
Prima della seconda guerra mondiale, Lemkin si interessò al genocidio armeno e propose alla Società delle 

Nazioni di bandire ciò che chiamò "Barbarie" (lo sterminio di un'etnia) e "vandalismo" (la distruzione della 

cultura di un'etnia). È conosciuto per aver coniato nel 1944 il termine genocidio, termine che deriva da 

genos (greco per famiglia, tribù o razza) e dal suffisso ‐cidio (latino per uccisione). La prima pubblicazione in 

cui apparve il neologismo fu Axis Rule in Occupied Europe: Laws of Occupation ‐ Analysis of Government ‐ 

Proposals for Redress, uscita nel 1944. 

 

Lemkin nacque nella Russia imperiale in un'area che successivamente divenne la città di Wylkowyszki nel 

Voivodato di Białystok, in Polonia (oggi Vaŭkavysk, in Bielorussia). Fuggì in Svezia poco dopo l'invasione 

nazista della Polonia nel 1939. Perse circa 49 dei suoi familiari più stretti nell'Olocausto, fra gli oltre 3 

milioni di ebrei polacchi sterminati durante l'occupazione nazista. Alcuni membri della sua famiglia 

morirono in aree polacche annesse dall'Unione Sovietica. Gli unici familiari europei di Lemkin a 

sopravvivere furono suo fratello, Elias, e sua moglie con i due figli, che furono mandati in un campo di 

lavoro forzato sovietico. 

 

Dopo l'Olocausto, Lemkin promosse la promulgazione di leggi internazionali che definissero e proibissero il 

genocidio, e raggiunse il suo obiettivo nel 1951, quando la Convenzione per la prevenzione e la repressione 

del delitto di Genocidio entrò in vigore. 

 

La Convenzione per la prevenzione e la repressione del delitto di Genocidio definisce il genocidio come: 

 

    Ciascuno dei seguenti atti effettuato con l'intento di distruggere, totalmente o in parte, un gruppo 

nazionale, etnico, razziale o religioso, in quanto tale: 

 

    (a) Uccidere membri del gruppo; 

    (b) Causare seri danni fisici o mentali a membri del gruppo; 

    (c) Sottoporre deliberatamente il gruppo a condizioni di vita intese a provocare la sua distruzione fisica, 

totale o parziale; 

    (d) Imporre misure tese a prevenire le nascite all'interno del gruppo; 

    (e) Trasferire forzatamente bambini del gruppo in un altro gruppo; 

 

Con genocidio, secondo la definizione adottata dall'ONU, si intendono «gli atti commessi con l'intenzione di 

distruggere, in tutto o in parte, un gruppo nazionale, etnico, razziale o religioso». Anche la sottomissione 

intenzionale di un gruppo a condizioni di esistenza che ne comportino la scomparsa sia fisica che culturale, 

totale o parziale, è di solito inclusa nella definizione di genocidio.[senza fonte] 



Il termine "genocidio" è una parola d'autore coniata da Raphael Lemkin, giurista polacco di origine ebraica, 

studioso ed esperto del genocidio armeno, introdotta per la prima volta nel 1944, nel suo libro Axis Rule In 

Occupied Europe[1], opera dedicata all'Europa sotto la dominazione delle forze dell'Asse[2] L'autore vide la 

necessità di un neologismo per poter descrivere l'Olocausto, pur facendo anche riferimento al genocidio 

armeno. Con tale termine, volle dare un nome autonomo a uno dei peggiori crimini che l'uomo possa 

commettere. Comportando la morte di migliaia, a volte milioni, di persone, e la perdita di patrimoni 

culturali immensi, il genocidio è definito dalla giurisprudenza un crimine contro l'umanità. 

La parola, derivante dal greco γένος (ghénos razza, stirpe) e dal latino caedo (uccidere), è entrata nell'uso 

comune e ha iniziato ad essere considerata come indicatrice di un crimine specifico, recepito nel diritto 

internazionale e nel diritto interno di molti Paesi. 

