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RESUME

Le sujet du mémoire dans votre main est, le cadre, la classification, le
transfert et la conversion de la mémoire collective. Le mémoire comprend une étude
de terrain visant a comprendre comment la mémoire collective ont été construites et
véhiculées par le réglement des émigrés du district de Karaburun d'Izmir dans les
années 1924-1925, conformément a la « Convention et Protocole Concernant

I’Echange des Populations Grécques et Turques » signé a Lausanne.

Mémoire individuelle se met en place grace a la participation des individus
dans le processus de communication. A commencer par la famille, chaque individu
est membre de plusieurs communautés y compris religieuse, politique et nationale.
Chaque souvenir est également en relation avec un ensemble d'idées que beaucoup
d'autres personnes partagent. Nous pouvons donc dire que la mémoire collective est
en transformation permanente. Selon Halbwachs, la mémoire ne peut pas protéger
I'histoire telle qu'elle est au contraire, elle prend la forme que chaque groupe se
développe en fonction de sa propre conception du passé. C'est pourquoi nous avons
mené notre étude avec I'hypothése a priori de conceptualisation de la mémoire

comme un phénomene social.

Cette étude se compose de deux sections principales. Dans la premicre
section, nous avons discuté les théories de la mémoire. Nous avons essayé de voir
comment la mémoire est classé¢, en discutant notamment le points de vue de
Connerton, Assman et Halbwachs. La relation entre la mémoire et l'espace,
I'importance du phénomene de temps dans le souvenir et comment le comportement
du groupe affecte la mémoire, sont a nouveau discutés dans le premier chapitre. Dans
la deuxiéme partie de la premiere section, nous mettons l'accent sur les pratiques de
la mémoire et l'oubli. Cette section vise a comprendre comment la mémoire
fonctionne, comment nous oublions et souvenez-vous avec la société. Nous avons
aussi essayé de voir comment la mémoire est faconnée par des institutions

particuliéres et renforcées par des rituels, des cérémonies de commémoration
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répétitive et pratiques corporelles. Dans cette section, nous avons également
mentionné l'importance de la mémoire dans la création de l'identité. Ici la relation

étroite entre la mémoire collective et 1'identité collective ont été examinés.

Dans la seconde partie, le travail de terrain dans Karaburun et les évaluations
des données recueillies sont présentées. En utilisant des interviews avec les émigrés
et les enfants des émigrés, nous avons essay¢ de comprendre ce qu'ils se rappellent
ou ce qu'ils ont oubli¢ aprés avoir été transféré a Karaburun dans les années 1924-
1925. L'objectif de cette étude était de voir comment, dans quelle mesure et en
conformité avec ce que, la mémoire est transmise. Pour étre en mesure d'observer
I'émission, un total de 15 personnes de deux générations consécutives (émigrants et
leurs enfants nés immédiatement apres 'échange de population, en comparaison avec
les petits-enfants) ont été interviewés. A la suite des interviews, nous avons observé
que, pour s'adapter a la population locale de Karaburun, le premier groupe préfére

garder les éléments du passé qui favorise la convenance et oublier le reste.
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ABSTRACT

The subject of the dissertation in your hands, is the framework of
collective memory; its classification, transfer and conversion. This dissertation
includes a field study aiming to understand how collective memories were built and
conveyed by the settlement of the emigrants of Karaburun district of Izmir in the
years 1924-1925, in accordance with the "the Convention and Protocol of Turkish-

Greek population exchange" signed in Lausanne.

Individual memory comes into being through the participation of individuals
in the communication processes. Starting with the family, each individual is a
member of several communities including religious, political and national. No matter
how personal, each recollection is also in relationship with a set of ideas that many
other people share. Therefore we can say that the collective memory is in continuous
transformation. According to Halbwachs no memory can protect the history as it is;
on the contrary what remains is the form that each group develops based on its own
conception of the past. Therefore we carried out our study with the a priori

assumption of conceptualizing memory as a social phenomenon.

This study consists of two main sections. In the first section, we discussed the
theories of memory. We tried to see how memory is classified, particularly
discussing Connerton, Assman and Halbwachs’ viewpoints. The relationship
between memory and space, the importance of time phenomenon in remembering
and how group behavior affects memory, are discussed again in the first chapter. In
the second part of the first section, we focus on the practices of remembering and
forgetting. This section is aimed to understand, how memory works, how we forget
and remember together with the society. We also tried to see how memory is shaped
through particular institutions and reinforced by rituals, repetitive commemoration
ceremonies and bodily practices. In this section, we also mentioned the importance
of memory in the creation of identity. Here the close relationship between collective

memory and collective identity were examined.
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In the second part, the fieldwork in Karaburun and evaluations of the
collected data are presented. Using in-depth interviews with the emigrants and
emigrants’ children, we tried to figure out what they remember or what they forgot
after being transferred to Karaburun in the years 1924-1925. The aim of this study
was to see how, to what extent and in accordance with what, the memory is
transmitted. To be able to observe the transmission, a total of 15 people from two
consecutive generations (emigrants and their children born immediately after the
population exchange, in comparison with the grandchildren) have been interviewed.
As a result of the interviews, we observed that in order to adapt to the locals of
Karaburun, the first group prefers to forget all but keep those the parts of the past

which support accommodation.
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OZET

Elinizdeki tez c¢alismasinin konusu toplumsal bellegin ¢ercevelendirilmesi,
aktarilmasi ve doniisiimiidiir. Tez, 1924-1925 yillarinda Lozan’da imzalanan “Tiirk-
Yunan niifus miibadelesi’ne Iliskin Sozlesme ve Protokol”ii uyarinca izmir’in
Karaburun ilgesinde yerlestirilen miibadillerin toplumsal hafizalarmm1 nasil

kurduklarini ve aktardiklarimi anlamaya yonelik bir saha ¢alismasini igerir.

Bireysel hafiza, kisilerin iletisim siireglerine katilimi ile olusur. Kisi, aileden
baslayarak, dini ya da ulusal pek c¢ok toplulugun bir pargasidir. Ne kadar kisisel
olursa olsun, her hatirlama, baska bir ¢ok kimsenin de sahip oldugu bir diisiinceler
kiimesiyle iliski halindedir. Bu yilizden diyebiliriz ki, toplumsal hafiza siirekli
donilistim halindedir. Halbwachs’a gore higbir hafiza, ge¢misi oldugu gibi
koruyamaz; aksine ondan geriye ancak grubun her déneminde kendi baglamina 6zgii
olarak yeniden kurabildigi bicimi alir. Biz de calismamizi, hafizanin toplumsal bir

olgu oldugu 6n kabuliiyle yiiriittik.

Calisma iki ana boliimden olusmaktadir. Birinci boliimde, hafiza teorilerine
degindik. Hafizanin nasil smiflandirildigini  6zellikle Connerton, Assman ve
Halbwachs’1 merkeze alarak gérmeye calistik. Hafizanin mekanla olan iliskisini,
zaman olgusunun hatirlamadaki yerini, grubun hafizay1 nasil etkiledigini de yine
birinci boliimde isledik. Birinci bolimiin ikinci ayaginda, hatirlama ve unutma
pratikleri {izerinde durduk. Bu bdliim, hafizanin nasil ¢aligtigini, toplumsal olarak
nasil hatirlayip nasil unuttugumuzu anlamaya yoneliktir. Hafizanin belli kurumlar
aracilifiyla sekillendirildigi ve ritiiellerle, tekrarlarla yani anma tdrenleri ve bedensel
pratiklerle nasil perginlendigini gérmeye ¢alistik. Bu bolimde ayni zamanda
hafizanin kimlik yaratimindaki yerine de degindik. Toplumsal hafizanin toplumsal

kimlikle olan yakin iligkisini irdeledik.

Ikinci boliimde, Karaburun’da yaptigimiz saha calismasmin verileri ve
degerlendirmeleri yer aliyor. 1924-1925 yillarinda Karaburun’a yerlestirilmis
miibadillerle ve miibadil ¢ocuklariyla derinlemesine goriismeler yaparak, neleri

hatirlayip neleri unuttuklarmi goérmeye calistik. Bu ¢alismamizin amaci hafizanin



nasil, ne kadar, neye gore aktarildigim1 gérmekti. Aktarimi gorebilmek icin iki ayri
kusaktan toplam 15 kisiyle goriistiik. Goriismeler sonucunda, birinci grubun
(miibadiller ve miibadelenin hemen ardindan doganlar), Karaburun yerlilerine uyum
saglamak i¢in, unutmay tercih ettiklerini ve hafiza kutularina uyumu destekleyen

seckileri yerlestirdiklerini gordiik.



INTRODUCTION

C’est a partir des années 1980 que I’on témoigne a une croissance du nombre
des travaux sur la mémoire au niveau mondial. Toutefois, en Turquie, il a fallu
attendre les années 2000 pour que les chercheurs s’orientent vers cette piste. En
Europe, les travaux sur la mémoire, se sont spécifiquement concentrés sur
I’ Allemagne nazie et sur le génocide juif ; et des entretiens ont été réalisés a partir
des années 1980 avec les personnes qui avaient pu s’échapper au génocide : ces
travaux d’entretien avaient été réalisés dans la crainte de perte de mémoire. Quant a
la Turquie, les oublis concernant I’histoire de République s’y sont accumulés
pendant prés de 80 ans et ce n’est qu’au début des années 2000 que ’on a fait face a
la crainte de perte de mémoire. Selon Assman, la durée de quarante ans (moitié des
quatre-vingts ans, moyenne de vie considérée standard) peut étre considéré comme la
durée de référence pour la perte de mémoire. Pour lui, « & la fin des 40 ans, les
personnes qui ont témoigné a un événement important a 1’age adulte, arrivent a un
age ou les soucis professionnels concernant 1’avenir sont remplacés par le désir de
rendre les souvenirs remémorables et de les transmettre aux générations suivantes'.
C’est pour cette raison que les tournants principaux de I’histoire de la Turquie (pour
dire en premiére instance, I’échange de populations avec la Gréce, I’Imp6t sur la
Fortune, les coups d’Etat, la guerre dans I’Est de la Turquie, etc.) ont commencé a
étre remémorés, et le nombre des entretiens d’histoire orale a connu une croissance a
travers un inventaire établi. Notre recherche a pour fondement un travail sur le
terrain, réalisé¢ a Karaburun-Izmir : 1’objectif de ce travail était de trouver la place de
I’échange de populations des années 1924-1925 dans les mémoires, et de mettre en
interrogation les formes de protection et de transmission de la mémoire sociale, a

travers la problématique de I’identité.

Selon Jan Assman, il est possible d’énumérer trois raisons pour expliquer
I’augmentation du nombre des recherches sur la mémoire et la remémoration. Le
premier est le fait que nous vivons dans une période ou il est possible d’avoir des

reperes sans avoir recours a la mémoire personnelle, grace aux médias électroniques.

! Jan Assman, Kiiltiirel Bellek, Eski Yazih Kiiltiirlerde Yazi, Hatirlama ve Politik Kimlik,
Istanbul, Ayrint1 Yayinlari, 2001, p. 54.



Assman définit cet enjeu comme une révolution culturelle qui est d’une envergure
comparable a I’invention de I’imprimerie. La deuxiéme raison, qui n’est pas sans
rapport avec la premiére, c’est notre tendance de considérer la culture d’aujourd’hui
comme ¢€tant la culture conséquente du passé. Ainsi, selon ce cadre conceptuel, le
passé vaut I’effort d’étre étudié, rappelé et compris puisqu’il est considéré comme un
fait qui génere la vie culturelle actuelle. Quant au troisieme facteur, qui est le plus
important selon Assman, c¢’est qu’une génération qui a témoigné « la période ou les
catastrophes les plus graves de I’histoire humaine ont eu lieu et les crimes les plus
graves contre I’humanité ont été commise », est en train de quitter notre monde”.
Contrairement aux raisons pratiques proposées par Assman, Andreas Huyssen,
professeur allemand, propose un autre point de vue sur les débats sur le mémoire et
sur le fait que la mémoire se fagonne a travers du conflit entre le modernisme et le

postmodérnisme. Pour lui:

« La vitesse augmentante du renouvellement scientifique, technologique et culturel
dans une société qui met la consommation et le profit au coeur, produit, a une
quantité augmentante de jour en jour, des objets, des modes de vie et des attitudes
qui seront rapidement viellis; c’est ainsi que [’expansion chronologique qui peut
étre considéré comme ‘maintenant’ est considérablement réduite. L’aspect temporel
d’un tel vieillissement considéré est évidemment la perte de mémoire. Mais la perte
de mémoire produit son anti-thése en méme temps : la nouvelle culture de musée
comme une sorte de contre-réaction. Qu’il s’agisse d’un paradoxe ou d’une
dialectique, ’expansion de la perte de mémoire a notre culture est accompagnée
d’une admiration tres forte de la mémoire et du passé. (...) 1l faudrait peut-étre
prendre au sérieux cette admiration du passé comme un moyen de ralentir la vitesse
de la modernisation, tout en la considérant comme un effort de relier les lignées de
vie au passé (quoiqu’elles soient fragiles et paradoxales) et de réagir a la tendance
évidente de notre culture a perdre la mémoire dans le souci d’obtenir des intéréts et

.. N 3
de mener des politiques a court terme »’.

Quant a Pierre Nora, qui a consacré la plupart de ces travaux sur les lieux de
mémoire, il explique I’augmentation du nombre des travaux sur la mémoire par le

manque de mémoire. Pour lui, il existe aujourd’hui des lieux de mémoire par le fait

% Ibid., p.17.
’Andreas Huyssen, Alacakaranhk Amlari: Bellek Yitimi Kiiltirinde Zamam Belirlemek,
Istanbul, Metis Yaynlar1, 1999, p.183.



qu’il n’existe pas des ambiances de mémoire. En disant « si nous vivions toujours
avec notre mémoire, on n’aurait pas besoin de consacrer des lieux a cette méme
mémoire »*, Nora souligne que la mémoire est perdue sous la conduite de ’histoire.
Résistant a cette perte, surtout les minorités ont commencé a poursuivre leurs
mémoires et c’est ainsi qu’ils ont contribué a la démocratisation de 1’histoire. On ne
peut pas considérer une tolérance face a la complexité riche et I’instabilité des
identités individuelles, culturelles, politiques et nationales sans qu’il n’existe la
mémoire et que les traces du passé ne soient suivies’. Pour cette raison, nous
pouvons considérer les recherches sur la mémoire comme une nécessité et un soutien
de la démocratie. Ces recherches de mémoire sont donc a 1’ordre du jour. Il est temps
que les valeurs et les identités culturelles, qui avaient été submergées par les Etats-
nations du siécle précédent a l’objectif de créer une société homogéne, soient

dévoilées.

B L’intersubjectivité de la mémoire et les handicaps des recherches sur la

mémoire

Cependant, il existe quand méme des handicaps auxquels il faut faire attention en
faisant une recherche sur la mémoire. Il ne faut pas oublier que les mémoires
personnelles s’estropient par les falsifications et qu’elles sont limitées par les oublis.
11 faut se rappeler aussi que la mémoire personnelle est glissante et qu’elle peut étre
précaire en soi. Comme Huyssen le souligne, notre mémoire, qui est toujours sous
I’influence de ’oubli et de la négation, de I’étouffement et du trauma, sert, pour la
plupart des cas, a la nécessité de rationaliser et de garder le pouvoir®. C’est & ce

point-la que le débat sur I’histoire et la mémoire se révele.

B Relation entre la mémoire et I’histoire

L'histoire et la mémoire sont mutuellement dépendantes, et ne peut &tre
étudiées indépendamment I'une de l'autre. Il existe évidemment un continuum, une
relation étroite et une compétition entre la mémoire et I'histoire. La mémoire a la

tendance de mythifier le passé, de chercher des ressemblances et de s’adresser aux

‘Pierre Nora, Hafiza Mekanlar, trad.par Mehmet Emin Ozcan,. Ankara, Dost Yaynevi, 2006, p.18.
Huyssen, op.cit., p.180.
S Ibid., p.177.



émotions, c’est pour cette raison qu’elle est considérée arbitraire, sélective,
dépourvue de la légitimité de I’histoire et extrémement subjective, tandis que
I’histoire se base sur la distance critique et 1’explication documentée, et qu’elle
s’oppose a la temporalité non-linéaire de la mémoire et au fait qu’elle est indivisible

de I’imagination.

Ce déchirement demeure depuis 1’Antiquité, comme on peut le saisir de la
description de Cicéron qui définit 1’histoire comme «la vie de la mémoire ».
Jusqu’au dix-neuviéme siecle, l'histoire raconte des histoires qui sont
traditionnellement fondées sur des souvenirs : a cette période, on suppose que la
mémoire refléte ce qui s'est réellement passé, et que I'histoire refléte la mémoire’.
Mais comme [’histoire est acceptée comme une science a partir du dix-neuvieme
siecle et que 1’on a commencé a s’orienter vers les valeurs objectives et les méthodes
scientifiques, la relation « simulée » de I’histoire avec la mémoire a pris fin.
Spécifiquement, ¢’est pendant le processus de création des mémoires nationales qu’il
a existé une croyance dominante selon laquelle I’histoire aurait un statut au-dessus de
I’histoire et que la mémoire serait nébuleuse et précaire. La démarche sélective axée
sur l'histoire de la politique, influencée par la montée du nationalisme, a trouvé son
chemin dans la société par le biais des manuels scolaires, des discours et des

conférences d'histoire, et elle a donc facilité la construction de la mémoire nationale.

La mémoire citée par I’histoire et la mémoire personnelles sont différentes
I’une de I’autre. La mémoire que Nora définit comme « la véritable mémoire », c’est
la mémoire sociale vierge. « Les sociétés primitives et archaiques constituent le
modeéle pour ce mémoire et elles disposent de son secret »°. Quant 4 notre mémoire,
elle est détruite en raison de I’orientation de conquéte de la science d’histoire et c’est
pour cette raison que nous n’avons pas d’autre option que la mémoire historique.
Pierre Nora pense, juste comme Halbwachs, que la mémoire et [I’histoire
fonctionnent par de maniéres qui contredisent I’un I’autre. Pour lui, « I’histoire sera

toujours sceptique face a la mémoire puisque la mission essentielle de la premiére est

7 Peter Burke, « History as a Social Memory », in T Butler (ed.), Memory : Culture and the Mind,
Cambrige : Blackwell, pp.1-32, cité par Barbara Misztal, Theories of Social Remembering,
Philadelphia,Open University Press, 2003, p.100.

8 Nora, op.cit., p.18.



de se détruire »°. Désormais, tout ce que nous appelons mémoire fait part de
I’histoire en effet. Ceci engendra la convulsion de la mémoire, qui veut se libérer de
cette répression. C’est pour cette raison qu’elle s’adresse aux archives. La situation
qu’appelle Nora « obsession d’archive » n’est pas en effet une explosion de
mémoire, mais « inflammation de la mémoire dans le feu de I’histoire ». Il ne fait pas
de sens d’archiver chaque minute pour sauver I’histoire ; les archives qui se sont
développées pendant les derniéres années grace a la technologie ne peuvent pas
remplacer la mémoire. Il accepte que le développement 1’archivage (qu’il appelle
aussi « la matérialisation de la mémoire » aussi), ainsi que la construction des
espaces de mémoire, sont des signes de la disparition de la mémoire. Ainsi, il faut
doter la mémoire qui s’affaiblit de 1’intérieur, de soutiens extérieurs permanents : «
Plus la mémoire est vécue a I’intérieur, plus elle aura besoin des soutiens extérieurs,
aux signes concretes d’un €tre qui ne vit que dans son sein. D’ou vient 1’obsession
d’archivage qui influence considérablement notre si¢cle et qui rend possible de la
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protection entiére du jour et du passé » .

Dans un article qu’il avait rédigé en 2002, Pierre Nora explique « la folie

d’archivage » par les incertitudes concernant aussi I’avenir :

« Une incertitude absolue pése désormais sur ce que sera l'avenir. Et cette
incertitude fait au présent — qui dispose, précisément, de moyens techniques de
conservation sans précédent — une obligation de se souvenir. Nous ne savons
pas ce que nos descendants auront besoin de savoir de nous pour se
comprendre eux-mémes. Et cette incapacité d'anticipation de l'avenir nous fait
en retour une obligation d'accumuler religieusement, d'une maniere un peu
indifférencice, toutes les traces visibles et toutes les signes matériels qui

Lo . N
témoigneront (peut—étre) de ce que nous sommes ou auront été » .

Cette incertitude peut s’expliquer par « I’accélération de 1’histoire » comme le
dit Daniel Halévy. Cette accélération n’est pas une accélération qui englobe une

continuité, mais plutdt une accélération qui dépasse la continuité et qui apporte le

? Ibid., p.19.
loNora, op.cit., p.25.

" Cf. Larticle de Pierre Nora, « L’avenement du memoire»,http://www.eurozine.com/articles/2002-
04-19-nora-fr.html, 2002, site consulté le12avril 2009.




changement. Le passé écoule de jour en jour plus vite, et la perception de
« hier/aujourd’hui/demain », que Nora considére comme linéaire, s’anéantit.
L’affirmation de 1’accélération de I’histoire nous fait retourner au phénoméne de
I’explosion de mémoire. Cette accélération de I’histoire, selon Nora, a deux effets sur
la mémoire. Premiérement, il s’agit de 1’effet d'accumulation, 1ié¢ au sentiment de la
perte et qui est responsable du gonflement de la fonction de mémoire'?. Il est
question de I’accroissement excessif des institutions et des instruments de mémoire :
musées, archives, bibliotheéques, collections. Deuxiémement, du fait que I’avenir ne
peut étre prévu et que le passé se perd en s’éloignant de nous, il s’agit de «
I'automatisation du présent, 1'émergence du présent comme catégorie d'intelligibilité
de nous—mémes, mais un présent déja historique, doublé d'une conscience de
lui-méme et de sa vérité »'". Pour Nora, c’est ce deuxiéme effet qui donne a la
mémoire son actualité. L’union qui existait auparavant entre le passé et I’avenir,
existe des lors entre le présent et la mémoire. Tout cela consiste, pour Nora, le
phénomene temporel de 1’avénement de la mémoire, et il existe surtout un autre
phénoméne que nous pouvons qualifier de «social ». Il relie cette poussée
mémorielle, d'ordre cette fois sociale, a la « démocratisation » de I'histoire que nous
avons déja signalée. Les minorités, les communautés, les groupes ethniques, voire les
individus ont commencé a chercher leurs propres identités. Ces recherches de liberté
ont été répandues ; elles ont considérablement affecté la relation entre la mémoire et
I’histoire et elles sont devenues les présages de la mémoire collective. C’est ainsi que
la mémoire s’est dotée de nouvelles privileges et du prestige des mouvements
sociaux, contrairement a « I’histoire » qui est entre les mains des experts jusqu’a ces
jours-la ; elle est progressivement devenue une notion qui représente la vengeance
des personnes dédaignées, et la « petite histoire » des personnes qui ne peuvent pas
revendiquer des droits sur la « grande histoire ». L’ histoire, considérée, jusqu’a ces
jours-1a, comme liée a la fidélité plutdt qu’a la vérité, a obtenu la mission de
représenter la vérité des souvenirs'*. Or, 1’histoire avait suivi un chemin « a partir de

la mémoire, mais contre la mémoire » comme Nora le dit, et elle s’était opposée a la

'2 Nora explique ce cas comme « ’appropriation d’une chose dont nous ne disposons pas ». Cet
argument est en accord avec I’exprimation d’Assman sur I’augmentation des travaux de mémoire.
Pour rappeler : « une génération qui a temoigné ‘la période ou les catastrophes les plus graves de
I’histoire humaine ont eu lieu et les crimes les plus graves contre I’humanité ont été commise’ quitte
notre monde. »

" Ibid.

“Mithat Sancar, Ge¢misle Hesaplasma; Unutma Kiiltiiriinden Hatirlama Kiiltiiriine, Istanbul,
[letisim Yayinlar1, 2007, p.65.



mémoire en la qualifiant de « psychologique » et effectivement, d’« individuelle ».
Mais I’idée de mémoire collective et libératrice a bouleversé ces approches. Il est né
une idée selon laquelle la mémoire appartient a I’individu ; mais selon cette idée, les
sociétés ont aussi des mémoires, bien que ce soit I’histoire qui est attribuée a la
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societe .

D’aprés Nora, la mémoire sociale, qui s’est révélée suite a la démocratisation
de I’histoire, a eu deux effets visibles. En premiére instance, le passé a commencé a
étre utilisé au sens politique, touristique et commercial. Ce dernier s’est concrétisé
dans les monuments et les commémorations. Cette prolifération commémorative a de
multiples raisons ; selon Nora, « elles prouvent toutes que le passé a cessé d'avoir un
sens unique et qu'un présent qui se double de sa propre conscience historique
autorise forcément plusieurs versions possibles du passé»'®. Quant au deuxiéme
effet, c’est que I’historien a perdu le monopole d’interpréter le passé. Auparavant,
I’historien était le seul a disposer du contréle dans un monde ou il existait une
histoire collective et des mémoires individuelles. Toutefois, aujourd’hui, il n’est pas
le seul producteur ; il est obligé de partager ce monopole avec le peuple, avec les
minorités, avec les juges et avec les médias. En attirant 1’attention au fait que la
conscience d’histoire a le risque d’étre totalement assimilée par la mémoire, Nora dit
qu’il faut faire face au « devoir de mémoire » avec le « devoir d'histoire ». Sinon, la
mémoire, qui était née en tant qu’un crie de liberté, peut se transformer en un simple
outil. C’est l1a que réside 1’un des handicaps des travaux sur la mémoire dont on avait

parlé ci-dessus.

B Débat sur le caractére social et individuel de la mémoire

Il convient de préciser, au début de ce travail, que la thése de mémoire sociale
que Halbwachs a formulée dans Les Cadres Sociaux de la Mémoire en 1925, et qu’il
a développée dans La Mémoire Collective en 1950, a laquelle adhérent par plusieurs
théoriciens des sciences sociales, est aussi I’hypothése de départ de notre recherche.
S’il faut en parler brievement, il faut dire en premiére instance que 1’individu ne peut

pas porter tout seul la mémoire, méme si la mémoire appartient toujours a un

15 Nora, op.cit., 2002, p.6.
' Nora, op.cit., 2002, p.8.



individu. La mémoire est déterminée au niveau social, et une autre mémoire ou les
personnes dans la société peuvent fixer et retrouver leurs souvenirs, n’existe pas en
dehors de ce cadre'’. Méme les souvenirs les plus personnels apparaissent
uniquement a travers de la communication et de ’interaction des groupes sociaux. Il
n’existe pas de mémoire appartenant a des sociétés mais les sociétés déterminent la
mémoire de leurs membres. L’individu est formé en fonction des groupes sociaux
dans lesquels ils se trouvent, allant de la famille jusqu’aux groupes religieux et

nationaux. Assman explique ce cas par ces propos :

« Lorsqu’on parle de la mémoire, on entend par cela un phénomene interne dont
l’espace est le cerveau de l'individu ; c’est-a-dire que la mémoire est considérée en
rapport avec la physiologie du cerveau, la neurologie et la psychologie, et ['on ne fait
pas de rapport avec la science de culture historique. Or, plutot que la capacité et
Dorientation de l'individu, ce sont les conditions externes, c’est-a-dire les conditions du
cadre social et culturel, qui déterminent le contenu de la mémoire, la fagon

, s . , . i
d’organisation de ces contenus et la durée de leur protection »".

Fixant d’un c6té ce que nous remémorons, ce cadre nous fait aussi oublier ce qui
est en dehors. Si un individu ou une société peut refondre le passé uniquement dans
le cadre de la relation établie, cet individu oublierait tous ce qui restent en dehors de
ce cadre de relation'’. En bref, le sujet de la mémoire et de la remémoration est
toujours 1’individu, mais c¢’est le cadre social qui détermine ce qui sera remémoré et

ce qui sera oublié.

B Instrumentalisation de la mémoire:

Le cadre qui forme la mémoire est, pour la plupart, fixé par le pouvoir politique.
Rappelons-nous la phrase célebre de Renan qui constitue le point de départ de notre
travail: « L oubli, et je dirai méme [’erreur historique, est un facteur essentiel de la création

» . 20 r . . .« I3 I3 “ o
d’une nation »°. La mémoire est instrumentalisée afin de créer des réalités politiques,
imaginer de nouvelles nations, soutenir les communautés nationales, créer une

cohésion sociale, légitimiser 1’autorité et rendre la socialisation des populations dans

'7 Maurice Halbwachs, Les Cadres Sociaux de la Mémoire, Paris, Albin Michael, 2001.
'8 Assmann, op.cit., p.24.

' Ibid., p.40.

