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Abstract: The article examines the unsuccessful attempts to es-
tablish а Museum of Tolerance in Bulgaria as part of the narrative 
about the Rescue of Bulgarian Jews during World War II. Atten-
tion is focused on the city of Plovdiv, whose image in the recent 

years has been actively associated with the “unique” Bulgarian ethnic model, in 
which Jews fit in as part of the city’s cultural memory. Against this background, 
the text explores how this memory is reflected in various forms of museum pres-
entation after 1989  – from presentations in temporary museum exhibitions and 
improvised “ethno corners”, through thematic cultural routes to the very idea of ​​
building an independent museum with an emphasis on “good neighborliness and 
tolerance”, launched by various public circles. Considering the initiatives that have 
accompanied the development of Plovdiv as the European Capital of Culture 2019 
over the past decade, such an emphasis takes on a significantt role. In this regard, 
the topic traces how the local government, cultural and museum institutions in the 
city, together with the non-governmental sector interact with the Plovdiv Jewish 
community in the implementation of these ideas and how the community itself 
understands its role in this process.
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Осмислянето на идеята за толерантността влиза в българския музеен разказ 
след 1989 г., за да даде глас на Другостта и да повдигне въпроса за диалога като 
място за работа на паметта и споделен културен опит между поколения, между 
минало и настояще. В тази връзка стратегиите на новата музейна парадигма 
са насочени към вписване на „множествени и неизвестни гласове в едногла-
сните до преди това музейни наративи, към активиране на пасивния доскоро 
посетител чрез въвеждането на интерактивни занимания и превръщането му 
в равностоен разказвач и участник в събитието“ (Казаларска 2013). В светли-
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ната на общата културна политика на ЕС след 2001 г. акцент добиват приетите 
нормативни документи, с които се стимулират националните политики за кул-
турно многообразие (Назърска 2014: 188–189). На този фон възникналата през 
2012 г. идея за изграждане на Музей на толерантността в България, може да 
се разглежда и като част от новите предизвикателства, пред които се изправят 
съвременните музеи в епохата на пост-национализма. Според Николай Вуков 
подобни опити повдигат въпроса доколко музейните институции съумяват не 
само да включват в своите пространства актуални за съвремието теми, но така 
също да проведат и актуални за съвремието политики на репрезентация, му-
зейни наративи и послания (Вуков 2016: 40). 

Разискването на идеята за един български Музей на толерантността идва 
в навечерието на 70 годишнината от Спасяването на българските евреи по вре-
ме на Втората световна война1. Предложението става част от политическата 
реторика на новоизбрания тогава президент Росен Плевнелиев (2012–2017 г.) 
като част от опитите по представяне, преосмисляне и преработване на близ-
кото минало в България след 1989 г. (Казаларска 2010). В ранния етап зами-
сълът включва създаването на музей на комунизма и Държавна сигурност по 
подобие на други бивши социалистически страни, но с течение на времето, 
освен историята на комунистическия режим, започва да се тиражира и иде-
ята за представяне и на други важни аспекти от българската история, в това 
число спасяването на българските евреи по време на Втората световна война.2 
Вписването на темата за Спасението в общия дискурс на паметта за близкото 
минало се включва, както отбелязва и Ана Лулева, в една нова култура на 
възпоменанието в България, при която именно Холокостът се оказва „универ-
сален резервоар за възпоменания на различни групи жертви на всички тотали-
тарни режими“ (Лулева 2016: 113–114). Следва да отбележим, че представянето 
на паметта за Холокоста през призмата на универсалните човешки ценнос-
ти и страдание е тенденция, породила се още в началото на 90-те години на 
XX век като част от представянето на еврейски мемориални музейни центрове 
отвъд океана (Duffy 2007: 454–455). Сред най- емблематичните примери3 в 
тази насока е откритият през 1993 г. Музей на толерантността (Beith Hashoah 
Museum of Tolerance) в Лос Анжелис, реализиран чрез подкрепата на Мемо-
риалния Център „Симон Визентал“. В него Холокостът е представен не само 

1 Отбелязването на кръглите годишнини около Спасението, като пресечна точка при фор-
миране на национална памет на българския народ, както и при формиране на колективната 
памет на еврейското малцинство, по традиция е натоварено в последните десетилетия с ви-
сок символен заряд, генериращ чрез различни обществени инициативи новата идеологема за 
„дълбоките корени на етническа и верска толерантност, характерни за нашата страна в духа 
на парламентаризма и гражданското общество“. (Бел. М. Ю.М).
2 https://btvnovinite.bg/svetut/muzei-na-tolerantnostta-opit-da-nadviem-makedontsite.html, посе-
тен на 15.10.2025 г.
3 Важен пример дава и откритият през 2010 г. в Мексико сити Музей на паметта и толерант-
ността (Museo Memoria y Tolerancia) вж. (Woodman 2023: 400 – 411). 

https://btvnovinite.bg/svetut/muzei-na-tolerantnostta-opit-da-nadviem-makedontsite.html
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като трагедия за еврейския народ, но и като универсално предупреждение за 
последиците от нетолерантността. Както отбелязва и Натали Фигероа, една 
от основните цели на музея, в съответствие с житейската философия на него-
вия патрон Симон Визентал, е да помним. Музеят на толерантността, в този 
смисъл, отвежда паметта още една крачка напред, опитвайки се да повлияе на 
действията и промените в света чрез своите иновативни изложби с участието 
на зрителите. Това е и основната му цел – постигането на толерантност чрез 
помнене (Figeroa 2018: 1). 

В българския случай предложението за Музей на толерантността въз-
никва на фона на нестихващи полемики около тълкуването на наследството, 
свързано с акта на спасяване на българските евреи през Втората световна вой-
на. През годините то се налага като неделима част от разказа за „уникалния 
български етнически модел“. След приемането на България в Европейския 
съюз тази рамка става част от дискурса за европейската идентичност на Бъл-
гария. Намерението за подобен музеен проект е декларирано по време на офи-
циална визита на държавния глава в Израел през 2012 г. и идва като заявка да 
противостои на омразата и разделението в обществото и да утвърди образа на 
България в духа на европейските ценности, което да върне вярата в изконната 
българска толерантност. 4 Тук обаче възниква въпросът доколко призивът за 
единство чрез толерантност наистина успява да произведе работещ механи-
зъм, който да превърне разказът за Спасението в място за обща памет. Липса-
та на обединяващ фактор в паметта на обществото относно близкото минало 
(Лулева 2016: 113–114) и в частност острите полемики около говоренето по 
темата за съдбата на еврейското население по време на Втората световна война 
е оформило през годините на демокрацията два паралелни разказа, в които се 
отразяват двете гледни по темата – тази на „спасителите“ и тази на „спасени-
те“. При първия историята на Спасяването продължава да се ползва за партий-
ни и политически цели, докато вторият се опитва да даде гласност на прежи-
велите събитието (Дадова – Михайлова: 2011: 165). Показателно в случая е, че 
предложението за създаване на Музей на толерантността в България идва на 
фона на призивите по същото време от страна на Република Северна Македо-
ния за признаването на отговорността на българската страна в депортацията 
на 11343 евреи от новите земи. На този фон мотивът на българската страна за 
създаване на Музей на толерантността е анонсиран в медийното пространство 
като стремеж чрез представянето на българската история и толерантност да се 
«надвият» македонците. В тази връзка историкът Румен Аврамов подчерта-
ва, че опитите за дебат относно отговорността и съучастието на българската 
държава във военновременния период спрямо еврейското малцинство, дъл-
ги години минават през цедката на патриотичния възторг, чието ценностно 
тълкувание намира оправданието си с реализирането на „националния идеал“ 
(Аврамов 2013: 34). На практика премълчаването или преекспонирането на 
4 https://btvnovinite.bg/bulgaria/obshtestvo/plevneliev-uvazhenieto-kam-drugite-religii-njama-
cvjat-i-partija.html , посетен на 13.10.2025 г.