‐‐‐OOO‐‐‐ 

L'11 dicembre 1946, l'Assemblea generale delle Nazioni Unite riconobbe il crimine di genocidio con la 

risoluzione 96 come "Una negazione del diritto alla vita di gruppi umani, gruppi razziali, religiosi, politici o 

altri, che siano stati distrutti in tutto o in parte". Il riferimento a "gruppi politici", un'aggiunta rispetto alla 

proposta di Lemkin, non era gradito all'Unione Sovietica, che fece pressioni per una formulazione di 

compromesso. 

Il 9 dicembre 1948 fu adottata, con la risoluzione 260 A (III), la Convenzione per la prevenzione e la 

repressione del delitto di genocidio[3] che, all'articolo II, definisce : 

« Per genocidio si intende ciascuno degli atti seguenti, commessi con l'intenzione di distruggere, in tutto o 

in parte, un gruppo nazionale, etnico, razziale o religioso, come tale:  

•  uccisione di membri del gruppo; 

•  lesioni gravi all'integrità fisica o mentale di membri del gruppo; 

•  il fatto di sottoporre deliberatamente il gruppo a condizioni di vita intese a provocare la sua 

distruzione fisica, totale o parziale; 

•  misure miranti a impedire nascite all'interno del gruppo; 

•  trasferimento forzato di fanciulli da un gruppo ad un altro. » 

‐‐‐OOO‐‐‐ 

Con il termine genocidio armeno, talvolta olocausto degli armeni[1][2] o massacro degli armeni, si indicano 

le deportazioni ed eliminazioni di armeni perpetrate dall'Impero ottomano tra il 1915 e il 1916,[3] che 

causarono circa 1,5 milioni di morti.[4][5][6] 

 

Gli armeni usano l'espressione Medz Yeghern (in lingua armena Մեծ Եղեռն, "grande crimine") o Հայոց 

Ցեղասպանութիւն (Hayoc’ C’eġaspanowt’yown), mentre in turco esso viene indicato come Ermeni 

Soykırımı "genocidio armeno", a cui talvolta viene anteposta la parola sözde, "cosiddetto" o Ermeni Tehciri 

"deportazioni armeni". 

 



Tale genocidio viene commemorato dagli armeni il 24 aprile. 

 

Nello stesso periodo storico l'Impero Ottomano aveva condotto (o almeno tollerato) attacchi simili contro 

altre etnie (come gli assiri e i greci), e per questo alcuni studiosi credono che ci fosse un progetto di 

sterminio.[7] 

 

Sul piano internazionale, ventuno stati[8] hanno ufficialmente riconosciuto come genocidio gli eventi 

descritti.[9][10][11][12] 

 

‐‐‐OOO‐‐‐ 

Nel periodo precedente la prima guerra mondiale, nell'impero ottomano si era affermato il governo dei 

«Giovani Turchi». Essi avevano paura che gli armeni potessero allearsi con i russi, di cui erano nemici. 

 

Il 1909 registrò uno sterminio di almeno 30.000 persone nella regione della Cilicia[13]. Nel 1915 alcuni 

battaglioni armeni dell'esercito russo cominciarono a reclutare fra le loro fila armeni che prima avevano 

militato nell'esercito ottomano. Intanto, l'esercito francese finanziava e armava a sua volta gli armeni, 

incitandoli alla rivolta contro il nascente potere repubblicano.[14] Nella notte tra il 23 e il 24 aprile 1915 

vennero eseguiti i primi arresti tra l'élite armena di Costantinopoli. L'operazione continuò l'indomani e nei 

giorni seguenti. In un solo mese, più di mille intellettuali armeni, tra cui giornalisti, scrittori, poeti e perfino 

delegati al parlamento furono deportati verso l'interno dell'Anatolia e massacrati lungo la strada. Friedrich 

Bronsart von Schellendorf, il Maggiore Generale dell'Impero Ottomano, viene dipinto come "l'iniziatore del 

regime delle deportazioni armene". 

 

Arresti e deportazioni furono compiuti in massima parte dai «Giovani Turchi». Nelle marce della morte, che 

coinvolsero 1.200.000 persone, centinaia di migliaia morirono per fame, malattia o sfinimento. Queste 

marce furono organizzate con la supervisione di ufficiali dell'esercito tedesco in collegamento con l'esercito 

turco, secondo le alleanze ancora valide tra Germania e Impero Ottomano (e oggi con la Turchia) e si 

possono considerare come "prova generale" ante litteram delle più note marce della morte perpetrate dai 

nazisti ai danni dei deportati nei propri lager durante la seconda guerra mondiale.[15][16][17] Altre 

centinaia di migliaia furono massacrate dalla milizia curda e dall'esercito turco. Le fotografie di Armin T. 