% Ernest Renan, Qu’est-ce qu’une Nation, Agora, Les Classiques, 1992, p.41.



une culture commune. Les chercheurs, qui travaillent sur le paradigme selon lequel le
passé est moulé en fonction des intéréts actuels dominants, ont illustré la fagon dont
de nouvelles traditions et de nouveaux rituels sont « inventés » dans le sens d'étre
délibérément congus et réalisés en vue de créer de nouvelles réalités politiques, de
définir les nations et de soutenir les communautés nationales. Eric Hobsbawm
défend, dans I’introduction de son livre Invention de la Tradition qu’il a édité avec
Terence Ranger, que les traditions ne sont pas des actes et des rituels qui ont des
liens avec le passé€ et qui ont une continuité comme on considére en général, mais
qu’elles sont, pour la plupart des cas, inventées par les idéologies dominantes pour
exercer certaines fonctions et que c’est de cette mani¢re que notre mémoire est
falsifiée. Selon Hobsbawm, les traditions inventées apres la Révolution industrielle
peuvent étre regroupées en trois catégories : les traditions qui donnent le sentiment
d’unité sociale ou d’appartenance aux communautés réelles ou artificielles ; les
traditions qui forment ou qui ont les rapports de statut ou d’autorité; et les traditions
dont I’objectif est la transmission de la socialisation, des croyances, des jugements de
valeur et des tendances d’attitude®’. Les traditions inventées liées au
communautarisme sont acceptées comme le type de base. La notion des
communautés imaginées d’Anderson et l’affirmation d’invention des traditions

d’Hobsbawm sont en accord.

Il est aussi un objectif politique de percevoir la structuration sociale rapide, de
s’y accorder, de former une culture et des valeurs communes et stables. Les Etats et
les idéologies dominantes définissent non seulement nos préférences politiques, mais
aussi notre vie citoyenne en entier. Selon Hobsbawm, une modification dans le cadre
de I’Etat ou dans la politique étatique fait des effets remarquables pour les citoyens
aussi. La standardisation de I’administration et du droit, et surtout I’enseignement
national a transformé « le paysan en Frangais » comme le souligne Eugen Weber.
C’est-a-dire que, I’Etat forme le cadre des activités des citoyens tant qu’il est
reconnu en tant qu’Etat*>. Comme nous allons souligner au long de ce travail, méme
les pratiques de la vie quotidienne doivent étre évaluées en tenant compte du fait

qu’il existe des interventions de 1’idéologie dominante a chaque structure sociale.

2 Eric Hobsbawm, Terence Ranger, Gelenegin icady, istanbul, Agora Kitapligi, 2006, p.12.
22 .
Hobsbawn, Ranger, op.cit., p.307.
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B La relation entre la mémoire et I’identité

C’est a partir des travaux sur la mémoire et de I’instrumentalisation de la
mémoire que l’on arrive au point suivant: 1’identité n’est pas un phénomene
simplement individuel, mais ¢’est plutdt un phénoméne social. La mémoire sociale
n’existe que s’il existe la société qui la génére. La société fixe les membres du
groupe d’un c6té et elle est la mise en évidence de I’appartenance de 1’autre coté.
C’est pour cette raison que la mémoire sociale indique 1’identité de ce groupe-la. La
formation des identités individuelle et collective est liée aux pratiques de

remémoration et d’oubli. Gillis résume ainsi cette relation :

« Le sens de base d’une n’importe quelle identité individuelle ou collective qu’on peut
appeler uniformité au-dela du temps et de ’espace est soutenu par la remémoration; et

s ’e . , e e . , , 23
c’est l'identité supposée qui définit ce qui est remémoré »~.

L’identité veut dire une question de remémoration et de mémoire. Huyssen écrit
que I’enjeu de remémoration et d’oubli touche a I’essence fondamentale de 1’identité
occidentale, indépendamment la diversité de cette identité**. D’une fagon similaire
au cas d’un individu qui peut former son identit¢ uniquement a travers de sa
mémoire, un groupe ne peut refondre son identité collective qu’a travers de la

mémoire collective.

Le présent travail a pour objectif de voir comment la mémoire collective est
gardée, comment elle est transmise et quel role elle joue pour la construction
d’identité, a travers le travail sur le terrain que nous avons fait avec les enfants des
« échangés » (miibadil) installés a Karaburun et leurs arriére-petits-enfants et ce, en
tenant compte de la relation entre la mémoire collective et I’identité dont on a parlé
ci-dessus. Pour les personnes arrachées a leurs territoires, la relation entre 1’identité
et la mémoire en tant qu’un phénomeéne social et collectif est spécifiquement
remarquable®. C’est pour cette raison que 1’échange de population entre la Turquie

et la Grece réalisée a la suite de la « Convention et Protocole Concernant 1’Echange

> John Gillis, « Memory and Identity: The History of a Relationship», in Commemoraiton: The
Politics of National Identity, John Gillis (ed.), New Jersey, Priceton University Press, 1994, p.3.
24Huyssen, op.cit., p.179.

%> Renée Hirschon, Miibadele Cocuklarn, Istanbul, Tarih Vakfi, 2000, p.14.
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des Populations Grecque et Turque » signée a Lausanne le 30 janvier 1923 est un
champ de travail riche pour les spécialistes des sciences sociales. C’est par cette
convention que les citoyens turcs grec-orthodoxes vivant dans les territoires de
Turquie et les citoyens grecs musulmans vivant dans les territoires de Gréce sauf la
Thrace de 1’Ouest ont été obligatoirement échangés. Prés de 1,500,000 de Grecs qui
ont quitté¢ la Turquie ont été remplacés par prés de 500,000 musulmans venus de la
Greéce. Comme Hirschon le souligne, la mémoire est plus discriminatoire pour les
sociétés qui ont été arrachées a leurs racines. Etant donné que les conditions sociales
et I’environnement physique se modifient, les sources qui puissent alimenter la
mémoire sont limitées et c’est pourquoi la transmission de la mémoire peut étre plus
facilement mise en évidence. C’est en partant de cette idée que nous avons fait des
entretiens avec les échangés, leurs enfants, et leurs arriére-petits-enfants pour notre
travail sous le titre de « mémoire collective et I’identité ». Au lieu de recourir a
I’échantillonnage au hasard, nous avons suivi la méthode suivante pour les entretiens
: nous nous sommes rendues a Karaburun, petite sous-préfecture d’Izmir ou les
échangés ont été installés pour remplacer les Grecs dans les années 1924-1925, pour
faire des entretiens avec 15 personnes. Ces entretiens ont eu lieu a 3 localisations :
deux villages, et le centre de Karaburun. La raison principale qui nous a orientée a
préférer Karaburun est la situation physique et démographique de 1’espace. A partir
du recensement de population réalisé en 1926, on énumérait une population de 9,849
personnes, dont 2,500 étaient estimés comme échangés. Et cela indique que les
échangés ont une certaine concentration a Karaburun. De 1’autre c6té, on peut parler
d’une proximité spatiale du fait qu’il s’agit d’une petite localisation. Nous avons tenu
compte du fait que les échangés avaient I’occasion de vivre ensemble et nous avons

accepté ’interaction comme un facteur qui peut renforcer la mémoire.

En suivant la méthode qualitative, nous avons fait des entretiens approfondis
semi-structurés. A partir des résultats obtenus par la méthode suivie, il devient
possible de mieux mettre en évidence les tendances sociales d’un groupe, en les
installant dans un contexte historique ou dans les histoires de vie individuelles ou

collectives™. Au lieu d’un travail dont 1’objectif était de justifier I’hypothése, nous

26Stéphane Béaud, "L’usage de ’entretien en sciences socialesy, Politix, no 35, 1996, s. 234. cité par
Fiisun Ustel, Birol Caymaz, Seckinler ve Sosyal Mesafe Raporu,
http://www.aciktoplumvakfi.org.tr/pdf/seckinler-ve-sosyal-mesafe.pdf; p.1., site consulté le 10 Aout
2009.
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avons classifié, apres le travail sur I’espace, nos données soutenues par la diversité
des questions et par les constatations. Il est donc possible de dire que nous avons fait

plus de constatations que d’interprétations.

Pour le travail sur le terrain, nous avons choisi deux groupes et nous avons fait
des entretiens approfondis avec 15 personnes. Le premier groupe, dont 1’age des
membres varie entre 80 et 90, est constitu¢ des membres de la génération qui était
arrivée avec I’échange ou qui était née juste aprés I’échange®’. Ce groupe est
constitué de 10 personnes dont 5 femmes et 5 hommes. Quant au deuxiéme groupe
qui est constitué de 5 personnes, ce sont des jeunes a leur vingtaine, qui sont des
arriére-petits-enfants des échangés, voire leurs enfants. C’est dans le but de voir la
transmission de la mémoire collective que nous avons constitué un groupe des
jeunes. Lors des entretiens, on a posé des questions similaires a ces deux groupes.
Premicerement, on a essayé de saisir comment et en fonction de quoi ils se
définissent. On a fait attention a voir s’il existe une différence entre deux groupes en
ce sens. On a essayé de mettre en évidence d’ou et comment ils sont arrivés a ces
définitions. On a posé des questions sur 1’échange de population et sur ce qu’ils
savent de cette période-1a ; on a remarqué ce qu’ils se souviennent a niveau plus haut
et plus bas, et a ce qu’ils attribuent plus de sens. On a essayé de voir si les faits

transmis constituent une référence pour la vie quotidienne ou non.

Notre mémoire est constitué de deux parties. Dans la premiére partie, on méne
un débat théorique qui peut faciliter nos évaluations sur le travail sur le terrain. Dans
la premiére sous-partie ou on classifie et limite la mémoire — qui est la notion
fondamentale du travail —, notre objectif a été de voir comment les spécialistes des
sciences sociales dans ce domaine travaillent sur la mémoire. Quant a la deuxiéme
sous-partie, nous avons essayé de voir comment fonctionne la mémoire, en prenant
compte des pratiques de remémoration et d’oubli. C’est toujours dans cette sous-
partie que I’on a élaboré la notion d’identité, qui a une importance de base pour la
structure de notre travail. Nous nous sommes focalisées sur la relation entre la

mémoire et 1’identité, sur la sorte de formation de I’identité et sur les stratégies

" 11 faut remarquer ici qu’aucun des échangés n’étaient a un age qui leur permet de se rappeler de la
Grece ou de ’échange de population. On n’estime donc pas que I’échange de population en soi soit
rappelé. Ce qui est important pour nous, c’est ce qui leur est transmis et le niveau de remémoration
des faits transmis.
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d’identité. Et dans la deuxiéme partie du mémoire, nous avons mis en évidence les

données obtenues des entretiens approfondis faits avec 15 personnes a Karaburun.
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1. RAPPEL, OUBLI ET IDENTITE

1.1. LES THEORIES DE LA MEMOIRE

1.1.1. La classification de la mémoire

Dans leurs études sur les différentes maniéres et types de mémoires, les
spécialistes en sciences sociales ont classifié la mémoire selon ses modes
d’accumulation et ses fonctions. Cette classification nous permettra de différencier
les mémoires collectives et les mémoires personnelles tout en construisant la base de

discussion sur la mémoire collective, dite mémoire sociale.

L’une des analyses les plus importantes dans le domaine de la classifications
de la mémoire a été faite par Connerton. Il cherche la réponse a la question suivante :
comment les groupes des étres humains portent et protégent la mémoire ? Selon lui,
le verbe « se souvenir » se trouve dans de différentes structures grammaticales, et les
objets dont nous nous souvenons sont variés. Nous pouvons donc regrouper la
mémoire en trois parties, a savoir, la mémoire personnelle, la mémoire cognitive et la
mémoire habituelle. La mémoire personnelle, qui trouve ses racines de ’histoire de
la vie de son propriétaire puisqu’elle contient notre propre histoire, construit notre
appréhension de notre propre personnalité. C’est pour cette raison que selon
Connerton, 1’identité personnelle et la pensée sont liées a I’attitude par laquelle nous
avons agi dans le passé parce que le regret ou bien le sentiment de la culpabilité
résulte des informations de notre mémoire personnellezg. La mémoire cognitive
inclut le sens complet du verbe « souvenir », dans un champ qui s’étend des vers de
poemes a des équations algébriques29. Nous ne sommes pas obligés de se souvenir de
toutes les sources d’information ou bien du processus de celle-ci comme c¢’était le
cas dans le premier exemple. Ce qui est important, c’est que notre rencontre se
réalise dans le passé avec ce que nous nous souvenons, mais non pas son existence
dans le passé. Le troisieme type de mémoire, « la mémoire habituelle », ne comprend
que la capacité de remettre en scéne de nos habitudes. La lecture, la promenade en
bicyclette sont des actions dont nous ne sommes pas obligés de se souvenir'’. Il nous

suffit de les appliquer. La mémoire habituelle est un champ d’analyse moins

% paul Connerton, Toplumlar nasil ammsar ?, trad. par Alaeddin Senel, Istanbul, Ayrint1 Yaynlari,
1999, p.38.

* Ibid., p.39.

3 Ibid., p.40.
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travaillée par rapport a la mémoire personnelle et a la mémoire cognitive, alors

qu’elle construit la base de la mémoire collective.

Jan Assman est I’un des chercheurs les plus importants qui ont travaillé sur la
mémoire collective. Il préfere de définir son champ d’études comme la « mémoire
culturelle »n au lieu de la mémoire collective. Il défend que la mémoire,
contrairement a la pensée générale, n’est pas liée a la physiologie, neurologie et
psychologie mais qu’elle fait son organisation, détermine son mode d’accumulation
des mémoires et sa durée des les garder, en fonction du groupe social et de
I’entourage culturelle auxquels son proprié¢taire appartient. Selon Assman, la
mémoire culturelle est I'une des dimensions des mémoires, qui se reposent sur quatre
pieds. Cependant dans cette classification Assman fait une accentuation (que nous
allons également examiner dans la suite) sur la différence entre la mémoire
communicative et la mémoire culturelle. Dans cette classification, premiérement, la
mémoire mimétique, autrement dit, la mémoire d’imitation, est un domaine de
comportement. Les comportements ne peuvent jamais se codifier justement; par
contre, ils sont connexes aux régles et aux habitudes venant de la tradition d’imiter.
La deuxiéme mémoire définie par Assman est la mémoire des objets, qui est une
réflexion de soi-méme partant des objets qui entourent 1’individu dans sa vie sociale
concernant des petits objets aux villes. Ces objets font qu’il se souvient de 1’histoire
de ses ancétres. « L univers des objets que ['individu vit @ un moment présent alors qu’il
existe un répertoire de temps faisant des références a l’histoire »'. Le troisiéme type est
la mémoire communicative : c’est une mode d’interaction dans laquelle le talent de
langue s’améliore. Pour Assman, la conscience et la mémoire ne peuvent pas
expliquer cette situation toute seule, parallélement, il faut prendre en considération
I’interaction de I’individu dans sa vie sociale avec les autres individus. Car la
conscience et la mémoire se produisent selon la puissance d’exister dans cette
interaction. La mémoire communicative englobe les traces du passé récent et en
général, ce sont les mémoires partagées avec ses contemporaines ; « !’exemple typique
de celle-ci est la mémoire propre a la génération »>. C’est pour cette raison que la
mémoire ne peut exister que par le biais de ses porteurs et elle ne peut pas étre

transférée. Au moment ou le dernier membre de la génération est mort, cette

3 Assmann, op.cit. p.51.
32 Assmann, op.cit., p.54.
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mémoire de généralisation est également disparue. Cette notion est la différence la
plus importante qui distingue la mémoire communicative de la mémoire culturelle.
La mémoire culturelle, en tant qu’organe qui est responsable de mémoriser les
événements qui ne sont pas quotidiens, est, contrairement a la mémoire
communicative, une question de technique de la mémoire institutionnalisée. Chez
Assman, la mémoire culturelle ne peut étre formée artificiellement et comme une
institution. La formation et la réutilisation est I'un des autres points importants de
distinction entre la mémoire culturelle et la mémoire de communication. La mémoire
culturelle s’oriente vers des points précis de 1’histoire ; en général, I’histoire ne reste
pas en tant que telle, et s’intensifie aux figures symboliques liées au souvenir. Mithat

Sancar résumé cette notion en se référant a Assman:

« La mémoire culturelle, qui consiste en un résidu dans le corps des régles rigides
qui ressemblent a une construction de I'univers des objets faits par l'individu soi-
méme, est une produit de la mémoire communicative qui vise a une réunification
sociale sur une base définie en transcendant [’expérience restreinte des étres

. . C g . 33
humains et mettant en corps les souvenirs des individus »”.

Assman congoit la mémoire culturelle comme un transfert du sens. Il essaie
d’attirer 1’attention a un espace dans laquelle les trois premiers domaines sont plus
ou moins devenus un bloc. Par exemple, le processus d’appréhension de la tradition
commence par ’imitation, puisque sa particularité de transmission et de 1’animation
devient un contenu de la mémoire culturelle. Dans les mots d’Assman, ceci est une
« valable pour tout ce qui dépasse les limites de la mémoire des objets, par le détournement
de la série temporelle et identitaire de lintérieur vers 'extérien. »’. La mémoire
culturelle se nourrit de la tradition et la communication ; par contre, ces deux notions
ne déterminent pas la mémoire. Selon Assman, nous avons besoin de la notion de la
mémoire culturelle pour déterminer la cadre fonctionnel de «la formation de
tradition », «la relation avec le passé», «l’identité politique» ou bien
« ’imagination ». Cette mémoire est culturelle, car sa relation avec la
communication sociale est identique a celle de la mémoire personnelle consciente™.

Dans ses études, Assman a donc proposé une explication informative a la mémoire

33 Sancar, op.cit., p.46.
34 Assmann, op.cit., p.27.
3 Ibid., p.28.
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culturelle/sociale par rapport aux autres types des mémoires. Aleida Assman porte
ces travaux plus loin en partant les analyses de Jan Assman et elle observe la
mémoire culturelle dans deux sous titres. En tant que premiére phase, la mémoire
archiviste - autrement dit, la mémoire passive-, collecte les donnes, les objets et les
sources sans prendre en considération le moment de I’utilisation®®. Tout en étant
écorché des normes et des valeurs, elle vise la vérité historique et elle se comporte
comme [’archive de la mémoire culturelle. La mémoire fonctionnelle ou bien la
mémoire active est un choix qui est tirée de ’histoire par la société et cette dernicre
I’actualise®”. Ces sont des mémoires conscientes qui sont transformées en un sens
défini. Elles agissent comme des intermédiaires pour la configuration et la possession

des certaines valeurs.

Les mémoires fonctionnelles et archiviste que nous examinons sous la
rubrique de la mémoire culturelle ne sont pas indépendantes 1’'une de 1’autre, elles
ont une relation continuellement réciproque. Certaines notions peuvent Etre
renvoyées a la mémoire fonctionnelle de méme que la mémoire fonctionnelle puisse
renvoyer certains ¢léments a la mémoire archiviste. Selon Aleida Assman, cette
relation de tension entre la mémoire fonctionnelle et celle d’archiviste, entre
I’évocation et 1’oubli, et entre la conscience et la sous-conscience, caractérise la
structure de la mémoire culturelle et d’un cOté, consiste la raison de sa structure
ouverte au changement, d’un autre co6té sa complexité et son hétérogénéité et en

N -1, 238
méme temps sa fragilité”".

Barbara Misztal est 1’'une des chercheuses qui analysent ce sujet dans la
période actuelle. Il est possible de constater I’influence de Connerton sur les études
de Misztal. Néanmoins, elle se concentre sur une classification plus détaillée que
celle de Connerton. Par exemple, chez Connerton le processus d’apprendre d’aller au
vélo et a la suite de le reprendre est considéré comme un fruit de la mémoire
habituelle ; or, chez Misztal, il s’agit une mémoire de procédure qui nous permet
d’aller au vélo et une mémoire déclarative ou une mémoire sémantique qui nous fait

rappeler que le vélo a deux roues et une selle. La mémoire personnelle, que

36 Aleida Asmann, Erinnerrungsraume, Formen und Wandlungen des kulturellen Gedachtnisses,
Munih, 1999, pp.134-137., cité par Sancar, op.cit., p.47.

37 Aleida Assmann, Das Gedachtnis-Briicke zwischen den Wissenschaften cité par Sancar, op.cit.,
p. 47.

¥ Aleida Assmann, Der lange Schatten der Vergangenheit, pp.57-58., cité par Sancar, op.cit., p.48.
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Connerton assimile tant qu’elle collecte la connaissance de soi, est nommée chez
Misztal « mémoire autobiographique ». Elle fait ce choix parce que la mémoire ne
concerne pas seulement la connaissance de soi, mais celle-ci concerne également les
informations que I’individu donne a soi-méme et a son entourage. C’est pour cette
raison que ces histoires ne doivent pas obligatoirement contenir les vérités. « Surtout
en harmonie avec la connaissance de soi, la vie des thémes, ou d'un sens de l'auto »”,

comme le déclarent Barclay et Decooke. Dans la mémoire cognitive qu’elle tire de
Connerton, dans les mots, dans les sens des mots, dans la mémoire habituelle, elle se
référe a notre capacité a reproduire une certaine performance, ce qui est un
stimulateur essentiel dans le succés et la performance convaincante de codes et de
régles. « L'habitude est le mode de l'inscription du passé dans le présent, comme le
présent»™°, souligne-t-elle. La mémoire habituelle nous permet de se rappeler des
signes et des compétences que nous utilisons dans la vie quotidienne. Elle est un
sédiment dans les postures corporelles, les activités, les techniques et les gestes. La
spécificité la plus importante qui distingue la mémoire habituelle de celles des autres,
c’est que les autres sortes des mémoires ne nous font que rappeler le passé, alors que
les mémoires habituelles nous font vivre le passé dans le présent. La continuité, en
coulant au présent, n’est pas encore considérée comme I’histoire et pour qu’il y ait
une nécessité de connaitre la différence entre le passé et le présent. Dans d’autres
modes de souvenir, la signification du passé est différente par rapport & la méme
perception dans la notion de la mémoire habituelle. Selon Misztal, la mémoire
habituelle nous permet d'étudier la mémoire sociale, en se concentrant sur la

performance de rituels commémoratifs.

1.1.2. Délimitation de la mémoire

1.1.2.1 La mémoire dans le contexte : temps-espace-lieux

3 Barclay et Decook, « Ordinary Everyday Memories: Some of theThings Which Selves are made »
in Neisser et Winograd, Remembering Reconsidered : Ecological and Traditional Approches of
the Study of Memory, Cambridge : Cambridge University Press, p.91-126, cité par Misztal, op.cit.,
p-10.

“ Ibid. p.10.
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En expliquant le lien entre la mémoire et 1’espace, Hobbes écrit que « sans
mémoire, on ne peut pas avoir I’idée de temps non plus »*'. Le temps est capturé a la
mémoire car il fournit des liens entre le passé et le présent. Quand il s’agit de la
mémoire, en fait, il s’agit également du temps. Bergson, qui considére ces deux
concepts comme un ensemble inséparable, base sa philosophie sur ces concepts.
Selon Bergson, la place ou le passé existe a présent est la mémoire ; le présent est la
combinaison du passé et du futur. Il aborde le temps dans deux différents concepts :
la durée et le temps*. Bergson déclare que la Durée -qu’il nomme le temps réel-
s’écoule directement, autrement dit, il pense que la Durée n’est pas plus que le temps
passé. La Durée est la source de I’auto-connaissance, elle est fluide, sans limites,
sans début et sans fin, la vision subjective du temps en intérieur constituée de cette
fagon continue 1'émergence. Le Temps li¢é aux faits spatiaux, est la mesure
d’échelonnement inventée par nous-méme. Il est objectif, réversible, quantitatif et
divisible en unités spatiales. Bergson oppose la durée au temps. Halbwachs veut
montrer que ce n'est pas la l'opposition pertinente. 11 a défendu, face a la thése
artificialiste de Bergson, une position rationaliste. Mais encore dans La Mémoire
Collective, Halbwachs, parle du fractionnement du temps, similaire au concept de
temps de Bergson, mais, contrairement a Bergson, il s’appuie sur [’utilisation
collective des parts. En prenant en considération de 1’observation de Durkheim selon
lequel un individu isolé pourrait & la rigueur ignorer que le temps s’écoule et se
trouver incapable de mesurer la durée, mais que la vie en société implique que tous
les hommes s’accordent sur les temps et les durées, Halbwachs déclare qu’il existe
une représentation collective du temps™. Il est difficile d’arranger le temps selon nos
souhaits. Si nous souhaitons travailler minuit, la place est fermée ou si nous voulons
aller au concert, on devra y étre a I’heure. Le Temps est socialement divisé et nous
vivons selon ces parts. Pourtant, ceci ne veut pas dire que le temps n’a pas de
perception commune. Méme si un enfant et quelqu’un agé d’une société passent leur
temps ensemble, ils percoivent différemment le temps. Les différentes sociétés ont
divisé¢ en différentes formes. Cependant, ils ne peuvent pas utiliser le temps

complétement indépendant des autres sociétés. Il y a un cadre commun reconnu

*! Ibid., p.108.

> Henri Bergson, Matiére mémoire : essai sur la relation du corps a I'esprit, Paris:
Presses Universitaire de France, 1959, p.44.

4 Maurice Halbwachs, La Mémoire Collective, Paris, Albin Michael, 2002, p-143.
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comme temps social maximal. Donc, le temps est divisé en ans, mois, semaines et
jours. Ces périodes de temps ne montrent pas qu’il existe une notion commune de
temps, comme on 1’a indiqué ci-dessus. Car, ces périodes de temps s’utilisent pour
différentes séries d’événements et différent fonctionnement dans chaque société.

Halbwachs résume ce cas;

«Ainsi, autant il y a de groupes, autant il y a d’origines des temps différents.

.. N 44
1l n’y en a aucune qui s’impose a tous les groupes » ™.

Néanmoins, un événement peut influencer différentes consciences collectives.
Donc, ces consciences s’approchent 1’une a 1’autre et s’unifient dans une forme de
représentation commune. Les sociétés s’interagissent dans la méme étendue et un
évenement se produit dans cette étendue. Les fagons de commenter 1’événement sont
essentielles. Selon Halbwachs, les deux consciences devraient rentrer 1’une dans
I'autre 4 I’avance pour que les sociétés interprétent de la méme fagon®. Quand
I’esprit se rappelle d’un événement passé, il I’explore dans un temps ou il se trouve,

reconstruit le souvenir et prend son soutien de la part du temps.

« Le temps peut et peut seul jouer ce role dans la mesure ou nous nous représentons
comme un milieu continu qui n’a pas changé et qui reste tel aujourd’hui qu’hier, de

. . e (46
sorte que nous pouvons retrouver hier dans aujourd hui. »”°.

Nous voyons ici que Halbwachs adopte de nouveau une perception
bergsonienne du temps. Le temps est fixe, linéaire et peut étre divisé en parts. Il est
possible de retourner et d’avancer dans ce temps. Le temps nous fournit un cadre
vide. Mais selon Halbwachs, le groupe doit aussi plus au moins préserver la méme
structure et continue a s’intéresser aux mémes objets pour la fixation du temps et sa

permanence.

« C’est lorsqu’il se transforme qu’un temps nouveau commence pour lui et que son
attention se détourne progressivement de ce qu’il a été, et de ce qu’il n’est plus

maintenant. Mais le temps ancien peut subsister a coté du temps nouveau, et méme

* Ibid., p.171.
* Ibid., p.175.
* Ibid., p.180.
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en lui, pour ceux de ses membres qu’une telle transformation a le moins touché,
comme si le groupe ancien refusait de se laisser entierement résorber dans le

: . 47
nouveau groupe qui est sorti de sa substance »”’.

Il n’y a rien au-dela de la ligne indéfinie du temps au fur et mesure qu’il
s’¢loigne, c’est- a-dire il n’y a rien au-dela de mémoire collective. Parce que le temps

y . 4
est réel autant qu’il a un contenu™.

Assman, poursuivant Halbwachs, pense que les figures d’évocation doivent
étre actualisées dans un temps précis et incarnées dans une place précise, elles ont
donc besoin d’un temps et de géographie précis. Selon lui, les souvenirs sont liés a
une place habitée. La maison pour une famille, le village pour les villageois, la ville
pour les bourgeois, la région géographique pour ceux qui vivent la-bas constituent le
cadre d’évocation spatiale. Ce lien est un cadre qui donne le sentiment de «patrie»

quand on est notamment au loin.

