρων σεξουαλικών προσανατολισµών και άλλους. Αυτό που  τους 
ένωνε ήταν µια γενική δυσαρέσκεια απέναντι στην κατάσταση τοπικά αλλά και 
παγκόσµια και η φιλοδοξία για αλλαγή από τα κάτω.  

(Erdal 2017 (υπό έκδοση): σ. 10). 

Ο Σταυρίδης υποστηρίζει πως ο κοινός χώρος που δηµιουργήθηκε στις πλατείες είναι 

ένας χώρος κατώφλι και λέει, χαρακτηριστικά, πως «οι καταληψίες δηµιούργησαν 

κατώφλια παρά οχυρά» (2014:240). Ο συγγραφέας τονίζει, ό µως, πως σε τέτοιους 

ανοιχτούς χώρους-κατώφλια ανοίγουν, επίσης, και τα όρια της ταυτότητας, και 

αναφέρει πως «η σοφία που υπάρχει κρυµµένη στην εµπειρία διάσχισης του 

κατωφλιού, στηρίζεται στην επίγνωση ότι η ετερότητα µπορεί να προσεγγιστεί µόνο 

µέσω του ανοίγµατος των συνόρων της ταυτότητας, πλάθοντας –θα λέγαµε– 

ενδιάµεσες ζώνες αµφιβολίας, αµφισηµίας, υβριδισµού, ζώνες που καθιστούν τις 

αξίες αντικείµενο διαπραγµάτευσης» (Stavrides 2011:18). Αν, λοιπόν, ο παραγόµενος 

κοινός χώρος των πλατειών είναι σύµφωνα µε τον Σταυρίδη ένας χώρος ενδιάµεσος, 

ένας χώρος-κατώφλι, τότε τι γίνεται στην περίπτωση του ΟΒΖ, όπου τα δρώντα 

υποκείµενα καταλαµβάνουν εξ αρχής ένα πέρασµα, δηλαδή ένα κατώφλι; 

Το γεγονός ότι τα περάσµατα της Πράσινης Γραµµής είναι χώροι κ ατώφλια είναι 

αδιαµφισβήτητο, άλλωστε, έχουµε υποστηρίξει πως το άνοιγµά τους, από το 2003 και 

έπειτα, σηµατοδοτεί της είσοδο της Κύπρου στην κατάσταση της οριακότητας. Δεν 
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είναι τυχαίο που διάφοροι πληροφορητές και πληροφορήτριές µου, µου περιέγραψαν 

την εµπειρία του περάσµατος ως κάποιου είδους «σκουλικότρυπα», που σε µεταφέρει 

ξαφνικά από µία κατάσταση σε µια άλλη. Ωστόσο, η συνεχής επιτήρηση και 

καθορισµός αυτού του επικίνδυνου κατωφλιού από τις κυρίαρχες οµάδες και εξουσίες 

προωθεί, εδώ και χρόνια, την ουδετεροποίηση του κινδύνου που ενέχει η διακίνηση 

διαµέσου της γραµµής. Αυτό επιτυγχάνεται τόσο µέσω του επίσηµου ελέγχου των 

στοιχείων των διερχοµένων και των προϊόντων που µεταφέρουν από το πέρασµα, όσο 

και µέσα από τον σαφή καθορισµό της κυριαρχίας των δύο πλευρών. Έτσι, το 

πέρασµα µπορεί να παραµένει στο ενδιάµεσο, αλλά µετατρέπεται σε ένα χώρο 

ελέγχου, ένα χώρο που ελέγχεται από τον ΟΗΕ µε ηλεκτρονικά µέσα και ένα χώρο 

αναµονής, σε προκαθορισµένες ουρές και µε τελωνειακούς υπαλλήλους που 

περιµένουν ν α συµπληρώσεις τα στοιχεία σου. Σε ένα πέρασµα που λειτουργεί ως 

χώρος ελέγχου δεν αµφισβητούνται, αλλά επιβεβαιώνονται οι σχέσεις εξουσίας και η 

κυριαρχία της κάθε πλευράς. Αυτός είναι ένας χώρος που θυµίζει περισσότερο ένα 

αεροδρόµιο, ένα από τα κύρια παραδείγµατα που χρησιµοποιεί ο Mark Auge (1995) 

για να περιγράψει την έννοια το «µη-τόπου», την οποία επεξεργάζεται και 

αναδεικνύει ως ένα από τα κύρια χαρακτηριστικά τέτοιων τόπων τη δυσκολία 

σύναψης χωρικών σχέσεων εντός τους. 

Θα λέγαµε, λοιπόν, πως οι  bufferers κατάφεραν να µετατρέψουν το πέρασµα αυτό 

από µη-τόπο σε ένα τόπο συνάντησης, συνεργασίας και διαπραγµάτευσης των ορίων 

της ταυτότητας και τις ετερότητας. Με άλλα λόγια, κατάφεραν να µετατρέψουν τη 

Νεκρή Ζώνη σε µια ζώνη ζωντανή και, έτσι, κατάφεραν να την αναδείξουν ως µια 

πραγµατικά ενδιάµεση ζώνη –ένα µεταβατικό χώρο συνάντησης και 

διαπραγµάτευσης– και όχι ως µια στρατιωτικοποιηµένη διαχωριστική γραµµή, µια 

φυλασσόµενη χωρική εξαίρεση, διατηρούµενη από τους κυρίαρχους διαχωρισµούς 

και οριοθετήσεις, που στέκεται εµπόδιο σε κάθε προοπτική ανοιχτής αλληλεπίδρασης 

υπό ίσους όρους. Μέσα σε αυτό το πλαίσιο ανοίγµατος προς τον «άλλο», και 

διαπραγµάτευσης της ταυτότητας και της ετερότητας, µπορούµε να καταλάβουµε τι 

εννοούν οι  bufferers λέγοντας ότι «στο occupy δεν σκεφτόµασταν το δι-κοινοτικό, 

αλλά προσπαθήσαµε να δηµιουργήσουµε ξανά το κοινοτικό» ή αλλιώς, όπως το έθεσε 

ένας άλλος συνοµιλητής µου:  

«...το πιο σηµαντικό πράγµα για µένα µε το Occupy είναι ότι προχώρησε ένα 
βήµα παραπέρα το δικοινοτικό κίνηµα, γιατί it deconstructed the bi-communal 
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to the communal. Αυτό σηµαίνει πως µου δόθηκε η ευκαιρία να γνωρίσω και να 
σχετιστώ µε ακτιβιστές τ/Κύπριους. Μου έδωσε ένα φακό προς τους τ/Κύπριους. 

 

 

 

 

 
 

 

 

 

 

 

 

Προβάλλοντας το κοινοτικό έναντι του δι-κοινοτικού, οι συµµετέχοντες στο ΟΒΖ 

στέκονται κριτικά απέναντι σε όλες τις κυρίαρχες και τις από τα πάνω οριοθετήσεις, 

συµπεριλαµβανοµένης και της έννοιας δι-κοινοτικό, την οποία αντιλαµβάνονται ως 

µια ακόµα προκαθορισµένη έννοια που έρχεται από τα πάνω και, τελικά, αναπαράγει 

τον κυρίαρχο διαχωρισµό παρότι, ταυτόχρονα, επιχειρεί να τον ξεπεράσει. Οπότε, 

µέσα από την παραγωγή κοινού χώρου, δηλαδή µέσα από την παραγωγή ενός 

καθηµερινού χώρου στο ενδιάµεσο και, άρα, ενός χώρου οριακού, όπου οι κυρίαρχες 

λογικές της κάθε πλευράς αναστέλλονται, δηµιουργείται συλλογικά και άµεσα η 

ευκαιρία συνάντησης και σύναψης διαφορετικών κοινωνικών και χωρικών σχέσεων 

επί τόπου, χωρίς δηλαδή να περιµένουν από τους υπεύθυνους και τους πολιτικούς της 

κάθε πλευράς να λύσουν το Κυπριακό ή από τους ειδικούς των διεθνών οργανισµών 

να διοργανώσουν δι-κοινοτικές δραστηριότητες και σεµινάρια επίλυσης 

συγκρούσεων. Με άλλα λόγια, µέσα από τη συλλογική παραγωγή κοινού χώρου 

δηµιουργούνται οι συνθήκες ισότιµης και ελεύθερης αλληλεπίδρασης µε τον «άλλο» 

και, έτσι, δίνουν οι ίδιοι και ίδιες στους εαυτούς τους µια ευκαιρία δηµιουργίας µιας 

κοινότητας. Κόντρα στις προσπάθειες περιθωριοποίησής τους, οι  συµµετέχοντες στο 

ΟΒΖ τοποθετούν τους εαυτούς τους στο κέντρο της πόλης και του Κυπριακού, στο 

Εικόνα 17: Οµαδική φωτογραφία κάποιων από τους συµµετέχοντες στο ΟΒΖ 
(ε/Κυπρίων και τ/Κυπρίων) µπροστά στη µεταλλική πόρτα του ΟΗΕ προς την υπόλοιπη 
διαχωριστική ζώνη, αυτή που  παρέµενε «Νεκρή». Η φωτογραφία παραχωρήθηκε από το 
αρχείο του ΟΒΖ. 
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ενδιάµεσο των διαχωρισµένων πλευρών, και ακριβώς εκεί, στη ρωγµή ανάµεσα στις 

κυριαρχίες, επιχειρούν να κάνουν πραγµατικότητα –εδώ και τώρα– µια διαφορετική 

κοινότητα, µια κοινότητα στο ενδιάµεσο. Αυτό, ό µως, σηµαίνει πως κόντρα στις 

προσπάθειες ελέγχου του περάσµατος, στις προσπάθειες ουδετεροποίησής του, οι 

καταληψίες του ΟΒΖ αναδεικνύουν πάνω από όλα την ενδιάµεση κατάσταση του 

περάσµατος και, έτσι, στην ουσία αναδεικνύουν την οριακή κατάσταση της Κύπρου 

ενώ, ταυτόχρονα, εργάζονται συλλογικά για την έξοδο από αυτή. Δηλαδή, οι 

bufferers εργάζονται για την πραγµατοποίηση αυτού που αυτοί και αυτές 

φαντάζονται, µια επανενωµένη Κύπρο ή, αλλιώς, (συν-)εργάζονται για να 

δηµιουργήσουν την κοινότητα αυτή που φαντάζονται και επιθυµούν να αποτελεί τη 

νέα πραγµατικότητα στην Κύπρο µετά την έξοδο από την οριακότητα. 
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Επίλογος	  -‐	  Συμπεράσματα:	  