https://btvnovinite.bg/bulgaria/obshtestvo/plevneliev-uvazhenieto-kam-drugite-religii-njama-cvjat-i-partija.html
https://btvnovinite.bg/bulgaria/obshtestvo/plevneliev-uvazhenieto-kam-drugite-religii-njama-cvjat-i-partija.html
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отделни епизоди, свързани със съдбата на евреите през Втората световна вой-
на, маргинализира спасените (в това число и неспасените) и поставя евреите 
в позицията на „другите“, прокарвайки разделителна линия между „ние“ и 
„те“ (Дадова – Михайлова 2011: 170). Присъствието на Холокоста като осно-
вен мотив в музейния разказ за еврейското културно наследство след Втората 
световна война (в това число и като формиране на съдържание на еврейските 
музеи), поставя според Риса Гринберг „дилемата сегрегация/интеграция като 
показател за това колко толерирана се чувства една еврейска общност или на-
чинът, по който властта иска да представи толерантността“ (Greenberg 2002: 
122). По този повод Стефан Попов изтъква още през 2000 г., че „за евреите 
проблемът за истината за Холокоста е и ще бъде проблем на съпричастност 
към тяхната съдба, за способността да се включиш в тяхното собствено пре-
живяване на граничен ужас и за решимостта да поемеш вина5“. 

Следващите редове описват как идеята за музеен проект, базиран на толе-
рантността, става част от реториката на град Пловдив като град, който през 
последните години е обвързван тясно с образа на един „установен модел на 
взаимна толерантност и добросъседство“. В тази връзка Красимира Кръстано-
ва подчертава, че именно културното многообразие, като формиращо облика 
на града се възприема като унаследен през поколенията опит, с който пловдив-
чани се идентифицират (Кръстанова 2004: 40). От края на XIX век и началото 
на XX век общностите в Пловдив са обособени в махали, организирани на 
етнически признак. В тях отделните групи добиват разпознаваемост и стават 
модел на съвместно съжителство на база междусъседските отношения (ком-
шулъци) (Златкова 2004: 59 –64). След Освобождението етническата и верска 
принадлежност на жителите на град Пловдив се откроява ясно в данните от 
първите статистически проучвания, проведени в Източна Румелия. В цитира-
ните данни от изборните списъци за Областно събрание се посочва че между 
избраните 56 делегати са записани имената на „българи, турци, гърци, евреи, 
арменци, българи – католици, протестанти“ (Кръстанова 2004: 46; Шишков 
1926: 183–218). В анализа си авторката посочва, че с времето културните и 
исторически фактори до голяма степен променят състава на етническата кар-
тина в Пловдив, която към днешна дата е много по-пъстра, макар не всички 
етнически и религиозни общности да се възприемат и разпознават в еднаква 
степен като част от социокултурното многообразие на града. В тази връзка 
тяхната „видимост“, до голяма степен зависи именно от публичното предста-
вяне на тяхното културно историческото наследство и използването му в кул-
турни и социални практики в съвремието, които дават облика на града и леги-
тимират идеята за неговата неповторимост (Кръстанова 2004: 47). На този фон 
историята на пловдивските евреи като разказ за съвместното съжителството 
се преплита тясно с този за Спасението, създавайки един общ наратив, който 
цели да интегрира евреите в историческата памет на града, издигайки неговия 
5 Попов, Ст. Българската гора и страстите български (или размисъл за липсата на разбиране 
по еврейския въпрос). – Капитал, 29 юли – 4 август 2000, с. 49 
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престиж в национален и международен план. Тенденцията е показателна за 
процеса по „преоткриване на еврейско пространство в Европа след 1989 г. 
след Холокоста и десетилетия асимилация“ при който евреите са представени 
като неразделна част от историческата памет на европейските градове (Gruber 
1996; Pinto 1996).

В историята на Пловдив евреите присъстват от преди 2000 години. За това 
свидетелстват и откритите през 80-те години на XX век в централната градска 
част останки на антична синагога от III век сл. Хр. отскоро интегрирани в по-
стоянната експозиция на Регионален Археологическия музей – Пловдив.6 През 
XV век градът е сред първите, в които евреи – сефаради намират убежище след 
изгонването им от Иберийския полуостров. Свои общности те обособяват в 
кварталите Мараш и Орта Мезар (Trankova, Georgieff 2021: 115). В студия от 
средата на XIX век Любен Каравелов изтъква добрите отношения на евреите с 
другите етноси (Хазан 2012: 72–85). През Възраждането влиятелни пловдив-
ски евреи, между които Мошон Гарти, Елиезер Калев7 и Давичон Саранга8 
се включват в националноосвободителното движение, оказвайки подкрепа на 
българските революционери. В края на XIX и началото на XX век еврейското 
население в Пловдив нараства значително, а в навечерието на Втората светов-
на война достига над 6000 души. Евреите играят значима роля в търговията 
и занаятите, а по-късно откриват и редица предприятия. Чрез развитата си 
мрежа от институции поддържат активна обществена и културно-просветна 
дейност. По време на Балканските и Първата световна война (1912–1918) мно-
зина падат на бойното поле. На този фон драматичните събития от Втората 
световна война, чиято кулминация от 9/10 март 1943 г. се свързва с предо-
твратения опит за депортация на евреите към лагерите на смъртта, на местно 
ниво добива своя символика като „мястото, от което започна всичко“. В него 
се изтъква особената роля, която в критичния момент е изиграла пловдивската 
общественост и особено духовенството в лицето на митрополит Кирил, който 
издига силен публичен глас в защита на евреите.9 В жест на признателност 

