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Israél face a lui-méme : Judaisme occidental et judaisme
ottoman (XIX: — XX siécles)

par Esther Benbassa

Israél face aux nations ?

Les raisons du caractére unilatéral de cette interrogation résident, entre

autres, et particuliérement, dans la nature des rapports qui s'instauré-
rent entre Juifs et non-Juifs en Diaspora jusqu'a une période récente. Le
simple fait de soulever la question du regard juif sur les nations renvoie aux
changements intervenus dans le cours de Vhistoire juive dés la premiére
moitié du Xx°© siécle, et qui affectérent progressivement ces rapports.

Par ailleurs, un questionnement de ce type n’est pas caractéristique de
I'approche de la seule histoire juive: il s’applique aussi bien a celle d’autres
groupes ethniques ou religieux !. De fait, dans le cas d’une «société plu-
rielle»? comme le fut celle de 'Empire ottoman, on peut légitimement
recourir a la métaphore du jeu de miroirs pour désigner la perception que
les uns avaient des autres et ne pas se contenter d’une confrontation sim-
pliste d’Israél et des nations.

~ Le regard porté par les Juifs sur les nations doit étre d’emblée défini
comme complexe. Il parait difficile de le dissocier d’autres regards qui inter-
ferent avec lui. Dans le cas présent, il sera nécessaire de prendre en compte
l'intériorisation par les Juifs des regards d'autrui, avec ses conséquences sur
la fagon dont ils pergurent autrui et dont ils se pergurent eux-mémes.

Par ailleurs, les conditions fixant les régles de cohabitation entre Juifs et
non-Juifs ne furent pas sans effet. Ces conditions elles-mémes variérent
dans le temps et dans I'espace, ce qui invite a situer trés précisément les
regards et les images dont on parle. On sera en fait amené a prendre en
compte la relative hétérogénéité d’Israél lui-méme et la multiplicité des
regards portés par ses diverses composantes. ~

IL est fréquent qu’on s'interroge sur l'attitude des nations vis-a-vis d'Israél.
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Pour en venir au cas qui nous occupe, il convient dés I'abord de noter
qu'organisé dans le cadre de la dhimma? jusqu’au XIx® siécle, le judaisme
ottoman ne pouvait considérer du méme ceil le pouvoir central et les divers
groupes ethniques et religieux du pays. Ces derniers, 2 leur tour, percevaient
les Juifs de différentes maniéres.

Ces images subissaient les contrecoups des évolutions politiques,
sociales et économiques du pays dans son ensemble et de ses diverses
communautés (dans leurs rapports avec le pouvoir et les unes avec les
autres). Les stratégies adoptées dans ce contexte évolutif contribuaient a
faconner des images relativement mobiles.

De méme, I'idée que le judaisme ottoman eut de lui-méme ne fut certes
pas statique: elle’fut tributaire de la conjoncture générale dans 'Empire,
tout en ayant elle-méme sa propre dynamique. Par ailleurs, les images proje-
tées, a partir du XIx® siécle, par le judaisme occidental sur le judaisme en
terre dIslam, et en l'occurrence sur le judaisme ottoman, contribuérent
sans doute a la modifier.

Reste enfin, inversement, le regard porté par les Juifs ottomans sur le
judaisme occidental, surtout a partir de la deuxiéme moitié du xIx¢ siécle.
Ce regard, qui se doubla a certaines périodes de réponses a l'intervention
étrangére dans les affaires communautaires, n'était point le méme dans

toutes les couches du judaisme ottoman ni dans tous les centres juifs de
I'Empire.

Juifs d’Occident et Juifs d’Orient — Préliminaires

1l est vrai que le judaisme occidental ne peut pas étre lui-méme abordé
comme une entité homogéne. En effet, ce furent en son sein divers groupes
d’opinion qui se tournérent vers le judaisme ottoman, et en général vers le
judaisme en terre dTIslam, I'attitude respective de chacun de ces groupes
étant liée a ses références idéologiques, aux objectifs poursuivis sur le ter-
rain et a la nature de l'action entreprise. Il reste qu'ensemble, ils consti-
tuaient ce qu'il est convenu d’appeler le judaisme occidental. La place que
ce dernier commenca d’occuper la ot il se trouvait implanté, la perception
qu'il avait de lui-méme, son expérience de I'émancipation (entamée au XvIm®
siécle), son profil socio-économique contribuérent largement 4 modeler le
regard que ses notables, ses dirigeants et ses institutions philanthropiques
ou politiques portérent sur les communautés juives en terre d’Islam.

Le judaisme francais, le premier a avoir été émancipé et a avoir regu la
totalité des droits civils et politiques (1790-1791), joua un réle indéniable
dans la solidarité juive internationale dés la premiére moitié du Xixe siécle,
et pas uniquement dans ses interventions en direction du judaisme en terre
d’Islam. Méme si cette mobilisation en faveur des communautés juives
étrangéres ne répondait pas toujours a une simple exigence de solidarité,
elle allait néanmoins se développer et méme s'institutionnaliser 5. Ce type de
démarche allait gagner d’autres pays européens tout au long du X1x° siécle,
au fur et 2 mesure que 'émancipation des Juifs devenait une réalités.

Les dénominations « judaisme en terre d'Islam » ou « judaisme oriental »
gomment aussi la diversité des réalités locales. L'idée globalisante et non
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neutre d’« Orient », fabriquée par I'«Occident »7, fait en réa’lité ol:fstacle aune
approche non idéologique de T'histoire des communautés « c?nentales », et
parmi elles des communautés juives. Le judaisme en question, constitué
d’entités géographiques, culturelles et historiques distinctes, est tout aussi
improprement désigné sous l'appellation certes commode de judaisme
«sépharade». _

Ce type d’approche ne resta pas sans effet sur la perception que 1’es uns
eurent des autres. En fait, au XIx® siécle, les deux partenaires en présence
n'étaient plus, 2 proprement parler, de condit.ion égale. Le partenaire
«nanti» était le judaisme d’Occident. Les J uifs « orientaux», qui bepeﬁaalent
de sa sollicitude et de son intérét, ne pouvaient certes prétendre a un statut
similaire (ni dans l'imaginaire, ni dans la réalité). ) ,

Un rapport de forces analogue peut aujourd’hui étre observé dans I'Etat
d’Israél. Mais, cette fois, le judaisme «occidental » (achkénaze) dont on parle
n'est plus celui de 'Europe de 'Ouest mais plutét celui de I'Europe cen‘trale
et orientale. L'implantation géographique du mouvement sioniste a ses
débuts, l'origine et la langue de ses fondateurs, puis des fondateurs de I'Etat
lui-méme expliquent en partie ce phénoméne. N , )

Quoi qu'il en soit des incidences proprement politiques d ur}e'tell.e situa-
tion, il n’est pas inutile de noter qu’en Israél méme, les Juifs originaires des
pays islamiques sont désignés comme mgmbrqs .des’ « e_dot hamizrab»
(«communautés d’Orient»)3. Or, les Juifs ainsi désignés viennent tant de
I"Occident musulman que de cet Orient presque «sans fron.tlfer’es » dont
Isragl fait lui-méme théoriquement partie. L'expression utlllsee, outre
qu'elle est simplificatrice, semble aussi idéologiquement connotée.

La perception que les Juifs frangais ou leurs institutions, comme le
Consistoire ou, plus tard, 'Alliance Israélite Umveyselle? (c}esormals, en
abréviation, I'Alliance), pouvaient avoir des «Israélites d Qnent » ’(01:1 des
«Israélites d’Afrique»), au XIx® siécle et au début du xx° -51ecl.e, n'était pas
moins idéologique 1°, encore qu'il ne s'agisse point de la méme 1'deqlog:1e. )

Pour le judaisme européen, le judaisme d'Qnent “’ ’eta.lt-xl geo_graphl-
quement localisé avec précision ? Le terme d'« Orient » n'était pas ng-mem§
trés clairement défini. En Occident, il ne désigna pas les mémes régions a
toutes les époques!?. La terminologie utilisée en France (Orient, Levant,
Proche-Orient) n’était pas toujours trés précise (elle ne I'est pas devenue
davantage depuis, notamment avec I'emprunt du terme an_glo-sa,lxo_n de
«Moyen-Orient ») 13, 1l reste que lorsque l'on évoque «la question d’Orient»
avant 1914, c'est bien de 'Empire ottoman que I'on parle. )

Seul un examen scrupuleux de la presse et des document’s émanant de
diverses institutions juives permettrait de saisir 'extension de l'aire couverte
par le judaisme d'Orient: il conviendrait notamment de relever méthodi-
quement les termes utilisés pour désigner le judaisme en terre d'Islam dans
le cadre d’une analyse du discours tenu sur ces communautés 3. Ll reste que
le judaisme ottoman était bien partie intégrante de ce judaisme «oriental».
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Diversité et « occidentalité » du judaisme ottoman

Quoi qu'il en soit, le judaisme ottoman ne peut lui-méme étre présenté
comme une entité homogéne.