Απόκρυψη	  και	  ανάδειξη	  της	  κατάστασης	  της	  οριακότητας:	  	  Έξοδος	  από	  
την	  παρατεταμένη	  οριακότητα,	  από	  τα	  κάτω	  δραστηριοποίηση	  και	  
«αυτόκλητοι	  τελετάρχες»	  

Στα προηγούµενα κεφάλαια της διατριβής παρουσιάσαµε και αναλύσαµε εκφράσεις, 

πρακτικές και εκδηλώσεις της από τα κάτω πολιτικής και πολιτιστικής 

δραστηριοποίησης στην Παλιά Λευκωσία. Όπως έχουµε υποστηρίξει, η εµφάνιση και 

ανάπτυξη αυτού του είδους πολιτικής και πολιτιστικής δραστηριοποίησης στην 

περιοχή της Παλιάς Λευκωσίας, παρουσιάζεται ως ένα αποτέλεσµα της κοινωνικής 

αλλαγής που παρατηρείται στην Κύπρο µετά την περίοδο 2003-2004. Κατά την 

περίοδο αυτή, σηµαντικά γεγονότα επηρεάζουν έντονα την Κύπρο. Πρώτον, ο 

τερµατισµός της απαγόρευσης διέλευσης της διαχωριστικής γραµµής και το διπλό 

δηµοψήφισµα για το σχέδιο Αννάν, που ακολούθησε, και, δεύτερον, η είσοδος της 

Κυπριακής Δηµοκρατίας στην Ευρωπαϊκή Ένωση, διαµορφώνουν –το καθένα µε τον 

τρόπο του, αλλά και σε συνδυασµό– τις κοινωνικοπολιτικές συνθήκες µέσα στις 

οποίες επιτελείται ένα ξεπέρασµα της κατάστασης «καθήλωσης», που χαρακτήριζε 

την κυπριακή κοινωνία στην µετά-1974 εποχή. Όπως δείξαµε, στο πρώτο µέρος της 

διατριβής, στη διαµόρφωση της πολιτικής και πολιτιστικής «καθήλωσης» συνέβαλαν, 

αφενός, η κατάσταση εξαίρεσης που διαµορφώθηκε µετά την κατάληψη του βόρειου 

µέρους του νησιού από τον τουρκικό στρατό, ο ντε φάκτο διαχωρισµός και η 

επακόλουθη αναστολή του συντάγµατος της Κυπριακής Δηµοκρατίας και, αφετέρου, 

η κυριαρχία των εθνοκεντρικών και εθνικιστικών αφηγήσεων και αντιλήψεων της 

ιστορίας, και στις δύο πλευρές του διαχωρισµού της µεταπολεµικής Κύπρου, καθώς 

και η διαχείριση του Κυπριακού Προβλήµατος από τις πολιτικές ηγεσίες της 

Κυπριακής Δηµοκρατίας και της µη-αναγνωρισµένης ΤΔΒΚ.  

Στο πλαίσιο που διαµορφώνεται µετά το 2003-2004, η από τα κάτω δραστηριότητα 

παρουσιάζεται ως µια έκφραση του ξεπεράσµατος αυτής της κατάστασης, η οποία 

δρα ανασταλτικά προς την ανάπτυξη και µαζικοποίηση εναλλακτικών, σε σχέση µε 

τα κυρίαρχα πρότυπα, πολιτιστικών εκδηλώσεων και δράσεων, αλλά και 

ριζοσπαστικών πολιτικών δραστηριοτήτων και κινητοποιήσεων. Στο δεύτερο µέρος 

της διατριβής παρουσιάστηκε µια αναδροµή στις εκδηλώσεις και δράσεις που 

αναπτύχθηκαν στην Παλιά Λευκωσία την περίοδο 2003-2011, οι  οποίες συνθέτουν 

την από τα κάτω πολιτιστική και πολιτική δραστηριοποίηση την οποία µελετάµε, 
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καθώς και άλλων δραστηριοτήτων που, ενώ δεν προέρχονται από τα κάτω, 

εκφράζουν το ευρύτερο πλαίσιο αλλαγής στην Κύπρο, αλλά και τις χωροποιήσεις της 

αλλαγής στη συγκεκριµένη αστική περιοχή. Η εντός των τειχών Λευκωσία 

αναδεικνύεται ως µια κεντρική περιοχή της πρωτεύουσας, η οποία, από το 1974 και 

την εγκαθίδρυση της αδιαπέραστης Πράσινης Γραµµής µέχρι το 2003, βρίσκεται 

τοποθετηµένη στην άκρη των δύο αποκλεισµένων µεταξύ τους πλευρών και, καθώς 

ωθείται στην περιφέρεια, αποκτά ένα περιθωριακό χαρακτήρα. Ωστόσο, από το 2003, 

και το άνοιγµα των οδοφραγµάτων ή των πυλών-πορτών, αρχικά δίπλα στα τείχη και 

στη συνέχεια στην καρδιά της εντός των τειχών πόλης, η Παλιά Λευκωσία 

µετατρέπεται σε µια ενδιάµεση περιοχή, ένα κατώφλι, και ο  περιθωριακός της 

χαρακτήρας µετατρέπεται σε οριακό, δηλαδή σε µεταβατικό. Ο Szakolczai 

αναφέρεται σε αυτή τη χωρική διαδικασία µετατροπής µιας περιθωριακής περιοχής 

σε οριακή ως εξής:  

«Σε µια οποιαδήποτε κατάσταση, στην οποία υπάρχουν έντονα καθορισµένα 
κέντρα και διαχωριστικές γραµµές, οι περιοχές που είναι αποµακρυσµένες από 
το κέντρο και κοντά στο σύνορο είναι πε ριθωριακές –άσχετες, τοπικές, 
οπισθοδροµικές. Ωστόσο, µόλις η έµφαση µετατοπιστεί στη σχέση µεταξύ των 
κέντρων, οι περιθωριακές ζώνες µετατρέπονται σε οριακές επειδή 
τοποθετούνται ανάµεσα στα δύο κέντρα και τα µεσολαβούν⋅ πιθανώς τελικά να 
γίνουν ακόµα και το νέο κέντρο» (2009:152). 

Στα προηγούµενα κεφάλαια της διατριβής δείξαµε πως ο  οριακός χαρακτήρας της 

Παλιάς Λευκωσίας φαίνεται να συνέβαλε αποφασιστικά στην ανάπτυξη αυτού του 

είδους της δραστηριοποίησης και, κατ’ επέκταση, στη συγκρότηση διαφορετικών 

ταυτοτήτων, που, τελικά, οδηγούν στη διαµόρφωση µιας διαφορετικής πολιτικής 

υποκειµενικότητας. Η δραστηριοποίηση αυτή, ενώ επικοινωνεί και επηρεάζεται από 

τον υπόλοιπο κόσµο και ιδιαίτερα την Ευρώπη, την Ελλάδα και την Τουρκία, την ίδια 

στιγµή, εδαφικοποιείται στη συγκεκριµένη περιοχή και διαµορφώνει τα ιδιαίτερα της 

χαρακτηριστικά σε σχέση µε το ιδιαίτερο πλαίσιο της Κύπρου και, συγκεκριµένα, σε 

σχέση µε την τοπικότητα της οριακής Παλιάς Λευκωσίας.  

Όπως υποστηρίζουµε σε αυτή τη διατριβή, η περίοδος µετά το 2003 µπορεί να ιδωθεί 

κάτω από το θεωρητικό πρίσµα της οριακότητας. Μια τέτοια προσέγγιση, πέρα από 

την εφαρµογή που έχει στη χωρική οριακότητα, που παρουσιάζει η διαχωρισµένη 

εντός των τειχών Λευκωσία, µπορεί να αποτελέσει, παράλληλα, και την αφετηρία για 

µια διεισδυτική µατιά, αλλά και ένα εργαλείο µε το οποίο µπορούµε να σκεφτούµε τη 

ζωή µε το Κυπριακό Πρόβληµα. Τοποθετώντας την είσοδο της Κύπρου σε µια 
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κατάσταση οριακότητας στην περίοδο 2003-2004, µας δίνεται η ευκαιρία να δούµε 

τον απελευθερωτικό χαρακτήρα της ενδιάµεσης κατάστασης (όπου το προηγούµενο 

πλαίσιο παύει να ισχύει αλλά το επόµενο δεν έχει έρθει ακόµα) να εφαρµόζεται 

χωρικά στην Παλιά Λευκωσία, αφενός, µέσα από την ανάπτυξη πρακτικών που µέχρι 

τότε δεν είχαν το περιθώριο να αναπτυχθούν σε αυτό το βαθµό και, αφετέρου, µέσα 

από τις προσπάθειες κανονικοποίησης της οριακότητας και των «ενοχλητικών» 

περιθωρίων που µια τέτοια κατάσταση δηµιουργεί. Από την άλλη πλευρά, ορίζοντας 

αυτήν την περίοδο ως την είσοδο στην κατάσταση της οριακότητας µας δίνεται η 

ευκαιρία να δούµε την αλλαγή που συντελείται στην Κύπρο µέσα από ένα θεωρητικό 

φακό που αναδεικνύει την αβεβαιότητα, την ανασφάλεια, αλλά και την ευαλωτότητα 

στην οποία η παρατεταµένη αυτή ενδιάµεση κατάσταση τοποθετεί τα υποκείµενα. Με 

άλλα λόγια, ο ρίζοντας την περίοδο αυτή ως την είσοδο σε µια κατάσταση 

οριακότητας, µας δίνεται η ευκαιρία να προσεγγίσουµε την κοινωνική αλλαγή στην 

Κύπρο µέσα από την εµπειρία των υποκειµένων που παραµένουν «κολληµένα» σε 

µια κατάσταση παρατεταµένης οριακότητας.  