« Le monde autour de ‘moi’, son environnement matériel, les faits porteurs et
supporteurs de la personnalité sont aussi compris a la place. Cette tendance de
I’implantation est valable pour chaque type de société. Toutes les sociétés
souhaitant se renforcer en tant qu’un groupe veulent créer ces types de place et les
rassurer non pas seulement comme une scéne des formes de communication
inhérente mais aussi le symbole de leurs identités et le point de soutien de leurs

souvenirs » %,

Halbwachs explique que la permanence et la stabilité fournies par la place
pourvoient le fait que la mémoire est liée a la place. Halbwachs fait observer que
I'espace est « une réalité qui dure », ce qui nous permet de comprendre comment
nous capturons le passé tout en comprenant comment il est conservé par notre
environnement physique. Dans le livre La Topographie Légendaire des Evangiles en
Terre Sainte, il montre comment les Juifs, les Romains, les Chrétiens et les
musulmans réécrivent l'histoire de Jérusalem par la reformation de l'espace en
fonction de leurs croyances religicuses. Par conséquent, « quand on regarde la

physionomie des lieux sacrés plusieurs fois, on trouve le caractere de ces groupes inscrits

7 Ibid., p.184.
8 Ibid., p.19.
* Assmann, op.cit., p.43.
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»*" Prenant compte de la découverte de plusieurs couches superposées de la mémoire
sur la terre sacrée, Halbwachs conduit a soutenir que la mémoire empreinte ses effets
sur la topographie et que chaque groupe réduit de 1'espace pour composer un cadre

. e . .51
qui fixe a joindre et de retrouver son souvenir’ .

Halbwachs accepte (comme le fait, son successeur Jan Assman) que les
images habituelles du monde extérieur sont inséparables de notre « Moi ». La place
ou nous nous situons faconne notre mémoire par le temps, mais la place est aussi
influencée par nous. Il y a un lien réciproque entre la conscience et la place et ils
s’interférent avec le temps. Les éléments concernant la place constituent une partie
de notre caractere. Les objets qui sont autour de nous reflétent nous-mémes. C’est
pourquoi les objets avec lesquels on vit et comment les arranger sont importants. Par
la, Halbwachs nomme les objets «une société immobile et muette »2 et il appuie sur
notre lien réciproque avec eux et leurs propriétés de nous déchiffrer. Il est difficile de

changer ce lien construit par le temps.

«Lorsqu’'un groupe humain vit longtemps en un emplacement adapté a ses

habitudes, non seulement ses mouvements, mais ses pensées aussi se réglent sur la

. . ,o. Lo , . I 53
succession des images matérielles qui lui représentent les objets extérieurs » .

Ce lien peut étre dégradé, méme si c’est difficile. Bien que la mémoire du
groupe soit liée a la place et que cette place définisse son identité, la séparation de la
place ne résulte pas nécessairement en une dégradation d’identité. Le groupe résiste
de toute la force de ses traditions, cette résistance peut réussir et le groupe peut
trouver une balance entre les mémoires de 1’ancien espace et les conditions

nouvelles. Mais comme désignait Halbwachs, le contraire peut aussi arriver ;

« Si ces groupes ne s’adaptent plus vite, si, en bien de circonstances, ils font preuve
d’une extraordinaire faculté d’inadaptation, c’est qu’ils ont autrefois dessiné leurs
limites et déterminé leurs réactions par rapport a une configuration donnée du

milieu extérieur, jusqu’a devenir partie intégrante des murailles ou ils adossaient

 Halbwachs, op.cit. 2002, p.84, cité par Barbara Mizstal, Theories of Social Remembering,
Philadelphia, Open University Press, 2003, p.16.

>! Misztal, op.cit., p. 16.

>2 Halbwachs, op.cit., 2002, p.195.

> Ibid., p.200.
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leurs échoppes, des piliers qui les encadraient, des voiites qui les abritaient. Pour
eux, perdre 'appui d’une tradition qui les recommande, c’est leur unique raison

' A 54
d’étre » ™.

Malgré cet exemple, Halbwachs affirme que la place n’est pas la seule raison
d’étre, mais une part importante. En contrepartie, la réunion d’un groupe dans une
place n’impose pas que ce groupe ait des mémoires concernant cette place et se
souvienne d’elles. Dans la La Mémoire collective, la notion d'espace, discutée par
Halbwachs, ne renvoie plus seulement a I'espace matériel physique, mais également
a un espace que nous pouvons qualifier de relationnel et symbolique. Autrement dit,
nous avons la un espace abstrait structuré par un systéme de relations non strictement

matérielles:

« On dira qu'il n'y a pas, en effet, de groupe, ni de genre d'activité collective, qui
n'ait de relation avec un lieu, c'est-a-dire une partie de l'espace, mais que cela est
loin de suffire a expliquer que, se représentant l'image du lieu, on soit conduit a
penser a telle démarche du groupe qui lui ait été associée. Tout tableau en effet a un
cadre, mais il n'y a aucune relation nécessaire et étroite entre ['un et l'autre, et
celui-la ne peut expliquer celui-ci. Cette objection serait valable si, par espace, on
entendait seulement espace physique, c'est-a-dire l'ensemble des formes et des
couleurs tel que nous le percevons autour de nous. Mais est-ce bien la une donnée
primitive? Est-ce bien ainsi que nous percevons le milieu extérieur ordinairement et
le plus souvent? Il est bien difficile de savoir ce que serait l'espace pour un homme
réellement isolé, qui ne ferait ou n'aurait fait partie d'aucune société. Demandons-
nous seulement dans quelles conditions nous devrions nous placer si nous voulions
n'apercevoir que les qualités physiques et sensibles des choses. Il nous faudrait
dégager les objets d'une quantité de relations qui s'imposent a notre pensée, et qui

correspondent a autant de point de vue différents » ™.

Les travaux de Pierre Nora marquent un tournant en ce qui concerne les
recherches sur la mémoire. Dans les Lieux de Mémoire, il soutient que la mémoire
n’existe plus et se concentre sur les places ou le mémoire « fermente », qu’il appelle
«lieux de mémoire ». Il analyse I’historiograhie de France, notamment la III°

République et la notion de nation dans les lieux dans lesquelles il affirme que la

> Ibid. p.202.
> Ibid, pp., 209-210.
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tradition a été créée. Selon Nora, le fait que I’on consacre les lieux a la mémoire est
une preuve du fait que le mémoire se disparait ; si nous vivons encore avec notre
mémoire, on n’en aura pas besoin. S’il n’y avait pas de mémoire transmise par
I’histoire, il n’y aurait pas de lieux non plus. Selon Pierre Nora, la mémoire est li¢e
aux lieux comme [’histoire est liée aux évenements. La notion de «lieux de
mémoire » de Nora est trés différente de la notion d’espace d’Halbwachs et
d’Assman. Les lieux de mémoire parlent de limitation de la mémoire dans des lieux
précise alors que le lieu de Nora comprend ce temps et cet espace en méme temps.
Car il ne doit pas étre un champ concret comme 1’espace, ou méme s’il est un champ
concret, il a besoin d’un sens figuratif. Si on essaie d’analyser ces lieux par leurs
fonctions, selon Nora, les lieux de mémoire existent afin d’arréter le temps,
d’empécher 1’oublie et de constater les situations des objets. Les lieux peuvent étre
au premier plan par plutdt leur symbolisme que leur fonctionnement. Ce sont des
moments de I’histoire nationale et constituent ceux qui doivent &tre su a propos du
pays quand ils sont réunis. Nora attribue un cadre de sens aux lieux de mémoire et
affirme que chaque lieu de mémoire implique trois sens : matériel, symbolique et

fonctionnel. Il explique ce modele avec des exemples ;

«Méme une place concréte comme le dépot d’archive, devient un lieu de
mémoire seulement quand [’imagination le rend symbolique. Un manuel
scolaire, un testament, l’association des anciens guerriers peuvent rentrer dans
cette catégorie seulement quand ils sont un motif d’un rituel. Méme une
minute de silence, considérée comme un sens extrémement symbolique, est une
section concrete d’une union et sert a se souvenir périodiquement et
intensivement de la mémoire. La notion de génération est concréte avec son
contenu et elle est hypothétiquement fonctionnelle parce qu’elle procure a la
clarification du souvenir et aussi a transmettre ; mais la nécessité de définition
est fonctionnelle, parce que grdce a un événement ou une expérience qu’un
petit groupe a effectués, il qualifie la majorité qui n’est jamais rejointe a eux

56
» .

1.1.2.2. La mémoire dans le contexte de groupe

3% Nora, op.cit., 2006, p.32.
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La mémoire ne signifie pas seulement I’acquisition de souvenir, mais aussi la
continuité objective du nom, dans plusieurs langues. La continuité du nom et du nom
de nation en sont de bons exemples. Ces groupes sont celles qui nous montrent ce qui
doit étre rappelé ou oublié. Elles sont également des groupes de mémoire
(mnémonique). Ce qu’on doit se rappeler ou oublier est une question centrale.
Chaque groupe est face a une question plus ou moins exprimée et plus ou moins
centrale. On peut parler de « communautés des mémoires » ou cette question a un
centre et ceci désigne la figure propre et 1’identité du groupe. La culture de souvenir
est relative a la « mémoire qui donne 1’esprit du groupe ». Selon Assman, il n’existe

. . . 57
pas de groupe social qui n’a pas de culture de souvenir’'.

Le processus de notre socialisation mnémonique est une partie importante de
l'effort de tous les groupes, en général, visant a s’intégrer aux nouveaux membres.
Les communautés mnémoniques, par le biais de I'introduction et de la familiarisation
des nouveaux arrivants a leur passé collectif, garantissent que les nouveaux membres
s’identifient au passé, et les groupes atteignent une identité sociale nécessaire. Nous
avons une intention de se souvenir de ceux qui nous sont familiers, parce que les faits
familiers conviennent facilement a notre structure mentale et donc ils ont un sens
pour nous - nous existons et fortifions de plus en plus I’identité de groupe et la

mémoire collective.

Selon Assman, les concepts de lieux et de temps de la mémoire sociale ne
peuvent qu’étre liés a un groupe vivant et le contexte d’existence comblé de ce

groupe se constitue par ses moyennes de communication.

« Le groupe social qui s’est créé en tant qu’un groupe ayant des souvenirs
communs, préserve son passé notamment en deux points : sa particularité et sa
continuité. Cette figure accentuant les différences face a ['extérieur tente de se
montrer insignifiante a ['intérieur. En outre, ‘la conscience d’identité se développe
avec le temps’ et donc les évéenements se préservent en étre sélectionnant par la

. . . . ., . ., 58
base de coincider, la similarité et la continuité »°°.

> Assmann, op.cit., p.34.
> Ibid, p.44.
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Certains groupes expriment leurs différences par rapport aux autres groupes
par les identités des groupes qu’elles ont créées entre elles-mémes. Comme la
mémoire devient un élément important du développement social et des identités
culturelles, elle établit elle-méme, non seulement comme une source d'un sentiment
de filiation et d'héritage, mais aussi en tant que seule justification de l'identité et de la
légitimation. La nation est la principale communauté mnémonique. En général, la
création de ces groupes est la tdiche des mouvements nationalistes qui propagent une
idéologie affirmant l'identification avec I'Etat-nation en invoquant le partage des

souvenirs>’.

Ces groupes ont du succes grace a la mémoire, ¢’est-a-dire pouvoir créer un
pass¢ commun, a établir un lien entre les générations et a leur compétence de
constituer une mémoire collective. Nous n’allons pas aborder le concept de 1’Etat-
nation d’une manicre détaillée, mais nous soulignons que ce dernier est un sujet

important de débat et ambigiie. Selon Nora,

« La nation est aussi difficile a acquérir que !'air, dans la perspective historique,
elle est pourtant une donnée comme [’air qui nous donne la vie... La nation est a la
fois dans elle-méme et en dehors, spirituelle, mais historique dans le temps, mais
dans la géographie, et aussi idéologique, mais charnelle, ambigiie, mais elle a des
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limites, mondiale, mais dans le privé, éternelle mais dans la chronologie » .

Gellner, en soulignant 1’ambigiiit¢ du concept de nation, comme Nora,
affirme que la nation existe malgré cette ambigiiité et qu’un homme sans nation ne
pourrait pas exister comme la mémoire qui n’appartient pas au groupe®'. Les
chercheurs mentionnent que la nation, considérée comme 1’un des groupes les plus
importants, se regroupe plutdt par I’oubli que par le souvenir. Renan est I’'un des

premiers représentants de ce point de vue :

« L’essence d’une nation est que tous les individus aient beaucoup de choses en
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commun, et aussi que tous aient oublié bien des choses »™.

*Ernest Gellner, Milliyetgilige Bakmak, Istanbul, Tletisim, 1998, p. 145.
% Nora, op.cit., p.13.

8! Gellner, op.cit., p.77.

62 Renan, op.cit., p.42.
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Afin d'assurer la cohésion nationale, il est nécessaire d'oublier les événements
qui constituent une menace contre I'unité. L'interprétation de Renan de la mémoire
collective continue a exercer une influence considérable sur la manic¢re dont les
nations elles-mémes articulées a la vingtiéme et vingt-et-uniéme siécle®. De méme,
Anderson, qui pense que les nations ne sont pas des formations naturelles mais
établies, le souligne dans son ouvrage. Il affirme que le fait de se rappeler de ce
qu’on a déja oublié est un mécanisme normal par lequel les nations sont construites.
Il démontre que la maniere dont les souvenirs, eux-mémes en évidence par l'oubli
sélectif constituent l'un des mécanismes les plus importants par lequel une nation

construit une identité collective ou devient une «communauté imaginaire».

Les générations sont ¢galement des communautés de mémoire, méme si leurs
générations peuvent avoir beaucoup plus de rapport hétérogéne qu’au passé, reflétant
la diversité de l'expérience individuelle par les événements principaux. Les
générations ne sont pas les groupes d'dge dans des circonstances sociales, dans des
étapes différents de leur vie. Ils sont plutot composés de personnes, dont 1'age peut
considérablement varier, mais qui seraient tous fortement touchés par leurs
perspectives d'un moment particulier de l'histoire. Les enfants qui se sont grandis
dans les communautés sont autant une partie de la génération des années 1960 que
les jeunes parents et moins jeunes professeurs qui ont pris le coté rebelle de la
jeunesse. Pour la communauté de mémoire, la génération est un point d'ancrage, non
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pas un piege a l'autodéfinition™".

La famille est un autre groupe qui joue un réle crucial dans la construction de
notre mémoire. La famille en commun réalise et maintient sa mémoire, sa cohésion
et ainsi, la continuité est assurée. Le contenu du partage des récits de famille est le
symbole de l'unit¢ de la famille a travers les générations. Middleton et Edwards
expriment ce processus, par la facon dont les familles se rappellent collectivement
des événements passés en parlant de photographies. Nous ne nous souvenons pas
nous-mémes trés clairement de 1’époque ou nous étions des trés jeunes enfants, si
nous nous appuyions sur les souvenirs des anciens membres de notre famille, avec le

résultat que beaucoup de nos plus anciens souvenirs sont en fait des souvenirs, nous

5 Mizstal, op.cit., p.17.
% Irwin-Zarecka, Frames of remembrance: The dynamics of collective memory,
Transaction Publishers, 1994, p.53.



28

avons entendu des histoires d'adultes a propos de notre enfance. Notre mémoire est
plus précisément décrite comme une collection de chevauchement des récits de
témoignages de notre environnement, qui influencent notre mémoire émotionnelle,

ton, style et contenu®.

La mémoire doit étre actualisée avec le temps et déterminée dans une place
en méme temps qu’elle doit étre limitée par un groupe. Le groupe est distinctif par
rapport a sa mémoire. La mémoire d’un groupe constitue celle de ses membres.

Comme Halbwachs le souligne; « Il y a autant des groupes que la mémoire ».

55 Misztal, op.cit., p.19.
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1.2. LA MEMOIRE ET LES STRATEGIES D’IDENTITAIRES

1.2.1. Les pratiques de rappel et d’oubli

1.2.1.1. Les pratiques de rappel

La mémoire sociale, pour étre instrumentalisée, doit étre formée et pour cette
formalisation, elle a besoin d’institutions privées. Puisque la mémoire sociale n’est
pas transférée biologiquement, il faut un effort particulier pour la garder vivante au
cours des générations. L’enregistrement, I’animation, I’expression et la répétition du
sens fournit la permanence de la mémoire. La fonction de ce type de technique de la

mémoire culturelle est d’assurer la continuité et la permanence de Iidentité®®.

La mémoire sociale dépend des reconstructions qui sont pour la plupart
subtiles, et parfois pas si subtiles. La mémoire d’une société est organisée dans la foi
et les valeurs et dans le rituel et les institutions de cette société. Surtout dans le cas de
la société moderne, ce sont des lieux publics tels que les musées, les monuments et
stéles, qui forment la mémoire. En outre, il faut que le systéme juridique -
instrumentalisé par ’idéologie du groupe dominant et déterminant les limites du
systeme de pensée de la société- les médias, les cours d'histoire, les livres d'histoire a
pouvoir canaliser la compréhension de 1'histoire de cette groupe, a garder vivante la
mémoire soient ajoutés a ces institutions. En plus, les commémorations et les
pratiques corporelles, qui animent la mémoire sociale par répétitions, ne peuvent pas

étre négligées.

66 Assmann, op.cit., p.91.
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1.2.1.1.1. Les institutions de la mémoire:

1.2.1.1.1.1. Le systéme juridique

La relation entre la mémoire et le droit est au fondement de nombreux pays
d'origine des conceptions d'eux-mémes. Misztal donne deux exemples importants a
ce sujet: Magna Carta et la déclaration de l'Indépendance des Etats-Unis montrent
des valeurs des sociétés de ces deux pays et le point important dans leur perception
sur leurs racines. D'autre part, non seulement les dispositions légales forment la
perception appartenant a la société elle-méme, mais aussi le contenu de la mémoire.

Suivant Misztal ;

« Dans toutes les sociétés, dans un large mesure les tribunaux, par le biais de leur
entrée dans la décision historique des questions, sous forme de mémoire collective.
L’Europe de l'apres-guerre a vu un grand nombre de poursuites pénales qui visent a
influer sur la mémoire collective nationale, les proces de Nuremberg, est le principal
exemple. Malgré les controverses et les débats entourant les tentatives de punir
I'Etat commandité le meurtre de masse ré-adressé les mémoires nationales, les
succes des proces ne peuvent pas étre négligées pour la construction de la base de
nouveaux souvenirs et un nouvel ordre. Aujourd'hui, a cause de la prolifération de
la langue des droits de I'homme et de la nouvelle force de la politique d'identité,
nous constatons une augmentation de la demande de gouvernement pour s'attaquer
aux injustices historiques commises en leur nom. En conséquence, de nombreux
pays, et pas seulement ceux qui ont leur passé autoritaire, se servent du systéme
Jjuridique de rendre justice et d'enseigner une interprétation particuliére de ['histoire

du pays » .

Nous rencontrons la formalisation de la mémoire sociale par le systéme
juridique, antérieurement a la Seconde Guerre mondiale, dans la Gréce antique.
Selon l'exemple cité par Mithat Sancar, une loi interdisant de mentionner les
souffrances et de se souvenir des mauvaises conditions aprés la Guerre du
Péloponnése, a été promulguée a Athénes. De méme, la disposition la plus
importante des traités de Westphalie signées apres la guerre de Trente Ans, qui était

une grande destruction pour 1'Europe, plein de viols, d'attaques et de massacres,

67 Misztal, op.cit., p. 20.
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prévoyait l'amnistie pour les crimes commis en temps de guerre®. Les lois
interdisant de se souvenir sont la partie la plus visible de la politique de 1'Etat pour
faire oublier, et ce sont celles qui sont les plus dures du fait qu’elles provoquent des
diverses sanctions. Si nous partons du jugement que la structure de base de I’homme
a tendance a oublier, cette méthode semble soutenir 1’oubli. Toutefois, il est
également évident que cette méthode est trés controversée. Il faut attirer 1'attention
qu’il y a un peu de possibilité de I’appliquer dans les pays démocratiques et qu’elle
peut créer le débat public. Selon Monroe E. Price, les interdictions sont encore
valables dans les tribunaux locaux et nationaux. La censure appliquée en vertu de la
loi, surtout, aux médias et a la liberté de pensée est une arme importante pour qu’un
Etat 1égitime lui-méme et forme la mémoire de ses citoyens. Mais, quant au droit

international, cela devient plutdt compliqué :

« En regardant des engagements et des conventions internationaux, une inquiétude
fondamentale concernant le réle de la mémoire dans les utilisations légitimes et
illégitimes de la puissance peut étre discerné. L’alinéa 2 de [l'article 10 de la
Convention européenne pour la protection des droits de ['homme et des libertés
fondamentales traite des limitations sur la liberté d'expression, les positions comme
une reconnaissance tacite du pouvoir de rhétorique, alimentées par la mémoire, pour
provoquer la violence et pour menacer ‘la sécurité nationale, l'intégrité territoriale ou

, 4 . 9
la sécurité publique » %

Nous pouvons dire que 1'élaboration de la mémoire a été un sujet de discussion

juridique.

68 Sancar, op.cit., p. 37.
%Jan-Werner Miiller, Memory and Power in Post-War Europe, Studies in the Present of the Past,
Cambridge, Cambridge University of Press, 2002, p.140.
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1.1.1.1.1.2. Manuels d’histoire et éducation

L’un des moyens les plus importants pour fagonner la mémoire, c’est
I’éducation. Le systéme d’éducation et les manuels (surtout d’histoire) utilisés dans
le cadre de ce systéme ont pour but de former des individus en harmonie avec la
structure de pensée de 1’Etat. Cela se réalise avec le traitement du passé de fagon a ce
qu’il s’installe dans les mémoires des individus sous une forme précise. Surtout,
I'enseignement primaire prévoit la possibilité de pousser les enfants a une vénération
pour les anciens héros ou les luttes nationales, a un mépris pour les « ennemis
historiques » et il leur impose notamment des conceptions du role de I'Etat. A titre
d’exemple, a travers 1'école, les petits manuels scolaires d'Ernest Lavisse et les livres
pour enfants comme le célébre Tour de la France par Deux Enfants, s'est fixé le
grand récit de la collectivité nationale : une immense saga aux versions multiples et
variées, mais offerte a tous, et qui rabotait toutes les particularités, qu'elles soient
provinciales, familiales, linguistiques, religieuses, sociales, sexuelles, qui ne
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paraissaient pas relever de la grande histoire nationale™.

1.2.1.1.1.3. Les médias

La naissance du média a radicalement changé I'équilibre du partage de
l'information. Les fréquences de rappel du passé par gens et ses formes ont changé.
Avant le développement des médias de masse, le sens du passé et du monde de la
plupart des gens a été constitué par les traditions orales qui ont été produites et
reproduites dans le contexte social de la vie quotidienne. Les progres technologiques
dans le domaine de la communication a la fin du XIXe et XXe siécles et la création
du grand public ont assuré que le média est un outil extrémement puissant qui
commande notre connaissance du passé. Au dix-neuvieme siecle, c’était la presse qui
était le moyen de communication et elle présentait les images de groupes avec
lesquels les gens pourraient s'identifier. Le taux de diffusion du journal est resté trés
faible par rapport & son successeur — la télévision, en raison du taux peu élevé
d'alphabétisation et de la difficulté d'acceés aux petites zones résidentielles des

journaux. Néanmoins, dans le livre intitulé L'imaginaire National ou il décrit

"Nora, op.cit., 2002, p.6.



33

I’origine des nations, Benedict Anderson précise que les journaux assument une
tache importante en signalant une histoire commune et en répétant souvent certaines
images dans la transition des groupes du niveau national au niveau local. En
rappelant I’affirmation de Hegel selon laquelle les journaux se substituent aux prieres
du matin pour I'homme moderne, Anderson dit que des journaux créent une

conscience collective ;

« Un lecteur de journal, étant témoin que des journaux qui ressemblent a son propre
journal sont consommés dans les autobus, dans un salon de coiffure et chez ses
voisins, devient rassuré en constatant que le monde imaginaire s implante solidement
dans la vie quotidienne. La spéculation s'insinue silencieusement et constamment dans
la réalité de sorte qu’elle crée la confiance ressentie envers étre anonyme pour la
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communauté, ce qui est une caracteéristique de la nation moderne»”" .

Cette approche crée un exemple pour des pratiques corporelles montrées par
Connerton en tant que phénoméne soutenant la mémoire. Des médias créent un
sentiment d'unité et d'intégrité en faisant la méme action en méme temps, de plus ils
ont un role majeur dans 1'élaboration de la mémoire. L'évolution du réle et de la
forme de la mémoire sociale a été fagonnée par 1'évolution technologique des moyens
de communication, et c'est I'un des facteurs les plus importants de structuration de
I'état de la mémoire dans la société moderne’®. La télévision est I'un des principaux
moyens de fournir a la fois un cadre national pour la mémoire collective et
individuelle pour les souvenirs d'événements nationaux. Nous pouvons donner de
nombreux exemples pour cette situation, mais I’un des faits les plus intéressants est
ce qui s’est passé en Bosnie-Herzégovine. Au printemps 1992, le dirigeant serbe,
Milosevic, a saisi environ une douzaine d'émetteurs de télévision en envoyant ses
techniciens et ses forces militaires a la zone qui n'appartenait pas aux Serbes dans
I'Est et le Nord du pays. Ainsi il permettait la moiti¢ de la Bosnie de suivre les
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télévisions de Belgrade sous son propre contréle’;

« Presque, immédiatement, en avril 1992, ils ont commencé a annoncer leurs propres

chaines de télévision, la Radio Télévision de Serbie (SRT). Sous le contrdle strict des

" Benedict Anderson, Imagined Communities, New York, Verso, 1991, p. 35.
20 .

Mizstal, op.cit., p. 22.
7 Miiller, op.cit., p. 141.



34

dirigeants nationalistes qui meéneraient la guerre, STR a utilisé les mémes tactiques

que la télévision de Belgrade avant la guerre » .

De nos jours, au-dela du journal, de la radio et de la télévision, nous sommes
face-a-face avec la réalité de I'Internet. Contrairement aux autres branches des
médias, il s’agit d’une interaction et d’une polyphonie dans le réseau de
communication ou le controle dans circulation de l'information est difficile. En
pensant que le milieu d'Internet est ouvert a tous, nous pouvons dire qu'il est plus
démocratique. Mais d'autre part, il s’agit également d’un milieu plus ouvert a la

manipulation et & la spéculation.

1.2.1.1.1.4. Les musées

L’une des plus remarquables institutions de la mémoire sont les musées ; parce
que, comme les autres institutions, ils n’exécutent pas leur fonction de geler et
protéger le passé en tant que seconde fonction; les musées existent clairement en
raison de leur fonction de geler et protéger le passé. Par ailleurs, au Moyen Age, le
musée est apparu comme un collectionnisme qui fait sa genése grace aux trésors des
églises médiévales et des temples anciens qui deviennent pour les rois et les nobles
des réserves de matiéres précieuses. A partir du dix-neuviéme siécle, il était un
impératif d'enseignement de 1’identité nationale, promue par la nouvelle forme
d'Etat-nation. Geler le passé dans cet endroit n’est pas exécuté de maniere ordinaire.
Les « trésors » de I’histoire sont gelés. Des musées d'histoire, des musées militaires,
des musées maritimes et industriels ou les réussites du pays sont exposées, en sont
ses exemples. Selon Misztal, non seulement les musées sont insolites, parce que leur
développement est lié a la formation et I'honneur de I'Etat-nation, mais aussi en
raison de leur réle dans l'objectivation sociale du passé et la mémoire organisée

autour de divers objets”.

Andreas Huyssen, qui consacre une partie importante de son livre intitulé
Twilight Memories a la culture de musée, considére le musée comme un domaine de
querelle entre les modernes et les postmodernes. Selon lui, le premier musée

moderne est le Musée du Louvre, qui était devenu un musée au cours de la

™ Ibid, p. 143.
75 Misztal, op.cit., p. 21.
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Révolution francgaise, et cet endroit a acquis la caractéristique de lieu institutionnel
privilégi¢ de la « querelle des anciens et des modernes ». Le musée a créé le plan
directeur de la légitimité culturelle de la nation, et en méme temps, il a permis de
définir 1'identité de la civilisation occidentale. Mais, ce qui détermine la genése du
musée, ce n’est pas le fort sentiment de la tradition. C’est plutdt la perte de ces
traditions et la volonté multi-niveaux de reconstruction qui I’accompagne’®. Lorsque
le r6le du musée était d’€tre un centre de protection élitiste, un chateau de la tradition
et la haute culture, cette compréhension a changé avec le temps et le musée est
devenu un moyen de communication de masse et une démonstration théatrale. Dans
cette transformation, Huyssen pense qu’il faut attribuer une importance au role du
passage de la modernité au postmodernisme. D’aprés Huyssen, les sociétés
traditionnelles n'ont pas besoin de musées car il n'y a pas de compréhension de
I'histoire indépendante de la religion dans ces sociétés. D'autre part, le monde
moderne est inimaginable sans un projet de musée appartenant a lui-méme’ . Mais
d’aprés la compréhension postmoderne, les modernes et les avant-gardes veulent
totalement dénier le passé, l'histoire, et donc, la mémoire; c’est la raison pour
laquelle ils ont toujours une relation controversée avec des musées. D’aprés les
modernes, le modernisme a aussi créé ses propres organes de 1’évocation. Selon ce
point de vue, sous la forme organisée d’une fagcon paradigmatique dans le musée,
I'historiographie ou I’archéologie, la mémoire sociale et collective n'est pas opposée
a la modernité, mais elle est son produit. Selon Huyssen, ces deux points de vue ne
s'excluent pas 1'un I'autre. Toutefois, d’aprés Huyssen, les musées, les monuments et
les steles ont été déclarés morts durant l'histoire du modernisme, et maintenant ils
sont a nouveau retournés vivre dans le monde postmoderne. D'autre part, Misztal
pense que les musées ne sont pas aussi efficaces que ceux du siécle dernier;
Aujourd'hui, leur autorité en tant que conservateurs de trésors nationaux et les
dictateurs de la distinction et le gofit est contestée»’™. Au-dela de toutes ces
discussions, les musées n’ont pas exactement perdu leur mission de porter et former
la mémoire quoique leur forme soit modifiée, qu'on donne du poids aux
organisations temporaires plutét qu’aux expositions permanentes ; et qu’ils soient

devenus des centres de démonstration.