6 https://archaeologicalmuseumplovdiv.org, посетен на 23.09.2025 г. 
7 Оценка за делото на изтъкнатия общественик идва още през 1910 г., когато градската управа 
именува в негова чест улица в бившия еврейски квартал Орта Мезар, където се е намирала и 
къща му. 
8 Вещи и документи на еврейския търговец Давичон Саранга (преносима каса и благодарстве-
но писмо от Българската екзархия в Цариград за участието му в движението на въстаналите 
българи през 1876 г.) са включени преди 1989 г. в представянето на идеологическия разказ 
за революционно прогресивната борба, а през 2007 г. намират „нов прочит“ в новооткрита-
та изложба на отдел „Възраждане“ към РИМ Пловдив озаглавена „Етническо и религиозно 
многообразие в Пловдив XV-XIX век“. Те са експонирани редом с артефакти, представящи 
православни българи, арменци, гърци и турци (интервю с уредника на експозицията Р.Т., 
проведено на 24.09.2025 г. в Пловдив). 
9 През 1997 г. е открита изложбата „Евреите в живота на Пловдив от Освобождението до 
наши дни“, организирана от ДА Пловдив и НБ „Иван Вазов“, в партньорство с РОЕ Шалом 

https://archaeologicalmuseumplovdiv.org
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еврейската общност изгражда през 1998 г. Паметник на благодарността в не-
посредствена близост до мястото, където са се развили събитията през 1943 г. 
Той става разпознаваем символ в града и място на памет и поклонение. Днес 
еврейската общност в Пловдив наброява няколкостотин души – факт дължащ 
се основно на масовата емиграция за Израел след Втората световна война. 
Независимо от това те са една от най-видимите етнически групи в града. За 
тяхното присъствие напомнят и редица запазени жилищни и обществени сгра-
ди в европейски стил, издигнати след Освобождението. На някои все още личи 
гравираният символ Звездата на Давид. Сред запазените сгради е и синагогата 
„Цион“, построена през 1892 г. в сърцето на вече бившата Еврейска махала. 
Днес тя е и една от двете останали действащи синагоги в България след софий-
ската. Реставрирана е през 2003 г. със средства от САЩ и Великобритания и 
освен за богослужения, служи и като място за възпоменание чрез поставените 
паметни плочи с имената на подпредседателя на 25 ОНС Димитър Пешев, как-
то и плочи с имената на евреи, загинали във войните на България (1912–1918) 
и на загинали в антифашистката борба. Днес общността е представлявана от 
Регионална организация на евреите в България „Шалом“, чието седалище се 
намира също в бившия еврейски квартал, в близост до Паметника на Спасе-
нието. След 1989 г. „Шалом“ се изявява като активен участник и инициатор 
на редица възпоменателни събития и проекти, свързани с опазването и по-
пуляризирането на еврейските ценности, традиции и култура. Спецификата 
на този именно разказ, върху който стъпват многократните опити за създа-
ване на Музей за толерантността, предопредели и насоката на настоящо-
то изследване. То е базирано на теренна работа, проведена в град Пловдив 
през месец септември 2025 г.10 В него изследвам възникването на различни 
музейни проекти, свързани с миналото на еврейската общност в град Пловдив, 
инициирани или реализирани от страна на културни институции, обществени 
организации и от страна на частни лица през последните десетилетия. Чрез 
проведени интервюта с представители на местната еврейска общност, музейни 
институции и НПО, проследявам нагласите към подобна идея и спънките пред 

Пловдив. Въпреки положителните спомени и съпреживяване, които изложбата събужда, е 
изказано и мнение, че редом с благодарността, изразена от потомци на българските евреи 
в Израел, има очакване същата тази България да се извини за страданията на нашите съна-
родници по време на Втората световна война, изброявайки антиеврейските мерки, на които 
са били подложени евреите в страната, както и съдбата на техните събратя от Македония и 
Тракия. Теза, яростно оборена на страниците на българския печат дни след събитието. ТДА – 
Пловдив, ф.1194К, оп.1, а.е.16, л.1–2; а.е. 18, л. 1–14; През 2023 г. РБ „Иван Вазов“ в съв-
местен проект с радио Пловдив движейки се отново по линията спасени/спасители представя 
пред широката публика разказ за добрия пример представен чрез изложбата „Спасените и 
спасителите“ по повод 80 годишнината от Спасяването на българските евреи. https://bnr.bg/
plovdiv/post/101854320/izlojba
10 Изследването е финансирано в рамките на докторантска субсидия към БАН и е част от раз-
работвана понастоящем дисертационна тема „Българските евреи в музейния разказ в периода 
на постсоциализма“. 

https://bg.wikipedia.org/wiki/%D0%94%D0%B8%D0%BC%D0%B8%D1%82%D1%8A%D1%80_%D0%9F%D0%B5%D1%88%D0%B5%D0%B2
https://bnr.bg/plovdiv/post/101854320/izlojba
https://bnr.bg/plovdiv/post/101854320/izlojba
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нейната реализация. В разгърнатото поле на теренната работа се позовавам и 
на допълнителни източници, в това число извадки от тематико-експозиционен 
план на временна изложба на РИМ Пловдив, авторска презентация за изграж-
дане на нов частен музей на еврейската общност в града, изявления от Фей-
сбук страници, както и Интернет сайтове на местни печатни медии и музеи. 
Целта е да се очертаят в най-широк план различните аспекти на формирания 
през годините в публичното пространство дискурс за толерантността, в който 
разказът за еврейското присъствие заема съществено място. 

�Музей на толерантността и добросъседството с тематична 
сбирка „Един град, три религии, седем етноса“

През 2013 г. осмислената роля на евреите като елемент от мултиетническа-
та мозайка на град Пловдив намира своя говорител в лицето на изтъкнатия 
писател и общественик Анжел Вагенщайн. През 2009 г. той е удостоен с приза 
„Почетен гражданин на град Пловдив“. Спомените за родния град намират 
отражение в творчеството му през годините. Кварталът Орта Мезар, където 
преминава детството на писателя, е описван като „населен с най-добронамере-
ните и простодушни хора на света – българи, турци, евреи, арменци, цигани, 
албанци, татари.. Това беше най-жизнената, най-очарователната част на града 
и както сега ми се струва, туптящото му горещо сърце. Бих казал, модел на 
едно бъдно човечество…“11 Тази картина е залегнала и в сценария, който пише 
за филма „След края на света“ (1998 г.). В навечерието на 90 годишния си юби-
лей в отворено писмо, озаглавено „На Пловдив с любов“ писателят се обръща 
към своите съграждани с думите: „Един вечен град с такова минало и надявам 
се бляскаво бъдеще, един днешен град на три религии и седем етноса, живели 
векове като добри съседи в прегръдката на седем тепета – е струвало си е да 
се родя в него“12. Именно в навечерието на 70-тата годишнина от Спасяване-
то на българските евреи тази негова сентенция е предложена за заглавие на 
постоянна експозиция в рамките на замисления Музей на толерантността 
и добросъседството на територията на град Пловдив, замисъл, който намира 
сподвижници и в средите на еврейската общност. Идеята му добива широк 
отзвук и става отправна точка на следващи инициативи с активното участи-
ето на пловдивските евреи. Предложението инспирира дискусия за опазване-
то и представянето на мултикултурното наследство в града, като в дебата се 
включат различни институции. В печата инициативата за паметна сбирка е 
представена от тогавашния председател на Регионална организация „Шалом“ 
Пловдив Йосиф Бенароя като поредния знак на благодарност на Организация-