Η δυ νητικά επικίνδυνη αβεβαιότητα, που γεννιέται στη αµφιλεγόµενη θέση που 

καταλαµβάνει το ενδιάµεσο, αλλά και η εµπειρία των υποκειµένων, που βρίσκονται 

σε αυτήν την µεταβατική κατάσταση, είναι και τα δύο σηµεία στα οποία ο Thomassen 

(2009, 2014) δίνει ιδιαίτερη σηµασία, γιατί, σύµφωνα µε τον ίδιο, και τα δύο αυτά 

σηµεία είναι κεντρικά στον τρόπο που επεξεργάζεται την έννοια της οριακότητας ο 

van Gennep (1960). Ωστόσο, αυτή η επικίνδυνη αβεβαιότητα του ενδιάµεσου είναι 

µια κατάσταση που έχουν συλλάβει κι άλλοι συγγραφείς. Στο σηµείο αυτό δεν θα 

µπορούσε να µην πάει το µυαλό µας στο γνωστό παράθεµα από τα Ηµερολόγια 

Φυλακής του Antonio Gramsci, όπου αναφέρει χαρακτηριστικά, για την εποχή µετά 

τον πρώτο παγκόσµιο πόλεµο, πως: «η κρίση [της κυριαρχίας] συνίσταται ακριβώς 

στο γεγονός ότι το παλιό πεθαίνει και το καινούριο δεν µπορεί να γεννηθεί⋅ Σε αυτό το 

µεσοδιάστηµα µια µεγάλη ποικιλία από µακάβρια συµπτώµατα εµ φανίζεται» (1971: 

275). Το συγκεκριµένο παράθεµα έχει γίνει αρκετά γνωστό από τον Slavoj Žižek ο 

οποίος το έχει χρησιµοποιήσει λίγο, ό µως, παραλλαγµένο. Παραθέτει, λοιπόν, ο 

Žižek τον Gramsci ως εξής: «ο παλιός κόσµος πεθαίνει, και ο καινούριος παλεύει να 
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γεννηθεί: τώρα είναι η εποχή των τεράτων»1 (2010). Ποια είναι όµως αυτά τα τέρατα 

στα οποία αναφέρεται ο Žižek;  

Είναι σαφές πως το παραπάνω παράθεµα, είτε στη µια, είτε στην άλλη εκδοχή, 

αναφέρεται στην επικίνδυνη αβεβαιότητα του µεσοδιαστήµατος ή, αλλιώς, της 

ενδιάµεσης κατάστασης. Αν χρησιµοποιήσουµε την οριακότητα ή, για να το θέσουµε 

όπως µας προτρέπει ο  Thomassen, αν σκεφτούµε µε την οριακότητα για να 

προσεγγίσουµε την ενδιάµεση κατάσταση στην οποία αναφέρεται το παραπάνω 

παράθεµα, τότε, σύµφωνα µε τον ίδιο συγγραφέα, προκύπτουν κάποια απλά, α λλά 

βασικά ερωτήµατα (2014: 2), όπως: Πως µπορούµε να αντεπεξέλθουµε σε αυτήν την 

αβεβαιότητα; Ποιος και πως µπορεί να µας οδηγήσει έξω από αυτήν την κατάσταση; 

Ποιος είναι ο δικός µας ρόλος σε αυτό το χάος;  

Ας δούµε, ό µως, πως περιγράφει ο  συγγραφέας την κατάσταση της οριακότητας, 

αλλά και την έξοδο από αυτή: 

«Η οριακότητα είναι µια παράδοξη κατάσταση τόσο στο ατοµικό, όσο και στο 
κοινωνικό επίπεδο. Στο ατοµικό επίπεδο εκφράζεται µε την καταστροφή της 
ταυτότητας, ενώ στο κοινωνικό περιλαµβάνει την αναστολή της κοινωνικής 
τάξης. Ωστόσο, είτε στην περίπτωση των τελετουργιών, είτε σε αυτή των 
κρίσεων, στόχος είναι η επιστροφή στις συνθήκες της σταθερότητας και της 
κανονικότητας. Αυτό πραγµατοποιείται µέσω της συγκρότησης µιας νέας 
ταυτότητας, στην περίπτωση τ ου ατόµου, που  αντανακλά µια µετατόπιση της 
θέσης κάποιου µέσα στην κοινωνική τάξη⋅ ενώ, στην περίπτωση της κοινωνίας, 
νέοι κοινοί δεσµοί σχηµατίζονται µέσα από την καθαρτική εµ πειρία του 
communitas. Και οι δύο αυτές διαδικασίες περιλαµβάνουν το κοινωνικό και 
αυτό που είναι εκτός του [asocial]2, και επανα-χαράσσουν τα όρια µεταξύ τους» 
(ο.π.: 92) 

Από το παραπάνω παράθεµα είναι ξεκάθαρο πως το τελευταίο στάδιο µιας 

διαβατήριας τελετουργίας, δηλαδή, αυτό της επαναφοράς στις συνθήκες της 

σταθερότητας και της κ ανονικότητας µέσω της επαν-ενσωµάτωσης, θα πρέπει να 

είναι ο  στόχος της διαδικασίας µετάβασης, ο  οποίος επιτυγχάνεται µέσα από τη 

συγκρότηση νέων ταυτοτήτων, τη δηµιουργία νέων κοινωνικών δεσµών και, τέλος, 

µέσα από τον επανακαθορισµό των κοινωνικών ορίων µεταξύ του κοινωνικού και 

                                                
1 Για µια ανάλυση των δύο παραθεµάτων και για τη συζήτηση που έχει ανοίξει γύρω από τις 
διαφορετικές µεταφράσεις του αρχικού ιταλικού παραθέµατος του Gramsci βλ: 
http://thecharnelhouse.org/2015/07/03/no-zizek-did-not-attribute-a-goebbels-quote-to-
gramsci/ ή, εναλλακτικά, στο σύντοµο σύνδεσµο: http://bit.ly/1pxdZ1h . 
2 Στο πρωτότυπο ο Thomassen αναφέρεται στο «social» και το «asocial». Τις έννοιες αυτές 
τις µεταφράζω ως «κοινωνικό» (social) και ως «αυτό που βρίσκεται εκτός του κοινωνικού»  
(asocial). 
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αυτού που βρίσκεται εκτός του. Όταν τα παραπάνω δεν δροµολογούνται, τότε η 

οµάδα, η κοινότητα, ή και η κοινωνία, παραµένει στο στάδιο της οριακότητας, και 

όσο η παραµονή σε αυτό το αβέβαιο και παράδοξο στάδιο συνεχίζεται, τόσο 

µετατρέπεται σε µια κατάσταση παρατεταµένης οριακότητας. Η παρατεταµένη 

οριακότητα είναι µια κατάσταση κατά την οποία η επικίνδυνη αβεβαιότητα της 

οριακότητας κανονικοποιείται ή θεσµοποιείται και, έτσι, ενώ µια τέτοια κατάσταση 

µπορεί να δείχνει «κανονική», η  παραδοξότητα της ενδιάµεσης κατάστασης, 

ιδιαίτερα µάλιστα για τα ίδια τα υποκείµενα, παραµένει.   

Σε αυτήν την κατάσταση δηµιουργούνται διάφορα προβλήµατα και ένα από τα 

σηµαντικότερα είναι το πρόβληµα που ο  Thomassen εντοπίζει σε αυτούς που 

επιχειρούν να εκµεταλλευτούν την ευάλωτη θέση της οµάδας, παρουσιάζοντας τους 

εαυτούς τους ως αυτόκλητους τελετάρχες (masters of ceremony), δηλαδή, αυτούς που, 

σαν αυτόκλητοι «σαµάνοι», προβάλλουν τους εαυτούς τους ως κατάλληλους για να 

οδηγήσουν την ο µάδα µέσα από την τελετουργία στην κανονικότητα και την 

ασφάλεια, έξω, δηλαδή, από «αυτό το χάος» της οριακότητας. Οι χαρακτήρας του 

«αυτόκλητου τελετάρχη» αναδεικνύεται, σύµφωνα µε τον Thomassen (2009:21-22, 

2014:103-104), αλλά και τον Szakolczai (2005:210, 2009:161-162), ως µια κεντρική 

φιγούρα στις οριακές καταστάσεις των κοινωνιών µεγάλης κλίµακας, και ιδιαίτερα σε 

καταστάσεις κρίσεων, γιατί, λόγω της απουσίας πραγµατικού «τελετάρχη», η 

φιγούρα αυτή µπερδεύεται εύκολα µε τη φιγούρα του «χαρισµατικού ηγέτη», µια 

φιγούρα που είναι αρκετά εµπεδωµένη στο σύγχρονο πολιτικό πολιτισµό. Αυτοί, 

λοιπόν, οι αυτόκλητοι τελετάρχες, φαίνονται σαν φιγούρες οι οποίες θα ταίριαζαν στο 

χαρακτήρα των «τεράτων» στα οποία αναφέρεται ο  Žižek, ή σαν φιγούρες που θα 

µπορούσαν να είναι µέρος των «µακάβριων συµπτωµάτων» του «µεσοδιαστήµατος», 

στα οποία αναφέρεται ο Gramsci. 

Επιστρέφοντας, όµως, στην Κύπρο και διερευνώντας τους τρόπους µε τους οποίους 

µας βοηθάει η έννοια της οριακότητας να προσεγγίσουµε την κυπριακή περίπτωση, 

θα µπορούσαµε να πούµε, πως από τη στιγµή που ο  στόχος της επαν-ενσωµάτωσης 

δεν µπορεί να επιτευχθεί χωρίς την οριστική λύση του Κυπριακού Προβλήµατος, 

αυτό που επιχειρείται από τις κυρίαρχες ο µάδες είναι µια κανονικοποίηση της 

κατάστασης της οριακότητας, που ουσιαστικά την µετατρέπει σε παρατεταµένη, 

κανονικοποιηµένη ή θεσµοποιηµένη οριακότητα. Αυτή η κατάσταση µπορεί να 

φαίνεται «κανονική», δηλαδή µπορεί το κράτος και οι  θεσµοί του να λειτουργούν 
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τόσο στη µια, όσο και στην άλλη πλευρά της Κύπρου, αλλά την ίδια στιγµή η 

παραδοξότητα αυτής της κατάστασης είναι έκδηλη στην εµπειρία των υποκειµένων, 

εκατέρωθεν της γραµµής. Αν, λοιπόν, ο Thomassen έχει δίκιο ως προς τις κοινωνικές 

διαδικασίες που χρειάζονται για να επιτευχθεί ο  στόχος της εξόδου από την 

κατάσταση της οριακότητας, δηλαδή, τη συγκρότηση νέων ταυτοτήτων, τη 

δηµιουργία νέων κοινωνικών δεσµών και τον επανακαθορισµό των κοινωνικών 

ορίων, τότε στην παρατεταµένη οριακότητα της Κύπρου, όπου σε επίσηµο επίπεδο 

αυτές οι  διαδικασίες δεν δροµολογούνται, η κατάσταση φαίνεται πως παραµένει 

παράδοξα ενδιάµεση.  