76 Huyssen, op.cit, p. 27.

" Huyssen, en tant que cet exemple, montre I'établissement du musée d'art moderne avant que 1'age
moderne finisse encore. Par exemple, le Musée d'Art Moderne de New York fondé en 1929.

8 Misztal, op.cit., p. 21.
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Conformément a Misztal, dans ce processus de transformation de la position
traditionnelle de I'autorité culturelle & un nouveau réle de médiateurs culturels dans
un environnement multiculturel, les musées sont amenés a redéfinir leurs stratégies
de représentation du passé et a trouver des espaces pour les communautés
marginalisées souvenirs. Cette nouvelle occasion pour les exclus de souvenirs, dans
le contexte de la baisse de la gestion de la mémoire par I'Etat, a abouti a
l'augmentation de l'articulation de la mémoire par les différents organismes de la
société civile et de l'énorme explosion du patrimoine et des organismes de

. 79
conservation et de mouvements ' .

1.2.1.1.1.5. Religion

Dans les sociétés traditionnelles, la religion est la force dominante qui
faconne tous les aspects de la vie. La caractéristique principale qui distingue la
religion des autres moyens qui renforcent/forment la mémoire, c’est sa
caractéristique d’inclusion. Notamment les religions monothéistes incluent la vie
quotidienne, le monde de pensée et les actions des personnes/sociétés. Par cet aspect,

elles sont abstraits. Assman fait un résumé de ce privilege de la religion:

« Grdce au cadre de la religion, qui consiste a tout inclure, il devient possible de
renoncer aux conditions ‘naturelles’ de la mémoire collective et culturelle. Ces
conditions sont les institutions, les instances de représentation, les éléments comme
le royaume, temple et terre, qualifiés comme ‘soutiens extérieurs’ nécessaires pour
assurer [’équilibre ‘naturelle’ de la mémoire collective. Tous ces espaces sont
transférés de [’extérieur vers l'intérieur grdce a une nouvelle mnémotechnique ; ils
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sont transférés a la pensée et a l'imagination » .

Ainsi, 1’¢lément d’espace et de lieu, qui a un caractére d’obligation pour la
mémoire (et dont on vient de parler ci-dessus), peut exister partout ou se trouvent les
rites, cérémonies, monuments, personnes ; parce qu’ils sont tous symbolisés au sein
de la religion. Les symboles et rites religieux n’ont pas de différence distinctive des

rites séculaires. On ne peut pas dire que les rites sont inévitables seulement pour la

™ Ibid. p.21.
% Assmann, op.cit., p. 211.
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continuité¢ de la religion, en effet, les faits que 1’on qualifie de ‘institutions de
mémoire et lieux de mémoire’ qui constituent un soutien pour la mémoire, sont
devenus abstraits et ont été intériorisés au sein de la religion. Par ailleurs, il est

possible de dire que le fait religieux a une fonction relative aux sources.

Si on revient des sociétés traditionnelles aux sociétés modernes, on peut dire
que ’on a pass¢€ de la « société de mémoire » a la « société de transformation ». La
religion équivaut surtout au manque de continuité des sociétés modernes®' et essaie
de diminuer la discontinuité par ses propres dynamiques. La perception de Dieu ne
change pas et il n’y a pas de différence entre son passé et son présent : c’est fixe.
Surtout dans les religions monothéistes, bien qu’il y ait de différentes interprétations,
le narratif du passé est considéré et admis comme inchangeable. L'objet de la religion
semble donc étre soustrait a la loi du changement, les représentations religicuses se
fixent, tandis que toutes les autres sont comme une institution permanente, qu'elle
prétend se placer en dehors du temps™. Il est vrai qu’elle assume, grice a son
intemporalité, la fonction de créer le passé dans une culture. Pour Assman, la
fonction générale de la religion est d’étre un intermédiaire pour la permanence du
passé, en recourant au rappel, a la ranimation et a la répétition ; il illustre ses propos

par I’exemple d’Israél:

« Les religions, qui existent partout dans le monde, naturellement et d’une fagon
inévitable, apparaissent et disparaissent normalement, en tant que partie intégrante
d’une culture. Or, en Israél, la religion a été recréée d’'une fagon nouvelle et
influente, et sous cette forme, elle est devenue indépendante de la culture générale et
a pu subsister malgré tous les changements culturels, les aliénations et les
assimilations. La religion est devenue une sorte de ‘muraille de fer’ qui encercle le
peuple qui I’adopte, et qui marque ses frontieres avec [’autre culture, définie comme

etranger » y

Nous préférons considérer I’exemple d’Israél comme un cas extréme, plutot

que de le situer a part dans les relations mémoire-religion.

8 Daniele Hervieu-Léger, La Religion Pour Mémoire, Paris, Edition du CERF, 1993, p.177.
%2 Halbwachs, op.cit., 2001, p.141.
83Assman, op.cit., p.195.
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1.1.2.1.2. Les commémorations et les monuments

Les commémorations sont considérées comme des déclencheurs de mémoire.
Elles sont utilisées pour célébrer les événements vécues (ou les événements qui sont
imposées d’€tre vécues) et rafraichir les souvenirs faconnant les vies actuelles.
D’aprés Serif Mardin, ’analyse de contenu des cérémonies et des rituels a une
importance cruciale qui permet de déchiffrer I’identité collective. Les cérémonies
représentent les conceptions qui mettent en évidence ce que sont la société et son
fonctionnement. Elles sont la vérification des valeurs de société par lesquelles les

habitants se rappellent de la « constitution » sociale de leur structure®.

Selon Lukes, les cérémonies sont des activités dirigées par des régles ayant
un caracteére symbolique, qui attirent les attentions des participants vers 1’idée et le
sentiment qui sont supposés d’€tre spéciaux. Selon Connerton, il est possible de
proposer trois hypotheses sur les cérémonies. Tout d’abord, elles sont explicatives et
elles sont réalisées régulicrement. Puisqu’elles sont intentionnellement fagonnées,
elles ne sont pas transformables ou subissent faiblement des changements®. En
raison de leur application et leur stylisme, elles sont déclencheurs de mémoire. « Les
cérémonies d’intronisation sont des exemples actuels de cérémonie. La raison pour
laquelle elles sont loin d’étre flexibles est qu’elles représentent 1’idée
d’immuabilité »*. Cette caractéristique les rend unique; elles donnent 1’impression
qu’aucune cérémonie ne se ressemble et que seuls les exécuteurs savent comment
I’exécuter. C’est ainsi que la deuxiéme hypothése se révele : Selon Connerton,
lorsque les hommes sont forcés d’assister aux cérémonies inconnues, ils sentent que
leur personnalité est écrasée. Par cette raison que « le sentiment du passé ayant des
parties cognitives prend une nouvelle signification par les cérémonies en tant que
biographie collective. Ce dont on se souvient aux cérémonies s’ajoute a la forme
différente organisée de la fagon collective de la mémoire personnelle et cognitive»® .
En fait, les narrations et les représentations constituent 1’identité. La personne peut
présumer qu’elle est forcée d’adapter des nouvelles identités quand elle est forcée

aux cérémonies aux qu’elle ne sent pas s’appartenir. Et la derniére hypothese est

8“S.erif Mardin, Din ve ideoloji, istanbul, iletisim, 1997, p. 47.
85Connerton,op.cit., p- 70.

% Ibid, p.101.

¥ Ibid, p.111.
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relative a la temporalité des cérémonies ; elles ne sont pas restreintes au temps ou
elles sont effectuées. Quoi que soit le sujet d’une cérémonie, elle influence
également les attitudes et considérations qui n’ont rien a voir avec elle. Méme si elles
ont des limites au temps et a I’espace, elles peuvent dépasser leurs bords également.
Les éveénements historiques sont sentis comme une partie de I’époque actuelle en les
incarnant (ce qui est appelé la revitalisation cérémonieuse par Connerton). Cela crée
donc une illusion de temps. La caractéristique de déclencheur de mémoire des

cérémonies est liée a la création de I’illusion de temps. Connerton I’explique ainsi :

« Les hommes réitérent consciemment dans leur vie... Si nous considérons les
évenements souvent répétés dans la vie individuelle en tant que 1’événement typique
au niveau statistique, nous pourrons exclure les variations individuelles. Ou bien si
nous les considérons en tant qu’éléments qui sabotent le projet d’autonomie
individuelle, nous pourrons nous concentrer sur les choses qui se répétent
inconsciemment. Dans ces deux cas-la nous négligeons que n’importe quel sens
souvent répété et ordinaire est important puisqu’il projette un modeéle qui sera
sanctifie. Les individus peuvent congratuler les roles qu’ils jouent et la ré-
concrétisation de ce qui est traditionnel. Un individu actualise le passé en répétant

. ;. 88
consciemment le passé » °".

Cela peut s’effectuer d’une maniere de réincarnation cérémonieuse ou a
travers la répétition. Dans ces deux cas-1a, on crée le sentiment que le passé est réel
et que le présent en fait part. Cela provoque donc une complication dans la mémoire
puisque le passé et le présent se mélent. Tout cela peut consister la raison de la
réalisation des commémorations. Connerton évoque trois attitudes qui essaient de
dévoiler les raisons cachées et essentielles des commémorations. L’attitude des
psychanalystes se base sur I’acceptation de la symbolisation des cérémonies. Les
commémorations sont symboliques et les conflits sociaux sont codés sous ces
symboles. Ceux qui observent ce qui est appelé « I’attitude sociologique », croient
que les cérémonies nous montrent comment établir la stabilité et I’équilibre. Selon
eux, les cérémonies peuvent étre considérées comme les textes collectifs révélant
I’hiérarchie de force. Et pour ceux qui disposent de la troisiéme attitude appelée
« position historique », toutes les cérémonies ont une date d’invention et elles sont

indispensablement changeables a partir de cette date-la. Les chercheures qui essaient

% Ibid, p.100.
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de trouver un autre sens des cérémonies ont révélé que ces cérémonies, qui étaient
supposées €tre basées a un long passé, avaient été créées, en réalité, a 1’époque ou les

changements sociaux s’effectuent rapidement®’.

Selon Marx, les cérémonies inventées ont des précautions temporaires méme
si elles sont essayées d’étre modernisées par capitalisme. Elles sont des paravents
établis afin de cacher ce qui est le reste du passé et des conséquences d’une opération

de nettoyage a I’échelle mondiale™.

La fonction attribuée aux cérémonies religieuses par Assman est similaire a la
cérémonie nommée les commémorations par Connerton. Il évoque que les
célébrations pendant les fétes servent a se souvenir du passé¢ d’origine par la
réincarnation et donc a se rassurer de l’identité’’. La caractéristique la plus
importante des fétes est que les rituels s’apparaissent par les réincarnations, ce qui est

une condition vitale, selon Connerton, aussi bien que la régularité et I’immutabilité.

« Le processus de transmission de la culture aux nouvelles générations s effectue
d’une facon répétitive tant que les rituelles garantissent la continuité de
linformation protective de [’identité du groupe. La structure des rituels est
nécessaire pour la reproduction d’un ordre avec le moindre changement. En raison
de cela, la pratique d’un rituel est similaire a la pratique précédente et le fait de
« temps cyclique » qui est caractéristique pour les cultures non-écrites se révéle. Il
s’agit donc de la nécessité de répétition dans un contexte de cyclisme du sens

, . 92
culturel basé sur le rituel » °°.

Assman ne percoit pas le rituel comme une simple répétition des événements
qui sont censés étre réguliérement rappelés. Selon lui, le rituel est plutdt le traitement
du temps. Il pense que le traitement des rituels & la mémoire culturelle peut cétre
comparé a un processus qui laisse des marques en répétant les mémes figures sur un
surface. Il donne I’exemple du diner « Seder » des juifs - le mot « seder » signifie

« ordre », par ailleurs. Ce diner est fait de la méme maniere a chaque année.

% Ibid, p.82.

% Ibid.

°! Assmann, op.cit., p56.
°2 Ibid, p.92.
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« Seder est également la commémoration de I’Exode de [’Egypte avec les chansons,
prones, histoires et devis. Chaque partie du rituel sert a rappeler cet événement. On
mange des herbes améres afin de sentir le sentiment amer dans les temps de

B 93
lesclavage... » .

Le rituel évoque également un sens. Si ’attribution et la réincarnation n’ont
pas eu de dimension de sens, selon Assman, ce qui est effectué ne serait pas un rituel
mais seulement des actions routines afin de rationaliser. Il est certain que le sens

. . . 4
d’un rituel peut s’oublier, mais dans ce cas un autre sens le remplace” .

I y a un lien étroit entre les monuments et la mémoire comme les
commémorations. Les monuments ont le but de fixer la mémoire sociale dans un
certain cadre souhaité. C’est un processus controvers¢, irrégulier, qui fixe et
concrétise ce qui est abstrait. Les monuments forment et 1égitiment la notion méme
d'une mémoire commune, et par extension, les personnes qui se sont ralliés autour de
cette mémoire. La seule fonction des monuments ne pourrait pas étre de fixer des
événements et d’ouvrir une place dans la mémoire sociale. Il s’agit aussi de sens
symboliques. Par exemple, ce n’est pas par hasard que tous les monuments des
soldats inconnus construits aux Etats-Unis représentent des hommes de type anglo-

Saxon.

« Ils suggerent que les mémoriaux n’offrent pas d’un corps neutre individuel, mais un

. . L , 95
organe collectif congu avec certaines limites et les allégeances » .

La tendance croissante du dix-neuviéme siécle’® de construire les monuments
de mémoire physique (qui constituent en I’inscription sur le terrain) semble
symptomatique, en tant qu’une augmentation de l'anxiété sur la mémoire’’. Pendant
ce processus ou le temps coule vite, le souhait de ne pas oublier les guerres et les
angoisses est une lutte pour la « juste interprétation » (c’est-a-dire 1’interprétation
conforme a I’idéologie souveraine) de ces guerres et angoisses et transmettre des

conséquences politiques justes. En méme temps, cette prolifération des monuments

% Ibid.

% Ibid, p.93.

% Gillis, op.cit., p.131.

Z;’ Dans les années 1920, on compte pres de 36,000 monuments en France.
Ibid.
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n’est pas simplement le résultat d'une effusion spontanée de I'émotion mais implique
la fusion d'un besoin collectif de deuil, avec la pratique antérieure de la

commeémoration.

Méme si les commémorations et les monuments ont prouvé leur
caractéristique d’étre de déclencheurs de mémoire, il ne serait pas juste de dire qu’ils
sont toujours fonctionnels ou ils n’ont jamais eu de réaction. En Europe et au Nord
des Etats-Unis, on a réagi contre les commémorations dés qu’elles ont commencé ou
qu’elles ont été établies. Par exemple, les conservateurs francais ont préféré féter les
anniversaires de naissance et les de commémorer les dates de décés des Boubon en
réagissant a la notion de nation’®. Pourtant, la résistance aux cérémonies durant la
construction de la mémoire de nation par celles des anciens nous montre qu’elles
sont trés importantes pour la mémoire. L’un des plus importants débats sur les
monuments aux Etats-Unis est le Monument de Guerre de Vietnam a Washington qui
a été construit comme un symbole du patriotisme et de la victoire de la nation. Il
n’est pas en contradiction avec les souhaits de peuple afin de se souvenir la douleur,
le chagrin et la souffrance. Néanmoins, ces débats ne menacent pas I’existence des

monuments et des cérémonies.

1.1.2.1.3 Les pratiques corporelles

Selon Connerton, nous pouvons préserver notre mémoire que conservé dans
les commémorations par 1’animation au moyen des corps que nous utilisons dans ces
animations. Les pratiques corporelles nous donnent des indices concernant la
personne — y compris son statut, les codes culturels qu’il adopte et son sexe. Parce
que les pratiques corporelles restent dans la mémoire tout en étant culturellement
codées. D’apreés Connerton, dans la mémoire d’habitude, « le sédiment du passé s’est
censément effondré dans notre corps »°. Notre position, marche, habillement, ou
sourire sont remplis des signes de ce sédiment. Il peut y avoir des différences
d’interprétation données aux positions entre les cultures. Cependant, il est commun

que la chorégraphie de ceux-ci s’exprime par le corps dans chaque culture'®. A la

% Ibid., p.8.
% Connerton, op.cit., p. 124.
% 1bid., p.116
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suite de la recherche qu’il a effectuée sur les juifs d’Europe de I’Est et les Italiens du
Sud vivant aux Etats-Unis, David Efron est arrivé a la conclusion que les personnes
de ces groupes ont certains répertoires de gestes concernant les gestes de main, ce

qui est largement li¢ a leur histoire et appartenance culturelle.

« Une bonne application des mouvements dérivés de ces répertoires dépend de la

mémoire d’habitude des membres de ce groupe. Elle signifie implicitement les

L L (el . 101
mémoires relatives a leur fidélite aussi » .

Répétons la phrase de Connerton : les pratiques corporelles restent dans la
mémoire tout en étant culturellement codées. Le fait que les hommes et les femmes
s’adoptent les roles qu’on leur a appris dans la société en est un bon exemple. Selon
les positions de la femme et de I’homme dans la société, les habitudes des filles et
des fils sont formées et cela se transmet de génération en génération. Nous

I’observons également en bienséances.

« Quand la réserve était considérée comme la qualité fondamentale, ['importance

vitale a été attribuée aux bienséances (c’est- a-dire le controle de '« appétit »
. 102

acquis par la culture™ ...

... Ceux-ci sont une série de bienséances propres a l’histoire et des compétences

attribuées les valeurs éthiques. Ils ne deviennent qu’une « régle » quand ils sont

tenus compte d’habitudes »'”.

Nous faisons attention a la pratique de manger et aux gestes lorsque nous
mangeons par rapport aux biensé€ances de certains temps et culture. Ce sont des
régles habituées. Par conséquent, nous portons des signes de 1’époque sur nous et les
transmettons aux générations suivantes. Rappelons-nous que, a chaque époque, les
groupes de différentes classes sont aussi liés aux chaines de bienséances différentes.
Dans ce cas-1a, le « sédiment » dans notre mémoire se différencie des attitudes des
femmes et des hommes et celles des classes hautes sociétés et populaires. Lorsque
nous rentrons dans la société, selon les codes des attitudes, 1’hiérarchie dans cette

société est appréhendée.

1 Ibid, p.128.
"21pid, p.129.
C1bid, p.130.
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1.1.2.2. Se souvenir et oublier

L’un des plus forts cotés de la théorie de mémoire sur laquelle Halbwachs a
travaillé est qu’elle ne contient pas seulement le souvenir, mais aussi 1’oubli. Parce
que la mémoire ne fonctionne pas seulement avec le souvenir, mais aussi avec
I’oubli. Une bonne partie de la stratégie de I’identité contient également 1’oubli.
L’oubli génére plus de débats par rapport a I’effort de se rappeler. Oublier bloque le
refus de se rappeler, réprimer, la confrontation avec le passé, s’excuser et pardonner.
Comme Mithat Sancar le souligne, « se souvenir est la pré-condition et le moyen

. L 104
central de la confrontation avec le passé »'*.

Halbwachs signale que la mémoire ne peut rester actuelle que si nous faisons
partie d’un groupe et donc quant la mémoire est sociale. Méme si la mémoire est
considérée comme un fait personnel, la souvenance est totalement sociale'®. Nos
souvenirs se sont installés a I’étendue mentale et matérielle du groupe. C’est pour
cette raison que Halbwachs considére que la question « Comment les hommes se
souviennent ? » n’est pas différente de « Comment les sociétés se souviennent ? ».
La souvenance ne s’effectue pas spontanément, parce qu’elles ne sont pas totales ni
achevées et ni fermées, mais se révélent seulement dans la condition de la relation

A 106
avec elle-méme .

Selon Connerton, la souvenance ne veut pas dire se rappeler les événements
indépendants du passé sans aucun lien entre eux, mais la formation d’une totalité
d’histoire a partir de ces événements. Elle est I’engagement a acquérir de la
compétence qui pourrait intégrer les faits dans un processus unique et uni au nom de
la fidélité a certaine I’histoire'”’. Connerton souligne la fagon par laquelle les
psychologues expérimentaux recherchent le fait de souvenance dans son livre
Comment Les Sociétés Se Souviennent ?. Selon les psychologues spécialisés dans le
domaine expérimental, la souvenance est un processus de création et non pas de

recréation ; il s’agit de codage et de la création d’un schéma qui sert a distinguer un

1% Sancar, op.cit., p.38.
19 Connerton, op.cit., p.63.
1% Sancar, op.cit., p. 52.
197 Connerton, op.cit., p.46.
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événement des autres. Connerton aborde trois codages importants étant déclencheurs
de mémoire. Le codage sémantique qui distingue les données dans la mémoire selon
leurs sujets, le codage oral qui donne la possibilité de tout exprimer verbalement et
le codage audiovisuel qui change tout aux symboles et constituant un mémoire
concret. L’échec de mémoire en tant qu’oubli est relatif aux étapes de
fonctionnement de ces codages. Lorsqu’on aborde le sujet avec le point de vue de
Halbwachs, nous ne pourrons pas considérer I’oubli comme 1’échec de mémoire.
Parce que I’oubli n’est pas I’effacement des traces mais qu’un évent ou truc reste en

dehors du cadre social et qu’il n’est pas enregistré.

Assman souligne que le processus de souvenance se fait de deux fagons :
dans la premiére fagcon qu’on appelle le style de souvenance d’origine prétant
I’attention a 1’origine, on a besoin de symboles qu’il a produits dans la langue ou en
dehors de cette derniére. Il regroupe ces symboles avec leur coté de déclencheur de
souvenance et d’identité. II nomme cet ensemble « mémoria ». Les cérémonies,
danses, histoires, peintures, vétements, parures et places en sont des exemples. Les
expériences personnelles de 1’individu c’est-a-dire le style de souvenance biologique
qui considére le « passé récent » n’a pas besoin d’une pulsion. Il se base toujours sur
le lien social. Assman différencie la mémoire culturelle de la mémoire
communicative avec ces deux styles de souvenance. Il évoque la mémoire collective
en tant qu’une question de mémoire institutionnalisée contrairement a la mémoire
communicative'®®. 11 souligne également qu’on a besoin de stimulant extérieur dans
ces deux styles de souvenance. Ce sont des « mémoria » en tant que des institutions
de souvenance qui déclenche la mémoire et I’environnement social. Parce
qu’Assman pense que la mémoire des humains a une tendance d’oublier et qu’en fait

, . 1
la souvenance nécessite de ’effort'”’.

« Comme conséquence du changement indispensable de ’environnement social, les
mémoires qui se basent sur ce dernier changent aussi. Désormais, les textes perdent
leur caractéristique d’étre naturellement saisis. Ils doivent donc étres expliqués.
L’effort de souvenance organisé remplace celle de communicatif. Le Clergé

entreprend expliquer les textes inactuels et ne s’adressant pas a son époque, au

1% Assmann, op.cit., p. 55.
19 « Je pense que, ce qui doit étre essentiellement expliqué, ¢’est le rappel (et non 1’oubli), intérét vers
le passé, et les études qui en font part", Ibid, p. 70.
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contraire ayant une tension avec ce dernier. Les interprétations éventuelles doivent
étre encadrées par un dogme et ainsi rassurées. Ce dogme transforme les souvenirs
en une idéologie souveraine en méme temps. Comme les histoires se montrent

lorsque la mémoire sociale s’affaiblit, les interpréteurs se montrent également

quand le sens dynamique du texte disparait »''°.

Selon Assmann, le changement de I’environnement cause 1’oubli a premiére
instance. « L’enfant oublie sa mission de délégué, sa race noble de prince et 1’origine
de céleste esprit. Parce qu’il n’y a rien a protéger ni soutenir ces souvenirs dans le
nouveau monde. Tous ceux qui ne peuvent pas étre connectés ne semble pas vrai et

disparait »'".

Les mémoires ne s’oublient pas seulement a la suite du changement des
conditions extérieures ; comme Assman le remarque, « un effet extérieur destructif »
existe également. Ce qui sera oubli¢ ou la modalité de se rappeler, c’est en général
imposé par en haut. L’une des causes importantes pour les stratégies de faire oublier,
c’est les interdictions de souvenance d’image. Comme nous avons vu en analysant
les institutions de mémoire, il est discutable que les interdictions de souvenance se
succédent. Cependant, il est commun que, apres les guerres ou le chute des régimes
oppressifs, les hommes tendent a oublier le passé en le considérant un obstacle pour
un nouveau commencement. Nous pouvons €galement traiter, a part les interdictions
d’oubli officiel, « différents styles de souvenance » en tant qu’'une stratégie de faire
oublier. Comme Ricceur le dit en résumant, « Voir une chose, ce ne pas en voir une
autre. Raconter un drame, c’est en oublier un autre »''%. Il ne s’agit pas d’orienter la
mémoire vers la « souvenance fausse » en déformant 1’histoire mais de bloquer la
souvenance de certains évenements différents. Selon Schudson, une forme de voir est
une forme de ne pas voir en méme temps. Une forme de souvenance est une forme

113 oy s
. Aborder certains événements d’une facon obsédée fait

d’oublier en méme temps
dont que cet évenement devient dominant et que les autres événements s’effacent
d’une facon sélective. Ricceur souligne I’importance de la narration en ce qui

concerne les stratégies d’oubli:

"0 1bid., p.68.

" 1bid., p.220.

"2paul Ricoeur, Memoire, Histoire, Oublie, Paris, Seuil, 2003, p.584.

3 Michael Shudson, « Kolektif Bellekte Carpitma Dinamikleri», Cogito 2007, numéro : 50, p.181.
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« L’idéologisation de la mémoire est rendue possible par les ressources de variation
qu’offre le travail de configuration narrative. La stratégie de ['oubli se greffe
directement sur ce travail de configuration : on peut toujours raconter autrement, en
supprimant, en déplacant les accents d’importance, en refigurant différemment les
protagonistes de I’action en méme temps que les contours de [’action. Pour celui qui
a traversé toutes les couches de configuration et de refiguration narrative depuis la
constitution de l’identité personnelle jusqu’a celle des identités communautaire qui
structurent nos liens d’appartenance, le péril majeur est dans le maniement de
Ihistoire autorisée, imposée, célébrée, commémorée —de [’histoire officielle. La
ressource du récit devient ainsi le piége, lorsque des puissances supérieures
prennent la direction de cette mise en intrigue et imposent un récit canonique par

voie d’imitation ou de séduction, de peur ou de flatterie » '*.

La mémoire n’est pas impuissante contre le fait que les stratégies de faire
oublier (que nous considérons comme les interdictions officielles de souvenance
réalisées par I’idéologie souveraine) et contre le fait et que certains événements se
font oublier en centralisant d’autres événements et qu’on empéche de se rappeler des
événements en manipulant 1’histoire. Ricceur suppose que les sociétés acceptent
certaines stratégies d’oubli, et divise 1’oubli en deux : 1’oubli passif et actif. L’oubli
passif est la situation ou le possesseur de mémoire est inclus dans cette manipulation,
a laquelle il ne s’oppose pas et qu’il soutient. Il s’agit de I’oubli actif lorsque le

possesseur de mémoire ne la remarque pas.