11 https://blr.uni-plovdiv.bg/wp-content/uploads/2021/09/Пловдив.-Мултикултура.-Беседа-3.pdf
12 https://www.marica.bg/kultura/na-plovdiv-s-lyubov-ni-podari-anjel-vagenshajn, посетен на 10. 
10.2025 г.

https://blr.uni-plovdiv.bg/wp-content/uploads/2021/09/Пловдив.-Мултикултура.-Беседа-3.pdf
https://www.marica.bg/kultura/na-plovdiv-s-lyubov-ni-podari-anjel-vagenshajn
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та на евреите под тепетата. Заместник кметът на Пловдив Стефан Стоянов, 
който е член на избрания Национален инициативен комитет за честване на 
годишнината, дава обещание Общината да предостави старинна къща за новия 
пловдивски музей, който ще представя Пловдив като град – пример за между-
етническа толерантност.13 

�Временна експозиция  
„И влаковете заминаха празни“ (2013 г.)

Първата стъпка от „изграждането“ на новия музей предвиждала изработва-
не на документално предметна изложба с първоначално работно заглавие „70 
години от Спасяването на Пловдивските евреи“, разказваща за живота на ев-
реите в Пловдив през вековете и тяхното спасяване през 40-те години на ХХ 
век. В кратки срокове задачата е спусната от местната власт в лицето на тога-
вашния заместник кмет по културата за изпълнение от Регионалния истори-
чески музей – Пловдив, като се предвижда сътрудничество с Териториална 
дирекция на Държавния архив – Пловдив и Регионална библиотека „Иван Ва-
зов“, както и с еврейска общност в лицето на Регионална организация „Ша-
лом – Пловдив“ и Израилтянския духовен съвет в града. Встъпителната част 
към изложбата извежда на преден план факта, че евреите от векове живеят в 
Пловдив като част от уникалния модел на етническа толерантност заедно с 
българи, гърци, турци, арменци и останалите народностни и религиозни мал-
цинства14. Ценни реликви от инвентара на пловдивската синагога, свързани с 
богослужебната практика и живота на общността, както и лични вещи, снимки 
и документи на спасени и на спасители, са сред събраните в хода на кампания-
та материали. В интервю за в. Марица, тогавашният председател на Централ-
ния израилтянски духовен съвет Ема Мезан споделя, че идеята е била да се 
съберат материални свидетелства, които съхраняват паметта на 40-те години 
на миналия век. „Всички предмети от онова време са семейни реликви, но те 
са ценни за историята на града. Хората, които са преживели тези събития, 
вече са на 80 плюс години и те пазят жив и болезнения спомен, и помощта на 
българския народ.“15 На същото място се цитира и мнението на тогавашния 
директор на музея Стефан Шивачев, който изтъква, че сред експонатите на-
мират място личните вещи на митрополит Кирил, „защото Пловдив остава в 
историята на Европа през Втората световна война именно с приноса на мит-
рополит Кирил Пловдивски тогава в спасяването от депортиране на евреите“. 

13 https://www.marica.bg/kultura/evreite-sazdavat-muzej-na-tolerantnostta, посетен на 10.10.2025 г.
14 Тематико-експозиционен план на музейна изложба „70 години от Спасяването на българ-
ските евреи“ (архив Експозиция „Музеен център за съвременна история“, РИМ Пловдив).
15 https://www.marica.bg/kultura/evreite-sazdavat-muzej-na-tolerantnostta, посетен на 20.09. 
2025 г.

https://www.marica.bg/kultura/evreite-sazdavat-muzej-na-tolerantnostta
https://www.marica.bg/kultura/evreite-sazdavat-muzej-na-tolerantnostta
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Спусната „от горе“ поръчка за изграждане на разказ, почиващ на едно само по 
себе си безконфликтно съжителство, създава обаче в хода на работата, както 
и след това, редица противоречия. В тази връзка дългогодишният сътрудник 
на музея Й. К. споделя: 

По време на работата и изготвянето на тази изложба имаше спор. Как 
точно да се представи историята? Дали само спасяването на евреите, 
общността в Пловдив, която се застъпва за тях, или другата страна, 
дейността на Комисарството по еврейските въпроси в София, съот-
ветно местното комисарство, или фактът, че политиката на българска-
та държава и съответно на местно ниво е за спасяването на евреите 
от старите предели, а евреите от новите предели са оставени и са де-
портирани. Тази страна в изложбата не беше засегната и имаше доста 
разговори, че трябва да се представи едното и другото, че не е имало 
само защитници на евреите, а е имало и такива, които не са... всъщ-
ност с мълчане или по някакъв изявен начин не са се застъпили за 
тяхното спасяване. И колегата В. С. и аз, и една част от пловдивските 
евреи, с които ние осъществихме контакт по повод на тази изложба, 
бяха несъгласни с тая гледна точка, която беше в основата на излож-
бата.16 

Такъв спорен момент в изложбата е силното акцентиране на фигурата на 
полковник Цветан Мумджиев като спасител за периода, когато е заемал длъж-
ността началник отдел „Временна трудова повинност“ през 1943 г. На негово 
подчинение са били временните трудови лагери, формирани главно от евреи, 
които са били мобилизирани и изпращани принудително да работят като тру-
доваци. Заради тази длъжност след 9 септември 1944 г., той е съден от Народ-
ния съд, но е признат за невинен по обвинението за малтретиране на евреи. 
Изтъкването на проявената от него хуманност към мобилизирани евреи в Ев-
рейските трудови групи се привежда през последните години като аргумент в 
полза на твърдението, че трудовите лагери не са били места на робски труд и 
репресивна мярка спрямо еврейското население – теза, на която Организация 
на евреите в България „Шалом“ официално се противопоставя. Подобна пози-
ция контрастира с паметта на преживелите събитията и техният травматичен 
спомен17. Спорно остава и самото заглавие на изложбата „И влаковете замина-