Wegner sono la testimonianza di quei fatti.[18] 

 

Malgrado le controversie storico‐politiche, un ampio ventaglio di analisti concorda nel qualificare questo 

accadimento come il primo genocidio moderno,[19][20][21] e soprattutto molte fonti occidentali 

enfatizzano la "scientifica" programmazione delle esecuzioni.[22] Secondo lo studioso tedesco Michael 

Hesemann, si dovrebbe più compiutamente parlare di genocidio cristiano, così scrive nel suo libro 

Völkermord an den Armeniern (Herbig Verlag), pubblicato nel 2012.[23] 



Riconoscimento di genocidio 

Armeni impiccati ad Aleppo nel 1915 

 

La maggior parte degli storici tende a considerare le motivazioni addotte dai Giovani Turchi come 

propaganda, e a sottolinearne il progetto politico mirante alla creazione in Anatolia di uno stato turco 

etnicamente omogeneo. Altri studiosi, sostenendo l'inesistenza di un progetto di genocidio, richiamano 

l'attenzione sul fatto che non tutti i numerosi armeni d'Istanbul furono coinvolti nel massacro e che non fu 

approntato un piano sistematico di eliminazione paragonabile a quello messo in pratica dai nazisti contro 

gli ebrei durante la Seconda guerra mondiale. Questa la tesi sostenuta, tra gli altri, da Guenter Lewy. A 

questo proposito lo studioso armeno Boghos Levon Zekiyan spiega che la persecuzione degli armeni di 

Istanbul fu solo il punto di partenza delle milizie turche, destinato a colpire esclusivamente gli intellettuali, 

le menti pensanti: l'obiettivo della deportazione riguardava non tanto gli Armeni in quanto componente 

etnica, ma piuttosto gli Armeni come componente territoriale dell'Anatolia, nel quadro del progetto detto 

della Grande Turchia (o del panturchismo). Boghos Levon Zekiyan sottolinea che "gli armeni residenti nella 

capitale erano estranei alla legge di deportazione, ovviamente per un riguardo alle missioni diplomatiche 

straniere" mentre in Anatolia "un'operazione così ampia era facilitata nell'esecuzione dallo stato di guerra 

in cui si trovava impegnata tutta l'Europa".[24] 

 

Il governo turco rifiuta di riconoscere il genocidio ai danni degli armeni[25] ed è questa una delle cause di 

tensione tra Unione europea e Turchia e anche con la Santa Sede[26]. Una legge francese punisce con il 

carcere la negazione del genocidio armeno. Per converso, già da tempo la magistratura turca punisce con 

l'arresto e la reclusione fino a tre anni il nominare in pubblico l'esistenza del genocidio degli armeni in 

quanto gesto anti‐patriottico. In tale denuncia, poi ritirata, è incappato lo scrittore turco Orhan Pamuk, a 

seguito di un'intervista a un giornale svizzero in cui accennava al fenomeno.[27] 

 

Lo storico turco Taner Akçam, il primo a parlare apertamente di genocidio, fu arrestato nel 1976 e 

condannato a dieci anni di reclusione per i suoi scritti; l'anno successivo riuscì a fuggire e a rifugiarsi in 

Germania; lavora negli Stati Uniti, presso lo Strassler Family Center for Holocaust and Genocide Studies 

della Clark University, dopo essere stato Visiting Associate Professor of History alla University of 

Minnesota.[28] 

L'esatto numero di morti è controverso. Le fonti turche tendono a minimizzare la cifra, quelle armene a 

gonfiarla. 

 

Nel 1896 il governo ottomano registrava in 1.440.000 gli Armeni residenti in Anatolia. Secondo il 

Patriarcato armeno di Costantinopoli, nel 1914 gli Armeni anatolici andavano da un minimo di 8.845.000 ad 

un massimo di 12.100.000. Le stime variano da un minimo di 950.000 secondo le fonti scritte turche fino a 

3.500.000 secondo le ipotesi degli Armeni. 