Les modifications de frontiéres que connut 'Empire surtout a partir du
XIX® siécle ne furent pas sans incidence sur la composition des populations
juives ottomanes. Ainsi, la création de la Grande Bulgarie, 2 la suite du traité
de San Stefano (3 mars 1878), sépara une partie du judaisme sépharade !5 de
ce qu'on peut appeler la seconde mére-patrie des Juifs d’'Espagne (aprés
I'expulsion de 1492 et les vagues successives d'immigrants espagnols Juifs
ou marranes a la recherche d'une terre d’asile). De méme, Salonique, «une
cité et une mére pour Israél» 16, occupée a la fin de 1912 par 'armée grec-
que, fut coupée de I'Empire. De fait, les guerres balkaniques (1912-1913), en
faisant fluctuer les frontiéres et en déstabilisant un peu plus le régime,
contribuérent & modifier notamment la configuration de la composante
sépharade du judaisme ottoman.

En fait, avant la Premiére Guerre mondiale, on doit distinguer d’abord
entre les deux grandes composantes du judaisme ottoman, 'une originaire
de la péninsule ibérique et 'autre arabophone (« musta’riba»'7), implantée
dans les provinces arabes de 'Empire (sans oublier les populations juives
arabophones des régions d’Afrique du Nord qui furent sous domination
ottomane avant la colonisation par les puissances européennes, aux XIX® et
Xx¢ siécles). A quoi il convient d’ajouter les Juifs achkénazes '8, les Karai-
tes 19, les Juifs kurdes de langue araméenne.

Par ailleurs, un Juif «ottoman» (résidant dans I'Empire) pouvait étre
parfois de nationalité étrangére. Ces Juifs « étrangers », pour la plupart ori-
ginaires d'Ttalie, mais de souche ibérique (les Francos?%), qui s’installérent
dans 'Empire dés la fin du Xvi® siécle pour des raisons commerciales,
dépendaient de la juridiction des autorités consulaires de leur pays, bénéfi-
ciaient des priviléges des Capitulations?! et d’'une certaine autonomie par
rapport aux communautés juives proprement ottomanes.

Le démembrement de 'Empire ottoman qui suivit la Premiére Guerre
mondiale et le partage des provinces arabes entre les différentes puissances
alliées, puis 'avénement de la République turque (1923) réduisirent le
judaisme ottoman a ce qu’on appellerait désormais le judaisme turc.

La mise au point a laquelle nous venons de procéder, aussi schématique
soit-elle, témoigne de la diversité du judaisme implanté en terre d'Islam, et
plus particuliérement du judaisme ottoman, qui n’en est qu'une compo-
sante. Elle n’aura pas été inutile, si 'on en croit Philippe Ariés dans Le temps
de l'histoire: « A une civilisation qui élimine les différences, 'Histoire doit
restituer le sens perdu des particularités.22»

En tout état de cause, cette diversité ne fut pas toujours reflétée par la
perception que le judaisme d'Occident eut du judaisme «oriental ».

Ainsi, les Juifs émancipés d’Europe semblérent en fait oublier que la
composante sépharade du judaisme ottoman (la plus importante aprés la
composante arabophone) était elle-méme d’origine « occidentale ». Au moins
jusqu’au XvIE siécle (sinon plus tard), ces Juifs venus de la péninsule ibéri-
que et leurs descendants avaient développé une activité intellectuelle
intense 23. Ils avaient dominé culturellement et assimilé les Juifs romaniotes
(byzantins) qu'ils avaient trouvés a leur arrivée dans les grands centres
urbains de 'Empire comme Istanbul et Edirne (Andrinople) 24.

1 JUDAISME OCCIDENTAL ET JUDAISME OTTOMAN 109

1 Les facteurs qui, par la suite, freinérent le développement intellectuel et
économique du judaisme ottoman, jusqu’a inciter le judaisme occidental a
se charger de sa «régénération », n’ont pas encore été assez nettement éluci-
dés. Il importe surtout de noter ici que lidée que la philanthropie juive
‘ occidentale au XIx® siécle se faisait du judaisme «oriental » n'était pas trés
différente de celle que le monde non-juif européen se faisait de ses Juifs
. avant 'émancipation. En effet, en France, la société des Lumiéres avait
4 commencé a manifester son intérét pour les Juifs en signalant leur retard
3 par rapport au reste de la population et en insistant sur la nécessité d'une
«régénération » 25,

Celle-ci visait, par une série de réformes, a rendre les Juifs «meilleurs»
-de fagon a leur permettre de s'intégrer dans la société européenne. Au
nombre de ces réformes, figuraient des changements dans leurs activités
économiques, dans leur mode de vie et dans leur organisation communau-
taire. L'idée méme de «régénération » supposait un état de dégénérescence
préalable, par rapport au modéle valorisé de la société ambiante. Cette
«corruption morale» était d’ailleurs attribuée aux persécutions que les
Chrétiens avaient fait subir aux Juifs. Il s'agissait désormais de transformer
le Juif en un citoyen «utile ».

La misson « régénératrice » des Juifs d’Occident

Les dirigeants communautaires juifs reprirent a leur compte ce dis-
: cours de la «régénération», a quelques nuances prés?. Se jugeant eux-
mémes déja émancipés, ils cherchérent les moyens propres a transformer
leurs coreligionnaires en membres a part entiére de sociétés qui avaient en
principe accepté leur fusion avec le reste de la population.

Un discours similaire allait étre tenu sur le judaisme d’Orient et sur
celui d’Afrique du Nord. A cet égard, le « Rapport sur I'état moral et politique
des Israélites de I'Algérie et des moyens de I'améliorer » 27, rédigé en 1842 par
Jacques-Isaac Altaras, président du Consistoire de Marseille, et par I'avocat
aixois Joseph Cohen, se révéle fort instructif. Ce rapport était né d'une
mission d'information effectuée en Algérie avec 'aide et la recommandation
du ministre de la Guerre, mais sans son concours financier 2%,

Les Juifs y étaient présentés comme un élément utile 4 la domination
francaise en Algérie 2, ce qui, selon les auteurs, rendait urgente leur assimi-
lation a la société et a la culture frangaises, considérées comme supérieures.
Des propositions de réformes étaient faites dans ce but. Les auteurs du
rapport prenaient en cela le contre-pied de l'attitude du gouverneur général
de I'Algérie pour qui les Juifs constituaient plutdét un danger pour la
colonisation 3,

IIs n’hésitaient pas a s'identifier 4 la France. Lorsqu'ils s'exprimaient a la
premiére personne du pluriel, ¢’est bien la France qui était censée parler par
leur bouche. Il n'est pas inutile de noter a ce propos que J. Altaras était né a
Alep (ville située dans la province ottomane du méme nom, Halep en turc),
d'une famille juive espagnole et n'était arrivé en France qu'en 1806, soit
trente-six ans avant la rédaction de ce rapport. .

J. Altaras et son collaborateur reprenaient les principaux thémes du
.. discours officiel du judaisme francais (le Consistoire) sur le judaisme algé-
ien, tout en développant des options de classe 3! ainsi que les grandes lignes
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de l'idéologie colonialiste. A propos de I'éventuelle contribution du judaisme
algérien a I'impérialisme frangais, on lit ainsi dans leur rapport ce qui suit:

«1l serait cependant indispensable de se servir de cette population pour
aider a la colonisation de I'Algérie. Elle seule présente une masse d’hommes
acclimatés, connaissant les ressources et les besoins du pays et pouvant faire en
peu de temps des colons habiles et dévoués.32»

En fait, ce rapport établissait une hiérarchie entre les différentes popu-
lations locales, placant les Juifs au-dessus des Maures et des peuplades
nomades arabes 3. Il manifestait un certain optimisme quant aux progreés
qu'ils pourraient faire, leur situation présente étant expliquée par les effets
pernicieux de I'environnement. Leur «régénération» était du domaine du
possible:

«Les Israélites de notre colonie forment donc une de ces races qui, implan-
tées au sein d'une société nouvelle avec leurs moeurs et leur originalité, ont
besoin qu’on les initie aux principes de cette civilisation, qu'on fortifie dans leur
ame la morale toujours chancelante 4 une époque de transition, qu'on déve-
loppe, en un mot, leur intelligence dans la voie du progrés politique et moral. 34»

Par la suite, d’autres rapports, rédigés par différents leaders juifs, firent

le point sur la question et proposérent diverses mesures tant administratives
que sociales et culturelles en vue d’une assimilation du judaisme algérien 3.