16 Интервю, проведено с Й.К. и В.С. на 23.09.2025 г. 
17 През 2004 г. именно Пловдивската еврейска общност организира национална среща на 
бивши трудоваци евреи, които се събират, за да разкажат „като свой морален дълг от пър-
во лице“ за „открита и никога незараснала рана, която лагерите са оставили в душите им“. 
На срещата е отправен апел към Еврейския исторически музей-София към Организация на 
евреите в България „Шалом“ да събере и анализира материалите на участниците в лагерите 
(из Слово – обръщение на инж. Йосиф Бенароя – представител на Пловдивската еврейска 
организация към участниците и гостите на инициативата „Срещи с миналото“ по повод от-
белязването на 60 годишнината от закриването на Еврейските трудови групи (1941–1944), 
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ха празни“, което стъпва върху преведено на иврит заглавие на едноименния 
труд на израелския историк Михаел Бар-Зоар Rakavot yatsu rekot (1999)18. Не-
говата интерпретация по темата за Спасяването, работеща в полза на издигане 
престижа на държавата – спасителка, безспорно се радва на популярност сред 
широки кръгове в страната и чужбина, но същевременно се приема резерви-
рано от мнозина изследователи и представители на еврейските среди, както 
в България, така и извън нея. Същата година Пловдив попада в списъка на 
градовете, които Организацията на евреите в България „Шалом” удостоява с 
почетна статуетка „Шофар“ за заслуги към Спасяването на българските евре-
ите. Наградата е приета от тогавашния кмет инж. Иван Тотев, който изтъква, 
че „това е награда за пловдивчани, тъй като те са сред българите с най-голям 
принос за спасяването на близо 50-те хиляди български евреи през 1943 г.“ 
Малко след това, статуетката и грамотата са предадени на директора на Исто-
рическия музей Пловдив, за да намерят място като експонати във вече откри-
тата изложба19. Високият имиджов рейтинг, който Спасяването носи на града, 
довежда и до засилен посетителски интерес към изложбата. Според статис-
тиката на музея в годината, в която е открита (2013 г.), броят на посетителите 
на годишна база достига 34 316 души, спрямо 31 906  реализиран през 2019 г., 
когато Пловдив печели домакинството за Европейска столица на културата. 
По настоящем изложбата е трансформирана в постерен вариант, като формат 
за пътуваща изложба 20. 

Пловдив – на картата на еврейските маршрути

Презентирането на културното многообразие като залог за опознаване на 
Другия и насърчаване на гражданска толерантност намира своя израз и в стар-
тиралите след 2005 г. в цяла Европа дни на еврейската култура като част от 
Програмата „Културни маршрути“ към Съвета на Европа. Влизайки в ролята 
на разказвачи на собственото си културно наследство, общностите започват да 
осмислят значимостта на това наследство и неговото място в общата памет на 
града като част от културата на Европа. Това е възможност те да влязат в ро-
лята на домакини и да представят себе си от първо лице на широката публика. 
По този начин вратите на синагогите и останалите забележителни обекти са 
широко отворени, приканвайки посетителите да се запознаят отблизо с вярва-

проведена на 18 септември 2004 г. в гр. Пловдив (архив ЕИМС). Вж. също Лулева, А., Е. 
Троева, П. Петров 2012. 
18 Bar-Zoar, M. 1999. Rakavot yatzu rekot. Hatsala hanoezet shel yeudei Bulgaria mihashmada. 
Hotsaat Maariv – Chad Artsi, 1999 (на иврит). На български вж. Бар-Зоар, М. Извън хватката 
на Хитлер: героичното спасение на българските евреи. София: УИ „Св. Кл. Охридски“, 2011. 
19 https://www.plovdiv.bg/пловдив-получи-наградата-„шофар/, посетен на 13.10.2025 г.
20 Интервю, проведено с Й.К. и В.С. на 23.09.2025 г. 

https://www.plovdiv.bg/пловдив-получи-наградата-


224

нията, обичаите и начина на живот на евреите, спомагайки за преодоляване на 
антисемитизма и расистките настроения (Назърска 2014: 231). В тази връзка 
участието на пловдивската еврейска общност в Европейските дни на еврейска-
та култура се посочва от нейните ръководители и като един от най-подходящи-
те начини през годините за презентиране и популяризиране на еврейското ми-
нало в града.21 Не така се приема инициираният през 2019 г. Таен еврейски тур 
на Пловдив – проект в рамките на реализацията на Пловдив като европейска 
столица на културата, включен и в Нощта на музеите същата година. Идеята е 
била Пловдив да бъде промотиран като град на единството и толерантността с 
цел да се подобри разбирането за еврейската общност и мястото ѝ в града, за-
силвайки връзката ú с българското общество. Планът предвижда представяне 
на еврейската история и общност в Пловдив – синагога от времето на Древен 
Рим, Паметникът на благодарността и синагогата „Цион“, но също разказите и 
личните истории на пловдивските евреи22. Въпреки амбицията да се чуе гласа 
на самите евреи, за тях този проект, както и следващите подобни под егидата 
на Общината, остават повече „общоградско мероприятие“23, в което общност-
та трудно се припознава. 

Фондация „Заедно“ и Дом на етносите

Докато в публичното пространство все още циркулират предложенията за 
бъдещето на един евентуален Музей на толерантността с участието на мест-
ната и централната власт, еврейската общност в Пловдив започва да се при-
познава в инициативите на учредената през 2016 г. фондация „Заедно“. Според 
основателката на фондацията, журналистката Лалка Златева24 

целта на проекта е самите етнически групи да бъдат въвлечени в един 
общ разказ за тяхното съвместно съжителство през вековете. Това 
пространство е представено като „жив музей на етносите, защото в 
него всеки посетител можеше не само да влиза и да разглежда, а да се 
запознае с историята на общностите, да слуша музиката им, да облече 
традиционните им облекла, да постои в стаите, които пресъздаваха 
автентичната атмосфера на техните (бел. Ю.М.) домове от началото 
на ХХ век. Въпреки историческите преврати, тук всички са живее-
ли в мир и разбирателство, пиели са заедно кафето си сутрин, без да 
отдават значение на религиозните и етнически различия[…] Разбрах, 
че всички общности са имали нужда от това – да изявят себе си, да 

21 Интервю с Е.М. и К.А., проведено на 26.09.2025 г.
22 https://plovdiv2019.eu/bg/events/1865-таен-еврейски-тур-на-пловдив, посетен на 20.10.2025 г.
23 Интервю с А.Б., проведено на 23.09.2025 г. в Пловдив. 
24 https://www.facebook.com/photo.php?fbid=2331132377017529&id=804175756379873&set=
a.809540339176748&locale=ro_RO, посетен на 12.10.2025 г.

https://plovdiv2019.eu/bg/events/1865-таен-еврейски-тур-на-пловдив
https://www.facebook.com/photo.php?fbid=2331132377017529&id=804175756379873&set=a.809540339176748&locale=ro_RO
https://www.facebook.com/photo.php?fbid=2331132377017529&id=804175756379873&set=a.809540339176748&locale=ro_RO
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покажат на всички своята култура и традиции, да бъдат заедно част от 
културния живот на града“. 