« ...dans le mesure ou il peut apparaitre comme un déficit du travail de mémoire.
Mais en tant que stratégie d’évitement, d’élusion, de fuite, il s’agit d’une forme
ambigué, active autant que passive, d’oubli. En tant qu’actif, cet oubli entraine la
méme sorte de responsabilité que celle qu’on impute des actes de négligence,
d’omission, d’imprudence, d’imprévoyance, dans toutes les situations de non-agir,
ou il apparait aprés coup a une conscience éclairée et honnéte que l’on devait et

pouvait savoir ou du moins chercher a savoir, que [’on devait et pouvait intervenir »
115

L’oubli actif ignore le passé, dans lequel la société préfere oublier comme on

lui impose, au lieu de suivre sa mémoire et dévoiler les réalités : par 1a, 1’oubli est

"Ricceur, op.cit., pp. 579-580.
51bid., p.580.
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équivalent au fait que Mithat Sancar appelle la « taciturnité publique ». Il remarque
que, surtout la période post-nazie en Allemagne (qui s’étend jusqu’au début les
années 1960), a témoigné a un consensus entre les acteurs politiques et la société en
ce qui concerne la répression du passé. A cette époque, on a évité de parler du passé
en art, littérature, science, communication publique. Ricceur souligne qu’il y a eu la
méme taciturnité apres 1’époque de Vichy en France. Cependant, il s’agit d’un oubli
temporaire relatif & I’époque de taciturnité publique dans ces deux exemples. Cette
époque est plutdt considérée comme un échelon qui dirige vers 1’époque de revanche
avec le passé précédent. Il s’agit donc du « devoir d’oubli » que Ricceur évoque.
D’apres cette compréhension, nous devons parfois oublier, si nous avons le « devoir
de souvenance », pour que la société progresse. L’idée de progres et de recul qui sont
deux grands sujets des temps modernes se rapprochent de la mémoire dans ce point.
Nous avons besoin d’oublier notre passé sanguinaire pour un futur meilleure comme
nous avons besoin de nos histoires héroiques pour se souvenir que nous sommes
importants. Assman soutient cette idée de progrés en mentionnant : « La négligence
aussi est menée par la conviction de progrés imperturbable. Le suivant est
obligatoirement est meilleur que le précédent »''°. Plusieurs chercheurs’’” acceptant
le réle de I’idéologie souveraine sur la mémoire social ne considérent pas le Passé
comme un captif dans la conjoncture politique actuelle. Ils donnent I’espace au statu
quo pour un défi progressif. Cette conviction se base sur la croyance en souvenance

et transformation.

La contre-mémoire s’oppose a I’histoire basée sur la « politique d’oubli »
intentionnelle des différentes pointes des vues et qui ne rend méme pas pensable ces
derniéres. Selon Foucault, la contre-mémoire nous fait oublier qui nous sommes. Cet
oubli comprend 1’oubli des obligations éthique et ontologique. Cela nous libére dans
un sens. L’idée de personnalité basée sur 1’identité cohérente s’éloigne par la contre-

mémoire.

116 Assmann, op.cit., p. 25.
"7 Nous pouvons citer Schudson, Zelizer et Radstone qui suivent 1’approche dynamique.



49

1.2.2. L’identité et la stratégie identitaire

Les études sur I’identité est une resultat d’accumulation de conflits ethniques,
les statuts et les roles sociaux, les cultures de groupe et la personnalité. L’identité
personnelle ¢était un domaine privilégié aux psycologues et aux sociologues.
Psycologue William Jame distinguait trois facettes de I’identité: le « soi matériel »
(le corps); le « soi social » (qui correspond aux roles sociaux); le « soi connaissant »
(qui renvoit au fait que chacun d’entre nous, lors qu’il agit ou pense, a le sentiment
d’etre un sujet autonome, doué de volonté)''®. De notre temps, les approches post-
modernes, les approches anti-essentialistes et constructivistes sur lesquelles les
agents d’études culturelles travaillent, nous permettent une large espace de

discussion.

Comme la mémoire qui existe en relation avec les individus et qui est encadré
en fonction de la société composée d’individus, I’identité aussi se forme en se
communiquant avec les individus et la mémoire en est un facteur important. De ce
point de vue, il peut étre considéré comme un processus de la mutation. L’identité
change parallélement aux changements des relations individuelles et des conditions
qui I’entoure. Ceci est un point difficile des travaux de 1’identité: L’identité n’est
jamais unique ni absolue. L’individu peut adopter plusieurs identités simultanément
et ces identités ne doivent pas étre absolument en conflit entre eux. Alors comment

se forme 1’1dentité?

L’enfant commence a se communiquer avec son entourage dés son naissance.
Ces relations qu’on peut examiner en plusieurs stades se manifestent tout d’abord en
forme du jeu. A ’étape du « jeu », en jouant les roles des autres personnes au sein
d’un systéme organisé, 1’individu apprend a se doter d’une identité comme un objet
social indépendant des autres. Ceci est I’étape de la socialisation initiale qui se
manifeste par le positionnement de I’individu dans le systéme social en intériorisant
les notions sociales. A partir de la socialisation initiale le soi et la société deviennent
des entités qui s’étendent ensemble et conjointement. Leur relation est dialectique
parce qu'une fois que le soi est formé il se retourne a la société configurée. Le soi

existe par le biais et par rapport a la société mais ceci n’est possible seulement si les

"8 Jean-Frangois Dortier (sous la dir. de) « Le Dictionnaire des Sciences Humaines», Editions
Sciences Humaines, 2008, p.315.
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individus continuent a se concevoir et a concevoir les autres au sein de la société et
o \ . 2119 . . ,

se référent a la société . Selon Berger: « L identité, avec sa dépendance convenable de

la réalité" psychologique, est toujours lidentité dans un monde donné et socialement

;121
Structure » = .

George Herbert Mead, un des penseurs importants de la sociologie du savoir,
affirme aussi que les sociétés sont basées sur I’aptitude des gens a utiliser des
symboles pour communiquer, a formuler des régles et a adapter ses comportements
aux attentes des autres'**. Tout cela se produit par le développement d’une entité qui
existe chez ’homme et qu’on appelle le soi. La société est I’extrait constamment
variable de toutes ces activités. La société est aussi présente dans notre esprit par le
biais des regles, des roles et des relations intériorisés. Si nous retournons a Berger a

ce point:

« Chaque société porte en soi un répertoire des identités qui fait parti du « savoir
objectif » de ses membres. 1l existe des identités de la masculinité et de la féminité
qu’on ‘sait’ comme ‘un état naturel tout a fait normal’, qui ont des particularités
psychologiques précises et auxquels on donne des réactions correspondantes a des
situations données. Pendant que les individus socialisent les identités s’ intériorisent
de leur part. Puis ils ne restent pas seulement comme les éléments d’une réalité
objective ‘extérieure’ dont on s’est basé mais deviennent les structures de base
indispensables de la conscience de I’individu. On comprend la réalité objective
définie par la société subjectivement. Par d’autres mots, la socialisation suscite une
symétrie entre la réalité objective et subjective et l'identité objective et subjective.
Le degré de cette symétrie nous donne le critére du succes de la socialisation. Ainsi,
la psychologie d’un individu socialisé avec succes confirme subjectivement ce que la
société définit objectivement comme étant la réalité... ... 11 y aboutit par une simple

introspection. Il sait qui il est. I s’y sent cohérent »'*.

9 peter Berger, « Bilgi Sosyolojisinde Bir Problem Olarak Kimlik », trad. par Mehmet Ciineyt
Birkok, ISSN: 1303-5134, http://www.insanbilimleri.com/ojs/index.php/uib/article/view/154/154.

120 Berger distingue deux sortes de réalité. La réalité objective est le savoir sur le monde qui est
objectivé et pris comme base dans la société tandis que la réalité subjective est la forme du monde
objectivé qui peut étre réellement et raisonnablement acceptable par 1’individu.

121 Berger,op. cit., p.6.

122 George H. Mead, Mind, self, and society from the standpoint of a social behaviorist, Ed. par
Charles W. Morris. Chicago, Ill. : University of Chicago Press, 1992, p.228.

BBerger, op.cit., p.3.
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Au fond le caractére variable de 1’identité provient de la volonté de I’homme.
Devant un événement quelconque nous devons décider comment nous allons nous
comporter selon notre statut. Chaque décision signifie qu’un autre élément du soi
sera présent. Ces statuts, bien qu’ils soient intériorisés et dans les limites acceptables,
peuvent parfois nécessiter des comportements différents et contradictoires. Ce
phénomene qui s’annonce de lui-méme et qui implique des attentes antagonistes est
un des problémes essentiels des travaux sur 1’identité. On y a conduit des travaux
explicatifs du type des conflits des roles, des intégrations des rdles et d’aliénation.
D’apres les résultats des recherches, 1’individu tout d’abord essaie d’éviter les
situations contradictoires ou il sera forcé a se comporter d’'une maniére donnée, en
deuxieme lieu il organise une hiérarchie des identités dans son monde interne et ainsi
ayant décidé laquelle sera la plus importante devant une situation, il fait ressortir

cette identité'?*.

Chaque époque a sa propre réalité sociale et psychologique. Le processus de se
doter d’une identité s’évolue sans cesse par des interactions. Notre place aux yeux
d’autres individus qui existent dans la société dans laquelle nous vivons, que nous
intériorisons et batissons a la fois est trés importante dans la formation de 1’identité
individuelle. D’aprés plusieurs théories, I’individu ne peut jamais se percevoir
directement. Comme il percoit son image reflét¢ dans le miroir, il percoit aussi son
identité reflétée dans les réactions des autres personnes. Mais cette perception n’est
pas totalement passive. Il peut interpréter I’image que refléte le miroir composé des
relations de son entourage social, par une attitude sélective. Ainsi il peut accentuer
les jugements de ceux qui sont importants pour lui et il décide sur ceux qui sont
importants et a suivre. Quelquefois les sélections faites de cette configuration
d’identités composées de plusieurs couches peut entrainer des contradictions mais
souvent on évite cette confusion en faisant recours aux différentes stratégies et

rationalisations.

Une autre difficult¢é des travaux de I’identité provient de cette nature
multidimensionnelle et dynamique de 1’identité. Mais c’est a la fois cette nature qui
donne a D’identit¢ son ¢lasticité. Grace a cette ¢élasticité, on peut assister a

I’instrumentalisation I’identité dans la perspective des stratégies de 1’identité.

124 S Goldenberg, Thinking Sociologically. California, 1987, p. 193. cité par Mehmet Ciineyt Birkok,
Bilgi Sosyolojisi Isiginda Kimlik Sorunu (Thése de doctorat).
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« Le concept de stratégie indique aussi que l’'individu, comme acteur social, n’est pas
dépourvu d’une certaine marge de manceuvre. En fonction de son appréciation de la
situation, il utilise de facon stratégique ses ressources identitaires. Dans la mesure ou
elle est enjeu des luttes sociales de ‘classement’, selon expression de Bourdieu, qui
visent a la reproduction ou au renversement des rapports de domination, [’identité se

L - . 125
construit a travers les stratégies des acteurs sociaux » .

On rencontre les stratégies de I’identité le plus souvent quand I’individu est
introduit dans un nouveau groupe. Pour se débarrasser de la discrimination,
I’individu peut accentuer son identité qui est valable dans ce nouveau groupe social.
Les changements sociaux et politiques peuvent en €tre une autre cause; I’individu
peut utiliser son identité¢ valable a 1’époque actuelle pour éviter la stigmatisation,
pour ne pas étre marginalisé ou a d’autres fins. Mais les instrumentalisations et les
stratégies n’assurent pas toujours des transitions commodes. L’individu n’est pas
parfaitement libre de définir son identité selon ses intéréts matériels et symboliques

du moment.

« Les stratégies doivent nécessairement tenir compte de la situation sociale, du
rapport du force entre les groupes, des manceuvre des autres, etc. Si donc, par sa
plasticité, I’identité se préte a ['instrumentalisation, il n’est pas possible aux groupes
et aux individus de faire n’importe quoi en matiére d’identité: I’identité est toujours la
résultante de [’identification qu’on se voit imposer par les autres et de celle qu’on

affirme soi-méme»'*’.

En général on peut voir les stratégies de I’identité comme les diversifications
de I’identité. Quelque soit la raison de 1’utilisation de la stratégie, ceci nous démontre
I’¢lasticité et la capacité d’instrumentalisation de I’identité. On peut assister a une
instrumentalisation semblable pas seulement dans les identités individuelles mais

aussi dans les identités collectives.

125 Denys Cuche, La notion de culture dans les sciences sociales, Edition La Découverte, Paris.
2001, p. 93.
126 Cuche, op. cit. p.94.
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1.2.2.1. L’identité collective

Identité collective qui est définie par la mesure dans laquelle les individus
s'identifient en termes de groupe. Identités collectives sont considérées comme
impliquant I'homogénéité, de I'émotion et du sentiment d'appartenance a distinctif,
délimitée groupe, impliquant a la fois un senti solidaire avec les autres membres du

groupe et d'une différence ressentie de I'extérieur.

D’apres Nora ’identité aussi a suivi un parcours semblable a la mémoire et a
subi un bouleversement. L’identité qu’on croyait appartenir qu’aux individus est
devenue un concept plus objectif et a évolué de I’identité individuelle a 1’identité
collective. Nora attire notre attention au fait qu’avec ce bouleversement les notions
de la mémoire et de I’identité ne sont au fond pas des notions venus ensemble par
hasard mais des notions qui possédent le méme mécanisme et qui peuvent méme

fréquemment &tre utilisés comme synonymes.

« Les deux mots sont pratiquement devenus synonymes et leur union caractérise une

économie nouvelle de la dynamique historique et sociale ».

John Gillis aussi, qui a conduit des travaux de I’identité et de la mémoire
parallelement & Nora, nous démontre que ces deux termes ont une existence

parallele, que la notion de I’identité est liée a la mémoire et vice versa;

« Le sens fondamental l'identité de !'individu ou de groupe, un sentiment d'identité
dans le temps et l'espace, est soutenue par le souvenir, et ce qui se souvient est

définie par l'identité supposé.»'’.

Ici, Nora ne mentionne pas seulement du changement dans le contenu
significatif et la perception sociale de I’identité; il est aussi question de ne plus
penser I’identité comme donné, a savoir qu’il suit une trajectoire pas de 1’intérieur a
I’extérieur mais de 1’extérieur a I’intérieur'*®. Assman aussi adopte un point de vue

semblable dans sa définition de 1’identité comme la prise en conscience de I’individu

127 John Gillis, « Memory and Identity: The History of a Relationship », in

Commemoraiton: The Politics of National Identity, John Gillis (ed.), New Jersey: Priceton
University Press, 1994, p.3.

128 1 'expression est devenue une catégorie de groupe, une forme de définition de vous par l'extérieur.
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de sa perception de soi qui s’était formée inconsciemment. Il décrit aussi 1’identité
sociale comme 1’identité individuelle en affirmant que la personne est un individu
autant qu’il sait qu’il est un individu et le groupe a droit aux les qualifications de la
‘racine’, du ‘peuple’ et de la ‘nation’ autant qu’il se pergoit avec ces notions. Assman
explique ainsi les deux groupes essentiels que nous pouvons grossi¢rement distinguer
comme [’identité personnelle et sociale: « Le ‘moi’ se forme de I’extérieur vers
I’intérieur. Pour chacun, sa participation a la communication et a 1’interaction au sein
du groupe auquel il appartient et I’identité de nous du groupe prévalent a I’identité de
moi de I’individu. Deuxiémement cette identité que nous pouvons appeler I’identité
sociale, 1’identité de nous ou encore 1’identité commune n’existe pas en dehors des
individus qui construisent et entrainent ce ‘nous’. Elle n’est que le produit du savoir
et de la conscience individuels. On peut penser qu’ici on présente deux énoncés

différents mais Assman le dévoile comme suit:

« Ici la question est la dialectique entre la dépendance et la construction qu’on
connait de pres dans la linguistique. La partie est liée a [’ensemble, elle ne peut
gagner son identité qu’avec son role dans [’ensemble et I’ensemble de sa part, est

, . L 129
formé par la coexistence des parties » ~.

Assman souligne de ce point de vue, qu’il ne faut pas considérer I’identité de
moi et I’identité de nous séparément. L’identité est une structure sociale et I’identité

culturelle est imprégnée dans 1’identité de moi et de nous.

« Il ne faut jamais chercher la différence entre les identités de moi et de nous dans le
fait que l'une soit ‘naturelle’ et I’autre ‘culturelle’ puisqu’il n’existe pas ‘d’identité
naturelle’. Leur différence en est que l’identité commune ne se base sur la tangibilité
naturelle du corps humain, comme c’est le cas pour l’identité personnelle. En

. . 5. . ., . 130
dernier lieu, l’identité commune est une composition symbolique »>".

La conscience d’appartenance sociale que nous appelons 1’identité sociale se
base sur la participation au savoir commun et a la mémoire commune qu’on aboutit
par la pratique d’une langue commune ou plus généralement par I'usage d’un

systeme symbolique commun. Comme individu et comme société nous avons besoin

129 Assman, op.cit., p. 131.
50 Ibid., p.132.
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du passé pour pouvoir construire et fortifier nos identités et garder vivante notre
. . 131 . . o,

conception d’avenir ”'. Car on construit I’identité par ce qu’on se rappelle (et ce

qu’on oublie). Comme Renan le souligne, oublier et se souvenir sont liés entre eux et

c’est leur relation qui forme le groupe.

Soulignons que 1’identité est une question de la souvenance et de la mémoire.
Huyssen affirme que le théme du souvenir et de 1’oubli touche I’essence le plus
profond de I’identité occidentale”>. Comme un individu ne peut batir sa propre
identité uniquement grace a la mémoire, un groupe aussi ne peut reconstruire son
identité commune qu’avec la mémoire. La différence en est que I’identité du groupe
n’a pas de base neurologique. C’est la culture qui vient la remplacer, étant un
ensemble de savoirs garanteurs comme les mythes, les chansons, les danses, les
proverbes, les lois, les textes sacrés, les ornements, les dessins, les voies et méme, -

comme dans I’exemple d’ Australie- toute une géographie13 3

131 Huyssen, op.cit. p.177.
2 1bid., p.179.
133 Assman, op.cit., p. 91.
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2. LE CHAMP DE TRAVAIL A KARABURUN

2.1. INTRODUCTION AU CHAMP DE TRAVAIL

2.1.1. Une vue générale sur le champ

C’est suite a I’accord entre la Turquie et la Gréce que la « Convention et
Protocole Concernant I’Echange des Populations Grécques et Turques » est signée a
Lausanne le 30 Janvier 1923. 1l est difficile de comprendre les divers aspects de
I’échange de population sans observer le processus antérieur des relations turco-
grécques. Cependant, ce processus sera mise en dehors de I’extension de ce travail, et
nous nous contenterons de résumer le cas sans nous ¢loigner de 1’objectif de notre
mémoire, et de faire des références historiques le cas échéant. Cette convention se
base sur I’échange obligatoire des citoyens turcs de l’origine grecque-orthodoxe
vivant sur la térritoire de Turquie, et les citoyens grecs musulmans vivant sur la
térritoire de Gréce (sauf la Thrace de 1’Ouest). Selon la convention, les personnes
déportées ne pourraient pas s’installer en Turquie sans permission du gouvernement

B34 A partir du 1% mai

135

turc, et ni en Gréce sans permission du gouvernement grec
1923, pres de 500,000 personnes ont été apportées en Turquie ~ et installées dans les

zones que les grecs ont quittées.

Un des centres que les grecs ont obligatoirement quittés et dans lesquels les
échangés turcs ont été installés, c’est le département de Karaburun, qui se trouve au
nord-ouest d’Izmir, a ’entrée de la Golfe d’/zmir. Le moindre département d’lzmir,
Karaburun posséde un strict (belde) et 13 villages. Méme si ses terrains onduleux ne
sont pas cultivables, on sait que les activités de viticulture et d’oléiculture sont faites

. 1136
depuis des siecles .

Quant aux mouvements de population, nous disposons des Statistiques de la

Ville d’Izmir de 1’année 1339/1923 et I’ Annuaire étatique de République de Turquie

13 Kemal Ari, Biiyiik Miibadele : Tiirkiye’ye zorunlu go¢ (1923-1925), istanbul, Tarih Vakfi
Yayinlari, 2000, p.15.

133 Kemal Ari indique que le nombre dans les statistiques officielles est 456.720.

136 Cahit Telci, « XX. Yiizyilin Baslarinda (1900-1939) Karaburun », Thése de master de recherche,
Ege Universitesi, p.4.
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de 1926/1927 en tant que des sources, mais nous n’avons pas quand méme des
données qui indiquent précisément les nombres des échangés, ni des dates de leur
installation. Dans son oeuvre «La géographie historique de la Péninsule
Karaburun », Sevket Isik explique qu’il estime ce nombre comme étant pres de
2,500. S’il faut résumer les données que nous avons obtenues des données
disponibles, on peut dire le suivant: La population de Karaburun avant 1’échange de
population est 15,724 au total, dont 9,217 étaient des grecs et 6,507 étaient des turcs.
Dans le recensement de population en 1923, on ne compte pas de grec, alors que I’on
voit 6,720 turcs. Selon I’information que cite Sevket Isik de 1’ Annuaire étatique de
1926-1927, la population en 1926 est 9,849. Et d’apres les chiffres présentées par
I’Institution des statistiques de Turquie, la population totale en 1927 est 7,880, alors
que c’est 7,273 en 1935."°7 L’augmentation progressive de la péninsule est la
diminution soudaine qui le suit peuvent étre expliquées par le fait que 1’échange de
population a duré deux ans (de 1923 a 1925) et que les échangés qui ont été installées
a Karaburun ont immigré apres leur arrivée. En effet, le plan de réutiliser les champs
d’agriculture quittés par les grecs pour la production a fait échec'™® ; les immigrés qui
étaient étrangéres a cette sorte d’agriculture n’ont pas pu faire de viticulture, ni

d’ol€iculture et ils ont du s’immigrér en raison des difficultés économiques.

Yenicepinar, Manastir, Denizgiren, Karareis et Yeniliman sont parmi les
villages ot une population grecque était concentrée avant I’échange de population13 .
A coté de ceux-ci, il existe les villages Saip, Anbarseki et Mordogan ou les turcs et
les grecs vivaient ensemble. Nous savons que les turcs ont été installés a toutes ces
zones lors de I’échange.'*® Mais nous savons quand méme que les villages de
Yenicepinar, Manastir, Denizgiren et Karareis ont ¢t¢ totalement dédensifiés, et le
village de Yeniliman est dédensifié pour la plupart, dans les années qui suivent. C’est
pour cette raison qu’il est difficile de parler d’un « village des échangés » sur les
terrritoires ou il n’y avait que la population grécque dans le passé. Les échangés sont

concentrés a Ahurlu (le centre), Saip, Anbarseki et Mordogan, ou les grecs et les

turcs vivaient ensemble.

1377 es chiffres sont tirées de 1’Institution des Statistiques de Turquie.

1% Sevket Isik, Karaburun Yarimadasinin Tarihsel Cografyasi, izmir, Ege Universitesi Edebiyat
Fakiiltesi Yaynlari, 2002, p.30.

" Ibid.

“Ibid.
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2.1.2. Méthodologie et orientation dans le champ

Nous avons mené nos travaux a Ahurlu (le centre de Karaburun), au village
Saip et au village Anbarseki. S’il faut parler briévement des caractéristiques de ces
trois lieux : Anbarseki se trouve au bord de I’est de la péninsule Karaburun et ses
terrains, ou on fait viticulture pour la plupart, sont relativement fertiles'*'. A c6té, on
y voit ’oléiculture qui est déja dominante sur la region en entiére. Quant au village
Saip qui est juste au sud du village Anbarseki, c’est un village ou le commerce est
répandu, en raison du babord qu’il avait entre les années 1900-1930'*. Dans ces
années-1a, le commerce était suivi par bétail, mais de nos jours, c’est I’agriculture qui
est dominante dans le village de Saip, comme les autres villages. De 1’autre coté, le
centre de Karaburun, que nous appelons Ahurlu, ¢’est la zone ou il existe la direction
du département, 1’hdpital, les écoles et un champ commercial limité. La population

d’Ahurlu s’occupe de ’agriculture aussi.

Les échangés qui sont installés a Karaburun entre les années 1923-1925 sont
venus de Théssalonique, Kavala, et des environnement de ces deux villes. Etant
donné que I’échange de population prévoyait 1’installation de la population urbaine
au centres des villes et de la population rurale aux regions ou ils peuvent continuer a
mener des activités agriculturelles, les échangés installés a Karaburun sont des
origines rurales. Ainsi, ce sont des échangés venant des régions rurales de la Grece
qui ont été installées a Ahurlu (centre), au village Saip et au village Anbarseki sur
lesquels nous avons mené nos travaux. C’est de la maniére suivante que la plupart
des installations a ¢été réalisée: les personnes venant du village Agustos de
Théssalonique ont ¢été installées & Ahurlu et Anbarseki, alors que ceux qui sont

installés au village Saip étaient venus du département Pravusta de Kavala.

Notre travail a eu trois piliers: entretiens individuels avec les échangés et les
enfants et les arrieres-petits enfants des échangés ; les entretiens collectifs avec les
relatifs des echangés ; et les entretiens avec les membres du Conseil Administratif de
la Fondation des Echangés de Lausanne (Lozan Miibadilleri Vakfi). Nous avons suivi
la méthode qualitative pour ces entretiens ; les entretiens individuels sont faits de

facon demi-structurée, alors que les entretiens de groupe sont faits de fagon non-

4 Telci, op.cit., p.15.
2 Ibid., p.18.
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structurée. Pour les entretiens individuels, nous avons fixé deux groupes de travail :
des femmes et des hommes sur 1’age de 80 et des femmes et des hommes a leurs
vingtaines. Le premier groupe de travail est constitué des personnes qui ont vu
I’échange de population a des ages trop petites ou qui sont nées juste aprés
I’échange, et dont les parents sont venus de la Gréce en tous cas. Quant aux groupes
des enfants a leurs vingtaines, ce sont les arriéres-petits enfants du premier groupe et
leurs enfants. C’est ainsi que nous avons essayé d’observer le transfert de mémoire
entre les générations, en laissant une d’entre elles. Il est utile de souligner la notion
de génération ici. Dans son ceuvre principale intitulée Le probléme de Générations,
Karl Mannheim explique que les personnes de la méme génération doivent naitre
dans la méme ambiance socio-culturelle, mais il souligne quand méme que ce n’est
pas suffisant. Pour former un véritable ensemble générationnel il insiste sur une
liaison concréte, la participation au destin commun de 1’unité historico-social en
question'*. Selon Pierre Nora, construction d’une mémoire et « self-acceptation »
d’une génération est comme deux visages d’un méme phénoméne'**. La génération
de I’échange est, pour cette raison, est un lieu de mémoire au sens Noraien. La vie de
cette génération-ci est formée par le fait de 1’échange de population ; cette échange a
orient¢ leurs vies et c’est ainsi qu’une « génération » au sens Mannheimien est

emergée. La mémoire de 1’échange s’est fixé a cette génération.

On a fait des entetiens avec 10 personnes du premier groupe, dont 5 étaient

145 i 146
des femmes " et 5 étaient des hommes

. Alors que le nombre des personnes dans le
deuxiéme groupe était 5, dont 3 étaient des femmes'*’ et 2 étaient des hommes'*®. La
raison principale qui explique le peu nombre des personnes dans le deuxiéme groupe
est le fait qu’il n’existe que peu de jeunes a Karaburun. Les jeunes sont immigrés a
Izmir et aux autres métropoles pour 1’enseignement et pour travailler. Il existe deux

149 Cest ainsi

lieux principaux des entretiens : les maisons et les « cafés » de village
pour les entretiens collectifs aussi. Quant aux entretiens avec Miifide Pekin, la vice-

présidente de la Fondation des Echangés de Lausanne et avec Cimen Turan, membre

143 Karl Mannheim, Le probléme de générations, Paris, Nathan, 1990, pp.58-69.

144 Nora, op.cit., p.185.

S LK. (78 ans), AL (72 ans), A.E. (90 ans), H.Y. (80 ans), Z.K. (80 ans).

9 N.0O. (80 ans), I.G. (86 ans), R.G. (88 ans), R.K.(88 ans) R.K. (83 ans).

7 AL (23 ans), O.A. (22 ans), E.K. (26 ans).

148 S K. (26 ans), A.K. (26 ans).

49 Tous les entretiens avec les femmes ont été faits & leurs maisons, alors que les entretiens avec les
hommes, sauf celui d’1.G. ont été faits au café du village. Les entretiens avec les jeunes, eux aussi ont
été faits dans les maisons et au café du village (sauf celui d’0.A. que nous avons fait a son bureau).
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du Conseil Administratif de ladite fondation, ils ont été faits dans le bureau de la

fondation.
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2.2. UNE ETUDE DE LA MEMOIRE ET DE L’IDENTITE AVEC LES
ECHANGES DE KARABURUN

En évaluant les resultats de notre travail, nous devons indiquer que
I’extension du travail est limitée avec les échangés installés & Karaburun. Donc on
n’essaie pas d’atteindre a des jugements qui intéressent tous les échangés de
Lausanne ; on fait des constatations spécifiques & Karaburun a partir des entretiens
faits avec les échangés qui sont installés a ce département, mais on n’affirme pas que

Karaburun soit un champ de travail exceptionnel.