Αυτό σηµαίνει, πρώτον, πως, ενώ η κυριαρχία των προηγούµενων επίσηµων 

εθνοκεντρικών ταυτοτήτων έχει διαρραγεί µε την είσοδο στην οριακότητα, δεν έχουν 

πραγµατοποιηθεί σε θεσµικό επίπεδο οι  απαραίτητες κοινωνικές (και πολιτικές) 

διαδικασίες που απαιτούνται για τη συγκρότηση διαφορετικών επίσηµων ταυτοτήτων, 

οι οποίες, στο κυπριακό πλαίσιο, θα έπρεπε αναγκαστικά να αποµακρύνονται από τις 

εθνοκεντρικές ταυτότητες που κυριαρχούσαν την περίοδο του «αποχωρισµού, πριν 

δηλαδή το 2003. Με άλλα λόγια, ενώ µε την είσοδο στην κατάσταση της οριακότητας 

διαρρηγνύεται η κυριαρχία του ορισµού των επίσηµων ταυτοτήτων από τα πάνω, 

δηλαδή από τις κυρίαρχες ο µάδες (το κράτος και τη θεσµική, πολιτική και 

εκκλησιαστική ηγεσία), δεν ακολουθεί µια θε σµική διαδικασία επαν-ορισµού των 

επίσηµων ταυτοτήτων. Οπότε, αποτέλεσµα αυτού είναι η δηµιουργία περιθωρίων 

µέσα στα οποία σχηµατίζονται και αναπτύσσονται νέες ταυτότητες από τα κάτω, οι 

οποίες, µάλιστα, συγκροτούνται και ορίζονται, τελικά, από την ίδια την κατάσταση 

της οριακότητας, αλλά και από τη φαντασία της εξόδου από αυτήν.  

Δεύτερον, αν η κατάσταση της οριακότητας διαταράσσει την κυρίαρχη κοινωνική 

τάξη, και αυτό αναδεικνύεται ως απειλητικό για τις κυρίαρχες ο µάδες και την 

κοινωνική συνοχή, οι  προσπάθειες κανονικοποίησης της οριακότητας, και η 

µετατροπή της σε παρατεταµένη οριακότητα, θα πρέπει να έχουν ως στόχο τη 

διασφάλιση της διατήρησης της τάξης και της κοινωνικής συνοχής, παρά την 

παραδοξότητα της κατάστασης της οριακότητας. Ωστόσο, ο  µόνος τρόπος για να 

διατηρηθεί η τάξη και η κοινωνική συνοχή, ενώ ο διαχωρισµός παραµένει - έστω και 

αν είναι διάτρητος, είναι η επίσηµη διατήρηση της εσωστρέφειας των δύο κοινοτήτων, 

παρά το γεγονός των ανεπίσηµων διαπροσωπικών επαφών διαµέσου της 

διαχωριστικής γραµµής. Αυτό, κατά συνέπεια, σηµαίνει ότι, όσο διατηρείται ο 
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διαχωρισµός δεν µπορεί σε επίσηµο επίπεδο να πραγµατοποιηθεί η απαραίτητη για 

την έξοδο από την κατάσταση της οριακότητας δηµιουργία νέων κοινών δεσµών, 

µέσα από κοινές εµπειρίες των κατοίκων του νησιού που να πλησιάζουν σε αυτό που 

ο Turner περιγράφει µε τον όρο communitas (1995). Εποµένως, το αποτέλεσµα είναι 

να έχουµε, από τη µια πλευρά, την ανάπτυξη σχέσεων και κοινών εµπειριών 

διαµέσου της γραµµής που, όµως, πραγµατοποιούνται σε ανεπίσηµο επίπεδο, δηλαδή, 

µέσα από τις πρωτοβουλίες των οµάδων πολιτών, των NGO και µέσα από την από τα 

κάτω δραστηριοποίηση, ενώ, από την άλλη πλευρά, παρατηρείται η ενδυνάµωση των 

εθνοκεντρικών ταυτοτήτων και η δηµιουργία νέων εθνικιστικών ο µάδων που 

προωθούν το κλείσιµο των οδοφραγµάτων και το διαχωρισµό ως τελική λύση, που 

ουσιαστικά σηµαίνει µια ιδιόµορφη επαναφορά στην προηγούµενη κατάσταση, πριν 

δηλαδή την είσοδο στην οριακότητα. Με άλλα λόγια, αν και, µετά το άνοιγµα των 

περασµάτων της Πράσινης Γραµµής, παρατηρείται ένα ενθουσιώδες ξεκίνηµα 

σύναψης διαπροσωπικών και ανεπίσηµων σχέσεων διαµέσου του διαχωρισµού, ως 

άµεσο αποτέλεσµα του ξαφνικού τερµατισµού της απαγόρευσης διέλευσης, στη 

συνέχεια, και ιδιαίτερα µετά την αποτυχία λύσης του Προβλήµατος µέσω του σχεδίου 

Αννάν, όπως καταγράφουν και οι  εθνογράφοι Bryant (2010) και Dikomitis (2012), 

αυτή η αρχική ενθουσιώδες τάση δεν συνεχίζεται. Έτσι, το αποτέλεσµα είναι πως όχι 

µόνο δεν παρατηρείται ποτέ µια γενίκευση τέτοιων σχέσεων στην Κυπριακή κοινωνία, 

αλλά, αντίθετα, και κόντρα στις όποιες προσπάθειες ανάπτυξης κοινώς 

δραστηριοτήτων από ο µάδες πολιτών και NGO, αυξάνεται η γενική απογοήτευση 

προς την προοπτική λύσης, ενδυναµώνονται οι  εθνοκεντρικές ταυτότητες, που στην 

ε/Κυπριακή κοινότητα εκφράζονται και µε την ανάπτυξη της εισαγόµενης (νέας) 

ακροδεξιάς3, και, τελικά, αναπτύσσεται λόγος και στις δύο πλευρές της γραµµής 

ακόµα και προς το διαχωρισµό ως τελική λύση, κάτι που µέχρι τότε ακουγόταν 

επίσηµα µόνο από την τ/Κυπριακή πλευρά.  

Όπως είδαµε σε προηγούµενα κεφάλαια, η κατάσταση οριακότητας αντανακλάται 

στο χωρικό επίπεδο στην περιοχή της εντός των τειχών Λευκωσίας. Εκεί, στην 
                                                
3 Η (νέα) ακροδεξιά στην οποία αναφερόµαστε εδώ είναι η ακροδεξιά που εκφράζει στην 
Ελλάδα η Χρυσή Αυγή. Το κύριο κόµµα στην Κύπρο που εκφράζει αυτήν την τάση είναι το 
ΕΛΑΜ το οποίο διατηρεί στενές σχέσεις µε την ελληνική Χρυσή Αυγή. Για περισσότερα βλ. 
το άρθρο «ΕΛΑΜ: Η Χρυσή Α υγή της Κύπρου» που δη µοσιέυεται στις 8/11/2013 στο 
ελληνικό ειδησεογραφικό «TV Χωρίς Σϋνορα» (http://tvxs.gr/news/ellada/elam-i-xrysi-aygi-
tis-kyproy), όπως και τη συνέντευξη του προέδρου του ΕΛΑΜ στον κυπριακό τηλεοπτικό 
σταθµό Sigma στις 18/09/2013 όπου δηλώνει ότι «Είµαστε η  Χρυσή Αυγή της Κύπρου» 
(https://youtu.be/EYuZSm7Ge4M). 
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οριακή και ενδιάµεση Παλιά Λευκωσία, τα περιθώρια που ανοίγονται από την 

κατάσταση της οριακότητας για πολιτιστική και πολιτική δράση γίνονται αντιληπτά 

τόσο από τους εµπλεκόµενους στην από τα κάτω δραστηριότητα, όσο και από τις 

δυνάµεις που επιχειρούν τον αποκλεισµό τους. Ωστόσο, στο χωρικό πεδίο της 

κεντρικής και ενδιάµεσης αστικής περιοχής, αναδεικνύονται, παράλληλα, και οι 

προσπάθειες κανονικοποίησης της οριακής κατάστασης από τις κυρίαρχες οµάδες και 

τις αρχές, οι  οποίες εκφράζονται χωρικά µέσω των διαδικασιών του εξευγενισµού, 

του εξωραϊσµού και της εµπορικής ανάπτυξης της περιοχής. Έτσι, παρατηρούµε ότι, 

ακριβώς µέσω αυτών των διαδικασιών, επιχειρείται και η περιθωριοποίηση και ο 

αποκλεισµός των οµάδων και ατόµων αυτών που, εκµεταλλευόµενες τα περιθώρια 

που ανοίγονται, αναπτύσσουν τη δραστηριότητά τους και αµφισβητούν ανοιχτά στις 

κυρίαρχες αντιλήψεις για το Κυπριακό Πρόβληµα και το διαχωρισµό, όπως και τις 

κυρίαρχες νοηµατοδοτήσεις για το δηµόσιο χώρο και την Παλιά Λευκωσία. Έτσι, η 

περιγραφή των προσπαθειών κανονικοποίησης της οριακότητας, όπως αυτή 

εκφράζεται χωρικά στην Παλιά Λευκωσία, απαντά στο ερώτηµα που, σύµφωνα µε τη 

Δηµητρίου, αναδεικνύει τις πολιτικές διαστάσεις αυτής της κανονικοποίησης, δηλαδή, 

ποιος εγκρίνει και ποιού είδους κανονικοποίηση; (Demetriou 2007β: 996).  

Στην αρχή της διατριβής υποστηρίξαµε πως η εµφάνιση και ανάπτυξη της από τα 

κάτω δραστηριοποίησης στην Παλιά Λευκωσία, τη συγκεκριµένη περίοδο, όπως και 

η εµπλοκή των ατόµων στις οµάδες που συνθέτουν αυτού του είδους την πολιτιστική 

και πολιτική δράση, µπορεί να ιδωθεί ως µια απάντηση, ή µια αντίδραση, στα νέα 

δεδοµένα, αλλά και τις νέες δυνατότητες που έφερε η αλλαγή της περιόδου 2003-

2004 και η είσοδος στην οριακότητα. Όπως τονίζει, άλλωστε, ο  Thomassen, «η 

οριακότητα ανοίγει την πόρτα σε ένα κόσµο της ενδεχοµενικότητας, όπου 

εκδηλώσεις και νοήµατα –πράγµατι η ίδια η «πραγµατικότητα»– µπορεί να πλαστεί 

και να οδηγηθεί σε διαφορετικές κατευθύνσεις» (2014: 7). Επιπλέον, σύµφωνα µε τη 

Δηµητρίου, οι  νέες δυνατότητες παρουσιάζονται όταν η πιθανότητα αποµάκρυνσης 

του ορίου, το 2003, µπορεί να υπονοεί και την πιθανότητα της αποµάκρυνσης της 

υποταγής από τη συγκρότηση του πολιτικού υποκειµένου, η οποία διατηρείτο από τη 

διαµόρφωση της πρωτοκαθεδρίας των κυρίαρχων λόγων για το σύνορο (Demetriou 

2007β:1002).  