L'Alliance, fondée en 1860, fleuron du judaisme frangais émancipé, tint
un discours semblable sur les Juifs des pays musulmans et s'attela a la tache
de leur «régénération» par l'instruction et par I'éducation. Et si, au début,
l'approche des fondateurs de I'Alliance se distingua, en général, de celle du
Consistoire, en cette matiére, néanmoins, elle la rejoignit ensuite sur de
nombreux points 36,

L'appel de I'Alliance du 1°" mars 1865 rend compte de la perception que
cette nouvelle génération de philanthropes juifs francais avait de leurs core-
ligionnaires d’'Orient:

«Tout ce qui constitue notre force et notre grandeur, a nous fils de 'Occi-
dent, leur est inconnu [..]. [..] nos fréres d’'Asie et d’Afrique sont préts a se
régénérer. Les temps sont venus: qu'un souffle passe sur eux, et aussitdt que de
facultés engourdies s'éveilleront, que d'intelligences infécondes s'emploieront
pour 'utilité de tous, que de richesses intellectuelles et morales sortiront de cette
mine ouverte, au profit méme des nations parmi lesquelles les israélites sont
incorporés !» 37

Certaines des raisons invoquées pour expliquer leur situation trahis-
saient quelques préjugés:

«L’ignorance altére les divins éléments de notre religion; la superstition les
corrompt ; les meeurs et les usages qui se perpétuent dans ces contrées sont aussi
inconciliables avec nos véritables croyances qu'avec l'esprit du progrés. L'his-
toire du monde, pour un grand nombre d'entre eux, se borne encore aux récits
des livres saints; malgré leur intelligence et leur imagination, ils sont inhabiles a
lindustrie et aux arts; le commerce méme n’est pas entre leurs mains [...]» 38,

Ces préventions n’allaient pas s’atténuer au cours des années. On pou-
vait lire dans les Instructions générales pour les prﬁfe&sgurs (parues en

A

JUDAISME OCCIDENTAL ET JUDAISME OTTOMAN 111

1903), une circulaire a l'intention des directeurs, datée de 1896, et expliquant
le but de la fondation d’écoles par I'Alliance, dans les communautés d’Orient
et d’Afrique. Il s’agissait entre autres «[...] d’'apporter un rayon de civilisation
de 'Occident dans les milieux dégénérés par des siécles d’'oppression et
d’ignorance [...], en ouvrant les esprits aux idées occidentales, de détruire
certains préjugés et certaines surperstitions surannées qui paralysaient l'ac-
tivité et 'essor des communautés » 3,

La situation économique et sociale dans laquelle I'Alliance trouva ces
communautés juives d’Orient n’était pas comparable a celle dont le
judaisme d’Occident jouissait depuis son émancipation *°. En Europe, méme
s'il restait encore beaucoup a faire, bon nombre des objectifs avaient été
atteints. L'appel déja cité y insistait en ces termes: «Laissons un instant
I'Europe, ot tout n’est pas fait encore, il s'en faut, mais ot tout est en voie de
se faire.41»

Quant 2 la vie culturelle des communautés orientales, le judaisme occi-
dental semblait ne la juger qu’en fonction de ses propres valeurs, ou plutot
de celles qu'il avait faites siennes. Selon Paul Mendes-Flohr, pour le « Juif
acculturé », I’ Ostjude (le Juif de I'Est européen) était déja lui-méme affublé
d’'une image négative ‘2. Qu'en était-il du Juif d’'Orient?

I va sans dire que 'dge d’or que le judaisme ottoman avait connu entre
le Xv* et le XvI® siécle était bel et bien révolu. Les descriptions tant d’obser-
vateurs et de voyageurs que du corps enseignant de 1’Alliance insistaient
longuement la-dessus 43, Il reste que I'Alliance a pu aussi étre influencée par
«la conception idéologique de l'orientalisme» de I'époque . Le cas de la
Société ne devait pas étre unique au sein de la philanthropie juive occiden-
tale s'intéressant au judaisme d’Orient. C'est I'abondance des documents la
concernant qui permet d’étudier de prés cette facette de son discours — ce
qui n’est pas le cas, par exemple, pour une institution allemande analogue
comme le Hilfsverein der Deutschen Juden*s, dont les archives ne sont pas
disponibles.

Le discours tenu était donc loin d’étre neutre. Il n’était pas exempt d'une
certaine condescendance indissociable de la perception qu'avait le judaisme
francais tant de la supériorité de I'Occident que de la sienne propre. Le corps
enseignant de I'Alliance, majoritairement recruté dans les communautés
d’Orient, s'était, en partie, approprié cette perception . L'ambivalence du
discours tenu par ces instituteurs tenait également au statut particulier
qu'ils avaient dans la société ou ils exergaient leurs fonctions et dont ils
étaient originaires4’.

Son approche n’empécha pourtant pas I'Alliance de jouer, par I'éduca-
tion, par linstruction, par les tentatives de « productivisation » 48 et par 'aide
concréte apportée, un role primordial dans I'évolution des communautés
juives méditerranéennes a partir de 1862.

D’une maniére semblable, la perception que les orientalistes européens
du x1x° siécle avaient de leur objet d’étude, en dépit de leur contribution
indéniable a la connaissance de I'Orient et de 'Islam, supposait la supériorité
de I'Occident 4. Ce n’est pas ici le lieu de discuter les mobiles idéologiques de
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cette attitude. Il reste que I'Orient lui-méme fera sienne, au X1x¢ siécle, l'idée
de la supériorité de I'Occident. Comme I'a écrit Bernard Lewis:

«La vieille attitude de mépris et d'indifférence [de 'lslam] se transforme, du
moins chez certains éléments de l'élite dirigeante. Enfin les musulmans se
rétournent vers I'Europe, sinon avec admiration, du moins avec respect et peut-
étre méme crainte. Ils lui font le supréme hommage de l'imiter. Une nouvelle
phase de cette découverte commence; elle se poursuivra presque jusqu’a notre
époque 50

Ainsj, il apparait qu'aux yeux du Juif occidental, en I'espéce francais,
l'image du judaisme oriental se confondait avec celle de 'Orient musulman,
encore que la premiére fat plus positive que la seconde, ainsi qu'il ressort
par exemple du rapport de mission Altaras-Cohen.

Le «déclin » du judaisme ottoman

Les recherches sur le «déclin» du judaisme oriental en sont encore a
leurs premiers balbutiements. Plusieurs hypothéses ont néanmoins été
avanceées pour l'expliquer. Encore faudrait-il pouvoir le situer plus précisé-
ment dans le temps.

B. Lewis estime en effet qu'entre le Xvi® siécle et le début du X1x© siécle,
les communautés ottomanes étaient passées «de la splendeur a la
déchance» 5. Ceci est admis par la plupart des historiens qui se sont penchés
sur la question 2. L'affaiblissement du monde ottoman et musulman sur la
scéne internationale a la méme période a certainement accéléré un déclin
qui semble d'ailleurs avoir été plus rapide pour les Juifs que pour 'Empire
lui-méme 2. Toujours selon B. Lewis, «les Juifs, comme on pourrait s’y
attendre, adoptaient les comportements généraux des sociétés auxquelles
ils appartenaient » 54,

La question reste néanmoins posée de savoir pourquoi le déclin des
Juifs fut plus rapide que celui de 'Empire. En fait, B. Lewis fait remonter les
débuts du déclin juif plus haut dans le temps. En somme, 'Empire ottoman
a son apogée (XVI° siécle) n’aurait fait que ralentir un processus qui aurait
repris avec son déclin (a partir du XvI® siécle) 5.

Cette hypothése mérite sans doute d'étre creusée. Les récents travaux
de Joseph Hacker démontrent la richesse et l'intensité de la vie intellectuelle
et culturelle du judaisme ottoman jusqu’au XV siécle 5. D'ailleurs, 'activité
intellectuelle des Romaniotes (Juifs byzantins) que les expulsés d’Espagne
trouvérent a leur arrivée (et qu'ils assimilérent progressivement) était éga-
lement florissante 5. En fait, on peut s'interroger sur la réalité d'un déclin
pour le XvI® siécle. J. Hacker montre ainsi que, quatre générations aprés
I'Expulsion, la vie intellectuelle des Juifs ottomans se renouvela et se déve-
loppa dans des directions différentes de celles qu'ils avaient adoptées
jusqu'alors %8,

Le déclin économique et intellectuel du judaisme ottoman est souvent
attribué a la dégradation des conditions de l'environnement ottoman
immédiat. Néanmoins, I’'hypothése la plus répandue fait intervenir I'évolu-
tion des rapports de cette communauté avec 'Europe:
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«Tout au long des XV et XVI° siécles, leur ouverture sur I’'Europe avait
assuré aux Juifs ottomans une supériorité sur les autres minorités, de multiples
avantages et la prospérité. Lorsque I'immigration d’origine européenne cessa et
que leurs contacts avec I'Occident se raréfiérent, ils n'eurent plus de compé-
tences particuliéres ou indispensables 2 offrir 4 leurs maitres turcs. 3»

B. Lewis précise ainsi que les Juifs ottomans écrivaient désormais le
judéo-espagnol en caractéres hébraiques, ce qui ne pouvait que géner leurs
rapports avec la chrétienté . Or, ayant besoin des services de gens capables
de les mettre en contact avec 1'Occident, les Ottomans allaient peu a peu se
tourner vers d’autres minorités non musulmanes, bien placées, ne serait-ce
que par leur communauté de religion avec I'Europe chrétienne, pour pren-
dre le relais des Juifs. Cette rupture avec I'Occident pourrait aussi expliquer
le fait que les Juifs ottomans soient restés éloignés du judaisme européen et
des courants d’idées qui le traversérent.