В този смисъл проектът се стреми да се превърне в сцена за съвременен 
културен живот, като изпълнява както представителна, така и образователна 
мисия, а едновременно с това има потенциала да се превърне в „атрактивен 
туристически обект“. Събитията, инициирани от фондацията, намират място 
в културния календар на града и кореспондират с подготвяната по това време 
кандидатура на Пловдив за Европейска столица на културата, „като представи 
всички етнически общности, които живеят ЗАЕДНО от векове в най-стария 
жив град в Европа“. В рамките на този календар фондацията започва да проду-
цира множество дейности с участието на представителите на отделните етноси, 
което в светлината на предложената кандидатура намира и обширно медийно 
отразяване – изграждане на „градини на толерантността“, изложби с рисунки, 
етнокухни на колела, концерти на открито, творчески срещи и пр. Макар и не-
формално концепцията на живия музей до голяма степен се доближава до пър-
воначалния замисъл за Музей на толерантността като място, в което културно 
историческото наследство служи за основа на активна комуникация и създава 
алтернативен разказ на предложения от официалните музеи разказ за етничес
кия Друг. Независимо, че след 2021 г. Домът на етносите остава без физическия 
адрес (преди това е ползвал сграда предоставена безвъзмездно от Общината), 
фондацията продължава да инициира разнообразни събития, чиито домакин 
са различни културни институции или общностните центрове на малцинстве-
ните групи. В тази връзка, утвърждаването на Дома на етносите като специфи-
чен разпознаваем топос в градския ландшафт води създателката му да извода, 
„че Пловдив има нужда от едно такова място“. Тя изтъква: „Не спират да ни 
търсят преподаватели, ученици и студенти от цяла България, които работят 
по различни проекти, свързани с етническото многообразие и толерантност, с 
културното наследство и в сътрудничество с организации от неправителстве-
ния сектор.“ През 2022 г. мотото „Един град, три религии, седем етноса“, става 
отправна точка на одобрен проект, с който фондация „Заедно“ кандидатства 
пред Национален Фонд „Култура“. Проектът отново заимства заглавието от 
старата идея на А. Вагенщайн и е озаглавен „Един град, три религии, седем 
етноса – от миналото, за бъдещето“, с насоченост към „документиране и ар-
хивиране на нематериалното културно наследство на общностите с най-стара 
история в Пловдив с над 20 локални събития, които ще бъдат основа за изгот-
вянето на мултимедиен продукт – 9 аудио и видео епизода, свързани с родовите 
традиции и местните обичаи на 7 етнически общности“. Следва да се отбележи, 
че сред „седемте етноса“, с постоянно „представителство“ в инициативите на 
фондацията намират място предимно онези от тях, които според основателка-
та „наистина имат голям принос в развитието на града (и в този смисъл носят 
най-голям престиж – бел. Ю.М.) – евреите и арменците, турците и руснаците, 
гърците и разбира се, италианците, чиито архитекти са оставили след себе си 
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прекрасни сгради, за които много малко хора знаят“. Именно от средите на тези 
общности са и „едни от най-известните ни музиканти и композитори, режи-
сьори и драматурзи, лекари, представители на изящните изкуства и занаятчии, 
големи търговци, историци и писатели“. В много от инициативите участие взи-
мат и други етнически групи, в това число и представители на ромския етнос, 
независимо, че тяхното присъствие не е толкова ясно артикулирано и по-скоро 
минава в графата „всички останали етноси“. В този случай ясно личи, както 
отбелязва и Ж. Назърска, как културно-историческото наследство се превръща 
в ресурс, чрез който определени групи получават легитимност и признание в 
социалното пространство, а самото наследство започва да се възприема като 
част от културната памет на града (Назърска 2014: 17). 

Музей на Спасението (и толерантността)25

Извеждането на темата за добросъседството като основополагаща за един 
обживян музеен разказ от първо лице идва за пореден път през 2019 година 
с предложение за създаване на частен Музей на Спасението към еврейската 
общност в града. Идеята е излъчена от група съмишленици от еврейските сре-
ди в града, а целта е „издирването, изучаването, популяризирането и съхра-
няването на еврейското културно и историческо наследство в град Пловдив и 
България“. Според автора на проекта Емил Бакиш намерението е еврейската 
история да се представи „не непременно като някакво отделно съществува-
не, а като фундаментална част от българската и пловдивска история“. В този 
смисъл планът е „това да не е просто и само еврейски музей, а Музей който 
разказва историята на евреите в Пловдив, но също в своята широта и мащаб – 
историята на Пловдив и България“, съответно на преден план ще се пресъзда-
ват моменти от „живота на една малка на брой религиозно-етническа общност 
в Пловдив, която се превръща в неразделна част от градската култура и соци-
алната среда. По този начин, експозицията ще акцентира върху атмосферата 
на многогодишно разбирателство и подкрепа между двете общности“. Именно 
по този начин, стъпвайки върху темата за взаимоотношенията, разказът тряб-
ва да изведе и кулминационния момент, свързан със Спасяването като „уни-
кален“ акт, в който историческите факти са „призовани“ да засвидетелстват 
моралната позиция на спасените, да представят гледната точка на потомците 
на поколението преживяло събитията. Така например интереса си по тема-
та Емил Бакиш свързва именно с емоционалния спомен за баба му, стояща с 

25 Информацията за инициативата се базира на съвместно интервю, проведено с Емил Бакиш 
(главен инициатор и автор на проекта) и Витали Сасонов (член на екипа и технически секре-
тар на проекта), проведено на 22.09.2025 г. в гр. Пловдив, както и от предоставена авторска 
рекламна презентация изготвена от Емил Бакиш, а също и текст на прессъобщението на Ко-
митета за изграждане на Музей на Спасението към ОЕ Шалом, гр. Пловдив, публикувано на 
Фейсбук страницата на сдружението през 2019 г. 
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разплакано на ръце дете в двора на еврейското училище в нощта на 9 срещу 
10 март, когато евреите от града е трябвало да бъдат изпратени за лагерите на 
смъртта. В този смисъл музеят дава заявка в него да бъде чут гласът на Дру-
гия – като част от една политика на признаване. Сам по себе си това следва да 
е музей – мемориал, при който разказът за съвместното съществуване се явява 
ключов за колективната памет на общността. Тук историята следва да бъде 
разказана „от името на евреите за благодарност към българите“, защото както 
изтъква Емил Бакиш, 