Η από τα κάτω δραστηριότητα αναπτύσσεται, εποµένως, τόσο ως µια αντίδραση στα 

νέα δεδοµένα, όσο και ως µια απάντηση στις νέες δυνατότητες που εµφανίζονται στη 
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«νέα Κύπρο» (Bryant 2010). Καθώς, ό µως, η κατάσταση της οριακότητας 

µετατρέπεται, κατά τη διάρκεια της δεκαετίας του 2000, σε παρατεταµένη 

οριακότητα, η από τα κάτω δραστηριότητα εκφράζει, παράλληλα, τις προσπάθειες 

των ατόµων και ο µάδων να καταφέρουν να βγουν από την αβεβαιότητα και την 

ευαλωτότητα της οριακότητας. Πως το επιχειρούν αυτό; Εφαρµόζοντας ακριβώς 

αυτές τις διαδικασίες που αναφέρει ο Thomassen: «µέσω της συγκρότησης µιας νέας 

ταυτότητας στην περίπτωση του ατόµου, που αντανακλά µια µετατόπιση της θέσης 

κάποιου µέσα στην κοινωνική τάξη⋅ ενώ στην περίπτωση της κοινωνίας νέοι κοινοί 

δεσµοί σχηµατίζονται µέσα από την καθαρτική εµπειρία του communitas (...) και οι 

δύο αυτές διαδικασίες περιλαµβάνουν το κοινωνικό και αυτό που είναι εκτός του 

[asocial], και επανα-χαράσσουν τα όρια µεταξύ τους» (2014: 92, έµφαση δική µας).  

Στα προηγούµενα κεφάλαια της διατριβής περιγράψαµε πτυχές της από τα κάτω 

δραστηριότητας, όπως την καταγράψαµε κατά τη διάρκεια της ανάπτυξής της την 

περίοδο της επιτόπιας έρευνας (2009-2011). Πέρα, λοιπόν, από τη γενική περιγραφή 

της εµφάνισης, ανάπτυξης και µαζικοποίησης των εκδηλώσεων, δράσεων και 

κινητοποιήσεων την περίοδο 2003-2011, που πραγµατοποιήθηκε στο δεύτερο µέρος 

της διατριβής, στο τρίτο και το τέταρτο µέρος εστιάζουµε στις καθηµερινές και τις 

επιπλέον-του-καθηµερινού πρακτικές, των ατόµων και οµάδων που συνθέτουν αυτή 

τη δραστηριότητα, όπως τις πρακτικές για τη διεκδίκηση της πλατείας Φανερωµένης 

και τη µετατροπή της σε «πλατεία του Μανώλη», την πρακτική της αυτο-

εξουσιοδοτηµένης παρέµβασης στο δηµόσιο χώρο, τα κινούµενα πάρτυ Street Parade 

και, τέλος, το κίνηµα κατάληψης της Νεκρής Ζώνης.  

Όπως έχουµε υποστηρίξει από την αρχή της διατριβής η δηµιουργία των 

διαφορετικών ταυτοτήτων και της διαφορετικής πολιτικής υποκειµενικότητας, που 

συγκροτούνται µέσα από την από τα κάτω δραστηριοποίηση εκφράζεται κυρίως µε 

δύο τρόπους. Πρώτον, εκφράζεται από τη δηµιουργία σταθερών δοµών στον αστικό 

χώρο, δηλαδή χώρων µε καθορισµένα όρια, µέσα στα οποία οι  συµµετέχοντες 

αισθάνονται ασφαλείς, µπορούν να κοινωνικοποιηθούν και, έτσι, µπορούν να 

εκφράσουν και να αναπτύξουν τις διαφορετικές ταυτότητές και υποκειµενικότητές. 

Ταυτόχρονα, αυτοί οι  χώροι, πέρα από σηµεία συνάντησης και δραστηριοποίησης, 

γίνονται τα πεδία διαµόρφωσης και δηµόσιας έκφρασης εναλλακτικού και 

ριζοσπαστικού πολιτικού λόγου. Δεύτερον, η δηµιουργία διαφορετικών ταυτοτήτων 

εκφράζεται µέσα από τις κοινωνικές και πολιτικές σχέσεις που αναπτύσσουν οι 
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δράστες µεταξύ τους, κατά τη διάρκεια των διαφόρων περιοδικών και δηµόσιων 

εκδηλώσεων που διοργανώνουν από τα κάτω. Οπότε, οι  εκδηλώσεις στο δηµόσιο 

χώρο της πόλης προσφέρουν ορατότητα στην από τα κάτω δραστηριότητα και, έτσι, 

γίνονται τόσο ευκαιρίες ανάπτυξης χωρικών σχέσεων µε το κτισµένο περιβάλλον της 

Παλιάς Λευκωσίας, όσο και ευκαιρίες συνάθροισης µε διαφορετικά άτοµα και 

οµάδες που παρευρίσκονται στις εκδηλώσεις. Με άλλα λόγια, σε αυτές τις 

περιπτώσεις, στις επιπλέον-του-καθηµερινού περιπτώσεις των εκδηλώσεων στο 

δηµόσιο χώρο της πόλης, δηµιουργούνται συνθήκες, που προσοµοιάζουν σε αυτό που 

ο Turner ονοµάζει communitas (1960), και µέσω των οποίων συγκροτούνται νέοι 

κοινωνικοί δεσµοί από τις κοινές εµπειρίες των συµµετεχόντων.   

Όπως περιγράψαµε, λοιπόν, στο τρίτο µέρος της διατριβής, ένας κεντρικός χώρος που 

αναπτύσσονται και εκφράζονται οι  διαφορετικές ταυτότητες και η νέα πολιτική 

υποκειµενικότητα είναι η «πλατεία του Μανώλη». Σε αυτό το δηµόσιο χώρο της 

Παλιάς Λευκωσίας, η καθηµερινή παρουσία των ατόµων και οµάδων που συχνάζουν 

εκεί, αλλά και οι  επιπλέον-του-καθηµερινού εκδηλώσεις, µετατρέπουν τη δηµόσια 

«πλατεία Φανερωµένης» σε «πλατεία του Μανώλη». Δηλαδή, οι  συµµετέχοντες και 

συµµετέχουσες στη δραστηριοποίηση στην πλατεία παράγουν ένα δηµόσιο χώρο µε 

τον οποίο συνδέονται στενά, ένα χώρο που διεκδικούν για να τον αλλάξουν, καθώς 

αλλάζουν και οι  ίδιοι και οι  ίδιες µέσα από τις σχέσεις που αναπτύσσουν µε το 

συµβολικό και υλικό περιβάλλον της πλατείας. Ωστόσο, όπως περιγράψαµε στην 

αρχή του τέταρτου µέρους, ο  χώρος αυτός επεκτείνεται γενικότερα στην Παλιά 

Λευκωσία, η οποία διεκδικείται και οριοθετείται µέσα από την πρακτική της αυτο-

εξουσιοδοτηµένης παρέµβασης στους τοίχους και τις άλλες επιφάνειες της περιοχής. 

Εποµένως, τέτοιες παρεµβάσεις λειτουργούν, ταυτόχρονα, και ως σχολιασµός και 

κριτική στις κυρίαρχες κοινωνικές και πολιτικές τάσεις της κυπριακής κοινωνίας, 

εκατέρωθεν της διαχωριστικής γραµµής, αλλά και ως τα µέσα µιας από τα κάτω 

χωρικής σηµατοδότησης και οριοθέτησης, που διεκδικεί την περιοχή εντός των 

τειχών τόσο από τους «νέους» κατοίκους της βόρειας της πλευράς, τους Τούρκους 

έποικους και οικονοµικούς µετανάστες, όσο και από την κυρίαρχη τάση ανάπτυξης 

της νότιας πλευράς, αλλά και από τα µέλη των ακροδεξιών οµάδων. 

Μέσα από την περιγραφή και την ανάλυση των πρακτικών αυτών εξηγήσαµε τους 

τρόπους µε τους οποίους οι  εµπλεκόµενοι εφαρµόζουν τις κοινωνικές διαδικασίες, 

που αναφέρει ο Thomassen ως απαραίτητες για την έξοδο από την οριακότητα στην 
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περίπτωση του ατόµου, δηλαδή τη συγκρότηση µιας νέας ταυτότητας που αντανακλά 

µια µετατόπιση της θέσης κάποιου/ας στην κοινωνική τάξη, τη δηµιουργία 

κοινωνικών δεσµών και την επανα-χάραξη των ορίων µεταξύ κοινωνικού και αυτού 

που βρίσκεται εκτός του (2014:92). Με άλλα λόγια, εξηγήσαµε πως µέσω αυτών των 

πρακτικών συγκροτείται µια νέα πολιτική υποκειµενικότητα, η οποία εκφράζει µια 

επανατοποθέτηση του ατόµου και µια νέα χωρική και συµβολική οριοθέτηση µε 

βάση τις κοινωνικοπολιτικές πραγµατικότητες της «νέας Κύπρου», αλλά εκφράζει, 

παράλληλα, και την ανάπτυξη µιας διαφορετικής κοινωνικής και πολιτικής φαντασίας 

µε βάση την Παλιά Λευκωσία. Περιγράψαµε, δηλαδή, τους τρόπους µε τους οποίους 

οι εµπλεκόµενοι στην από τα κάτω δραστηριότητα συνάπτουν διαφορετικές σχέσεις 

µε το χτισµένο περιβάλλον, του αποδίδουν διαφορετικά νοήµατα και, έτσι, αλλάζουν 

τα νοήµατα για την πόλη, ενώ, την ίδια στιγµή, συνάπτουν διαφορετικές σχέσεις 

µεταξύ τους⋅ εξηγήσαµε τους τρόπους µε τους οποίους συγκροτούν τις ταυτότητές 

τους, σε σχέση µε την οριακή περιοχή της Παλιάς Λευκωσίας, αλλά και 

συγκροτούνται ως συλλογικότητες και ο µάδες µε άµεση αναφορά στο αστικό 

περιβάλλον, και εξηγήσαµε τους τρόπους µε τους οποίους επιχειρούν να 

οριοθετήσουν την περιοχή στην οποία δραστηριοποιούνται και µε την οποία 

συνδέονται, αλλά, παράλληλα, δηµιουργούν και νέες αντιλήψεις περί των 

κατηγοριών «εαυτός» και «άλλος» ή µεταξύ του «κοινωνικού» και αυτού που 

τοποθετούν «εκτός του κοινωνικού».  