Pourtant, a la lumiére des derniéres recherches de J. Hacker, il apparait
que cette coupure n'était pas aussi nette qu’on pouvait le supposer jusqu'ici
— encore que l'absence d’études sur le xvi® siécle empéche de cerner
convenablement la question. Ainsi, au XvID® siécle, Abraham Gabbai (un
imprimeur dont le cas est étudié a travers un compte rendu de Michel
Vansleb, envoyé au Levant par Jean Baptiste Colbert pour acquérir ouvra-
ges et manuscrits orientaux) possédait des matrices en diverses langues et
imprimait des livres en caractéres hébraiques, grecs et latinsél. Les
ouvrages en caractéres latins imprimés par A. Gabbai n'étaient sans doute
pas destinés au seul public européen. Selon J. Hacker, au XVIF® siécle, il y
avait 4 Izmir (Smyrne) et dans 'Empire un public originaire de la péninsule
ibérique capable de lire en caractéres latins 2. Méme s'il parait difficile de
tirer des conclusions générales du cas de cet imprimeur, on peut néanmoins
en inférer que le contact avec 'Europe n’était pas définitivement rompu.

Il apparait également que les Juifs, en raison de leur connaissance des
langues, servaient encore, a la méme époque, de drogmans (traducteurs) ¢3
— charge qui conférait a son titulaire les droits dont bénéficiaient les étran-
gers dépendant de la juridiction d’'une puissance européenne. A. Gabbai,
quant 2 lui, devait étre, selon toute vraisemblance, un Franco originaire de
Livourne ¢4,

L'installation de Francos dans 'Empire, et ce dés la fin du XvI® siécle %5,
permit aussi sans doute le renforcement des contacts des Juifs ottomans
avec I'Europe .

Toutefois, les mouvements d'idées qui traversérent le judaisme euro-
péen touchérent 'Empire avec du retard et avec une moindre intensité.
Ainsi, la Haskala (le mouvement juif des Lumiéres, au XvIII® siécle) gagna le
judaisme ottoman avec un siécle de retard et n'y joua pas le méme role
qu'au sein du judaisme occidental ¢7. En revanche, et inversement, le mou-
vement sabbatéen (XVII® siécle) ¢8, parti de 'Empire, toucha profondément le
judaisme européen, favorisant notamment l'apparition du frankisme
d'une part, et du hassidisme 7° d’autre part. En fait, un écran véritablement
étanche ne semble pas avoir séparé le judaisme ottoman de I'Europe.

1l est par ailleurs significatif que la «décadence» des Juifs d'Orient soit
présentée comme liée 4 une dégradation de leurs rapports avec ’'Europe. Or
doit-on parler de «décadence» du judaisme ottoman par rapport au
judaisme européen ? On peut en tout état de cause se demander comment le

l
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Le judaisme ottoman se retrouva ainsi a la croisée d'interférences mul-
tiples et parfois opposées qui dépassaient souvent le cadre strict de ses
intéréts propres. :

Il convient enfin de noter qu'il était lui-méme déchiré entre plusieurs
groupes d’opinion, dont les options propres doivent étre examinées a la
lumiére des exigences de la réalité locale et de I'évolution que I'Empire
connaissait a cette période. Il reste qu'outre le fait qu'il se trouva affublé
d’identités d'importation, le judaisme ottoman porta, sur ce qui se passait a
I'extérieur de la communauté, sur le pays et ses changements, un regard qui
subit parfois l'influence des groupes d’opinion juifs occidentaux.

Les projets de ces derniers, tels ceux de I'Alliance, et ceux des couches
aisées occidentalisées de la société juive ottomane émergérent souvent
simultanément ?8. Pour ce qui est du mouvement sioniste, son implantation
locale (a Istanbul) ” suivit le changement de régime dans le pays, en 1908 8.

Reste a cerner précisément l'activité sur le terrain des différents
groupes d’opinion juifs d’Europe a partir du X1x® siécle et les réactions du
judaisme ottoman a ces interventions.

La calomnie de meurtre rituel survenue en 1840 2 Damas rappela le
judaisme du Moyen-Orient a l'attention du judaisme européen®!. De fait,
celui-ci se mobilisa pour venir en aide a ses coreligionnaires et pour prouver
l'inanité de telles calomnies. Une mission, composée du philanthrope bri-
tannique Sir Moses Montefiore, de son secrétaire Louis Loewe, de I'avocat
frangais et vice-président du Consistoire central Adolphe Crémieux et de
l'orientaliste Salomon Munk, partit pour le Moyen-Orient. Elle obtint la libé-
ration des prisonniers et des déclarations attestant l'innocence des inculpés.
Sir Moses Montefiore obtint méme un firman du sultan proclamant I'inanité -
de la calomnie de meurtre rituel, document susceptible de convaincre éga-
lement l'opinion publique europénne #2, .

. De fait, des incidents similaires commencérent a se répéter dans 'Em-
pire a cette époque. Cette forme d’antisémitisme, peu connue en Orient, se
développait parallélement a 'emprise croissante des puissances européen-
nes dans la région et-au soutien grandissant qu'elles apportaient aux minori-
tés chrétiennes qui pouvaient servir leur cause 3.

A partir de 1840, les articles paraissant en Europe sur le judaisme otto-
man évoquérent de plus en plus fréquemment, outre ces cas de calomnies
de meurtre rituel, la situation précaire des Juifs qui en étaient victimes %, La
guerre de Crimée (1853-1856), pendant laquelle les puissances européennes
s'alliérent 2 'Empire contre la Russie, constitua une étape importante dans
le renouveau d'intérét manifesté par le judaisme occidental a I'endroit du
judaisme ottoman (voir la célébre mission en Orient d’Albert Cohn. en
1854)85. Le soutien que les puissances accordérent alors a I'Empire leur
permit d’y revendiquer I'égalité des droits entre chrétiens et musulmans. Si,
dans le cadre de la dhimma, les peuples du Livre bénéficiaient, en terre
d’Islam, de la protection des musulmans, ils ne jouissaient pas pour autant

iy b

 dune telle égalité.




116 L’EPOQUE MODERNE

Les pressions francaises et anglaises aboutirent 4 une série de réformes.
Les revendications des puissances européennes n'incluaient pas les Juifs.
Numériquement faibles, en comparaison avec les minorités chrétiennes,
encore sans visées nationalistes, ne pouvant a priori servir les intéréts d’au-
cune puissance, les Juifs n'intéressaient en fait vraiment, a cette époque, ni
les autorités ottomanes ni les gouvernements occidentaux.

Le Rescrit Impérial de Giilhane de 1839 (Giilhane hatt-1 Hiimdyunu),
qui octroyait des garanties de sécurité a tous les non-musulmans de 'Em-
pire, quant a leur vie, a leur honneur et a leur fortune, ainsi que le Décret de
Réforme de 1856 (Islahat Fermani), qui confirmait 1'égalité des droits sem-
blent avoir été interprétés par le leadership du judaisme européen a la
lumiére de sa propre expérience de I'émancipation. Pourtant, ces initiatives
réformatrices, visant en principe a 'occidentalisation et  la centralisation,
au lieu de déboucher sur une intégration des divers groupes minoritaires
dans I'Empire (le prétendu systéme des millet®), au contraire renforcérent
et légalisérent leur relative autonomie #7 par des réglements.

L’émancipation du judaisme européen (notamment frangcais) avait été
encouragée par des Etats-nations soucieux d'intégrer leurs minorités ethni-
ques et religieuses dans une méme entité nationale. Tel ne fut pas vraiment
le cas dans 'Empire ottoman, du moins jusqu’a 'avénement de la Républi-
que (des tentatives, peu probantes, furent néanmoins faites dans ce sens a
l'intention des communautés chrétiennes, engagées dans la voie des reven-
dications nationales). L'émancipation du judaisme ottoman devant passer
par une «régénération morale, intellectuelle et économique », et I'Etat ne la
prenant pas en charge, ce fut le judaisme européen qui s’y attela 8s.