Les points a respecter pour un travail sont énumerés comme suivant :

1. Les caractéristiques de la région d’origine

2. Les caractéristiques de la région installée

3. La concentration de la population résidante/échangée de la région
d’origine

4. La concentration de la population résidante/échangée de la région

installée

La différenciation de I’origine des échangés (rurale ou urbaine) est
remarquable pour notre sujet. Tout d’abord, le pourcentage de comprendre et lire le
grec est plus haut chez les échangés de ’origine urbaine. Ceci rend possible le
transfert écrit de la mémoire a c6té du transfert oral. Chez les cultures analphabétes
quant a elles, I’importance de la tradition orale et de I’utilisation de la mémoire est
¢vidente. C’est pour cette raison que le caractére spécifique de littérisme qu’un
peuple a collectivement va probablement influencer fortement leur expérience
d’immigration'™. Selon Hirschon, I’effet de la déportation obligatoire peut étre plus
détruisant dans un environnement ou le littérisme est relativement moins important et
ou les traditions orales sont dominantes, et aussi chez les collectivités ou il existe un
pont entre le passé et I’actuel a travers de I'utilisation active de la mémoire. De
I’autre c6té, les conditions de travail a la ville et au village sont évidemment

différentes. Dans 1’espace urbain, il s’agit des travaux ou 1’occasion de socialisation

"Hirschon, op.cit., p.14.
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est plus remarquable, tandis qu’il existe une mode sociale fermée en raison des
travaux liés au sol dans I’espace rural. Comme Cimen Turan de la Fondation des

Echangés de Lausanne le souligne :

« Les chaines de communication sont fermées chez les échangés de [’origine rurale.
1ls ne s’intéressent qu’a leur propre environnement. Ils s’installent aux villages ici,
et la modification extérieure qu’ils connaissent reste inférieure a celle des personnes
qui sont installés aux diverses villes autours d’eux. Ils exploitaient le sol et ils

vivaient en tant qu 'une société rurale la-bas, et ¢ est pareil ici ».

Comme nous 1’avons déja indiqué, les occasions de communications dans les
villes seront différentes par rapport au village. Par exemple, dans la ville, on connait
évidemment plus de monument et de cérémonie, que nous acceptons comme des
outils soutenant la mémoire. C’est la raison pour laquelle les travaux doivent tenir en

compte la localisation rurale/urbaine.

Un autre point dont il faut tenir compte et I’équivalence entre les résidents et
les échangés dans la région d’origine et installée. Par exemple, les échangés qui
n’ont pas connu de résident dans la région installée et qui ont countinué a avoir une
vie de société fermée peuvent garder leurs habitudes et leurs langues. Mais les
échangés qui co-habitent avec les résidents développeraient surement des reflexes.
La mémoire et la formation d’identité liée a la mémoire doivent étre évalué en tenant

compte de ces variants.

Avant de passer aux notes de notre travail, il nous faut de faire une
explication sur les qualifications que nous utilisons. Pour les personnes installées a
Karaburun en fonction du Protocole sur I’Echange des Populations Grecque et
Turque signé en 1923, nous utiliserons le mot « échangé » (miibadil) pendant le
travail. Nous devons rappeler qu’ils se sont définis plutét comme « émigré »
(muhacir) ou parfois comme « échangé d’Atatiirk » (Atatiirk miibadili) dans les
entretiens. Quant aux personnes qui vivaient a Karaburun au temps de 1’échange des
populations, ils sont appelés comme les « résidents » (yerliler), et nous aussi, nous

utiliseront le méme mot.



63

2.2.1. Le cadre de mémoire des émigrés placés a Karaburun

Karaburun avait perdu la moiti¢ de sa population 85 ans avant la date du
présent travail. Et seulement quelques mois plus tard ceux-ci avaient étés remplacés
par des nouveaux « voisins » qui faisaient a peu pres un tiers de sa population. Il est
évident que cette situation peut é&tre considérée comme un événement social
bouleversant et pour les habitants de Karaburun et pour ceux qui y ont installés
postérieurement. Comme 1’affirme Hirschon, I’importance d’une mémoire collective
pour les communautés arrachées de ses racines est incontestable: La, la mémoire
devient un lien critique pour pouvoir reconstruire sa vie, un moyen de pouvoir
maintenir sa présence culturelle et une accumulation sans laquelle on sera dépourvu
de son identité. Alors quelle est la place de la mémoire pour les échangés de

Karaburun?

2.2.1.1. Ils se souviennent... mais de quoi?

Comme la mémoire collective ne peut étre transmise biologiquement il faut
un effort spécial pour pouvoir la garder vivante a travers les générations.
L’enregistrement, 1’animation, I’expression et le répétition du sens assurent la
continuité de la mémoire. Le fait que la mémoire collective n’est pas naturelle mais
fictive nous aboutit a la conclusion que la mémorisation est la plupart du temps un
processus de la construction plutdt que de la reconstruction. Ce n’est pas parce que
nous attendions qu’ils se rappelaient de cette période que nous avons parlé avec les
échangés et les enfants des échangés mais avec 1’objectif de pouvoir comprendre la
place qu’occupent le lieu qu’on a abandonné et le lieu ou on est arrivé dans les
mémoires. C’est pourquoi et comme les récits ont une caractére de la transmission on
attendait qu’on exprimerait ce qu’on a dans la mémoire avec la troisiéme personne
de singulier ou du pluriel. Mais pendant nos entretiens nous avons souvent remarqué
qu’on s’appropriait ces souvenirs. Ainsi on voit qu’il ne reste plus de distance entre
le récit et I’interlocuteur et qu’il ne fait que continuer le récit du groupe. C’est que
les souvenirs, qu’ils soient fictifs ou réels, sont déja placés dans 1’étendue spirituelle
et matérielle du groupe. Par exemple, R.K. qui était venu du village Agustos de

Thessalonique a 1’age de trois ans raconte le lieu qu’ils ont quitté en disant: «
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Oradayken fabrikalarda ¢alisirdik »'. Nous pouvons imaginer que ¢a ne peut étre que
la famille d’un enfant de trois ans qui travaillait dans I’usine. De méme fagon, R.G.
qui est venu du village Pravusta de Kavalla, reléve que sa famille s’y occupait de
I’agriculture quand il énonce « Cok giizel, suluk yerlerdi bizim oralar»"*. Bien que
R.G. est venu a Karaburun aprés que les grecs y ont quitté, il poursuit: « En zengin
kéy burasiydi. 3 meyhane, kilise vardi. Kayamn tepesinde bile kilise vardi. Caliskandi
gavurlar, sirtinda ¢ocugu, su kadar yerde sabahtan aksama ga11§lrlardl>>153. A.E. qui était
venu dans son berceau affirme parallélement, « Sonra sonra yerlilere alistik. Basta
yabanci gibi geldi bize»">*. Pour un individu, le choix des éléments qu’il s’en souvient
et leur interprétation sont liés aux mécanismes sociaux qui permettent de s’identifier
avec les événements qu’il considére comme constructifs pour son groupe. D’apres
Mithat Sancar, généralement, nous nous souvenons des événements qui ont étés
produits avant nous et dont nous n’avons pas vécu dans la mesure et la fagon dont ils
sont importants pour le groupe auquel nous sentons de 1’appartenance. De ce point de
vue, le groupe fonctionne comme une sorte de filtre’ ou de cadre, en reprenant le

terme d’Halbwachs'>.

Le contenu de la mémoire, son organisation, sa durée et sa fagon de la
conservation dépendent des conditions de I’entourage social et culturel de la
personne qui posséde cette mémoire. Ceux qui vivent sous des conditions
comparables ou dans une méme génération peuvent, avec le temps, perdre les
couleurs individuelles de leur mémoire et développer une mémoire commune. Ainsi
pendant nos entretiens, les échangées et les enfants des échangés ont insisté sur un
récit similaire, dépourvu des détails personnels. Pas seulement leur récit mais leur
manicre d’expression aussi €taient semblables; les entretiens sont composés des
phrases courtes, coupées et répétitives. Le fait que tous ont un rythme pareil et qu’on
donne des réponses semblables a la méme question est une donnée aussi importante
que le contenu des réponses et nous aboutit a la méme conclusion avec les réponses.

La question de ce qu’ils savent a propos de « la-bas » constitue I’axe principal de

151 « La bas, nous travaillions dans les usines».

152 « La bas nos terrains étaient humides, trés beaux ».

133 « Ici était le plus riche village. Il y avait trois tavernes et églises. Il y avait méme une église au
sommet du rocher. Les incrédules (gavur) étaient z¢€lés, avec leurs enfants au dos, ils travaillent sur
cette terre modeste du matin au soir».

13 « C’est avec le temps qu’on s’est habitué aux gens du pays. Au commencement ils étaient comme
des étrangers pour nous ».

135 Sancar, op.cit., p.42.
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notre travail de la mémoire. Cette question principale contient des sous-titres comme
qui est-ce qui les a transmis ce qu’ils savent, qu’est-ce qu’ils s’en souviennent le
plus. Pendant les entretiens les réponses de ces questions se correspondent
complétement: « Orada ceviz agaclar var, kestane agaglart var, bolluk bereket icinde
yasanirdi! » 3. Le fait que le méme récit se répete dans le méme rythme et avec des
phrases courtes nous fait poser la question d’ou et comment est-ce qu’on a recu cette
information. Contrairement aux hommes indigents qui fréquentaient les cafés, les
femmes et les hommes échangés se réunissaient dans les maisons et pendant ces
réunions ils racontaient fréquemment les lieux qu’ils ont quittés. Ce qu’on se
souvient de ces réunions sont en bref qu’en Gréce'’ ils avaient de belles grandes
maisons, des jardins fertiles plein de fruitiers et qu’ils vivaient en plénitude. Le fait
que la plupart des interlocuteurs déduit que la source de leur savoir sur leur racines
sont ces réunions peut nous donner une indice sur la raison de 1’adaptation d’un
discours presqu’identique. Mais il faut aussi prendre en considération que les
échangés proviennent de deux régions différentes. Nous en déduisons qu’avec le
temps, les perceptions du passé¢ des populations prévenantes de deux régions
différentes sont détachées du passé lui-méme et qu’elles ont développé une idée
commune sur le passé. Nous pouvons expliquer la période de I’échange comme une
période de « I’accélération de I’histoire » avec le terme Daniel Halévy que nous
avons mentionné antérieurement. Ici 1’accélération n’est pas une accélération qui
implique de la continuité et de la permanence mais une accélération qui casse la
continuité¢ et apporte le changement. Le passé passe de plus en plus vite et la
perception d’hier-aujourd’hui-demain que Nora affirme étre sur une ligne linéaire est
brisée. Comme nous I’avons indiqué dans I’introduction, cette accélération de
I’histoire, selon Nora, a deux effets sur la mémoire; 1’effet d'accumulation, 1ié au
sentiment de la perte et qui est responsable du gonflement de la fonction de
mémoire'>®. Deuxiémement, pour les raisons de ’imprédictibilit¢ de I’avenir et de

I’¢éloignement trés rapide du passé et de son anéantissement dans son obscurité ;

1% « La-bas, il y a des noyers, des marronniers, on y vivait en abondance, en plénitude! »

17 « Dans aucun des entretiens on n’a prononcé la Grece comme le nom du lieu d’oul on est venu. On
donnait toujours le nom du village.

138 Nora cite cette situation comme « aproprier impétieusement quelque chose dont nous ne possedons
pas». Cette assertion correspond aussi avec 1’explication de la surabondance d’Assman. Rappelons: «
C’est que la génération qui a temoigné la période ou on a vecu les plus pénibles catastrophes et
commis les plus graves crimes contre I’humanité depuis 1’histoire écrit, est en train de quitter la viex.
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« l'autonomisation du présent, ['émergence du présent comme catégorie
d'intelligibilité de nous—mémes, mais un présent déja historique, doublé d'une

. . ~ s r 159
conscience de lui—méme et de sa vérité »'~.

Selon Nora c’est ce deuxieme effet qui donne a la mémoire cette actualité.
L’union qui existait auparavant entre le passé et 1’avenir est maintenant entre le
présent et la mémoire. Car le groupe des échangés qui ont vécu la période de
I’échange et qui, en se détachant de leur passé trés vite, ont retrouvé une nouvelle
ensemble de réalité, ont di construire leur mémoire avec aujourd’hui au lieu du passé
et c’est a cause de 1’accélération de I’histoire. Le fait que le souvenir de leur pays
d’origine des échangés qui sont venus de deux régions différentes est devenu
commun et est limité a un récit restreint, qui ne s’étend pas a la généralité de la vie
ne peut-étre pas €tre intégralement expliqué par 1’accélération de I’histoire et dela, la
construction du passé d’aujourd’hui au lieu du passé. C’est pour cette raison que
pendant les entretiens on a reposé aux interlocuteurs les mémes questions plusieurs
fois et sous différentes formes et on a aussi observé comment le récit pouvait changer
ou se différencier. En effet on a constaté que par la suite des entretiens et a force
d’insister sur les mémes questions avec des formulations différentes, le ton du
discours changeait et que ce qu’on leur a été transmis par leur famille n’était pas

seulement limité a des grandes maisons et des terres fertiles.

Rappelons I’assertion du « cadre » qu’Halbwachs, le premier théoricien de la
notion de la mémoire collective a mentionné dans son ouvrage Les Cadres Sociaux
de la Mémoire et puis poursuivit dans La Mémoire Collective; la mémoire est limitée
par un cadre social. Cette mémoire peut enregistrer pas seulement ce que nous avons
vécu mais aussi ce que nous avons écouté et entendu comme si nous les avions vécu
mais ces enregistrements sont oubliés s’ils sont restés en dehors du cadre. A savoir
comme Halbwachs I’affirme, oublier n’est pas un échec de la mémoire, ni 1’oubli
I’effacement des registres mais c’est que cet événement ou cette chose est resté¢ en
dehors du cadre social et qu’il n’est pas traité et le vice versa; ce qu’on s’en souvient
sont ceux qui sont inclus dans le cadre social, approuvés par le cadre social. C’est
pour cela qu’on n’insiste que sur ‘ces événements’ et, ceux qui font partie a la méme

intégrité sociale commencent a leur récit par ‘ces événements’. Comment ce cadre

159 Nora, op.cit., 2002.
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est déterminé, comment on assure qu’on s’en souvienne de ce qui est resté dans le
cadre et comment on repousse en dehors du cadre et on oublie les autres souvenirs

sont les questions importantes que les travaux de la mémoire doivent répondre.

Une des manicres importantes d’exclure et par 1a d’oublier certains souvenirs
selon le cadre déterminé est de les «rappeler d’une autre fagon ». Dans cette série de
récits ceux qui dominent sont la beauté des lieux d’ou on est venu, «les grandes
maisons, les terres fertiles, les noyers et les marronniers ». Ce récit dissimule sans
doute d’autres récits. Comme Ricceur le précise, « voir une chose, c’est ne pas en voir
une autre. Raconter un drame, c’est en oublier un autre »'*°. Ici nous ne parlons pas
d’orienter la mémoire vers le «faux rappel » en déformant I’histoire mais d’empécher
la mémoire de se rappeler de certains événements en insistant constamment sur
d’autres événements donnés, en attirant continuellement son attention a d’autres
événements. Si nous continuons en citant de la premiére partie; avec les termes de
Schudson, une facon de voir est a la fois une fagcon de ne pas voir, une fagon de se
rappeler est a la fois une fagon d’oublier'®'. A force d’insister répétitivement sur
certains événements, ceux-ci gagnent une place dominante et cela entraine
sélectivement I’effacement et 1’obscurcissement des autres événements. Ainsi dans
cet exemple, les beaux jardins et les grandes maisons sont devenus les récits
dominants et ont laissé plusieurs récits de ton différent en dehors du cadre. C’est
pour cela que les réponses que les interviewés donnent aux questions sur « le lieu
d’ou ils sont venus » sont identiques. Le cadre social de la mémoire de 1’échange est
devenu si étroit qu’il est tres difficile de sortir hors du récit dominant. Il peut étre a
cause de ce cadre si étroit que les discours aient le méme rythme et que les phrases
soient courtes et coupées. Quand méme il y a eu deux points restés en dehors de ce

cadre mais dont nous avons pu faire mentionner en diversifiant les questions.

Parmi les récits qui sont restés dans 1’obscur arrivent en premier plan les
difficultés que les familles ont vécu dans les lieux d’ou elles sont venues. Méme si le
récit général est comme ’affirme R.K., « Orada kétiiliik yokmus, her sey giizelmis »162
a la fin des interrogations persistantes nous aboutons a d’autres points. Nous

apprenons qu’ils ont affronté a des difficultés et au bourg d’Agustos et dans le

10 Riceeur, op.cit., p.584.
'8! Michael Shudson « Kolektif Bellekte Carpitma Dinamikleri», Cogito, numéro 50, 2007, p.181.
12 « La bas il n’y avait pas de mal. Tout était beau. »
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village de Pravusta. D’aprés H.Y. : « Dedemi éldiirmiisler. Oduna gitmis, katwr yalniz
gelmis. Cok eziyet yapmislar ashinda »'®. Dans la phrase suivante de R.G., nous voyons
une intériorisation qui peut nous éclaircir sur pourquoi on ne raconte pas ce genre
d’histoires : « Orada bize eziyet de yoktu. Giiliim balim geginiyorduk. Bizim kéyde 1-2
kisiyi kestiler ama o kadar eziyet olur » % On ne sattarde pas sur les souvenirs
négatifs, on passe ces sujets par quelques phrases. Nous savons de plusieurs travaux
que les événements honteux, qui renforcent le sentiment de la culpabilité165 et
traumatiques sont les événements dont on ne préfére pas de se rappeler. Comme
Hodgkin et Radstone le résume:

ro. e . oo 2 166
« L'amnésie est souvent utilisé comme un chiffre pour le déni du passé honteux » *™°.

La question de savoir si ce que les échangés ont vécu dans les lieux qu’ils ont
quitté a oui ou non eu un effet traumatisant sur ses esprits peut sans doute étre le
sujet d’un autre travail. Surtout apres la période de 3™ Reich on a conduit plusieurs
travaux différents sur le trauma et la mémoire. Mais comme la structure
physiologique de la mémoire n’entre pas dans le domaine de notre présente mémoire,
ici nous ne mentionnerons pas ces travaux. D’autre part, dans quelques travaux on
attire 1’attention sur le fait que les événements traumatiques peuvent &tre délusoires

et que la mémoire peut les saisir de différentes fagons:

« Evénement traumatisant que l'origine est trompeuse, en effet, c'est précisément la
maniere dont l'esprit fait ses propres interprétations. Traumatisme de ce point de
vie est une réponse non pas tant a un événement sur le sens donné a cette

. . 167
manifestation.”” »

Ici nous nous bornons a insister brievement sur le fait qu’on préfére de ne pas

s’en souvenir des souvenirs ‘mauvais’ et constatons que la mémoire culturelle

19 « Ils avaient tué mon grand pére. 11 était allé cueillir du bois mais son mulet était revenu seul. On
les avait beaucoup molesté en réalité. »

1% « La bas, il n’y avait pas de souffrance pour nous. On s’entendait trés bien. Dans notre village on a
tué 2 ou 3 personnes mais tant de peine, ¢a peut se faire. »

15 Voir Nese Ozgen, “Segici Unutmanin Tanikliklarr”, Tiirkiye'de Sozlii Tarih Cahsmalar:
Kusaklar, Deneyimler, Tamkhklar, istanbul, Tarih Vakfi, pp. 177-199

166 K atharine Hodgkin et Susannah Radstone, « Introduction: Contested Past », Contested Pasts: the
Politics of Memory, Ed. Katharine Hodgkin et Susannah Radstone, London, MPG Books, 2003, p.16.
'®’K atharine Hodgkin and Susannah Radstone, «Remembering Suffering: Trauma and history», Ibid,
p.97.
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s’oriente vers quelques points précis du passé, avec les termes d’Assman. Et les
porteurs de cette mémoire reconstruisent le passé en insistant sur les points qu’ils

préferent.

Un autre sujet qu’on dissimule est les difficultés que les familles ont
affrontées quand ils sont arrivés. C’est que quand nous demandons, est-ce qu’ils
n’avaient vécu aucune difficulté quand ils sont arrivés, les réponses ne concernent
que les difficultés économiques. La répartition disproportionnée des champs a
cultiver, la faiblesse du rendement et parallelement du revenu a cause d’avoir
rencontré de nouveaux produits agricoles composent 1’axe principal du récit. Quand
on revient aux difficultés sociales, la premiére réaction est ‘on les avait bien
accueilli ici” mais au cours de la conversation nous comprenons que les endogénes et
les immigrés ont eu des difficultés a s’intégrer pendant une durée non négligeable.
R.G. qui était venu a I’age de deux ans, résume ainsi la fagon dont les endogeénes se
moquaient de leur style d’habillement, de leur dialecte: « Bize giiliiyorlard:, koca
gocuklar giymisiz diye. Kadinlar pece takarlardi. Gelenler baska tiirlii konugurdu bir de...
»' % AL qui était né a Karaburun affirme qu’il abhorrait les endogénes surtout parce
qu’ils les trouvaient sals: « Umman aga varmus, ortiisiinii kaldirirmis muhacirler geliyo
diye, kétii kokar macirlar diye. Annecigim ¢ok aglardi. Disardan geldiler ya disliyorlar,

feraceli mereceli ya. Ustleri ortiilii, adamlarin ayaklarinda ¢arik. Biraz itelemisler. Mesela

%  A.E. aussi raconte

bizim yemeklerimizden yemezlerdi pis diye, elimizden almazlardi »
des histoires similaires: « Onceleri onlar bizi begenmedi, biz onlari begenmedik. Yeni
gelmisler diye, yabanci goziiyle bakarlardi. Bize muhacir ya da agot derlerdi, gelmezler
gitmezdi. Asot ¢ingene gibi demek, koti yani »'"°. Ces récits contredisent
considérablement ses discours précédents ou au commencement ils affirmaient qu’ils
s’entendaient toujours trés bien. Au point qu’il est méme quelque fois possible de

trouver ces deux expressions dans la méme phrase. Les paroles de 1.G. en est un

168 Ils riaient & nos parce que nous portions des grands manteaux. Les femmes portaient des voiles. Et
aussi, les nouveaux venus parlaient d’une fagon différente... »

1% « On disait qu’il y avait un Umman Aga, qu’il enlevait sa couverture quand les immigrés arrivaient
parce qu’ils avaient une odeur désagréable. Ma cheére maman pleurait beaucoup pour cela. Comme ils
étaient venus de 1’étranger, ils portaient des manteaux etcetera, on les discriminait. Elles portaient des
voiles, les hommes avaient des babouches au pied. On les avaient un peu repoussés. Par exemple ils
ne mangeaient pas de nos repas, ne prenaient pas de nos mains en pensant que nous €tions sals ».

170 « Dans les premiers temps nous ne les avons pas plu et ils ne nous ont pas plu non plus. Ils nous
trouvaient étrangers parce que nous €tions des nouveaux venus. Ils nous appelaient les immigrés ou
les ‘asot’ et ne fréquentaient pas nos maisons. Asot veut dire quelqu’un comme gitan, c’est péjoratif. »



70

exemple: « Buradakilerle kaynagmakta hi¢ zorluk ¢ekmemisler. Zaten niifus da yokmus o

zaman burada. Sonra zamanla alisildi tabii, kiz alip vermeler basladi »

Dans cet exemple aussi, c’est la sélectivité de la mémoire qui prévaut.
Comme nous ’avons mentionné dans la premiére partie; la mémoire qu’Assman
appelle la mémoire fonctionnelle ou la mémoire collective est une sélection dont la
société fait du passé en les appropriant et les actualisant'’%. Ce sont des souvenirs
conscients qu’on a moulé dans des formes d’un sens donné. Ils contribuent a la
constitution et a I’appropriation d’une valeur donnée. Les souvenirs dont on n’en est
pas fier, qui sont loin de renforcer le sentiment du respect de soi et qui ne trouvent
pas de place dans cette sélection peuvent étre repoussés en dehors du cadre par la
société et enregistrés ainsi dans la mémoire collective. Alors le contenu de cette
sélection constitue le cadre social. Comme 1’oubli ne veut pas dire I’effacement des
enregistrements avec des appels accentués on peut reconvier ces souvenirs. La
mémoire fonctionnelle et la mémoire enregistreuse qu’on considére sous la mémoire
culturelle ne sont pas indépendants et elles sont en constante relation. Pour diverses
raisons, on peut illuminer tels éléments de la mémoire enregistreuse et les relever au
rang de la mémoire fonctionnelle ou la mémoire fonctionnelle peut renvoyer
quelques €éléments a la mémoire enregistreuse. Selon Aleida Assman, cette relation
de tension qui existe entre la mémoire fonctionnelle et la mémoire enregistreuse,
entre ’oubli et le rappel, et entre le conscient et le sous-conscient détermine la
structure de la mémoire culturelle et constitue la cause de la nature a la fois ouverte

aux changements et complexe, hétérogéne et fragile de la mémoire culturelle'”.

2.2.1.2. La mémoire au service de la convenance

D’apres Serif Mardin, les travaux sur I’identité se sont déplacés du domaine
individuelle, de la question de comment les gens pourraient parvenir a un soi
satisfaisant dans leur vie vers l’effort de comprendre comment un groupe peut

s’intégrer convenablement dans une communauté différente méme avec leur nom

"'« 1Is n’avaient subi aucune difficulté a s’intégrer avec les endogénes. D’ailleurs ces lieux la

n’étaient pas trés peuplés. Mais avec le temps on s’était habitué bien sur, on avait commencé a
s’apparenter ».

172" Aleida Assman, Das Gedachtnis-Briicke zwischen den Wissenschaften, cité par Sancar , op.cit.,
p.47.

'73 Sancar, op.cit., p.53.
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collectif qui est changé'”*. L’introduction d’un groupe dans un autre, sa capacité de
pouvoir y reconstruire sa vie et d’y conserver son existence culturelle est lié¢ a la
mémoire de ce groupe. Le groupe peut développer des « rituels de la résistance »'
en s’appuyant sur la mémoire. Renée Hirschon, précise dans les travaux qu’il a
conduit avec les immigrés a Kokinia, la région d’immigrants d’Athénes que les deux
groupes qui se sont affrontés peuvent ne pas s’intégrer, résister a I’intégration méme
s’ils possedent une infrastructure culturelle semblable. Il souligne que méme si le
travail a ¢té¢ effectué¢ dans les années *70s, 50 ans aprés 1’échange, le groupe des

immigrés conservait une mémoire excentrique et qu’ils exprimaient leur identité

distinctement des indigenes:

« Il est interessant de voir que le sentiment d’une identité distincte demeure depuis
une période de 50 a 60 ans car la plupart des caractéristiques sociales et culturelles
des immigrés et des habitants locaux c’est a dire des grecs urbains étaient
communes. Tous les immigrés étaient des Chrétiens orthodoxes, culturellement et
physiquement ils passaient pour des Grecs et la grande majorité parlait grec. Aucun
des indices explicites comme les différences physiques, les variations linguistiques
ou religieux qu’on utilise souvent pour designer une identité différente n’étaient
présent. Autant qu’on s’attendait logiquement a ce que pendant cette période, ces
deux peuples se soient intégres sans probleme. Mais malgré la trés forte similitude,
le peuple de Kokinia a conservé le sentiment d’une identité distincte et a essaye sans
cesse de batir une frontiere. De cette maniere, ils ont construit un groupe différent
qu’on peut distinguer pas par les critéres visibles mais par des termes

. 176
notionnelle »'°.

Dans notre domaine aussi, il est question de deux groupes dont la plupart des
caractéristiques sociales et culturelles sont communes. De plus, le groupe qui est
arrivé n’est pas si peu nombreux pour pouvoir disparaitre dans la communauté
existante puisqu’il formait un tiers de la population. Tous les échangés qui sont
venus parlaient turc et étaient musulmans comme les indigenes de Karaburun. Mais
comme nous 1’avons vu précédemment, pendant la premiére rencontre les deux

groupes ne se plaisaient pas réciproquement, se trouvaient grossiers, sales et il y

"Serif Mardin, « Adlarla Oyunlar », Kiiltiir Fragmanlar, Tiirkiye’de Giindelik Hayat, Ed. par

Deniz Kandiyoti, Ayse Saktanber , Istanbul, Metis Yayinlar1, 2002, p. 128.

173 C’est la notion que de Certeau mentionne dans son livre, L invention du Quotidien. 11 indique que
la sous culture abat les lieux créés par la culture dominante en développant des rituels de la résistance.
'7¢ Hirchon, op.cit., p.5.