Στο τελευταίο κεφάλαιο της διατριβής αναφερθήκαµε σε δύο παραδείγµατα 

δηµόσιων πολιτιστικών και ακτιβιστικών εκδηλώσεων, οι οποίες πραγµατοποιούνται 

συλλογικά και µε ευρεία συµµετοχή διαφορετικών µεταξύ τους δραστών, και  

αναφέρονται στις διαδικασίες που αναφέρει ο  Thomassen ως απαραίτητες για την 

έξοδο από την οριακότητα στην περίπτωση της κοινωνίας, δηλαδή το σχηµατισµό 

νέων κοινωνικών δεσµών µέσα από την καθαρτική εµπειρία του communitas, και την 

αντίστοιχη επαναχάραξη των ορίων µεταξύ του κοινωνικού και αυτού που βρίσκεται 

εκτός του (ο.π) σε συλλογικό επίπεδο. Εποµένως, τόσο τα Street Parade, όσο και το 

κίνηµα κατάληψης της Νεκρής Ζώνης, παρουσιάζονται ως παραδείγµατα συλλογικών 

εκδηλώσεων στο δηµόσιο χώρο της πόλης, που καταφέρνουν να φέρουν κοντά 

διαφορετικούς µεταξύ τ ους δράστες σε µια κοινή εµπειρία communitas, ενώ, 

ταυτόχρονα, δηµιουργούν προσωρινά αυτόνοµες ζώνες και παράγουν κοινό χώρο. 

Έτσι, εκφράζουν την επιθυµία, αλλά και τις έµπρακτες προσπάθειες των 
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συµµετεχόντων στην από τα κάτω δραστηριοποίηση, να ξεπεράσουν την πολιτική και 

πολιτιστική «καθήλωση» και να καταφέρουν να δηµιουργήσουν τις συλλογικές 

συνθήκες που θα τους οδηγήσουν στην έξοδο από την ενδιάµεση και αµφίβολη 

κατάσταση της οριακότητας. 

Επιπλέον, σχεδόν σε όλα τα κεφάλαια της διατριβής εστιάσαµε στο γεγονός ότι στην 

προσπάθειά τους να πραγµατοποιήσουν τις παραπάνω κοινωνικές διαδικασίες, οι 

εµπλεκόµενοι και εµπλεκόµενες σε αυτές τις πρακτικές, βρίσκονται αντιµέτωποι/πες 

µε τις κυρίαρχες ο µάδες, την εκκλησία, τις αρχές και τα Μ.Μ.Ε., αλλά και άλλες 

οµάδες κατοίκων και επισκεπτών της εντός των τειχών πόλης και, έτσι, αναπτύσσεται 

µια αντιπαλότητα που εντάσσεται στο γενικότερο πλαίσιο αµφισβήτησης των 

κυρίαρχων νοηµάτων για την πόλη. Επιχειρώντας να προσεγγίσουµε αυτήν την 

αντιπαλότητα, που αναπτύσσεται µεταξύ των οµάδων και ατόµων που µελετάµε και 

των κυρίαρχων οµάδων, µέσα από το πρίσµα της οριακότητας, θα λέγαµε πως, καθώς 

οι εµπλεκόµενοι και εµπλεκόµενες σε αυτή τη δραστηριότητα συγκροτούν νέες 

ταυτότητες και µια διαφορετική πολιτική υποκειµενικότητα, η  συγκρότηση τους 

πραγµατοποιείται τόσο σε σχέση µε την οριακή περιοχή της Παλιάς Λευκωσίας, όσο 

και µέσα στη γενικότερη κατάσταση της παρατεταµένης οριακότητας. Εποµένως, οι 

ταυτότητες και η υποκειµενικότητα που συγκροτούνται γίνονται µέρος της 

κατάστασης αυτής και φτάνουν να ορίζονται από αυτή. Ορίζονται δηλαδή ως οριακές 

ταυτότητες και ως µια οριακή πολιτική υποκειµενικότητα και, ως τέτοιες, δεν 

µπορούν παρά να αναδεικνύουν την ίδια την ενδιάµεση και παράδοξη κατάσταση της 

Λευκωσίας και της Κύπρου, και µαζί της και την αµφίβολη και ευάλωτη εµπειρία της 

οριακότητας. Θα µπορούσαµε, δηλαδή, να υποστηρίξουµε, πως ενώ τα άτοµα αυτά 

επιχειρούν να βγουν από την άβολη και επικίνδυνη οριακότητα, την ίδια στιγµή, δεν 

µπορούν παρά να αναδεικνύουν και να φέρνουν στην επιφάνεια, µέσα από τη δράση 

τους, τόσο την οριακή κατάσταση στην οποία βρίσκεται η Κύπρος, όσο και την 

αντανάκλαση αυτής στο χώρο της Παλιάς Λευκωσίας, αλλά και τη δική τους στάση 

απέναντι σε αυτή την κατάσταση. Έτσι, η ανάδειξη της οριακής κατάστασης από την 

από τα κάτω δραστηριοποίηση αντιτίθεται στις προσπάθειες των κυρίαρχων οµάδων 

να κανονικοποιήσουν την οριακότητα της παλιάς Λευκωσίας⋅ προσπάθειες που, έτσι 

κι αλλιώς, περιλαµβάνουν και την περιθωριοποίηση των ατόµων και οµάδων αυτών 

επιχειρώντας να εµφανίσουν τις πρακτικές στις οποίες εµπλέκονται ως απειλητικές 

για την κοινωνική τάξη και συνοχή.  
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Στο σηµείο αυτό, όµως, θα πρέπει να επιστρέφουµε στη σηµαντική διαφορά µεταξύ 

της περιθωριακότητας και της οριακότητας και, άρα, µεταξύ των περιθωριακών και 

των οριακών ατόµων, οµάδων, πρακτικών ή και θέσεων στο αστικό σύνολο. Όπως 

έχουµε αναφέρει και σε άλλα σηµεία, τα περιθώρια βρίσκονται χωρικά, αλλά και 

συµβολικά, εκτός των συνόλων ή των κατηγοριών, δηλαδή, εκτός των κυρίαρχων 

οριοθετήσεων και των κυρίαρχων κοινωνικών ορίων, εκτός της «υγιούς» κοινωνίας. 

Ωστόσο, η οριακότητα δεν απαντάται ούτε εκτός, ούτε εντός ενός συνόλου ή µιας 

κατηγορίας, αλλά ακριβώς στο ενδιάµεσο. Έτσι, δεν µπορεί να καταλαµβάνει µια 

περιθωριακή θέση, αλλά, αντίθετα, καταλαµβάνει µια πολύ κεντρική θέση τόσο 

χωρικά, όσο και συµβολικά, καθώς µεσολαβεί τις διαφορετικές κατηγορίες. Οπότε, οι 

οριακές φιγούρες (άτοµα και οµάδες) µπορεί να βγαίνουν εκτός της κοινωνίας, αλλά 

µόνο πρόσκαιρα, για να επανέλθουν διαφορετικές και αλλαγµένες και αυτό γιατί, ως 

νέες ταυτότητες, είναι απαραίτητες για την κοινωνική συνοχή. Οι οριακές κοινωνικές 

φιγούρες –οι µυούµενοι και µυούµενες στην τελετουργία– είναι επικίνδυνες µόνο 

κατά τη διάρκεια αυτής της µετάβασης, δηλαδή, όταν δεν έχουν πλέον τις ταυτότητες 

που είχαν, αλλά δεν έχουν ακόµα συγκροτήσει τις νέες. Άλλωστε, όπως έχει δείξει ο 

van Gennep, η οριακότητα είναι µια κατάσταση που πάνω από όλα αναφέρεται στη 

µεταβατικότητα και, άρα, είναι µια πολύ σηµαντική και απαραίτητη κοινωνική 

διαδικασία, άµεσα συνδεδεµένη µε την κοινωνική αλλαγή. Χωρίς τις νέες ταυτότητες, 

που γεννιούνται µέσα από αυτή τη διαδικασία, η κοινωνία δεν µπορεί να προχωρήσει 

και παραµένει καθηλωµένη. Μια τέτοια σηµαντική διαδικασία δεν µπορεί, λοιπόν, να 

εξοβελίζεται στο περιθώριο γιατί, ουσιαστικά, καταλαµβάνει µια κεντρική θέση για 

το κοινωνικό σύνολο. Από τα παραπάνω γίνεται κατανοητό πως η περιθωριακότητα 

και η οριακότητα δεν µπορούν να είναι το ίδιο και το αυτό. Οπότε, επιχειρώντας, οι 

κυρίαρχες ο µάδες, να παρουσιάσουν τους οριακούς αυτούς δράστες ως 

περιθωριακούς, αρνούνται να τους αναγνωρίσουν ως σηµαντικό κοµµάτι της 

κοινωνίας και, έτσι, επιχειρούν να τους εξορίσουν ως µιαρούς και επικίνδυνους, ενώ, 

ουσιαστικά, αυτό που καταφέρνουν είναι να τους στερούν τη δυνατότητα να 

επιστρέψουν από την ενδιάµεση κατάσταση, αλλαγµένοι, και να συµβάλουν στο να 

ξεπεράσει η κοινωνία την αβέβαιη και ενδιάµεση κατάσταση της παρατεταµένης 

οριακότητας.  