Les conditions et la signification de cette sorte de substitution devront
étre un jour sérieusement étudiées. Quoi qu'il en soit, cette prise en charge
n’avait-elle pas été aussi encouragée par le leadership local, qui n’avait pas
les moyens d'entreprendre la «régénération » de ses administrés en se subs-
tituant a un pouvoir central a qui, selon le modéle occidental, aurait da
incomber cette tache ? ' .

Les conditions d'une émancipation a 'européenne ne semblaient pas
encore réunies. Si l'on considére que I'égalité proclamée par les réformes de
1839 et 1856 ne trouva pas toujours sa traduction dans la réalité, il apparait
que les tentatives de «régénération » et I'entrée dans la modernité (doublée
d’une relative occidentalisation) précédérent en fait, pour les Juifs ottomans
(ou du moins pour une partie d’entre eux), 'acquisition d’une citoyenneté
comparable aux citoyennetés européennes. Cette inversion constitue déja a
elle seule une différence de taille entre 'expérience des Juifs occidentaux et
celle de leurs coreligionnaires ottomans.

Quels qu’aient été les mobiles de la solidarité manifestée par le judaisme
occidental, on ne peut faire abstraction de la demande locale. Aron Rodri-
gue a montré, dans sa thése, le role joué par les Francos dans la mise en
place d’une instruction juive de type occidental dans I'Empire 8. Ces Juifs
étrangers avaient tout intérét a ce que la philanthropie juive occidentale
entrat sur la scéne communautaire locale. Cette intervention pouvait conso-
lider leur assise face au conservatisme des institutions juives ottomanes.
Elle pouvait aussi servir de force d’appui a leur expansion économique, en
s’ajoutant au soutien des autorités consulaires dont ils dépendaient (ainsi
que les pays qu’elles représentaient). L'élite du judaisme ottoman (et parti-
culiérement les Francos) souhaitait sans doute, par une série de réformes,

’

JUDAISME OCCIDENTAL ET JUDAISME OTTOMAN 117

rendre le judaisme ottoman plus compétitif sur un marché de plus en plus
occupé par les autres minorités non musulmanes, alors méme qu'il offrait
de nouvelles possibilités avec l'afflux de capitaux étrangers.

En tout état de cause, la présence du judaisme occidental semblait
vivement souhaitée par cette composante de la population juive locale, elle-
méme en rapport avec les milieux marchands et financiers juifs d’Europe,
au sein desquels se recrutait une grande partie du leadership communau-
taire laic en Occident. Ces liens facilitérent probablement sur place la colla-
boration a venir. Tel fut sans doute le cas du banquier Abraham Camondo
d'Istanbul, lui-méme Franco, qui joua un rdle important, en tant que mem-

i bre de l'élite progressiste, pour engager le judaisme ottoman dans la voie de

la modernisation.

L’éducation constituait le moyen le plus propre a atteindre un tel objec-
tif. Des démarches dans ce sens avaient été entreprises déja dés 1840, lors de
la visite de Sir Moses Montefiore, puis a I'occasion de la mission en Orient
d’Albert Cohn, en 1854.

Le judaisme occidental se mettait en position de protecteur et de dis-
pensateur d'une éducation qui contribuerait a la restructuration du
judaisme ottoman.

) Lorsqu'une Société philanthropique comme I'Alliance s'arrogea pro-
f|  gressivement, dans les derniéres décennies du XIX® siécle, certaines des pré-

B rogatives et des attributions des institutions communautaires, et ce en rai-

o8

son de la paralysie qui affectait ces derniéres, elle se transforma peu a peu
en groupe d'opinion influent sur la scéne communautaire. D’abord é‘la
périphérie des institutions, I'Alliance se déplaca vers le centre, avec la prise
du pouvoir communautaire par les notables partisans ou sympathisants de
son ceuvre, et I'avénement de son homme.de confiance, Haim Nahum
Efendi®, au poste supréme du judaisme ottoman (1908). La révolution
«jeune-turque » rendit possible un tel bouleversement.

Groupes d’opinion et politique communautaire

C’est cette méme révolution qui alimenta 'optimisme de 'Organisation
sioniste mondiale, désireuse de reprendre les négociations avec les autorités
ottomanes sur le sort de la Palestine. D'oui l'installation d’'une antenne sio-
niste a Istanbul, dés septembre 1908, sous le couvert d'une compagnie ban-
caire, I Anglo-Levantine Banking Company (filiale de I Anglo-Palestine Com-

- pany), dirigée par Victor Jacobson.

L’action sioniste a l'intérieur de la communauté visait a la transformer
en un interlocuteur de poids, face aux autorités ottomanes, et a créer un
- rapport de forces susceptibles de jouer en faveur des sionistes le moment
venu. Le judaisme ottoman pouvait ainsi a son tour, suivant les variations de
i la stratégie du mouvement sioniste, se joindre a la course des revendications
'nationales qui agitaient I'Empire a cette époque.

1l fallait donc gagner le judaisme ottoman a la cause sioniste. Les
couches aisées de la société juive et I'oligarchie, liées a I'Alliance, étaient
réticentes. En revanche, les masses, relativement peu touchées par la
modernisation et les principes véhiculés par I'ceuvre éducative de I'Alliance,
pouvaient un jour faire basculer la situation, auquel cas les autres se ver-
Faient obligés de suivre. C'est ainsi que le mouvement sioniste développa ses
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actions de propagande par l'achat de journaux, I'organisation de la vie asso-
ciative, le militantisme professionnel. Il s'érigea en parti d’opposition a I'oli-
garchie en place, et noyauta progressivement les institutions communau-
taires. Les sionistes actifs dans le pays (tels Victor Jacobson, Vladimir
Jabotinsky, Richard Lichtheim et d’autres) venaient d’Europe, et recrutaient
des militants localement.

,Aprés la Déclaration Balfour (2 novembre 1917) et le démembrement
del Erppire consécutif a la Premiére Guerre mondiale, les Ottomans cessé-
rent d'étre des interlocuteurs privilégiés sur la question de Palestine. Les
Et’ljucturps sionistes locales furent progressivement abandonnées a leur sort.
dées‘{r?:gﬁlé(:rzi 2111' gl?nlsme en te_rre.ottomane. fut notablement affectée par ce

ganisation sioniste mondiale. II fallut attendre la Républi-
que (et surtout les années qui suivirent) pour que le sionisme turc connaisse

un nouveau tournant, en se développant dans un contexte nationali i
’ nation
en passant dans la clandestinité 1. aliste, puis

Pour sa part, I'Alliance vit dans la révolution « jeune-turque » l'occasion

pour le judaisme ottoman de s'intégrer dans le pays. Des lois comme celle .

qui rendit le service militaire obligatoire pour tous les Ottomans, sans dis-
tinction de"rehglc.)n, furent interprétées également a la lumiére de I'expé-
rience de 'émancipation en Europe.

.Pourtant,‘ !a mise en appl.ication de cette loi provoqua des vagues d’émi-
gril.tlorézvers I'étranger de Juifs cherchant a échapper a cette nouvelle obli-
gation %2,

De méme, le sionisme, qui enflamms 3

De 1€, sme, ma les masses, ne déboucha, tout au
moins jusqu'a la Premiére Guerre mondiale, ni sur l'immigration massive en
Palestine, ni sur des revendications d’indépendance nationale.

1 y avait ainsi un décalage notable entre ce que ces gr "opini
eétrangers attendaient de I'évolution du pays et d:ll juda'isrieollggzj Ccito cI:)én ;?12
ce dernier fit concrétement. Ces sociétés et groupes divers, tels que I'Al-
hanc;e, le Hilfsverein, le mouvement sioniste, les Loges de la, B'’nai Brith a
partir de 1911 (appelées localement Béné Bérit)%, par les alliances tactiques
qu’ils contractérent, et par la bataille quils se livrérent, compliquérent
davantage le paysage politique de la communauté.

: Pa}‘ ailleurs, l'allé:gez.m.ce des différentes couches de la société juive
ocale a ces groupes d’opinion varia en fonction des profits escomptés.

Pourta}nt,.et paradoxalement, les discours tenus sur la vie politique du
pays, par I'Alliance d'un cété, et par les sionistes de l'autre, convergeaient
sur un certain nombre de points — ce qui n'empéchait pas ces deux groupes
c!e se livrer a une lutte sans merci, a l'intérieur de la communauté. Patrio-
tisme, loyauté & 'Empire et ottomanisme (idéal de société proné un temps
par les «Jeunes-Turcs», qui tendait a 'unité des différentes composantes
ethmqqes et religieuses de 'Empire) étaient des thémes présents dans les
deux discours. En effet, jusqu'a la Déclaration Balfour, les sionistes &vite-
rent de revendiquer publiquement l'indépendance de la Palestine. Toys ces

!
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] groupes d’opinion, quelles qu’aient été leurs divergences, tenaient a ne pas

| § éveiller les soupgons des autorités ottomanes.