 



Lo storico Arnold J. Toynbee, che fu ufficiale dell'intelligence britannica in Anatolia nella prima guerra 

mondiale, stima in 1.800.000 il numero complessivo degli Armeni di quel paese. L'Enciclopedia Britannica 

indica come probabile il numero di 1.750.000.[70][71] 

 

Il numero degli armeni morti nel secondo massacro è ancora più controverso. Fonti turche stimano il 

numero dei morti in 200.000, mentre quelle armene arrivano a 2.500.000. Talat Pasha, Gran Visir nel 1917‐

1918 e importante Giovane Turco, stima la cifra in 300.000 morti. 

 

Toynbee ritiene che i morti furono 1.200.000, McCarthy 600.000. Gli storici stimano che la cifra vari fra i 

500.000 e 2.000.000 di morti, ma il totale di 1.200.000/1.300.000 è quello più diffuso e comunemente 

accettato. 

Negazionismo del genocidio armeno 

Il punto di vista armeno 

 

Il negazionismo del genocidio armeno indica un atteggiamento storico‐politico che, utilizzando a fini 

ideologici‐politici modalità di negazione di fenomeni storici accertati, nega contro ogni evidenza il fatto 

storico del genocidio del popolo armeno.[72] 

 

Benché il fatto sia ritenuto storicamente accertato, interessi ideologici‐politici‐storici tendono a renderne 

difficile la constatazione da parte di quanti in qualche modo si sentano vicini agli autori dell'olocausto degli 

armeni, o abbiano difficoltà culturali‐storiche ad accettarlo, o per interessi geo‐politici considerano 

dannoso ammetterlo.[73] 

 

Il negazionismo è un atteggiamento storico culturale, che fa uso di una serie di strumenti dialettici per 

negare l'evidenza dei fatti. Le motivazioni per assumere un atteggiamento negazionista possono essere 

disparate, tuttavia nel caso del genocidio armeno gli interessi politici concreti prevalgono su quelli culturali, 

avendosi una utilizzazione del metodo negazionista in funzione di non fare concessioni politiche, necessarie 

in caso di ammissione del fatto. 

 

In realtà furono utilizzati vari espedienti per mantenere il silenzio, dalla minimizzazione del numero degli 

uccisi, dalla presentazione delle circostanze come necessità di difesa, dalla scissione dei massacri in singole 

azioni di dimensione inferiore al complesso.[74] 

Il punto di vista turco 

Hrant Dink era un giornalista e scrittore turco d'origine armena. È stato assassinato nel quartiere di 

Osmanbey a Istanbul, davanti ai locali del suo giornale bilingue Agos, con tre colpi di pistola alla gola. 



 

La posizione ufficiale del governo turco è che le morti degli armeni durante i "trasferimenti" o 

"deportazioni" non possono essere semplicemente considerate "genocidio". Tale posizione è stata 

appoggiata da una lunga serie di giustificazioni, tutte divergenti tra loro: le uccisioni non erano deliberate o 

non erano orchestrate dal governo; le uccisioni erano giustificate dalla minaccia filorussa costituita dagli 

armeni[75] come gruppo culturale; gli armeni sono semplicemente morti di fame; altre spiegazioni 

chiamano in causa le fameliche "bande armene".[76][77][78] Alcune argomentazioni tentano di screditare 

l'ipotesi del genocidio sul piano semantico o mettendone in risalto lo specifico anacronismo (la parola 

stessa genocidio non esisteva prima del 1943).[79] 

 

Anche i dati delle perdite turche nella Prima guerra mondiale sono spesso invocati per ridimensionare il 

numero dei morti armeni.[80] Fonti ufficiali turche hanno affermato che la stessa "tolleranza del popolo 

turco"[81] rende impossibile il genocidio armeno. Un documento militare fa leva su un episodio storico 

dell'XI secolo per confutare il genocidio armeno: "Furono i selgiuchidi che salvarono gli armeni caduti in 

loro dominio nel 1071 dalla persecuzione bizantina ed assicurarono loro il diritto di vivere come spetta ad 

un uomo."[81][82] 

 

Nel 2005, il primo ministro turco Recep Tayyip Erdoğan invitò gli storici turchi, armeni ed internazionali a 

rivalutare i "fatti del 1915" (la sua locuzione preferita in proposito)[83] usando gli archivi reperibili in 