до момента единственият начин да се отдаде почит на хората, кои-
то спасиха пловдивските евреи и наши предци, беше да се поклоним 
пред Паметника на благодарността или на Бачковския манастир. За-
щото няма друг такъв музей. Точно по конкретния повод, с всичко 
това, което ние бяхме събрали, с разказите на участниците. Точно 
такъв музей няма. Не мисля, че има и някъде в Европа. Има и музей 
за еврейската идентичност, за еврейската бит, за еврейската култура. 
Имало е примерно тук едни изложби от Орта Мезар... Още мисля, че 
ги има такива кулинарни, всякакви... Но това е на такова ниво, бито-
во ниво. Докато ние издигаме тая тема за спасяването... Може да ви 
звучи превзето и невярно, но идеята ми беше да се поклоним пред 
българския народ. Това е истината. Те ни спасиха. Кирил... Сега да не 
изброявам, аз.. те са толкова много... 

Към подобни изводи стига и след едно от посещенията си в Бачковския 
манастир, където отива за да запали свещ на гроба на митрополитите Кирил 
и Стефан, но вместо това среща недружелюбното отношение на служители 
в храма. Случаят го кара да се замисли, че „в България няма място, където 
истински евреите да могат да отдадат почит към спасителите си“. В тази връз-
ка символичен се явява и изборът на място за построяването на музея – там, 
където са били събрани евреите в Пловдив в ранното утро на 9 срещу 10 март 
1943 година – непосредствено до двора на бившето вече Еврейско училище, 
като по този начин, според него, „музеят щеше да се намира в една геолокация, 
която събира в себе си в един много малък триъгълник Паметника на благо-
дарността, синагогата, училището и музея. Тоест, всичко беше в рамките на 
може би 100 метра“. Позиционирането на сградата непосредствено до двора 
на еврейското училище би позволила „от прозореца на музея, да видиш двора, 
където са се случили нещата“. Именно локацията се явява ключова за разби-
рането на музея като място на памет за преживяното и спомен за страданието, 
в който символичният акт на благодарност от страна на пловдивските евреи 
се възприема като опит паметта за спасението да се превърне в обща споде-
лена памет на българското общество, като провокира размисъл и рефлексия 
за времето на Втората световна война. В тази връзка според инициаторите 
на проекта въздигането на „героизма на всички тези хора, които са застанали 
срещу тогавашната власт, със сигурност заслужава да бъде видян и осмислен 
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не само от българи, но и хора от цял свят и да послужи за пример на бъдещите 
поколения“. Това според Емил Бакиш е и начин „обществото да научи за само-
то себе си, за българите“. Съобразно решенията, взети на Общото събрание на 
ОЕ „Шалом“ – Пловдив от 31. 03. 2019 г. и свикания Управителен съвет на 17. 
04. 2019 г., комитетът получава съответен бюджет за организиране и провеж-
дане на международна дарителска кампания с цел събиране на необходимите 
средства за изграждането на музея. Започва и активна кампания по събиране 
и заснемане на документални материали и артефакти за бъдещата изложба, в 
която се включват членовете на пловдивската еврейска общност. („Много хора 
дадоха своето съгласие и готовност да се разделят с лични вещи, които могат 
да бъдат експонирани в музея.“) Стига се до изготвянето на архитектурен про-
ект, но на следващ етап проектът е отхвърлен от ръководството без ясни ар-
гументи. Замислен като музей на общността, дебатът по реализацията му така 
и не излиза извън нейните граници; в този смисъл идеята остава в рамките на 
един чисто вътрешен еврейски дебат. 

Една идея – много актьори (2014 – 2023)

В светлината на лансирането на Пловдив като Европейска столица на кул-
турата, през следващото десетилетие идеята получава активно лобиране от 
страна на различни социални актьори. Пъстрата палитра от имена включва 
представители на местната власт, прокуратурата, духовенството, дипломати, 
представители на частния бизнес и неправителствени организации. Старти-
рала по време на мандата на президента Росен Плевнелиев, кампанията про-
дължава и при следващия президент Румен Радев. През 2014 г. заявка за ре-
ализация идва от страна на почетния консул на Израел в Пловдив д-р Невен 
Енчев, представляващ по това време т. нар. Израелско-български институт. 
Подкрепа заявява и израелският посланик в този момент Н. Пр. Шаул Камиса 
Раз, както и националният директор на Лигата срещу поругаването Ейбра-
хам Фоксман. Изграждането на музея е представено като част от кампанията 
„Пловдив – столица на толерантността“, която Израелско-българският инсти-
тут подема с поредица от събития. Отново стъпвайки на мотото „Един град, 
три религии, седем етноса“ д-р Енчев подчертава, че „експозицията в Музея на 
толерантността ще представя историята, бита и традициите на трите религии 
и седемте етноса, които живеят хилядолетия в хармония и разбирателство под 
тепетата“.26. През 2018 г. медийният шум около готвения музеен проект отеква 
и на по-високо държавно ниво, като т. нар. институт получава зелена светли-
на да организира документална изложба със заглавие „Страната на спасените 
евреи“, представен пред пловдивската, а в последствие и пред софийската об-
щественост. Зад изложбата застава Министерство на културата, а събитието е 
26  https://www.plovdiv24.bg/novini/Bylgaria/Otkrivat-Muzei-na-tolerantnostta-v-
Plovdiv-526681, посетен на 20.10.2025 г.

https://www.plovdiv24.bg/novini/Bylgaria/Otkrivat-Muzei-na-tolerantnostta-v-Plovdiv-526681
https://www.plovdiv24.bg/novini/Bylgaria/Otkrivat-Muzei-na-tolerantnostta-v-Plovdiv-526681
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обявено като част от Културната програма за Българското председателство на 
Съвета на Европейския съюз и на НФ „Култура“. Независимо от подкрепата, 
която получават авторите на изложбата, бурен обществен скандал съпровож-
да откриването ѝ. Изтъкнато е обвинението, че изложбата е „грубо изопача-
ваща и фалшифицираща историята на спасяването на българските евреи“. В 
допълнение към това „Асоциацията на оцелелите от Холокоста в България и 
техните деца“ разпространява публична декларации, с която апелира за спи-
ране разпространението на изложбата, определяйки я като „тежко извращение 
на историята на българското еврейство от периода 1941–1944 година, както и 
заради недопустимо подценяване в полза на цар Борис Трети на ролята на бъл-
гарския народ, на БПЦ и на част от българската интелигенция за спасението 
на част от еврейското население в България. Като наследници на изстрадалото 
българско еврейство ние помним и винаги ще почитаме своите приятели и 
истинските си спасители“27. Особено неприемлив и дори „нахален“ се счита 
фактът, че изложбата е показана именно в Пловдив, „където все още има живи 
свидетели на трагичните събития от Втората световна война, както и заради 
ролята на пловдивската общественост и митрополит Кирил, които с риск за 
живота си, се опълчиха на злокобната царска воля“28. В тази връзка за скан-
дално се приема и присъствието на сина на последния цар и бивш премиер на 
България Симеон Сакскобурготски на откриването в Пловдив. 