72

avait de la discrimination; pendant des années on a veillé a ne pas unir les familles (a
ne pas s’apparenter). Tandis qu’actuellement on se rappelle a peine de ces conflits.
Alors qu’est-ce qui a changé? D’abord nous devons faire attention a la maniére dont
le premier groupe d’échangés décrit ce processus. Par exemple, R.K. qui était venu a
I’age de trois ans affirme; « Bizim dilimiz baskaydi, biz kaba kaba soylerdik » 711
exprime que leur dialecte était différent de celui des indigénes mais qu’ils
appréciaient le dialecte des indigénes. De méme, en parlant des styles des vétements
on ne souligne pas qu’on s’habillaient différemment des indigénes mais on exprime
que leurs habits étaient plus laids. C’est pour cela qu’ils ont essayé de changer leurs
habits et leur dialecte comme K.K. I’affirme ; « Annemler bizden daha kaba konusurdu.
Burdakiler nazik konusurdu. Hald bizim de dillerimiz biraz kayryor » 78 Selon A.L
« Konusmamiz farkliydi, mari derdik ¢ok. Efendim gibi bir anlamda. Sonra herkesten
gorerek herhalde biraktik dyle konusmay » 7?1l raconte aussi qu’ainsi, ils ont petit a
petit renoncé a leur facon de s’habiller; « Siyah onliik yapardik, annelerimiz ferace
givdigi icin biz de dnce onii diigmeli onliik givdik, sonra biraktik »"*°. On comprend que
les échangés ont quitté par consentement leur dialecte et leur fagcon de s’habiller qui

étaient distinctifs au premier abord et ont choisi de s’adapter aux indigénes.

Ils n’ont pas seulement renoncé a leur dialecte et a leur style d’habillement
mais ils ont aussi changé la plupart de ses habitudes de la vie quotidienne. On
rapporte par exemple que les femmes échangées savaient des ouvrages d’aiguille et
de la dentellerie que les femmes endogénes ne savaient pas. Les femmes échangées
passaient la plupart du temps qui leur restait des travaux domestiques avec la
dentellerie et I’ouvrage d’aiguille. A.l. qui a 72 ans: « Mahucirler ne el isleri yapar.
Battaniye yaptim bir gor. Lambarin camina bile 6rtii yaptim gencken. »'*' A L. avait perdu
son habitude d’ouvrage d’aiguille avec le temps et méme si elle a eu des filles, elle
ne le les a pas appris. Quant & A.E.; « Biz kizken dantel yapardik. Annemle gece giindiiz

dantel yaptik. Kimse annem gibi yapamazdi. Sadece muhacirler oya isi, dantel isi yapardi. 4

77 « Notre langage était différente, nous parlions grossiérement.

'78 « Nos mamans par laient plus vulgairement que nous. Les gens du pays parlaient plus subtilement.
De nos jours méme, notre dialecte s’en apparente quelque foisy.

179 « Notre fagon de parler était différente, nous utilisions le mot ‘mari’ trés souvent. Ca avait un sens
comme ‘pardon ?’. Puis, je crois que sous l’influence des autres, nous avons quitté cette fagon de
parler ».

180 « Nous cousions des tabliers noirs. Comme nos mamans portaient des manteaux noirs nous avons
aussi porté d’abord des tabliers boutonnés mais nous les avons abandonné avec le temps ».

'8l « Les immigrées faisaient tant d’ouvrages. J’avais méme tissu une couverture, tu devrais voir.
J’avais méme fabriqué des enveloppes pour les glaces des lampes, quand j’étais jeune. »
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kizim var, hi¢birine dgretmedim. Annemlerden sonra kimse yapmadi, ben de biraktim, simdi
kéyde yapan yok. Unutuldu gitti. »"** Or pour les femmes, les ouvrages ne sont pas
seulement une aptitude personnelle mais aussi un fragment de la vie sociale. Il est
intéressant de remarquer que les femmes n’ont pas eu I’envie de faire passer cette
qualité a leurs filles. Ici nous ne perdons pas de vue la différence d’opinion et du
style de vie entre les générations que nous mentionnerons plus tard. On pourrait trés
facilement traduire ces différences comme la destruction ou la transformation des
valeurs traditionnelles mais rappelons que les filles dont le premier groupe de
femmes que nous avons interrogé (les échangées ou celles qui sont nées juste apres
I’échange) n’a pas appris a tisser sont toujours des femmes villageoises qui ont déja
atteint 50 a 60 ans. En plus, ce qui est a remarquer que ce ne sont pas les filles qui
ont résisté a apprendre mais ce sont les meres qui n’ont pas eu cette tendance de leur
apprendre. Car selon nos observations, I’ouvrage d’aiguille et de tels ouvrages fins
étaient les dons propres aux femmes échangées. Les faire continuer implique une
résistance d’étre échangé, d’insister de rester échangé. Comme les autres aptitudes

que nous avons mentionné, on a choisit de les perdre, de les effacer des mémoires.

Une autre des transformations les plus importantes des échangés a été vécue
dans le domaine des habitudes gastronomiques. La gastronomie a le caractére d’étre
le miroir de différentes habitudes de la vie quotidienne. On peut attendre que les
habitudes gastronomiques des peuples qui ne sont pas de la méme géographie, qui ne
vivent pas dans le méme climat soient différentes. Or nous savons que les habitudes
alimentaires des échangés étaient trés différentes de celles des habitants de
Karaburun. Contrairement a la cuisine de Karaburun ou dominent I’huile d’olive et
les herbes d’Egée, les échangés avaient une cuisine plutét dominée par les patés et du
beurre. Quand nous demandons aux femmes échangées les repas qu’elles ont
apportés de leur pays d’origine, nous remarquons qu’on ne prépare plus les repas
que les mamans préparaient. Seulement la pita a ’oignon qu’on appelle de nos jours
la pita d’immigré a pu rentrer dans la cuisine de Karaburun. A part cela, il n’est plus
possible de trouver un repas propre a la cuisine des échangés. Les repas qui sont

restés de leur mamans dans leur mémoires ne sont souvenus que dans la méme

'8 Quand on était des jeunes-filles on faisait de la dentellerie. Avec maman nous tissions tout le
temps. Maman était unique dans ce domaine. Seulement les immigrés faisaient 1’ouvrage d’aiguilles,
de la dentellerie. J’ai eu deux filles, je ne les a appris a aucune. Aprés nos mamans personne ne les a
pratiqués, moi non plus, j’en ai eu assez. Maintenant personne ne fait de tels ouvrages dans le village.
On les a oublié. »
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famille et d’une manicre superflue car ils n’ont pas continué¢ de préparer ces repas
que leur mamans préparaient. K.K. affirme que les immigrés avaient des repas
différents des endogénes: « Birbirlerinin yemeklerini bilmezlerdi. Zamanla ogrendiler
annemler yemekleri. Onlar da muhacir pidesini égrendiler »'**. Quand nous demandons a
LK. si les immigrés avaient des repas différents elle répond: « Anneannemin
yemeklerinden sogan pitesi, sonradan muhacir pitesi dediler, onu hatirliyorum. Bir de
softuyu ok severdim »'**. Hors de L.K., nous n’avons rencontré personne qui se
rappelle de softu pendant nos entretiens individuels et en groupe et elle-méme n’a
pas continué de préparer ce repas. Quand nous avons posé une question pareille a
AL, elle nous a raconté¢ les repas qu’elle savait mais qu’elle ne prépare plus:
« Pekmez helvasi yapardi annem, tumaj derdik biz. Pekmezle yagi kizdirip hamuru pisirip
tepsiye dokersin. Bir de ¢orba var; kavurmayr kavurur, su koyardi, kaynarken un ¢alardl,
karmizi biberle falan haslardi. Ama biz yapmiyoruz. »'* A E. aussi nous rapporte un récit
semblable: « Yerlilerin bilmedigi yemekleri yapard: annemler, ¢omleklerde yaparlard,
sonra, bilmem neden yapmaz olduk »'*°. Comme on ’a vu, on a accepté que le groupe
qui était venu d’une géographie et d’un climat différents avait naturellement des
repas différents. Mais comme ¢a a ét¢ aussi le cas pour le style d’habillement et le
dialecte, on a abandonné ces repas et on les a oublié. C’est pour cela qu’aujourd’hui
quand nous examinons la cuisine de Karaburun nous ne pouvons plus trouver les

| 104 187
traces se rapportant a I’échange °'.

Les changements dans les habitudes alimentaires ne sont pas seulement
limités a 1’oubli des repas que les mamans préparaient; on a aussi vécu un
changement fondamental dans le style alimentaire, avec le passage du beurre a
I’huile d’olive. Or nous savons qu’au commencement les échangés n’avaient de gofit
ni pour 1’olive ni pour I"huile d’olive et que c’est pour cette raison qu’ils ne se sont
pas occupés des oliviers qu’on leur avait donné pour qu’ils puissent pratiquer de

I’agriculture, en échange des champs qu’ils ont laissé en Gréce. D’ailleurs pendant

183 « Is ne savaient pas les repas les uns des autres. C’est par le temps que nos mamans ont appris les
repas. Eux aussi, ils ont appris la pita d’immigré. »

'8¢ « La pita 4 I’oignon, des repas de ma grand-mére, par la suite ils ’ont appelé la pita d’immigré, je
me rappelle de ¢a. Et il y avait aussi le soffu que j’adorais. »

'8 « Maman cuisait du halva au moit de raisin. Nous I’appelions fumaj. Tu fais chauffer au feu du
moft de raisin avec du beurre, tu cuis la pate et le verse sur le plateau. Il y avait aussi une soupe; elle
grillait de la viande, y ajoutait de I’eau, de la farine pendant qu’elle bouillait, mettait du poivre rouge
etcetera. Mais nous ne le préparons plus. »

1% « Nos mamans préparaient des repas que les indigénes ne connaissaient pas. Elles les cuisaient
dans des pots. Puis nous avons cessé de les préparer, je ne sais pas pourquoi. »

187 « On peut considérer la pita a I’oignon comme une exception. »
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nos entretiens nous avons remarqué plusieurs expressions qui montraient que les
échangés trouvaient étrange la consommation de 1’olive et de 1’huile d’olive. Comme
dans I’exemple de 1.G.: « Zeytin agaclari ormanda bakimsiz kalmis. Burada bir civa
madeni vardi. Maden odunla c¢alisinca zeytin agaclarini kesmisler. Zaten zeytinyagi
yemezlermis. Odun yagi yenir mi derlermis 8 Quant & H.Y.: « Dalga gegerlerdi
zeytinlerle, bunun yagi yenir mi diye. Onlar sade yag yerlermig »* Nous voyons qu’avec
le temps ils ont quitté ses idées péjoratives a propos de ’olive et de 1’huile d’olive et
ont cess¢ d’utiliser du beurre. Comme L.K. Paffirme aussi: « Geldiklerinde zeytin
vermisler gelenlere, bunlar da hep tereyagi yermis. Zeytinagaglarmn altina bile
gitmemigler, ‘yenilir mi o’ dermisler ‘kegi boku gibi’. Sonra annemler aligtilar, bizi de
alistirdilar. Simdi biz sabah kahvaltisinda mutlaka zeytinyagina ekmek bandiririz. Ama
mesela anneannem vardi, oldii gitti, élene kadar salatasina zeytinyagr doktiirmedi. Hep
tereyag yerdi »'°. Le témoignage de L.K. est important du point de vue de démontrer
le processus de changement. Nous pouvons constater qu’en trois générations on a
vécu un changement fondamental dans les habitudes alimentaires : La grand-mére ne
mangeait que du beurre tandis que la mére mangeait a la fois du beurre et de I’huile

d’olive et la fille ne consume que de I’huile d’olive.

Nous pouvons en résumer que pendant le travail que nous avons conduit nous
avons observé que d’importants changements se sont produit dans le style
d’habillement, dans le dialecte et dans les habitudes gastronomiques des échangés,
aprés 1’échange. Nous avons interprété ces changements comme des changements
stratégiques a fin de s’adapter. Nous pouvons comparer cette situation avec la

situation qui Firkse appelle les subjectivités immigrantes:

«L obligation de discuter les problémes de la vie quotidienne dans une structure
sociale complexe et trés développée a produit des subjectivités immigrantes qui

peuvent se deplacer dans le cadre de ce modéle et qui reconstruisent les solidarités

188 « Les oliviers étaient restés sans soins dans le forét. Ic1 il y avait une mine de mercure. Comme la
mine consommait du bois, ils ont coupé les oliviers. D’ailleurs ils ne mangeaient pas de 1’huile
d’olive, ils disaient, ‘est-ce qu’on peut manger 1’huile du bois ?° »

18 « IIs se moquaient de ’olive en disant ‘est-ce qu’on peut manger ’huile de ¢a!’. Ils consumaient du
beurre. »

190 « A leur arrivé, ils avaient donné de 1’olive aux nouveaux venus mais eux, ils ne mangeaient que
du beurre. IIs ne sont méme pas allés sous les oliviers. ‘est-ce qu’on peut le manger, disaient-ils, c’est
comme la merde de la cheévre’. Mais nos mamans s’y sont habituées par le temps et nous ont habitués
aussi. Maintenant nous immergeons toujours nos pains dans 1’huile d’olive pendant nos petits-
déjeuners. Mais par exemple, j’avais une grand-mere, elle s’est décédée mais jusqu’a sa mort elle ne
nous a pas permis de mettre de ’huile d’olive dans sa salade. Elle ne mangeait que du beurre ».
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sociales par des formations populaires, selon les exigences du moment. Toutes ces

. o . . . 191
reformations se réalisent au sein de la structure des relations du pouvoir » .

En conclusion, les échangés ont choisi de s’adapter au style de vie du lieu ou
ils sont arrivés, d’adopter les habitudes du groupe dominant a la vie quotidienne au

lieu de préserver leurs propres habitudes.

Les coutumes et les rituels qu’on peut compter a la fois dans les pratiques de
la vie quotidienne et qu’on peut considérer a part par leur caractére cérémoniale sont
des données importantes pour la composition et la transition de la mémoire. On peut
attendre qu’un groupe venu d’un groupe social, d’une géographie différente et placé
dans un autre groupe ait des us et coutumes, des traditions différents et des rituels
variés. Mais chez les échangés installés a Karaburun ces ‘différents’ coutumes et
rituels ‘manquent’ remarquablement. Ici, soulignons que nous choisissons d’insister
sur le fait qu’on a consciemment cessé de faire continuer toute sorte de célébration,
de pratique corporelle et de rituel qu’ils soient petits ou grands, au lieu d’insister sur
ce que le groupe musulman qui vivaient en Gréce n’avait aucune célébration
traditionnelle. Comme nous avons mentionné dans la premiére partie, on considere
les cérémonies de la commémoration comme des outils qui soutiennent la mémoire.
La commémoration et la célébration des événements qu’on a vécu ou qu’on veut
qu’on croit qu’on a vécu dans I’histoire est utilisé dans le sens du renouvellement des
souvenirs qui forment les vies actuelles. Ici ce n’est pas seulement la répétition des
événements historiques qui est importante, les coutumes et les traditions dont on ne
sait quand et comment initié, sont aussi importants pour la continuité de la mémoire.
Car ce sont des rituels qui surgissent avec des animations similairement a la
régularité et a ’invariabilit¢ qu’Assman annonce comme une des conditions des

rituels de la commémoration:

«Pendant que les rituels garantissent la continuité du savoir protecteur de [’identité
du groupe, le processus de la transmission de la culture aux nouvelles générations est
vécu en forme de la répétition. La nature du rituel exige la reproduction d’une ordre
donnée autant que possible sans aucun changement. C’est pour cette raison que la
pratique d’un rituel se ressemble a sa pratique précédente et reléve de la notion de la

‘circularité du temps ‘ qui est typique pour les cultures sans écriture. C’est pour cela

11 John Fiske, Popiiler Kiiltiirii Anlamak, Ankara, ARK Bilim ve Sanat Yayinlari, 1999, p. 36.
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que, dans le contexte de la circularité qui sens culturel qui s appuie sur le rituel on

peut parler d’une ‘obligation de la répétition” »'**.

Or apres 1’échange on a mis fin aux coutumes et aux traditions, ainsi on a évité
les rituels et les répétitions et on a détruit la circularité qu’existait entre le passé et le
présent. Comme nous 1’avons évoqué dans la premicre partie, Connerton appelle

cette situation «I’acquisition de la présence du passé »:

«Les gens ont consciemment recours aux répétitions dans leur vie... ... Quand nous
considérons les événements qui se répétent beaucoup dans la vie individuelle comme
des événements statistiquement typiques, nous pouvons mettre les diversifications
individuelles entre parenthéses, en dehors de ['équation. Ou bien, si nous
comprenons les choses qui se répetent considérablement comme des choses qui
bousculent les fondements du projet de ’autonomie individuelle, notre attention peut
étre attiré par les choses qui se répetent inconsciemment. Dans toutes les deux
situations ce que nous perdons typiquement de vue est qu’un sens qui se répéete et
qui est typique dans la structure de la vie d’un individu est important parce qu’il
dessine [’esquisse d’une matrice a sanctifier. Les individus peuvent célébrer les
roles qu’ils jouent, la réanimation de ce qui est traditionnel. En répétant

. ’ >, .. . , . ’ r 193
consciemment le passé, l'individu fait réacquérir une présence au passé »" .

Tandis que ce que les échangés désirent, c’est de laisser le passé dans le passé
et de s’adapter au ‘présent’. C’est pour cette raison qu’ils ne préfeérent pas de
raconter les ‘il était une fois...” a leurs enfants et a leurs petits-enfants, comme
I’exprime N.O. en disant « ¢ocuklarla bu konulari hi¢ konusmuyoruz » 94 ou qu’ils
limitent leurs récits. K.K. I’exprime ainsi; « Biz bir sey anlatmadik ¢ocuklarimiza, onlar
anlatsak da dinlemezlerdi zaten »'°. Par conséquence, pendant nos entretiens avec les
jeunes nous voyons les limites de leur savoir sur le passé. Par exemple tandis que
A.E. affirme que sa maman portait de la voile quand elle était venue, ses filles disent
que leur grand-mére n’a jamais porté de voile. Pendant nos entretiens avec les jeunes
nous entendons 1’assertion qu’on n’a jamais eu de femmes voilées a Karaburun. Or

nous savons que toutes les femmes échangées étaient venues voilées. Nous obtenons

192 Assman, op.cit., pp. 91-92.

193 Connerton, op.cit., p.100.

194 « Nous ne parlons jamais de ces sujets avec les enfants ».

195 « Nous n’avons rien raconté & nos enfants, d’ailleurs méme si nous racontions ils n’écoutaient pas
».
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le méme résultat quand nous parlons des ouvrages d’aiguilles des mamans et des
repas propres aux échangés; aucun des jeunes que nous avons interviewé n’avait
appris I’ouvrage de sa mere ou de sa grand-meére et ils ne sont méme pas au courants
qu’il existait des repas propres aux échangés. Cette rupture de la mémoire entre les
générations a le caractére d’étre la conséquence du processus de la convenance
désirée. Selon M. Halbwachs, le plus important élément qui reliera 1’histoire apprise
a la mémoire vécue est « le mémoire inter-générations »%%. La ou cette mémoire
commune inter-générations n’existe pas, 1’histoire officielle surpasse la mémoire
vécue et crée une histoire dépourvue d’essence. Elle développe ainsi une « mémoire

collective » pleine de souvenirs écrans, d’oublis et d’erreurs.

2.2.1.3. Les éléments qui supportent la « convenance »

2.2.1.3.1. L’intervention externe a la mémoire

Le processus de la convenance a été sans doute supporté par les pouvoirs
politiques. Méme si a Karaburun nous ne parlons pas d’une mémoire collective
formée mais plutét d’une mémoire collective manipulée par les choix, nous
acceptons quand méme [’intervention des pouvoirs dominants dans chaque structure
sociale. Andreas Huyssen affirme que la mémoire a une importance centrale dans les
discussions de la citoyenneté constitutionnelle du point de vue du patriotisme'”’. Or
on peut attendre des groupes installés dans les territoires d’un Etat-nation qui était
récemment créée au cours des années 20, qu’ils soient intégrés dans le processus de
la nationalisation de 1’Etat. Il est possible les politiques de la ‘turcisation’, les
campagnes de « Citoyen, la Parle Turc » qu’on a pratiqué pendant cette période, la
mentalité qui a lancé la Théorie de la Langue Soleil (Giines Dil Teorisi) et la These
de I’Histoire Turque (Tiirk Tarih Tezi) et ’atmosphére que ces opérations ont crée,
avaient influé tout le pays. Dans cette atmosphere, il peut étre tres difficile de vivre
la nostalgie des terres « étrangéres » et d’essayer de faire vivre sa mémoire. Le
groupe des échangés dont nous avons constaté, en partant de ses relations
journaliéres qu’ils ont choisi de s’adapter au lieu de résister culturellement, était

aussi sans doute influencé par cette atmosphére. Ricceur aussi nous signale qu’on

196 Voir, Maurice Halbwachs, La Mémoire Collective.
7 Huyssen, op.cit., pp. 111-112.
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n’objecte pas toujours a cet effort des idéologies dominantes de manipuler la
mémoire et qu’il existe un état d’oubli ou dans un certain sens on s’insére dans cette
manipulation et on la supporte et appelle ceci ‘I’oubli passif’'*®. Nous pensons que
nous pouvons aussi considérer I’oubli vécu a Karaburun comme un état d’oubli

passif.

L’éducation vient au premier rang des instruments qui provoque 1’état d’oubli
passif, étant la part officielle de la formation de la mémoire. Les idéologies
dominantes peuvent, surtout pendant les lecons de I’histoire, provoquer 1’oubli en
insistant sur certains événements et en ne pas mentionnant du tout de certains autres
ou assurer qu’ils soient placés dans la mémoire comme tels qu’on désire, en
détournant les événements. Répétons la citation que nous avons faite de Birol

Caymaz dans la premiére partie:

« Le mécanisme principal qui civilise les gens au-dela des normes éthiques,
religieuses et sociales traditionnelles, qui les fait devenir citoyen au sens de la
socialisation, qui les fait devenir les citoyens de la république est le systeme
d’éducation contrélé par 1’Etat-nation. Le systéme d’éducation qui dans ce cadre,
détermine et diffuse l’identité nationale, essaie de dépasser le probleme du conflit
entre lidentité collective dominante (I’identité nationale) et les sous-identités
culturelles (les identités ethniques, religieuses, locales) sans avoir recours aux
méthodes répressives. En d’autres termes, le systeme d’éducation national est la
structure institutionnelle ou le sentiment d’appartenance commun dont les citoyens
sentent et s identifient est produit et diffusé au niveau du pays. La réalité principale
qui réside dans 1’obligation d’éducation primaire dans les Etats-nations est le fait
qu’au fond, le mécanisme d’éducation est ['usine principale qui produit la

. 5 (199
citoyennete » .

De l’autre coté, nous ne pouvons pas affirmer que ce genre de pratiques
n’avaient recu aucune résistance et que le pouvoir détient la mémoire de la nation
avec tous ses aspects, en bref, que cette usine ne produit qu'un seul type de citoyen.
Comme Pearson 1’exprime, le pouvoir politique ne détient pas le monopole de la

mémoire. C’est un mouvement plutdt contesté, instable. Pearson souligne qu’il existe

18 Riceeur, op.cit., pp. 579-580. . ) )
1.?9 Birol Caymaz, Tiirkiye’de Vatandashk, Resmi Ideoloji ve Yansimalari, Istanbul Istanbul Bilgi
Universitesi Yayinlari, 2008, p. 5.
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une interaction-dialectique entre le peuple et le souverain, la mémoire du peuple et la

200 . . . .
. Cette interaction entre les adversaires de la mémoire, le

mémoire de 1’individu
processus de I’hégémonie entre la dominance idéologique et la résistance détermine
le contenu de la mémoire dominante. Or, nous ne voyons pas le sujet de 1’échange
dans les livres d’écoles mais nous ne pouvons ’affirmer que comme un facteur qui
supporte la tendance d’oublier a Karaburun; nous ne pouvons pas prétendre que ¢a a

fait oublier 1’échange.

On peut aussi inclure dans ce processus les systemes de la communication
instrumentalisés par I’idéologie dominante, idéaux pour structurer la mentalité de la
société et limiter la mémoire collective. Rappelons que comme nous ’avons affirmé
la télévision est I'un des principaux moyens de fournir a la fois un cadre national
pour la mémoire collective et individuelle pour les souvenirs d'événements
nationaux. Or les nouvelles et les documentaires sur I’échange n’ont pas pu trouver
de place dans le media jusqu’a un passé trés récent. Ce silence a en effet qui

consolide I’oubli.

Ce silence et cette invisibilité ne sont pas seulement vécus a la maison et a
I’école mais aussi dans nos rues, du point de vue de I’espace. Par exemple 1’échange
qu’on n’a vécu que dans les années *20 et qui marque un tournant important dans
I’histoire de plusieurs villes comme Karaburun, n’a pas pu atteindre les places de la
ville. A Karaburun il n’existe pas de monument/ souvenir & propos de 1’échange.
Comme nous ’avons exprimé, les monuments visent a fixer la mémoire collective
dans une région donnée et a la fagon désirée. C’est un processus qui fixe et
concrétise ce qui €tait spéculatif, dispersé et abstrait. Or 1’époque de 1’échange
correspond a une histoire ou les autorités politiques ne veulent pas s’attarder. Et ceci
est a la fois un processus qui supporte la réorganisation de la mémoire des échangés

afin de s’adapter aux indigeénes dans la pratique de la vie quotidienne.

En conclusion, pour assurer ['union nationale on a négligé certains
événements historiques et on a choisi de les oublier en ne pas répétant. Ces choix,

comme nous I’avons affirmé auparavant, ont correspondu au choix d’oublier des

29 Roberta Pearson, « Costar Loses Again: The Contestation Over Commodified Public Memory »,
in Cultural Memory and the Construction of Identity, Ed. par D. Ben-Amos et D. Weissberg,
Detroit Wayne State University Press, 1999, p.179.



81

échangés de Karaburun, afin de se convenir. Ainsi on a crée une ambiance qui
supporte le cadre de la mémoire qu’ils ont produit socialement et on a oubli¢ le passé
volontairement en reconstruisant les pratiques de la vie quotidienne. Les habitudes et
les traditions que nous avons mentionnées et qu’on a renoncées par la reformulation
de la mémoire collective dans le processus de la convenance ne prouvent pas que le
groupe se comportera identiquement au sein d’un autre groupe. Mais il est aussi
question des éléments qui ont pu convaincre le groupe musulman venu de la Gréce et

placé a Karaburun, a s’adapter.

2.2.1.3.1. La religion et Atatiirk comme des éléments de la conviction

Comme nous avons mentionné auparavant, dans les sociétés traditionnelles la
religion est le pouvoir prédominant qui détermine tous les aspects de la vie. Quant
aux sociétés modernes, elle correspond en particulier au manque de la continuité®"’
car comme la rupture brutale que la modernit¢ a provoquée entre I’ancien et le
nouveau perturbent les individus, on sent le besoin d’une notion durable. La religion
essaie de diminuer cette discontinuité par ses propres dynamiques. La plus
importante caractéristique de la religion qui la différe des autres instruments qui
peuvent former/ fortifier la mémoire est qu’elle peut renforcer ce lien qu’elle a crée

en pénétrant a toutes les domaines de la vie, c'est-a-dire sa capacité d’inclusion.

Répétons la citation d’ Assman que nous avons donné dans la premiére partie:

« Le cadre de la religion qui inclut tout, rend possible quand il est nécessaire,
l’abandon des conditions ‘naturelles’ de la mémoire collective et culturelle. Ces
conditions normalement nécessaires sont les institutions qui assurent la stabilité
‘naturelle’ de la mémoire collective et qu’on appelle les supports externes et les
éléments comme les autorités représentatives, le royaume, le temple et la terre. Tous
ces lieux sont transportés de l’extérieur a l'intérieur par une nouvelle technique de

- L g L 202
mnemo et transférés au pensé et a l'imagination »~".

Assman affirme que la fonction générale de la religion est d’étre
I’intermédiaire de la continuité du passé par les biais du rappel, de I’animation et de

la répétition. Ainsi dans la vie des individus et des groupes qui sont renvoyés de leur

2! Dani¢le Hervieu-Léger, op.cit., p.177.
202 Assman, op.cit., p. 211.
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pays, la religion indique une continuité persistante. De 1’autre coté, comme elle est
aussi congu comme un point commun avec le groupé qu’on a rencontré, elle a la
propriété d’étre un élément persuasif, qui facilite I’intégration. Par exemple R.K.,
indique la religion comme un aspect positif de leur transportation avec 1’échange: «
Geldigimiz iyi olmug, gavur iginde yasayacagina miisliiman iginde yagsarsin » 203, Ici, il ya
aussi une tendance a mettre les grecs qui ont quitté Karaburun a la place de I’autre et
a se placer dans le méme camp avec les indigénes de Karaburun. D’ailleurs comme
nous le mentionnerons plus tard, une phrase qui se répéte souvent pendant les
entretiens avec les échangés du premier groupe a été « Ashinda biz ayniyiz »*°*. Dans
cet exemple le théme de la religion n’est pas seulement utilisé comme un facteur
facilitant I’intégration a la vie nouvellement crée, mais aussi comme un moyen de se

faire accepter au groupe qu’on a rencontré et d’accentuer leur « similitude ».