Turchia, Armenia ed altri paesi.[84] Il presidente armeno Ṙobert K'očaryan rifiutò l'offerta dicendo: 

(EN) 

 

« It is the responsibility of governments to develop bilateral relations and we do not have the right to 

delegate that responsibility to historians. That is why we have proposed and propose again that, without 

pre‐conditions, we establish normal relations between our two countries. » 

  (IT) 

 

« È responsabilità dei governi sviluppare relazioni bilaterali e noi non abbiamo il diritto di delegare tale 

responsabilità agli storici. Ecco perché abbiamo proposto ed ancora proponiamo che, senza pre‐condizioni, 

stabiliamo normali relazioni tra i nostri due paesi. » 

(Ṙobert Kocharyan[85]) 

 

Inoltre, il ministro degli esteri turco dell'epoca, Abdullah Gül, invitò gli Stati Uniti ed altri paesi a contribuire 

a quella commissione incaricando degli studiosi di "investigare su questa tragedia ed aprire strade a turchi 

ed armeni per riunirsi."[86] 

 



Il governo turco continua a contrastare il riconoscimento formale del genocidio da parte di altri paesi e a 

mettere in discussione che un genocidio sia mai accaduto. Non solo: parlare di "genocidio" è un reato 

punibile con la reclusione da sei mesi a due anni, in base all'art. 301 del codice penale ("vilipendio 

dell'identità nazionale"). La legge è stata applicata anche nei confronti di personalità turche conosciute 

internazionalmente: nel 2005 fu incriminato Orhan Pamuk, il massimo scrittore turco vivente. Il processo a 

Pamuk è iniziato il 16 dicembre 2005 ma è stato successivamente sospeso in attesa dell'approvazione del 

ministro della giustizia turco; quello invece al giornalista Hrant Dink si è concluso nello stesso 2005 con la 

condanna a sei mesi.[87] 

 

Anche il regista Fatih Akim, cittadino tedesco di origine turca ed autore del film Il padre del 2014, è stato 

minacciato da ultranazionalisti turchi per le sue posizioni riguardo a quello che lui stesso definisce 

apertamente "genocidio"; le minacce provenienti dalla Turkish Turanist Association sono state rivolte anche 

al settimanale armeno Agos che lo ha intervistato[88], i cui giornalisti sono stati appellati come "fascisti 

armeni ed autodefinitisi intellettuali", con minacce di morte contenute in una frase che recita “Minacciamo 

apertamente il giornale Agos ... Questo film non verrà proiettato in alcuna sala turca. Stiamo seguendo gli 

sviluppi con i nostri berretti bianchi e le bandiere azere.”[89]. Il berretto bianco è un riferimento all'omicida 

di Hrant Dink, che appunto ne indossava uno durante l'assassinio. 

Le tensioni tra Unione Europea e Turchia 

 

In vista dell'ingresso della Turchia nell'Unione europea il negazionismo del governo turco ha creato 

difficoltà al negoziato. La Turchia continua a negare il genocidio ai danni degli armeni. La Francia considera 

invece reato negarlo.[90] Il Parlamento italiano si occupò del problema nel 1998 con una mozione 

presentata da Giancarlo Pagliarini per il riconoscimento dell'Olocausto armeno, firmata da 165 

parlamentari di diversi partiti. Il 17 novembre del 2000 la Camera dei deputati italiana, sulla scia del 

Parlamento europeo e della Città del Vaticano, ha votato una risoluzione che riconosce il genocidio armeno 

e invita la Turchia a fare i conti con la propria storia. 

Storici negazionisti 

 

L'orientalista Bernard Lewis, membro della British Academy, riconosce che i "massacri del 1915" contro gli 

armeni dell'Impero Ottomano si sono verificati, ma non crede che rientrino nella definizione di genocidio. 

In Francia, negli anni Novanta, la sua visione critica della violenza perpetrato dai Giovani Turchi contro la 

minoranza armena (che ha messo in dubbio che possa essere etichettata come "genocidio", ma solamente 

qualificata come stragi, non mossa dalla chiara volontà di eliminare tutti gli Armeni) gli valse una causa 

civile e la condanna ad un un'ammenda simbolica di un franco francese. 