. Pour sa part, 'Alliance approuvait I'ottomanisme des «Jeunes-Turcs»,
qui, 2 ses yeux, allait dans le sens de l'intégration des Juifs dans leur pays
d’'implantation — un principe véhiculé par ses écoles. Sur ce point, parmi

'@ d'autres, la position de la direction parisienne se révéla pourtant souvent

B contradictoire. Les analyses du secrétaire de I'époque, J. Bigart, qu'il s’agit

. de la communauté elle-méme, de la politique des «Jeunes-Turcs» ou du

K sionisme, accusérent des faillés sensibles, en partie en raison de sa mécon-

= naissance du contexte et de ses enjeux. Les sionistes, implantés localement,

'S  servis par des militants professionnels, surent davantage moduler leur

4  action en fonction de la conjoncture.

‘- Ces groupes d'opinion juifs n'avaient pas toujours une trés haute opi-

§ i nion les uns des autres. Bien que tous issus du judaisme européen (ou

B  américain, comme les loges B'nai B'rith), ils ne faisaient pas toujours preuve

: de solidarité, entre eux, sur le terrain. A cet égard, ce que Jacques Bigart

pouvait dire des sionistes parait fort instructif. A propos de la mise a la

disposition de la Makabi (société de gymnastique sioniste) du préau d’'une
des écoles de I'Alliance a Istanbul, il écrivait : « Nous ne voulons pas d'étran-

B  gers chez nous.%» Ces «étrangers» n’étaient autres que les sionistes.

4 4 Ces derniers, qui reprochaient son «assimilationisme» a I'Alliance,

B n'étaient guére plus bienveillants. Le journal Ha-Zevi (paraissant en Pales-

. tine), dirigé par Eliezer Ben-Yehuda, proposait méme — a la suite des décla-
rations de Narcisse Leven, président de l'Alliance, a la délégation parlemen-
taire ottomnane qui se rendit, en juillet 1909, au siége de la Société, a Paris —
de faire tomber le mot Israél dans la traduction hébraique d'«Alliance

Israélite Universelle»: Kol Yisrael haverim?s

Les coalitions intermittentes entre sionistes et Hilfsverein ou leurs
affrontements (voir l'affaire du Technion, en Palestine, a partir de 1913), le
front commun sionistes — B’nai Brith contre I'Alliance, ou I'union des reli-
gieux (Histradut ha-Rabanim, a partir de 1911) et des sionistes toujours
contre I'Alliance et l'oligarchie contribuérent certainement a faire fluctuer
la perception que telle partie d’Israél pouvait avoir de telle autre %. De sur-
croit, la rivalité entre les différents groupes philanthropiques ou politiques

! juifs ne se développait pas sur la seule scéne communautaire juive ottomane.

3 On doit toutefois noter que ces groupes opposés surent aplanir provi-

£ soirement leurs différends lors des périodes critiques (les guerres balkani-

ques, la Premiére Guerre mondiale) et unir leurs efforts dans des ceuvres de
secours au service de la communauté.

Le judaisme ottoman, tabula rasa?

Comment ces groupes d’opinion percevaient-ils le judaisme ottoman ?

L'essentiel de l'information dont 'Alliance disposait provenait de son
- corps enseignant, formé en France. Pourtant, méme lorsque ce dernier et les
* représentants de I'Alliance sur place (recrutés parmi les notables occidenta-
lisés) analysaient la situation locale avec pertinence, le Comité central &
Paris ne semblait pas toujours prendre en considération les données four-
nies. Ce fut le cas en particulier lorsqu’il fallut tenir compte, aprés la révolu-
tion « jeune-turque », de la montée du sionisme dans 'Empire pour définir la
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stratégie que I'Alliance devait i

gie . adopter. Il est indéniab i

la Scl))CIete cont.nb}la a instaurer une certaine opacitéle auele centralisme de
our les sionistes, ou du moins pour Vladimir Jabotinsky

sépharade constituait une # idé i
Spharad abula rasa idéologique 97

: le judaisme
, SOIt un terrain 3

qui devait sauver le judaisme ott 'assimilati
qui d uda ttoman de 'assimilation — ce qui n’ é-
ch [enplgzgirl};]p:()s ri:: 51(1)'nlst‘e Mel.r Dlzquoff %8 d'écrire: « Il ne fagr ;):seiﬁltlt)eer
En oty [ duie] con re as&mﬂaﬂop mais contre l'indifférence et le lucre, 99 »
revanc,he as ion » ne §en.1b'la1t pas €tre vraiment a I'ordre du 'our.E

» €haque groupe d’opinion paraissait d’abord soucieux d'oigan'isel;

sa lutte politique autour d S
. : e la défense ’
contredit celui de ses adversaires. de son programme, pourvu quil

P Ildallt la gue[le deS lallgues qul Opposa leS s10onis >
. y .
uns et les autr (5 [Olllbel ent pOuI tallt d’aCCOId sur le falt que le |udé0-

espagnol, la langue parlée par la majorité des Juifs locaux, était un jargon et

qu’elle ne pouvait devenir la langue d’ensei

tout dev ¢ gnement dans les écoles jui
prendre, les sionistes penchaient plutét pour «le vrai castillaan:;l ll(\):)es(.)ﬁ

considération accordée 3 la culture des Juifs autochtones

Ell falSaIlt faC
HEe S COIldlthIlS locales meme un
»

les sioni i '3
Sttomans o ool comme onistes, ne parvint qu’a Aaffubl'er les Juifs

cle . 1 ; ; mi-éclairé i-
deci;dgr;::ailgtsgs.g I%lelﬁ-:;,t parmi le§quels figuraient nombre d'ancisér?seéslg:/r:s
progressivement les rangs sionistes.

Ce fl'lrent certes les sionistes qui, a la suite de I
lendemain de la révolution « Jjeune-turque », insuf
(I:I(I)ar: I;'l.me cenair}e’cons.cience nationale. Il re;te qu’
qu'ava?t Lg:ee lirilt;;esgitilé(;re’lalzil?’ é u<tialsm.e ottoman. répondait a la perception
d’organisation des minorit?’:s religié)l.lllsrezlt(’i:r:srl? Etril;t)i:: cela fidele au mode

Bien 2 ”~ - . - - .
mer etqtl; ﬂdqe fit pas prét a l'lptegratlon, et sans doute pour cette raison
constit'uait lﬁ'l lfsr é;iue le nla’tlonahsme croissant du régime «jeune-turc » 101
N supplémentaire aux velléités d'i i j
ottoman rommt oo 1 re _velleités d'insertion, le judaisme
silence multiséculaire et le sioni i
1 ] € sionisme 2
relative maturation de sa conscience politique. contribua & la

échec de l'intégration, au
flérent au judaisme otto-
en se percevant lui-méme

Réponse du judaisme ottoman aux sollicitations du judaisme occidental

Le judaisme ottoman, qui i &
) toman, qui devint, aprés 1908, I'aréne d’affro,
vml?n(ti:s entre les dlfff:rent.s groupes d’opinions mentionnés san;l t::xl:lif nets
sortit de résultats tangibles immédiats pour la communauté, a,dopta générax}
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lement vis-a-vis de ces groupes et de leur action une attitude bien particu-
liére.
Ainsi, les principes de l'idéologie de I'Alliance touchérent relativement
peu de Juifs ottomans. En revanche, ceux-ci se servirent de ses écoles
comme de simples écoles de langues, susceptibles de favoriser leur ascen-
sion sociale et économique 192, Les notables locaux se déchargérent progres-
sivement sur la Société de leurs responsabilités caritatives. Quant au sio-
nisme, les Juifs ottomans s’en servirent pour combattre I'oligarchie occiden-
talisée, les riches, pour sortir de leur léthargie, se forger une identité — tout
en tirant profit des diverses activités et des infrastructures proposées par le
mouvement. Ces appropriations se résumérent le plus souvent a un dépas-
sement, ou plus exactement a un déplacement, par les Juifs locaux, des
aspirations initiales de ces groupes d’opinion '®>.

Ainsi le Juif ottoman resta-t-il 'Autre du Juif occidental. Et a ses yeux, le
Juif occidental resta d’abord l'Autre. Ce tour d’horizon incomplet invite a
reposer la question: y a-t-il un seul Israél face aux nations ? Et Israél n'est-il

pas souvent a lui-méme un Autre ?

NOTES

1. Nous reprenons ici & notre compte la définition donnée par Lucette Valensi des groupes
ethniques et religieux au Moyen-Orient et en Afrique du Nord: «[...] une série de communautés
discontinues dans l'espace, parlant des langues différentes, et privées d'un cadre institutionnel
commun» (« La Tour de Babel. Groupes et relations ethniques au Moyen-Orient et en Afrique du

Nord », Annales, 41 (4), p. 818).