На по-късен етап между изявилите желание да осъществяват проекта Му-
зей на толерантността се присъединява и израелският бизнесмен с български 
корени Яков Джераси, който учредява за целта фондация „Български център 
на толерантността“, чието име планира да носи и бъдещата музейна институ-
ция. „Българският център на толерантността ще действа като застъпник на 
малцинствата и ще отговаря на всички форми на клевета и поругаване. По-
добен център, който отбелязва живота на хората, уважаващи се помежду си, 
не съществува никъде в Европа“29. Въпреки демонстрираната първоначална 
подкрепа от страна на общинската управа, представители на политическите 
среди и на висшия клир, неясноти около финансовото състояние на представ
ляваната от израелския бизнесмен фондация, както и противоречивите му от-
ношения с официалните еврейски кръгове в страната, оставят планираната 
инициатива без реализация. 

В същото време общността на пловдивските евреи остава встрани от този 
проект – дали поради неяснотите около статута и състоянието на предоставе-
ния от Община Пловдив терен или поради спорните моменти в тълкуванието 
на историческите факти около темата “Спасяване“. Макар и да демонстрира 

27 https://e-vestnik.bg/27849/asotsiatsiya-protestira-izlozhba-tezhko-izvrashtenie-na-istoriyata/, по
сетен на 20.10.2025 г. 
28 https://classa.bg/българия/коментари//item/382645, посетен на 20.10.2025 г.
29 https://lupa.bg/news/parviyat-v-sveta-muzei-na-tolerantnostta-otvarya-vrati-plovdiv_215724news.
html, посетен на 25.10.2025 г. 

https://e-vestnik.bg/27849/asotsiatsiya-protestira-izlozhba-tezhko-izvrashtenie-na-istoriyata/
https://classa.bg/българия/коментари//item/382645
https://lupa.bg/news/parviyat-v-sveta-muzei-na-tolerantnostta-otvarya-vrati-plovdiv_215724news.html
https://lupa.bg/news/parviyat-v-sveta-muzei-na-tolerantnostta-otvarya-vrati-plovdiv_215724news.html
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готовност за сътрудничество в началото, в последствие местната общност се 
дистанцира от заявената подкрепа. На въпрос кои са най-важните моменти, 
които следва да бъдат отразени в една изложба за спасяването на българските 
евреи, настоящият председател на Регионалната организация Шалом-Пловдив 
красноречиво посочва дружбата. „Това е основоположникът на идеята за спа-
сението. Ако не са били тези съседски отношения, нищо е нямало да стане 
както са се случили нещата.“ За бившия председател на Израилтянския духо-
вен съвет в Пловдив Ема Мезан това, което в най- голяма степен дава истината 
за Спасяването, са „видеокасетите на Спилбърг30. Защото там чуваш всичко, 
което се е случило от първо лице.“31 

Заключение

Настоящето изследване показва как осъществяването в България на еди-
нен музеен проект с водеща идея толерантността се оказва за момента трудно 
постижима цел. Предизвикателството идва от самото разбиране на понятието 
толерантност, което в епохата на пост-национализма и мултикултурализма от-
варя поле за различни интерпретации. Свидетели сме как утвърждаването на 
идеологемата за „уникалния български етнически модел“ превръща толерант-
ността по-скоро в инструмент за политическа употребата и преследването на 
бърз имиджов ефект, при който истинската съпричастност и грижа за паметта 
на Другия остават често на заден план. В конкретния случай това довежда и до 
„присвояването“ (Comforti 2023) на разказа за спасяването, при който гласът 
на преживелите остава заглушен. Погледнато от друга страна, обаче, разгръ-
щането на този разказ в един универсалистки план (по аналогия на подобни 
вече изградени музеи по света, стъпващи върху травматичния опит, свързан 
с Холокоста) би дало шанс за създаване на собствено определение за толе-
рантността.Това би спомогнало да се премине от една пасивна роля. на търпи-
мост към различието, към нова интерпретация на толерантността, базирана на 
гражданската активност, генерирайки социална промяна, от която по думите 
на писателя Георги Господинов32, ние като общество се нуждаем. В тази връзка 

30 През 1998 г. като част от международния проект „Шоа“ на фондация за визуална история 
(Visual History Foundation) на режисьора Стивън Спилбърг са записани видеоинтервюта с 
оцелелите от Холокоста възрастни членове на еврейската общност в България. В интервюто, 
председателят на Регионална организация на евреите Шалом-Пловдив, К.А. изтъкна, че в по-
следните години общността е дигитализирала всички интервютата, събрани от пловдивските 
членове, които към момента съставляват един локален архив на пловдивската еврейска общ-
ност и в този смисъл важна част от нейната памет. (Бел. М. Ю.М.).
31 Интервю, проведено с Е.М. и К.А. на 26.09.2025 г.
32 Изказване, направено по време на кръглата маса „Река на толерантността“, проведена в 
рамките на Седмицата на толерантността в София през месец февруари 2015 г. вж. https://
kultura.bg/web/река-на-толерантността/, посетен на 20.10.2025 г. 

https://kultura.bg/web/река-на-толерантността/
https://kultura.bg/web/река-на-толерантността/
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именно пост-музеят като място, където „знанието по-скоро се конструира, от-
колкото предава, чрез съвместната работа между кураторите и посетителите“ 
(Hooper-Greenhill 2007: 3) играе ролята на платформа, в която толерантност-
та не е просто даденост, тя се създава и произвежда като процес на взаимо-
действие под формата на едно образователно преживяване. В подобен музей 
основан на общуването с хората, както подчертава и мексиканската кураторка 
Sharon Zaga, „посетителят е овластен да действа и да развива свои собствени 
определения за толерантност, осъзнавайки своята сила и разбиране за собстве-
ната си способност да прави дори малки промени“. Ако се върнем към неслу-
чилия се до момента български Музей на толерантността, неговият „медиен 
живот“ показва, че като общество още не сме извървели „пътя от съседска към 
гражданска толерантност“, по думите на социолога Петър-Емил Митев (Митев 
2002: 142–155). Път, в който да осъзнаем, че имаме пак по думите на Георги 
Господинов „нуждата от събуждане на ново любопитство към Другия…от това 
да питаме Другия и да бъдем ухо, което да слуша, да чуем неговите истории“. 
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