Επιπλέον, η άρνηση των κυρίαρχων οµάδων να αναγνωρίσουν τους εµπλεκόµενους 

στην από τα κάτω δραστηριότητα ως οριακούς δράστες, µπορούµε να πούµε πως, 
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αναδεικνύει τις προσπάθειές τους να αποκρύψουν την ίδια την κατάσταση της 

οριακότητας, µια κατάσταση που ξ επερνά τη συγκεκριµένη δραστηριότητα και 

αφορά το σύνολο της κοινωνίας. Επιχειρώντας, δηλαδή, να εξορίσουν και να 

αποκλείσουν την από τα κάτω δραστηριότητα τόσο από το δηµόσιο χώρο, όσο και 

από τη δηµόσια σφαίρα, οι κυρίαρχες οµάδες επιχειρούν να αποκρύψουν την άβολη, 

αβέβαιη και παράδοξη κατάσταση της οριακότητας. Υπό αυτό το πρίσµα, θα 

µπορούσαµε να εξηγήσουµε, λοπόν, το γιατί οι  προσπάθειες κανονικοποίησης και 

ουδετεροποίησης της οριακότητας στο χωρικό πλαίσιο της Παλιάς Λευκωσίας 

περιλαµβάνουν τις προσπάθειες αποκλεισµού και περιθωριοποίησης της από τα κάτω 

δραστηριότητας. Διότι, πέρα από µια δραστηριότητα που ευδοκιµεί στο οριακό 

χωρικό πλαίσιο, είναι, παράλληλα, µια δραστηριότητα µέσω της οποίας 

αναδεικνύεται και αποκαλύπτεται τη γενικότερη κατάσταση τ ης οριακότητας, την 

οποία οι  κυρίαρχες οµάδες θέλουν να αποκρύψουν. Ωστόσο, θα µπορούσαµε να το 

απαντήσουµε στο γιατί οι κυρίαρχες οµάδες θέλουν να κρύψουν την οριακότητα, αν 

σκεφτούµε πως βασικό χαρακτηριστικό της από τα κάτω δραστηριότητας είναι η 

αµφισβήτηση των κυρίαρχων αντιλήψεων, νοηµατοδοτήσεων και οριοθετήσεων, οι 

οποίες, µε την είσοδο στην κατάσταση της οριακότητας, τοποθετούνται αµέσως στο 

προηγούµενο πλαίσιο, αυτό που µε την οριακότητα παύει να ισχύει. Άλλωστε, τι είναι 

αυτό που η κατάσταση της οριακότητας περισσότερο από όλα δείχνει αν όχι την ίδια 

τη µετάβαση; Σκεπτόµενοι, λοιπόν, µε την οριακότητα, µπορούµε να δούµε τη σχέση 

µεταξύ της αµφισβήτησης των κυρίαρχων αντιλήψεων και της µετάβασης, δηλαδή, 

της κοινωνικής αλλαγής. Έτσι, θα µπορούσαµε να υποστηρίξουµε, πως η 

αµφισβήτηση της κυριαρχίας των αντιλήψεων, θέσεων και οριοθετήσεων, που καθ’ 

όλη τη διάρκεια της περιόδου µετά το 1974 κρατούσαν την κοινωνία της Κύπρου σε 

µια «καθήλωση», δεν είναι επικίνδυνη για την κοινωνική συνοχή, όπως οι κυρίαρχες 

οµάδες και τα Μ.Μ.Ε. θέλουν να την παρουσιάζουν, αλλά είναι επικίνδυνη για τη 

διατήρηση της κυριαρχίας συγκεκριµένων αντιλήψεων και, άρα, συγκεκριµένων 

κοινωνικών ο µάδων που κατέχουν προνόµια και θέσεις εξουσίας. Εποµένως, η 

ανάδειξη της κατάστασης της οριακότητας, µέσα από τη δραστηριοποίηση των 

ατόµων και ο µάδων αυτών, δείχνει, τελικά, την αποδυνάµωση του προηγούµενου 

πλαισίου κυριαρχίας συγκεκριµένων νοηµάτων για το διαχωρισµό, το Κυπριακό, 

αλλά και για την ίδια την πόλη. Υπό αυτήν την έννοια, οι  κυρίαρχες ο µάδες 

επιχειρούν να αποκρύψουν την κατάσταση της οριακότητας µέσω της 

περιθωριοποίησης της δραστηριότητας αυτής που τη φέρνει συνεχώς στο προσκήνιο. 
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Από την άλλη πλευρά, αυτό που, µάλλον, είναι περισσότερο επικίνδυνο για την 

κοινωνική συνοχή της Κυπριακής κοινωνίας, θα µπορούσαµε να πούµε πως είναι η 

ανάπτυξη της δράσης της (νέας) ακροδεξιάς, µια αναβίωση της ιδεολογίας που 

ευθύνεται σε µεγάλο βαθµό για τη διχοτόµηση του νησιού. Η ακροδεξιά 

αναπτύσσεται στη νότια πλευρά της Κύπρου την ίδια περίοδο και συγκροτεί τις 

οµάδες αυτές που επιτίθενται στα άτοµα και τις οµάδες που δραστηριοποιούνται από 

τα κάτω στην Παλιά Λευκωσία. Στη διατριβή αναφερθήκαµε εκτενώς στην 

αντιπαλότητα που αναπτύσσεται µεταξύ των οµάδων της Παλιάς Λευκωσίας και των 

ακροδεξιών οµάδων και οργανώσεων, που διεκδικούν την περιοχή έχοντας σκοπό τον 

αποκλεισµό της από τα κάτω δραστηριοποίησης. Η αντιπαλότητα µεταξύ αυτών των 

οµάδων εκφράζεται χωρικά, πρώτον, στους τοίχους και τις επιφάνειες της περιοχής, 

δεύτερον, στις επιθέσεις των ακροδεξιών στην Παλιά Λευκωσία και στην πλατεία 

Φανερωµένης και, τρίτον, στις κινητοποιήσεις και αντι-κινητοποιήσεις που 

πραγµατοποιούνται στην πόλη. Οι χωρικές εκφράσεις της αντιπαλότητας 

αντανακλούν, εποµένως, τις προσπάθειες των συµµετεχόντων στην από τα κάτω 

δραστηριοποίηση για την επανα-χάραξη των ορίων µεταξύ του κοινωνικού και αυτού 

που βρίσκεται εκτός του, τοποθετώντας, σαφώς, τα µέλη των ακροδεξιών 

οργανώσεων και οµάδων, που τους επιτίθενται σωµατικά και συµβολικά, εκτός των 

ορίων του κοινωνικού, δηλαδή εκτός των ορίων της δικής τους κοινότητας και εκτός 

αυτού που οι ίδιοι θεωρούν «υγιή» κοινωνία.  

Ωστόσο, οι οµάδες που εκφράζουν και προωθούν αυτήν την αντικοινωνική ιδεολογία, 

φαίνεται σαν να αναπτύσσονται και αυτές µέσα στην κατάσταση της οριακότητας. 

Αυτή είναι µια παρατήρηση που λαµβάνει υπ όψιν, πρώτον, το ότι σύµφωνα µε 

πολλούς πληροφορητές µας οι  ακροδεξιές οµάδες, και συγκεκριµένα οι  οµάδες που 

σχετίζονται µε το µετέπειτα κόµµα ΕΛΑΜ, ξεκίνησαν να δραστηριοποιούνται στη 

Λευκωσία µέσα από τους οργανωµένους οπαδούς της οµάδας ΑΠΟΕΛ4, την περίοδο 

µετά το άνοιγµα των οδοφραγµάτων, ή των πυλών-πορτών, της Πράσινης Γραµµής 

το 2003. Δεύτερον, η παρατήρηση στηρίζεται και στο γεγονός ότι και το «αδελφό 

κόµµα» της Χρυσής Αυγής φαίνεται να αναπτύχθηκε στην Ε λλάδα µέσα σε µια 

                                                
4 Θυµίζουµε πως στο πολιτικοποιηµένο ποδοσφαιρικό πλαίσιο της νότιας Κύπρου η οµάδα 
ΑΠΟΕΛ (Αθλητικός Ποδοσφαιρικός Ό µιλος Ελλήνων Λευκωσίας) θεωρείται η «Δεξιά» 
οµάδα της πόλης, σε αντίθεση µε την οµάδα ΟΜΟΝΟΙΑ που θεωρείται «αριστερή». Οπότε, 
οι οργανωµένοι οπαδοί του ΑΠΟΕΛ είναι γνωστοί για τις ακραίες εθνικιστικές και 
ρατσιστικές τους θέσεις, που  είναι ένα µείγµα ακροδεξιάς και ποδοσφαιρικού 
χουλιγκανισµού.  
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αντίστοιχα οριακή κατάσταση, αυτή της οικονοµικής κρίσης. Αν ό µως ισχύει το 

γεγονός ότι και η δραστηριότητα αυτών των ο µάδων αναπτύσσεται µέσα στην 

ενδιάµεση, παράδοξη και αµφίβολη κατάσταση της οριακότητας, τότε ποιες είναι οι 

διαφορές µεταξύ αυτών των διαφορετικών οµάδων που βρίσκονται σε τόσο έντονη 

αντιπαλότητα;  

Αρχικά, θα µπορούσαµε να αναφέρουµε το γεγονός ότι, ενώ οι οµάδες που µελετάµε 

επιχειρούν τη συγκρότηση διαφορετικών ταυτοτήτων και µιας άλλης πολιτικής 

υποκειµενικότητας, που αναπτύσσονται µε βασικό χαρακτηριστικό την αµφισβήτηση 

των κυρίαρχων οριοθετήσεων και νοηµατοδοτήσεων, οι  ακροδεξιές ο µάδες και 

οργανώσεις δεν φαίνεται να επιθυµούν τη συγκρότηση νέων ταυτοτήτων, αλλά 

µάλλον προωθούν την ισχυροποίηση των κυρίαρχων εθνοκεντρικών ταυτοτήτων, οι 

οποίες µέσα στην κατάσταση της οριακότητας έχουν αποδυναµωθεί. Με άλλα λόγια, 

ενώ, από τη µια πλευρά, µέσα στην κατάσταση οριακότητας επιχειρείται η σύναψη 

νέων κοινωνικών δεσµών µε τον «άλλο», είτε είναι οι τ/Κύπριοι, είτε είναι οι οµάδες 

µεταναστών της Παλιάς Πόλης, από την άλλη πλευρά, επιχειρείται η διάλυση αυτών 

των σχέσεων και η επαναφορά σε ένα ελεγχόµενο και εθνικά ο µοιογενές πλαίσιο. 

Ζητώντας το κλείσιµο των οδοφραγµάτων, οι  ακροδεξιές οµάδες αντιµετωπίζουν τα 

περάσµατα της διαχωριστικής γραµµής ως τα επικίνδυνα σηµεία εισόδου των 

στοιχείων αυτών που απειλούν τη δική τους εικόνα µιας υγιούς κοινωνίας, δηλαδή, 

µιας εθνικά «καθαρής» και ο µοιογενούς κοινωνίας της οποίας η κοινωνική τάξη 

απειλείται από την είσοδο του «άλλου», ο οποίος αντιµετωπίζεται ως ουσιαστικά ως 

«µιαρός».  