2. Surla «société plurielle» au Moyen-Orient et en Afrique du Nord, voir : Valensi, « La Tour
de Babel...», op. cit., p. 817 sq.

3. Dhimma: pacte régissant les relations entre musulmans et non-musulmans en terre d'Is-
lam, conférant a ces derniers le statut de groupes tolérés reconnaissant la primauté de 'Tslam et
la suprématie des Musulmans et jouissant d'une certaine protection a la condition de s’acquitter
de certaines obligations, tel le paiement d’un droit de capitation (djizya: voir a ce sujet: Claude
Cahen et al, art. « Djizya», in Encyclopédie de lIslam, nouvelle éd. [désormais EI’], Leyde/Paris:
E.J. Brill/ G.-P. Maisonneuve, 1960, 2: 573-581) et d’autres taxes a un taux plus élevé que les
Musulmans, et de se soumettre A certaines restrictions. En contrepartie, les bénéficiaires de ce
pacte, appelés ahl al-dhimma, ahl-al kita bou dhimmi (se rétérer pour ahl-al kita” baYarticle de
Georges Vajda, in EI?, op. cit, 1: 272-274), Chrétiens et Juifs, jouissaient d'une relative autono-
mie en tant que groupes religieux. Sur la dhimma, voir entre autres: Claude Cahen, art.
« Dhimma», in EI?, 2: 234-238: H. A. R. Gibb et Harold Bowen, Islamic Society and the West. A
Study of the Impact of Western Civilization on Moslem Culture in the Near East, Londres/New
York/Toronto: Oxford University Press, 1957, vol. 1, partie 2, chap. XIV: « The Dimmis»,
pp- 207-260; Bernard Lewis, «L'islam et les non-musulmans», Annales 35 (3-4), mai-aotat 1980,
pp. 784-800; id., Juifs en terre d'Islam, trad. de I'anglais par Jacqueline Carnaud, Paris: Calmann-

Lévy, 1986, p. 38 sq; Norman A. Stillman, The Jews of Arab Lands. A History and Source Book,
Philadelphie: Jewish Publication Society of America, 5739/1979, pp. 167-168, 255-258, passim.

4. La dhimma fut officiellement abolie avec le Décret de Réforme de 1856 (Islahat Fer-
mani), garantissant 1'égalité des droits entre musulmans et non-musulmans. Néanmoins, long-
temps aprés Vavénement de la République turque (1923), on pouvait encore en déceler les
survivances, malgré les modifications apportées a la Constitution turque: suppression de la
mention stipulant que la religion de I'Etat turc est IIslam (article 2, loi du 11 avril 1928) et
introduction de celle indiquant la laicité (loi du 10 décembre 1937). Pour ces modifications voir:
Ayhan Yalgin (réuni par), 1924, 1961, 1982 Anayasalari[Constitutions de 1924, 1961, 1982], 2 éd.,
Istanbul: Gegit Kitabevi, 1986, p. 17. .
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3. Sur la solidarité juive internationale et le réle joué par la presse dans ce domaine, voir:
Phyllis Cohen Albert, « Ethnicité et solidarité chez les Juifs de France au xix* siécle », Pardes 3),
1986, pp. 41-45,

6. Sur I'émancipation des Juifs en Europe, voir entre autres: Jacob Katz, Hors du Ghetto.
L émancipation des Juifs en Europe (1770-1870), trad. de 'anglais par J.-F. Sené, préf. de Pierre
Vidal-Naquet, Paris: Hachette, 1984,

7. Edward W. Said (dans son livre: L'Orientalisime, L'Orient créé par I'Occident, trad. de
l'américain par Catherine Malamoud, préf. de Tzvetan Todorov, Paris: Seuil, 1980), fait le point
la-dessus, d'une facon certes polémique et pas toujours neutre. 11 écrit notamment: «[...] tout
autant que I'Occident lui-méme, I'Orient est une idée qui a une histoire et une tradition de
pensée, une imagerie et un vocabulaire qui [ui ont donné réalité et présence en Occident et pour
I'Occident » (p. 17). Les mémes questions ont déja été traitées par d’autres dans une perspective
moins militante : certains de ces travaux sont cités par E.W. Said (voir les notes en fin d’ouvrage).
Voir aussi l'ouvrage de Bernard Lewis qui contient, entre autres, une réponse aux assertions

d’E. Said: Le retour de lTslam. trad. de I'anglais par Tina Jolas et Denise Paulme, Paris: Galli-
mard, 1985,

8. Sur la question «sépharade», voir: «Le second Isragl. La question sépharade », numéro
spécial présenté par Shmuel Trigano, Les Temps Modernes 34 (394 bis), 1979. Ce recueil a le
meérite de soumettre & un public cultivé et curieux les premiéres conclusions de la réflexion

conduite (en langue francaise) sur ces problémes, en permettant I'expression de sensibilités
diverses.

9. Organisation fondée a Paris en 1860 pour I'émancipation des Juifs et leur «relévement
moral et matériel». Entre 1862 et 191 4, elle institua, dans le bassin méditerranéen, un important
réseau scolaire (pour garcons et filles) auquel s'ajoutaient des ceuvres d'apprentissage et des
écoles agricoles. Un certain nombre d'ouvrages et d'articles ayant trait a I'Alliance seront cités
tout au long de cette étude. Il suffira de signaler ici les travaux suivants: Avraham Cohen,
«Iranian Jewry and the Educational Endeavors of the Alliance Israélite Universelle», Jewish
Social Studies (48), hiv. 1986, pp. 15-44; Michael Laskier, The Alliance Israélite Universelle and
the Jewish Communities of Morocco, 1862-1962. Albany, N.Y.: State University Press, 1983;
Narcisse Leven, Cinquante ans d'histoire. L'Alliance Israélite Universelle (1860-1910). Paris:
Alcan et Guillaumin, 1911-1920, 2 vol.; Aron Rodrigue, «Jewish Society and Schooling in a
Thracian Town: the Alliance Israélite Universelle in Demotica, 1897-1914», Jewish Social Studies
45 (3-4), été-aut. 1983, pp. 263-286; Georges Weill, «L'action éducative de I'Alliance Israélite
Universelle de 1860 a 1914, Nouveaux Cahiers (78), aut. 1984, pp. 51-58: id, « The “Alliance
Israélite Universelle” and the Emancipation of Jewish Communities in the Mediterranean ».
Jewish Journal of Sociology 24 (2), 1982, p. 117-134. Sur les écoles agricoles, voir: Georges Weill,
«Charles Netter ou les oranges de Jaffar. Nouveaux Cahiers (21), été 1970, pp. 2-36. Sur les
ceuvres d'apprentissage, voir: Esther Benbassa et Aron Rodrigue. «L'artisanat juif en Turquie a

la fin du xix® siécle. L alliahce Israélite Universelle et ses ceuvres d’apprentissage ». Turcich (17),
1985, pp. 113-126.

10. Sur ce point, voir: Michel Abitbol, « The Encounter betwe
of North Africa: Analysis of a Discourse (1830-1914), in Frances
(eds.), The Jews of Modern France, Hanover, NH.: University
pp. 31-53: Georges Weill, «Emancipation et humanisme. Le dis
Israél;te Universelle au x1x® siécle ». Nouveaux Cahiers (52), print. 1978, pp- 1-20; id, « L'Alliance
Isra¢lite Universelle et la condition sociale des communautés juives méditerranéennes 2 la fin du
XIX® siécle (1860-1914)», in: Simon Schwarzfuchs (ed.). L™ Alliance " dans les communautés du

sin méditerranéen a la fin du xi€ siecle et son influence sur la situation sociale et culturelle,
Actes du deuxiéme Congrés international de recherche d

Ctes e : K u patrimoine des Juifs Sépharades et
quent, Jérusalem: Misgav Yerushalayim, 1987 (éd. bilingue francais-hébreu), pp. IX-XII
passim.

en French Jewry and the Jews
Malino et Bernard Wasserstein

Press of New England, 1985,
cours idéologique de I'Alliance

11. Sur le judaisme en terre d’Islam, on peut consulter les ouvrages de base suivants:
Hayyim J. Cohen, The Jews of the Middle East, 1860-1972, Jérusalem: Israel University Press,
1973 ; Shlomo Deshen et Walter P. Zenner (eds.), Jewish Societies in the Middle East, Washing-
ton: University Press of America, 1982; Shmuel Ettinger (ed.), Toldot ha-yehudim be-argot ha-
islam [Histoire des Juifs en terre d'Islam], Jerusalem: Zalman Shazar Center, 1981-1986,3 vol.;
S. Landshut, Jewish Communities in the Muslim Countries of the Middle East, Londres: The
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, , e s
ish Chronicle, [1950]. Voir aussi Lewis, Les Juifs en terre d'Islam, 01;. cit.; St(lilin;{ag,mﬂ;:f]:ani
e b Lands. op. cit. Des monographies par pays (les ouvrages, en France, im Zaftani
of fra o 2t sip ; ue' d'autres recherches dont la liste serait longl}e mais encor(:, ms trasaux
i Mc? ns tlae c%tégorie) ou par zones (I'Afrique du Nord) com_pletent ut}lem;ﬂ 1(\:(2 s travaux
entrent bzins‘;‘— ir entre autres: André Chouraqui, Histoire dgq Juifs en Afrique tu T, éimp.
%:Elsgtltle ?98(5) : Moise Franco, Essai sur I'lh/iisftlaigeFdelsg é_:)rale{ltéesadal l) EH?rI:cr}fb%tr grr/llal-l'istory of
is: Cer 1 Don Isaac Abravanel/UIS.F., s HZ (J.W. :
It’;zl:l ;eus:: ?r:xfloc}‘tl;tt:(fifisca, 2¢ &d. rev,, trad. de hébreu, Leyde: EJ. Brill, 1974-1981 2 vol.

12. Said, L'Orientaiisme... op. cit, p: 16 (selon l'auteur, jusqu'aux premiéres années du
xix® siécle, Y'Orient comprenait I'Inde et les pays bibliques).

isi i i ] 40 voleurs. Impérialismes et
i écision, voir: Jacques Thobie, Ali et les :
Moy:lafz.-grlgnctﬁttael gln f genos jours, Paris : Messidor/Temps Actuels, 1985, pp. 7-13.

¢ i contenterons de présenter ici les
' as le propos du présent travail. Nous nous sde er ici les
é }gt;r g'lur:uezsl';rgmiérep phr:s),e de réflexion. Michel Abitbol, en.tan}_l q\;ae specrxlz:il:te»dg pjuc da
rzs::i africain, a déja analysé les lignes de forces de ce discours: «The Encounter...»,
b )

. L , . i3
15. Par «sépharades», nous entendrons igi }es J;lfiz(s)gaglg?gfs (;inl:;ii;?gﬁz giorr;f&rgslf;ncetﬁeﬁ

¢ tati édiévale du terme hébraique Sefarad, « e ). ¢

}:lgiir:tsth?:érggulredésigner indifféremment les Juifs implantés en terre d’Islam.

16. Lewis, Juifs en terre dIslam, op. cit, p. 205.

17. Terme désignant, dans les archives ottomanes, les populations juives «arabisées» de
Syrie d'Trak et d'Egypte: Lewis, Juifs en terre dIslam, op. cit, p. 145.

v ’ i lter les articles parus
i hkénazes dans 'Empire ottoman, on peut consu )
li;I.SrlrllgzerShJ: lfiii‘r:zaafav {L'Orient et le Maghreb] (1), 1974, notal:r;llir}t ;:Ll;lddail S}ll:l;());‘s?
ga?tszer 1; Ha-askenazim ba-hazi ha-i ha-balkani ba-meot ha-16-17 [les Achkén:
qg'ile b'alka.nique aux Xvie-xvir® siécles], pp. 59-79.

ites: communauté juive hétérodoxe ne reconnaissant pas l'?‘utoﬂfn ‘:“; l?,l_?ll Igg:/lieci
o K@\r_al Zs&u mouvement karaite, voir entre autres: Mamn A. (_:0 enl, 9«78 Do Davd
s O{Igllc‘l)e. ins», The Jewish Quaterly Review (New Series) 68 (3), janv. I B,yggn 129143 et
B0 575, 22234 Conuler spiement. 24 Apkor et B, T
; avr. , a ; =
tive Years, 970-1100, New Yprk/ Jérusalem: Colui ersity
ggemévlirael, 1959 (Bibliographie, pp. 461-484 et Index, pp. 489-546)

20. Sur les Francos, voir: Abraham Galanté, Histgire des Jutf.s d Ista{r‘b:tlii{?éaﬁli)l:hngtsgga
biat, 1942, vol. 2 pp. 213-224; Lewis, Juifs en terre d’Islam, op. cit, p. 20A ilio Milan \ Storia
) l? Eb "'tali'ar;i nel Levante, Florence: Casa Editrice Isragl, 1949; ronTh‘ %1; . French
.(11 egsl Tu:‘;cli;h Jews: The Alliance Israelite Universelle in Turkey, 1860-1 géﬁw ar:?:ichs octorat
;K 'D] non publiée, Université de Harvard, 1985, pp. 85-91; Slmor} h[Yosef]I'{ «Sulam
: loniki» [Léchelle de Salonique], Sefunot(15), 1971-1981, pp. 79-102.. oseph [Yosef] R Hacker
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Shaw, History of the Ottoman Empire and Modern Turkey, vol. 2, p. 367, pas

4




124 .
L’EPOQUE MODERNE

22. Phili ie
1986, 5, 248.1Ppe Aries, Le temps do lhistoire, 2¢

éd, préf. de Roger Chartier, Paris, Seyi]

23. Sur la richess d i
de Joseph [Yosn € de la vie culturelle Juive dans I'Empj .
;he Sixteer[:h ar?d}ggi(:;ig;}:ﬁ Igteliect.ual Activity of tl’rlrgf;zs;/: gi‘( t’fl‘gértu oicles, voir larticle
ewish T : enturies », oman Empire Dyri
hought in the Seventeenth Century, ré;fﬁgg?g;‘ﬁg; Sé‘y et HBernard SeptiIr)mfs (lelg‘sn )
res: Harva o

1987, pp. 95-135, .
rd Umversity Press,

24. Ibid, pp. 133-135,

Imprimerie de Claug, o
sion Malesherbes (11178681)~.amon' 1789). Dans le méme ordre fi’q’é'om[e e politique des Juifs (Metz -

1SME-.», 0p. cit, pp. 18-20; id, « L " Alfiaiee PP 31-35, passim; Weill, « Eman.

27. Jacques-Isaac Al -, Op. cit, p. XIL
D tar:
de l'Algérie et des moyens deals' o J’? seph Cohen, Rapport sur Iétar moral et poliy
m: Institut BenZvi, joni s oo Warzfuchs, Les Juifs g a josn oo 1070¢lites
» publiés uni "oVl (édition bilingye sd Algérie et I Fran,
aussi, 3 pro, Publiés uniquement ep frangais), pp. 67-130'?elhtngue, francais-hébreu, hormis Jec

pos de .
Ce rapport, Rodrigue, French Jews, T, urkish 35{41?1;;?]050“ l2e3S ; g o). Voir
= OP. Cit, pp. 23-26,

28. Simon Schwarzfuch :
in: Michel Abitbol (ed) hg «Colonialisme frangais et loniali o
ture, Jérusalem ; In(siit'l);tjg;i:’szm? dAfrique du Nord aux ;gfonxiihsst?c? enHAlgepe (1830-1945),,
(hebreu-francais), P 43 -Lvi, Centre de recherches sur Jes Juifs z.s;Af Ifiztﬁlred soKIzaIe et cul-
’ € du Nord, 1980

29,
Altaras et Cohen, Rapport.., pP. 70, 73-74, 84, 150 passim.

. ' S: e . - B3 d s e .
» ’
30 SChWaI Zf UChS « C°lonlah me...» loc (&1 AbltboL « Ihe EﬂCOulltel » Op. cit s P. 43

31. Pour ce quj
qui concerne I'éd s s .
enfants deg riche: ) €ducation 3 dis
s Juifs i < penser, les dey e .
hauteur des Frangais»; 5: ?‘vem une éducation élevée quj l)élf;l teurs préconisaient que Jes
masses: Altaras tn, Rappearauaient pas de souligner les danger. ¢, S.2tteindre 4 «la

as et Cohen, Rappo : anger: i i
exemple parmi d'autres du méﬁfe : L., op. cit, p. 171. Ces considéra gers de linstruction des

- tions ne constituent qu'un
32. Altaras et Cohen, Rapport.,, op. cit, p. 97

33. Ibid, p. 69,

34. ibid, p, 68,

35. S. Schw: ié
arzfuchs a publié ces rapports dans Les Juifs d Algérie, op. cit., pp. 203-3
L o | -, Op. Cit., pp. -361.
ur la différence dans | approche, voir: Abitbol, « The Encounter
, ¥, Op. cit, p, 37
37. In: André Chouraquyj .
. aqui, Cent q ‘histoi Alli ]
Sance contemporaine (1860-1 960), Pan';s gl}.llgm;r;&SL g;llﬁ§e£;aéllte Universelle et ¥ renais.
38. Ibid, p. 445, |

JUDAISME OCCIDENTAL ET JUDAISME OTTOMAN 125

39. Alliance Israélite Universelle, Instructions générales pour les professeurs, Paris: AIU,
1903, pp. 94-95.
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