Στο σηµείο αυτό δεν θα µπορούσαµε να µην αναφερθούµε και πάλι στη Mary 

Douglas, η οποία, στο έργο της «Καθαρότητα και Κίνδυνος» (1984), αναδεικνύει 

τους τρόπους µε τους οποίους «το ανθρώπινο σώµα, µε τις λειτουργίες του, τα 

εξωτερικά του όρια και την εσωτερική του δοµή συµβολοποιούν αποτελεσµατικά το 

εκάστοτε κοινωνικό σύστηµα, µε τα δικά του όρια και τη δική του εσωτερική λογική» 

(Φιλιππίδης 2007:19). Η Βρετανίδα ανθρωπολόγος δίνει ιδιαίτερη σηµασία στα όρια 

του σώµατος που συµβολίζουν τα όρια της κοινωνίας: «το σώµα αποτελεί ένα 

µοντέλο που είναι ικανό να αναπαραστήσει οποιοδήποτε περιορισµένο σύστηµα (...) 

τα όριά του µπορούν να εκφράσουν οποιοδήποτε όριο  που βρίσκεται σε καθεστώς 

απειλής ή επισφάλειας» (ο.π.: 116). Με αυτήν την έννοια τα ανοίγµατα του σώµατος 

είναι επικίνδυνες περιοχές, γιατί είναι τα σηµεία µέσω των οποίων η «µόλυνση» 
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µπορεί να µεταφερθεί σε ολόκληρο το σώµα και, έτσι, αποτελούν σηµεία εισόδου που 

απειλούν τη φυλετική «καθαρότητα», την «καθαρότητα» και την ο µοιογένεια της 

οµάδας ή και του έθνους. Με αυτήν την έννοια, βλέπουµε ότι οι  ακροδεξιές οµάδες 

προωθώντας την εθνική ο µοιογένεια και την «καθαρότητα» της ε/Κυπριακής (ή 

Ελληνικής κατ’ αυτούς) κοινότητας, αντιλαµβάνονται τα περάσµατα της Πράσινης 

Γραµµής ως απειλή, γιατί αντιλαµβάνονται τους τ/Κύπριους5 ως πηγή «µόλυνσης» 

του εθνικά «καθαρού σώµατος» της κοινωνίας και, έτσι, ζητούν το κλείσιµό τους και 

τον αποκλεισµό των «µολυσµατικών» αυτών στοιχείων. 

Θα λέγαµε, λοιπόν, πως οι  ακροδεξιές ο µάδες δεν αναπτύσσονται µέσα στην 

κατάσταση της οριακότητας, αλλά αντίθετα φαίνεται σαν να εκµεταλλεύονται αυτήν 

την αβέβαιη και, έτσι, κατεξοχήν επικίνδυνη κατάσταση, για να προωθήσουν τη δική 

τους ιδεολογία και τα δικά τους πολιτικά συµφέροντα. Κατασκευάζοντας ή 

προσπαθώντας να αναβιώσουν εχθρούς, επιχειρούν να συσπειρώσουν την κοινωνία 

κάτω από µια εθνική ταυτότητα, παρουσιάζοντας το «σώµα» του έθνους σαν να 

βρίσκεται σε κίνδυνο, έτσι ώστε να φανούν αυτοί οι «προστάτες» και «σωτήρες» του. 

Εκµεταλλευόµενοι την αβεβαιότητα που χαρακτηρίζει την κατάσταση της 

οριακότητας, οι  ακροδεξιές οργανώσεις και κόµµατα παρουσιάζονται σαν να έχουν 

τις λύσεις στα προβλήµατα της κοινωνίας ή, αλλιώς, παρουσιάζουν τους εαυτούς 

τους σαν να ξέρουν το δρόµο για να βγει η κοινωνία από την αβέβαιη κατάσταση του 

ενδιάµεσου. Με άλλα λόγια, τέτοιες ο µάδες, οργανώσεις και κόµµατα 

παρουσιάζονται σαν «αυτόκλητοι τελετάρχες», έτοιµοι να αναλάβουν ηγετικό ρόλο 

στην καθοδήγηση της κοινωνίας έξω από την οριακότητα. Ωστόσο, ως «αυτόκλητοι 

τελετάρχες» είναι ουσιαστικά µέρος των «µακάβριων συµπτωµάτων του 

µεσοδιαστήµατος», στα οποία αναφέρεται ο  Gramsci, γράφοντας για το 

µεσοδιάστηµα ανάµεσα στους δύο παγκόσµιους πολέµους και, ουσιαστικά, 

φωτογραφίζοντας την άνοδο του τρίτου Ράιχ και του Hitler. Ως «αυτόκλητοι 

τελετάρχες», λοιπόν, δεν µπορεί παρά να είναι αυτοί τα «τέρατα» στα οποία 

αναφέρεται ο Žižek. 

                                                
5 Στο σηµείο αυτό αξίζει να αναφέρουµε τον τρόπο µε τον οποίο τέτοιες οµάδες και άτοµα 
επιλέγουν να αποδίδουν γραπτά τον όρο «τουρκοκύπριοι», ιδιαίτερα στις διάφορες επίσηµες 
ή ανεπίσηµες επαφές µε άλλους χρήστες στο Διαδίκτυο. Ο τρόπος που  επιλέγεται είναι: 
Τ/«κύπριοι». Με αυτόν τον τρόπο επιχειρούν να τονίσουν την Τουρκική τους ταυτότητα και 
να υποβαθµίσουν την Κυπριακή, έτσι ώστε να δένει µε την αφήγησή τους ότι οι τ /Κύπριοι 
είναι Τούρκοι απόγονοι των Οθωµανών κατακτητών και πρέπει να φύγουν µιας και «Η 
Κύπρος είναι Ελληνική».  



Επίλογος	  
 

 

424	  

Σε αντίθεση, λοιπόν, στους «αυτόκλητους τελετάρχες», αλλά και στη λογική των 

κλειστών συνόρων που αυτοί προωθούν ως λύση για την κατάσταση της οριακότητας, 

οι συµµετέχοντες και συµµετέχουσες στην από τα κάτω δραστηριοποίηση επιχειρούν 

να βγουν µόνοι/ες τους από την αβέβαιη και ενδιάµεση κατάσταση, χωρίς να 

επιθυµούν να ηγηθεί κάποιος των προσπαθειών τους, αλλά και χωρίς να περιµένουν 

από τις επίσηµες διαπραγµατεύσεις µεταξύ των δύο πλευρών να καταλήξουν στη 

λύση του Κυπριακού. Παρότι, λοιπόν, η από τα κάτω δραστηριοποίηση εµφανίζεται 

και αναπτύσσεται στη Λευκωσία ως αποτέλεσµα του ανοίγµατος των οδοφραγµάτων, 

ή των πυλών/πορτών, που σηµατοδοτεί την είσοδο της Κύπρου στην κατάσταση της 

οριακότητας και τη µετατροπή της Παλιάς Λευκωσίας σε µια οριακή αστική περιοχή, 

την ίδια στιγµή, εκφράζει το ξεπέρασµα της προηγούµενης κατάστασης της 

«καθήλωσης», αλλά και τις προσπάθειες εξόδου από την παρατεταµένη κατάσταση 

της οριακότητας στην οποία διατηρείται η Κύπρος από το 2003 µέχρι σήµερα.  

Έτσι, τα τελευταία δύο παραδείγµατα που περιγράψαµε και αναλύσαµε αφορούν 

ακριβώς στο επιχείρηµα στο οποίο αναφερθήκαµε παραπάνω, δηλαδή, στη σχέση 

µεταξύ των προσπαθειών απόκρυψης της κατάστασης της οριακότητας από τις 

κυρίαρχες οµάδες, µέσω της µετατροπής της σε παρατεταµένη και κανονικοποιηµένη 

οριακότητα, και την αντίστοιχη ανάδειξη της οριακής κατάστασης από τις ο µάδες 

που δραστηριοποιούνται από τα κάτω στην Παλιά Λευκωσία. Με άλλα λόγια, οι 

δηµόσιες εκδηλώσεις στις οποίες αναφερθήκαµε στο τελευταίο κεφάλαιο, και οι 

οποίες συνδέονται στενά µεταξύ τους, ολοκληρώνουν την ανάλυσή µας επειδή 

δείχνουν, µε τον πιο άµεσο τρόπο, ότι η από τα κάτω δραστηριοποίηση που 

εµφανίστηκε και αναπτύχθηκε στο οριακό χωρικό πλαίσιο της Παλιάς Λευκωσίας, 

αναδεικνύει και φέρνει στο προσκήνιο της δηµόσιας σφαίρας την κατάσταση της 

οριακότητας στην οποία βρίσκεται η Κύπρος. Ο τρόπος µε τον οποίο οι οµάδες και τα 

άτοµα που συµµετέχουν σε αυτές τις εκδηλώσεις καταφέρνουν να αναδείξουν την 

κατάσταση της οριακότητας είναι µέσω της ενεργοποίησης του κατεξοχήν 

ενδιάµεσου χώρου της Λευκωσίας, του χώρου που βρίσκεται ανάµεσα στις δυο 

πλευρές της Πράσινης Γραµµής, της Νεκρής Ζώνης ή του Buffer Zone. Κόντρα, 

λοιπόν, στις προσπάθειες των κυρίαρχων οµάδων για την περιθωριοποίηση και την 

αποµάκρυνση αυτών των ατόµων και ο µάδων από το δηµόσιο χώρο της Παλιάς 

Λευκωσίας, οι  εκδηλώσεις αυτές δείχνουν πως αυτοί και αυτές που εµπλέκονται σε 

αυτή τη δραστηριοποίηση καταφέρνουν να τοποθετήσουν τη δράση τους το 
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συµβολικό, αλλά και το χωρικό επίκεντρο της Λευκωσίας και της Κύπρου ολόκληρης 

και, µε αυτόν τον τρόπο, να αναδείξουν τους εαυτούς τους ως οριακά υποκείµενα και 

να φέρουν στο προσκήνιο τη συνεχιζόµενη παραδοξότητα της ενδιάµεσης 

κατάστασης που οι  κυρίαρχες ο µάδες προσπαθούν να κρύψουν, ουδετεροποιώντας 

την και κανονικοποιώντας την.  
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