Un autre argument de « I’identité » avec les indigenes est Atatiirk. Pendant
les entretiens on a remarqué qu’on ne préférait pas d’€tre appelé seulement échangé
mais comme échangé d’Atatiirk. Une des sources d’honneur d’étre venu de la Gréce
est qu'on soit concitoyen d’Afatiirk. On rencontre la méme accentuation pas
seulement chez les échangés de Thessalonique mais aussi chez les échangés de
Cavalla. Pendant notre entretien Miifide Pekin a souligné que méme les échangés de
la Créte insistaient sur le fait d’étre le concitoyen d’Afatiirk. On utilise la
concitoyenneté avec Atatiirk comme une carte pour étre approuvé dans le nouveau
pays. A la question de « Comment vous étes venus ici? » on répond tout d’abord par
« Atatiirk getirdi »**°. Al affirme pendant Ientretien, « Benim babam Atatiirk’le
beraber gelmis »™°, et parle de leur sympathie envers Atatiirk. On observe aussi le
méme discours dans les entretiens que Iskender Ozsoy nous rapporte dans son livre
Iki Vatan Yorgunlari: Miibadele Acisim Yasayanlar Anlatiyor (Les épuisés de deux
patries : Ceux qui ont vécu la peine d’échange racontent) Les familles expriment
souvent pendant les entretiens qu’elles sont concitoyennes d’Atatiirk qu’elles sont en

A 1207
Turquie grace a lui™".

2 . . . . .
% « C’est bien fait que nous sommes venus, qu’on vive entre les musulmans au lieu de vivre au

milieu des incrédules ».

24 « Au fond nous sommes pareils ».

205 « Atatiirk nous a amené ».

206 « Mon pére était venu avec Atatiirk ».

7 skender Ozsoy, iki Vatan Yorgunlari, Miibadele Acisim1 Yasayanlar Anlatiyor, istanbul,
Baglam Yayinlari, 2003.
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En conclusion il est aussi trés important de savoir les conditions dans
lesquelles existent les mémoires encadrées socialement. Il peut paraitre que la
mémoire des échangés soit structurée par la formule de la « convenance » et que ceci
soit réalisé dans un processus volontaire mais il ne faut pas sous-estimer non plus les
éléments politiques et sociaux qui ont supporté ce processus. De méme, quand on
travaille sur deux générations différentes, il faut considérer combien et comment ces

conditions changent et comment ceci affecte I’encadrement de la mémoire.

2.2.2. Les jeunes « échangés » et I’identité d’échangé

Une divergence accentuée a la fois du style de vie et d’opinion entre les
générations suscite des questions sur la nature et le processus du changement social.
Les jeunes produisent de nouvelles formes d’expression en développant de nouveaux
comportements et les mettent en usage dans la vie quotidienne. En plus, comme
Santander 1’affirme, ils peuvent développer des tactiques pour créer leurs propres
espaces en produisant des ‘rituels de comportements’ contre la culture dominante de
la minorité puissante qui détermine stratégiquement le cadre général de I’apparence
de la ville et des espaces de vie comme les établissements publiques et les marchés,
divers batiments et leur environnement, et en défaisant ses lieux””. Nous pouvons
facilement accorder ces divergences entre les générations a la destruction des valeurs
traditionnelles, aux faits que la consommation devient influente, que les sujets
matériels et séculaires prédominent de plus en plus, bref a la modernité. Mais cette
explication restera sans doute insuffisante. Bayart donne ainsi la définition historique

et sociologique de la modernité:

« On peut comprendre la modernité comme ‘une époque qui vise a un avenir

différent du présent et du passé et que l’on considere de préférence comme étant

2% Ayse Saktanber, « Siz Nasil Egleniyorsamz Biz Oyle Tbadet Ediyoruz ; Entellektiiellik ve Popiiler
Kiiltiir Arasinda Tirkiye’nin Yeni Islamer Gengligi », Kiiltiir Fragmanlari, Tiirkiye’de Giindelik
Hayat, Ed. par Deniz Kandiyoti, Ayse Saktanber, Istanbul,Metis Yaymlari, 2002, p. 259-277.
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mieux™=" ou comme une expérience sociale propre a cette époque donnée comme

210
>

211
» .

par exemple [’expérience de la globalisation

Une discussion détaillée du modernisme dépasse sans doute les limites de la
présente mémoire; pour ne pas s’¢loigner de notre sujet nous nous bornerons a
évoquer briévement la relation de la modernité avec la génération. La raison de cette
mention est d’exprimer qu’en examinant les perceptions d’identité de deux
générations il ne faut ni se borner aux discussions du modernisme ni les éviter
catégoriquement. Giddens énumere trois caractéristiques qui distinguent la modernité
des époques précédentes ou la société moderne des sociétés traditionnelles: La
prédominance intellectuelle de la perception que le monde est disponible a E&tre
changé par ’homme, la prédominance économique du commerce et de ’industrie et

212 11 note

la prédominance politique de I’Etat-nation et de la démocratie de masse
également que les sociétés modernes vivent dans le futur contrairement aux sociétés
traditionnelles précédentes qui vivaient dans le passé. Une des obstacles devant la
rupture violente entre le passé et le futur qu’on peut attendre du modernisme sont les
générations. Quand bien méme qu’on constate une rupture entre les générations, on
assiste a une transmission de la mémoire méme au niveau minimum et les traditions
et la mémoire culturelle qu’on passe de génération en génération assurent la
continuité. Mais la tradition est une fagon d’utiliser le temps et 1I’espace qui place une
certaine activité ou une certaine expérience dans la continuité du passé qui est
construit par des pratiques sociales répétées, du présent et du futur. Elle n’est pas
toute a fait stable car elle doit étre réinventée par chaque nouvelle génération qui

recoit sa patrimoine culturelle de ceux qui la précédent®. Giddens explique ce

phénomene dans un autre de ses ouvrages:

«La durée de vie apparait comme un segment distinct du temps, distancée par

rapport au cycle de vie des générations. L'idée du «cycle de viey, en effet, n'a que

2% G. Therborn, European Modernity and Beyond. The Trajectory of European Societies. 1945-
2000, Londre, Sage Publications, 1995, p.4 cité par Jean-Frangois Bayart Kimlik Yanilsamasi,
Istanbul, Metis Yaynlar1, 1999, p.212.

219 Anthony Giddens, The Consequences of Modernity, Standford, Standford University Press, 1990
cité par Ibid, p.212.

2! Bayart, op.cit., p.212.

212 Anthony Giddens, Modernity and Self-Identity, Self Society in the Late Modern Age,
Cambridge, Polity Press, 1996.

213 Anthony Giddens, Modernligin Sonuclari, Trad. par Ersin Kusdil, Istanbul, Ayrmti Yaymlari,
1998, pp.41-42.
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tres peu de sens puisque le lien entre la vie individuelle et l'échange des générations
a été deétruit. Comme Shils souligne a juste titre, la tradition et la continuité des
générations sont intrinsequement liés les uns aux autres. Les différences entre
générations sont essentiellement un mode de calcul du temps dans les sociétés pré-
modernes. Une génération, c'est une cohorte de parenté distincte ou une ordonnance
qui fixe la vie de l'individu dans une séquence de transitions collectives. Dans les
temps modernes cependant, le concept de la «génération» gagne de plus en plus de
sens que contre le contexte du temps standardisé. Nous parlons, par d’autres mots,
de la «génération des années 1950y, de «la génération des années 1960» et ainsi de
suite. La succession temporelle dans ce sens conserve peu de résonance des
processus collectifs de transition, caractéristique des époques antérieures. Dans les
contextes traditionnels, le cycle de vie comporte une forte connotation de
renouvellement, puisque chaque génération dans une partie substantielle, découvre

. . . ‘1 214
et fait revivre les modes de vie de ses prédécesseurs »*".

Pendant nos entretiens nous avons observé que notre deuxiéme groupe
composé des jeunes de vingtaines qui sont les petits-enfants et les enfants des petits-
enfants des échanggs, avaient subi une transmission de la mémoire limitée. On leur a
demandé ce qu’ils savaient d’eux-mémes et de leur passé, s’ils savaient le passé
d’échange de leur famille et d’ou ils ont recu cette information et on a vu qu’ils
savaient qu’ils sont les petits-enfants des échangés mais qu’ils ont eu acces a cette
information trés tard et en le demandant a leur famille. Par exemple A.l. raconte
ainsi: « Ben Izmir’de yastyorum, Zaten ortaokula kadar gécmen, miibadil falan oldugumuzu
bilmiyordum. Benim gobek adim Rahime, bir ogretmenim ‘adim Rahime’ deyince, ‘gé¢men
misiniz?’ diye sordu. ‘Bilmiyorum’, dedim. Agik¢asi, gé¢men, miibadil ve muhacir
arasindaki farki bilmiyordum. Ogretmen dyle sorunca, ‘degilizdir herhalde’, dedim. Sonra
babama sordum, o da anlatti, muhacirmisiz aslinda »*". Sur cela nous avons demandé a
A.l. ce que son pere a raconté: « Selanik’ten, Kavala’'dan gelmisler, oralarin bir

kéyiinden. A¢tk¢ast babam da bilmiyordu. Babaannemlerden ogrendim » 216,

2% Giddens, op.cit., 1996, p.197.

215 « Mo, je vis & Izmir, d’ailleurs jusqu’a la fin de 1’école primaire je ne savais pas que nous étions
immigrés, échangés ou autre. Mon petit nom est Rahime, quand j’ai dit & mon professeur que je
m’appelle Rahime, il m’a demandé si nous sommes immigrés, j’ai répondu que je ne savais pas.
Clairement je ne savais pas les différences entre immigré, échangé et immigrant. Quand le professeur
a demandé comme ¢a, je me suis dit que nous ne sommes peut-&tre pas. Puis j’ai demandé a mon pére
et il m’a raconté, c¢’est que nous sommes en faite des immigrés ».

218« 1Is étaient venus de Thessalonique, de Cavalla, d’une de ses villages. Au fond mon pére non plus
ne savait pas. Je les ai appris de mes grand-meres».
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Le savoir du 2™ groupe d’interviewés sur la période d’avant I’échange, de
I’échange et de juste aprés I’échange est beaucoup plus limité que le savoir du 1%
groupe d’interviewés. La dominance des idées positives, le discours que «la bas il y
avaient de grands jardins, des terres fertiles» que nous avons souligné pendant notre
analyse du premier groupe, constitue la totalité du récit du deuxieme groupe. S.K.
I’exprime ainsi: « Bizim evin dibinde kavak aga¢lart vardi, ¢inar agaglart vardi, ¢ok giizel
bahgelerimiz vardi.” Konu ne zaman agilsa bunlari anlatiyorlar. Bunun disinda bir sey bilen

yok. Soruyorum, merak ediyorum, égrenmek istiyorum ama onlar da hatirlamiyorlar,

7 Ici nous rencontrons le phénoméne du cadrage de la

g 2
bilmiyorlar herhalde »
mémoire presque concrétement : Aprés une génération on ne se rappelle que de ce

qu’on veut qu’on se rappelle.

Pour pouvoir animer la mémoire et entrer dans ses couches, nous y avons
aussi employé la méthode de reposer les mémes questions dans des formes
différentes comme nous 1’avions fait avec le premier groupe mais cette fois sans
résultat. Car la position du deuxiéme groupe n’est pas de ne pas s’en rappeler mais
de ne pas savoir du tout. Selon I’expression de O.A. « Oralarda hi¢ kétiiliik
gormemisler, hep ivi seyler anlatirlardi »*'°. Dans le premier groupe nous avions
indiqué que vers la fin des entretiens des mauvais souvenirs se rapportant au lieu
d’ou ils sont arrivés se relevaient. Dans ce groupe, les interviewés ont confirmé
qu’ils ne les savaient pas. De méme, quand nous avons parlé des difficultés
d’adaptation et du mépris que les échangés ont rencontré quand ils sont arrivés, nous
avons recu des objections. S.K. «Zorluk derken, sadece ekonomik zorluklarla

karsilagmiglar. Buradakilerle hep iyi gecinmigler. Sorun ¢ikmamus, gelen Tiirkler arasinda

hi¢ sorun ¢itkmamug, sonugta Tiirk Tiirk’tiir. Zaten o zaman herkes ekmek kavgasindaymas.

219

Har giir olacagini zannetmiyorum. Biz duymadik yani » O.A. aussi exprime

parallelement que les immigrés n’ont pas du étre méprisés: « Biz burda sorun

27 « <A coté de notre maison il y a avaient des peupliers, des platanes, nous avions de beaux jardins.’
Chaque fois que le sujet revient ils ne racontent que ¢a. Personnes ne sait autre chose que ¢a. Je
demande, j’en suis curieux, je veux savoir mais je crois qu’ils ne se rappellent plus, qu’ils ne savent
pas».

218 « Tls n’y ont subi aucune méchanceté, ils ne racontaient que de bonnes choses ».

219 « Quand on dit difficulté... Ils n’ont vécu que des difficultés économiques. On s’entendait toujours
bien avec les gens du pays. On n’a pas eu de probléme, on n’a pas eu de probléme avec les turcs qui
sont arrivés, ils sont tous turcs en dernier ressort. D’ailleurs en ce temps tout le monde combattait
pour son pain. Je ne crois pas qu’il puisse y avoir de bagarre. En faite nous n’avons pas entendu.».
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yasamadik, kimse muhacirleri dislamaz, gurur verici bir sey muhacirlik. »*~°. Continuons

du point ot O.A. a laissé.

Les interviewés du premier groupe, méme s’ils se nommaient comme
«immigré» ou «échangé» préferent de ne pas insister sur cette identité ou plus
précisément de ne pas produire une identit¢ de cette «situation» et dans cette
direction ils accentuent: Nous ne sommes pas différents de ceux qui sont ici (les
indigénes). Nous avions précis€¢ que le cadre de la mémoire —qui est encadrée
socialement- était dans ce groupe ‘la convenance’. Et la revendication de ne pas étre
différent des indigénes correspond a cet effort de la convenance. Comme nous
I’avons mentionné dans la premiére partie: Comme la mémoire qui vit en relation
avec les gens et qui est encadrée selon la société formée des gens, 1’identité aussi se
forme en se communiquant avec les gens et la mémoire est un facteur important de
I’identité. De ce point de vue, elle peut &tre comprise comme un processus de
changement. L’identité change avec le changement des relations individuelles et des
conditions environnementales. Mais la mémoire qui est transmise dans ce cadre s’est
manifestée d’une fagon différente dans la jeune génération. Le deuxiéme groupe
d’interviewés accentue son identité d’échangé et la porte ficrement. Il en résulte que
contrairement au premier groupe, ils soulignent que les échangés ne sont pas
différents de ceux qui étaient ‘la’ c'est-a-dire a la place d’ou ils sont venus et qu’ils
sont ‘identiques’. Répétons : Tandis que les échangés de la premiére génération
accentuaient qu’ils étaient ‘pareils’ aux gens de la place ou ils sont venus (les
indigénes de Karaburun), les échangés de la troisieme génération soulignent qu’ils
sont ‘pareils’ aux gens de la place d’ou ils sont venus (les grecs). Par exemple, S.K.
qui a 26 ans le raconte ainsi: « Focga’'da Midillili bir grupla tamstik, hemen hemen
dillerimiz aym, tiplerimiz aymi. Cok ortak kelime var, dil bilmesek de anlastik, sohbet ettik,
birbirimize ikramlarda bulunduk. Simalar ayni ama. Giineydogulu ve dogulu olanlarla bu
kadar benzemiyoruz »2 Quant a 0.A. « Gelmeseymislerdi keske de, orada dogsaymigim.

. 222 .
Zaten bizim onlardan farkuimiz yok »~~°. Pour confirmer cette réponse avec une autre

220 « Nous n’avons pas vécu de probléme ici, personne ne discrimine les immigrés, ¢’est un honneur
d’étre immigré ».

21 « A Fog¢a nous avons fait connaissance avec les gens qui étaient venus de I’ile de Lesbos, nos
langues sont presque identiques, nos types sont similaires. Nous avons beaucoup de mots communs,
méme si nous ne parlons pas la méme langue nous avons pu nous entendre, nous avons bavardé. On
s’est fait des offerts. Mais nos visages sont pareils. Nous ne nous ressemblons pas tant aux gens de
I’est, de I’ouest ».

222 Je préférerais qu’ils ne soient pas venus du tout, que je sois né 14 bas. D’ailleurs nous n’avons pas
de différence avec eux ».
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question, nous demandons aux interviewés du premier et du deuxiéme groupe ou ils
voudraient rester/vivre. Les interviewés du premier groupe affirment qu’ils
voudraient toujours rester a Karaburun, qu’ils sont de Karaburun. R.K. de 88 ans le
résume comme ¢a: « Dogdugum yeri gérsem ne olacak, ben Karaburunluyum. Orada
yasamak istemezdim »*. Quant au deuxiéme groupe, leurs réponses sont bien
illustrées dans les paroles de O.A.: « Keske gelmeseydiler de orada dogsaymisim, bence
biitiin muhacir ¢ocuklar: béyle diistintiyor. Sonugta 10 dakikalik yol da olsa, gidemiyoruz.

Kacan miilteciler bile o tarafa kagiyor. Biz bir de topraklarimiz varken gelmisiz, diisiin »22

La plus importante cause de ce changement d’opinion entre les générations
est sans doute le changement de la conjoncture. Hirschon décrit ainsi la Gréce de ce

temps:

«...Les grecs d’Anatolie méprisaient typiquement les grecs de la ville... ... Ils me
disaient sans cesse que la plupart des développements dans la vie en Gréce a été
initié par les réfugies et les grecs eux-mémes le confirmaient. Au commencement
I'impression des échangés qui sont venus de I’Anatolie en Grece, sur la vie en Gréece
avait entrainé de la déception. Quand ils comparaient avec les villes et les villages
du lieu d’ou ils sont venus, les villes grecques ne leur paraissaient pas bonnes. Ce

petit pays était sous-développé et conservatif et son peuple était grossier ».

En bref, pendant les années ’20, tandis que la Gréce souffrait de la défaite de
la guerre et était appauvrie, sur la terre d’Anatolie en constituait un nouvel Etat. On
ne peut pas sous-estimer la différence entre les faits d’étre venu de la Gréce de ces
jours d’un cété et d’étre venu de la Gréce d’aujourd’hui, membre de 1’Union
Européenne de I’autre. Comme pendant les années ‘20, les Grecs qui ont dii quitter
I’ Anatolie et s’installer en Gréce n’appréciaient pas la place ou ils sont installés,
maintenant ce sont les jeunes qui sont venus de 1a qui préférent de ne pas étre venu
du tout. S.K. le résume ainsi: « Yunanistan Avrupa Birligi'nde sonugta, Schengen iilkesi.

Tiirkiye'de ekonomik oOzgiirliikler kazanmilmanmug. Karsiya bakarsak bayagr gerideyiz.

Middili’ye o kadar yakimiz, 15 dakikada gidebiliyoruz. Buradan isiklarini gériiyoruz,

3 « A quoi ga servira si je vois la place ou je suis né, je suis de Karaburun. Je n’aimerais pas vivre 1a
bas ».
224 L pr . 0s . . . £ 13 \ .

« Je préférerais qu’ils ne soient pas venus du tout, que je sois né 1a bas, a mon avis tous les enfants
des immigrés pensent comme ¢a. Méme si ce n’est qu’un chemin de 10 minutes, en fin de compte
nous ne pouvons pas y aller. Méme les réfugiés qui se sauvent vont vers cette direction. Et nous qui
étions venus malgré que nous avions des terres 1a bas ».

2 Hirschon, op.cit., p. 28.
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isiklarindan bile ne kadar ileride olduklari belli. Buradakiler, dzellikle yaghlar, geri
kafalilar. Gelisime acik degiller. Biz genc¢ler agigiz, yeni bir sey ¢iktigi zaman, cep telefonu
olsun, arag¢ olsun, yenilikleri takip ediyoruz. Ama Avrupa’dan adalardan ¢ok ¢ok gerideyiz.

, L. 226
Burast Avrupa’ya en yakin nokta ama gerideyiz »

On comprend que I’identité «d’étre immigré» qui n’était pas valable aux
années ’20, est devenue une source d’honneur quand on est venu aux années 2000.
Selon les changements sociaux et politiques certaines identités peuvent revenir au
premier plan ou comme nous I’avons mentionné dans la premiére partie, ’individu
peut utiliser 1’identité qui est valable a I’époque pour se sauver de la stigmatisation,
de la discrimination ou pour d’autres fins. Comme nous 1’avons cité dans la premiére

partie:

«Les stratégies doivent nécessairement tenir compte de la situation sociale, du
rapport du force entre les groupes, des manceuvre des autres, etc. Si donc, par sa
plasticité, I'identité se préte a l'instrumentalisation, il n’est pas possible aux groupes
et aux individus de faire n’importe quoi en matiere d’identité: I’identité est toujours la
résultante de [’identification qu’on se voit imposer par les autres et de celle qu’on

affirme soi-méme »*’.

Chaque époque a sa réalité sociale et psychologique. Le processus de se doter
d’une identité s’évolue sans cesse avec les interactions. Notre place aux yeux des
autres individus qu’existent dans la société ou nous nous trouvons, dont nous
intériorisons et construisons a la fois et la position que nous y avons gagné par
rapport a eux occupent une place importante dans le processus de la formation de
I’identité individuelle. Selon plusieurs théoriciens 1’individu ne peut jamais se
percevoir directement. Comme il pergoit son image reflétée par le miroir, il pergoit

. . . " o 228
aussi son identité reflétée des réactions des autres gens™.

226 « En fin de compte la Gréce est le membre a I’Union Européenne, c’est un Etat Schengen. En
Turquie, on n’a pas encore gagné son indépendance économique. Si nous regardons 1’autre c6té, nous
sommes arriérés. Nous sommes si prés de Lesbos, nous pouvons y aller en 15 minutes. Nous voyons
d’ici ses lumiéres, méme de ses lumiéres on peut comprendre combien ils sont développés. Les gens
d’ici, surtout les vieux sont trés conservatifs. Tandis que nous les jeunes, nous sommes ouverts aux
nouveautés, quand quelque chose de nouveau se présente, qu’il soit le téléphone portable ou une
voiture, nous suivons les nouveautés. Mais nous sommes trés treés en retard par rapport a I’Europe, aux
iles. Ic1 c’est le point le plus proche & I’Europe mais nous sommes retardés. »

27 Ibid., p.94.

228 Nuri Bilgin, Kimlik Insas, Istanbul, Asina Kitaplar,, 2007, p. 83.
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Or tandis qu’étre échangé/immigré était une situation a éviter pour les
échangés c’est devenu une source d’honneur pour les petits-enfants des échangés.
Par exemple R.K. qui était né au bourg d’Agustos de Thessalonique décrit ainsi I’état
d’étre immigré: « Bize her zaman miibadele muhaciri derler. Biz de inkar edemeyiz ki.
Allahtan bunlar » **°, tandis que O.A. qui a 22 ans: « Muhacir olmamn hi¢bir kétii yamm
gormedim. Insamin dedelerinin Tiirkiye disindan bir yerden gelmesi gurur verici bir sey 230
». S.K. aussi exprime ainsi leurs différences et ’honneur d’étre immigré: « Doguya
baktigim zaman kendimi daha Avrupali hissediyorum. Sonugta muhaciwriz, fizigimiz diizgiin,
gozlerimiz renkli. Klasik Tiirkler kisa, kése sakalli, milliyetci biyikli. Oyle olmaktansa boyle
olmak daha ivi »>'. AK. qui a 26 ans aussi a une expression similaire: « Ama
muhacirlik giizel bir sey. Sonuna kadar memnunum macw olmaktan, her zaman
memnundum, bundan sonra da pisman olacagimi sanmam »>2. Sans doute pour les
jeunes qui sont dans ses vingtaines, étre immigré ou échangé implique étre européen.

Santander explique ainsi pourquoi on voit cette expression d’identité chez les jeunes

et pas chez les vieux:

«Ou en s’appropriant une divergence en lui-méme et en [’attribuant a un autre plus
geénéral ou en rendant exotique la culture de la jeunesse avant qu’elle soit assez
différenciée pour étre considerée culturelle individuellement... ...La jeunesse a deux
choix : Ou ils seront différents comme québécois, algériens, népalais, anglais etc. ou

. . . ‘ . 233
ils exprimeront leurs différences a haute voix »*.

La population agée est en majorité a Karaburun. La grande partie des jeunes
sont immigrés aux grandes villes comme Izmir. Nous pouvons affirmer que peu
d’échangés de troisiéme génération qui vivent a Karaburun ou passent leur été a
Karaburun se décrivent au préalable distincts des anciennes générations, plus ouverts
aux nouveautés et plus modernes. Comme nous avons cité en haut, des propos de
S.K.: « Buradan siklarim goriiyoruz, isiklarindan bile ne kadar ileride olduklart belli.

Buradakiler, ozellikle yashlar, geri kafalilar. Gelisime a¢ik degiller. Biz gengler a¢igiz, yeni

22 « On nous appelle toujours les immigrés de I’échange. Et nous ne pouvons pas le nier, c’est de la
volonté du Dieu tout ¢a. »

20 «Je n’ai vécu aucun effet néfaste d’étre immigré. Ca donne de 1’honneur d’avoir des grands-
parents venus d’un lieu qui est en dehors de la Turquie. »

#! « Quand je regarde I’Est je me sens plus européen. En fin de compte nous sommes immigrés, notre
physique est beau, nos yeux sont clairs. Les Turcs classiques sont petits, imberbes et ont la moustache
des nationalistes. Il est mieux d’étre comme ¢a que d’étre comme eux. »

32 Mais c’est bien d’étre immigré. Je suis complément content d’étre immigré, j’en étais toujours et
je ne crois pas j’en serai dé¢u un jour. »

23 Sandanter, op.cit., p.263.
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bir sey ¢iktigi zaman, cep telefonu olsun, ara¢ olsun, yenilikleri takip ediyoruz »***. Avec
cela, une autre identité qu’on accentue est 1’identité européen qui est aussi une
conséquence de I’identité d’échangé/d’immigré. Une autre raison du fait que les
jeunes adoptent volontairement et avec 1’honneur I’identité d’immigré tandis que le
premier groupe d’interviewés qui ont 80 a 90 ans préférent de ne pas exprimer leur
identité peut €tre le fait que nous vivons dans une époque ou ’on accorde de
I’importance aux identités. Poursuivre les divers types d’appartenance et les
caractéristiques culturelles est le produit de la vague d’identités qu’on vit dans le
monde entier et il est possible qu’on assiste aussi dans notre domaine aux influences

de cette vague.

24 « D’ici nous voyons ses lumiéres. Méme de ses lumiéres on peut comprendre combien ils sont
développés. Les gens d’ici, surtout les vieux sont trés conservatifs. Ils ne sont pas ouverts au
développement. Tandis que nous les jeunes, nous sommes ouverts aux nouveautés, quand quelque
chose de nouveau se présente, qu’il soit le téléphone portable ou une voiture, nous suivons les
nouveauteés ».
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CONCLUSION

Les recherches réalisées en Turquie sur la mémoire ont une importance
particulieére du point de vue de I’expérience de la modernisation turque. Le projet de
la modernisation turque, du fait qu’elle avait comme point de départ la volonté de
créer une identité nationale unique sur un espace multiculturel, n’a pas accordé
d’importance aux expériences de vie quotidienne des hommes ordinaires (y compris
les souvenirs)235. Selon Renan, le « capital social » constitu¢ par « un passé héroique,
les grands hommes et la gloire » joue un réle important dans la construction de 1’idée
de nation®®. Pour cette raison, dans les processus de création de nation et d’identité
nationale, les histoires des hommes « ordinaires » sont négligées, leurs mémoires
sont instrumentalisées. L hégémonie de I’historiographie soutenue par les idéologies
dominantes ne peut étre brisée que par les travaux d’histoire orale et de mémoire.
Sans la mémoire, sans la lecture des traces du passé, il est impossible d’avoir de la
tolérance a 1’égard de la complexité et de 1’instabilité riche des identités personnelles

et culturelles, politiques et nationales™’. Neyzi explique ainsi cette situation :

« Aujourd’hui, la démocratie peut étre discutée beaucoup plus qu’avant, que ce soit
du point de vue réconfortant de la démocratie, ou que ce soit a partir des peines du
traumatisme personnel ou collectif. Dans la société turque, la question d’identité et
ses relations avec [’histoire sont une blessure bien profonde qui doit étre touchée pour
qu’elle soit guérie. Confronter le passé vécu au lieu d’une nostalgie réconfortante,
cela signifie également confronter la violence qui a été réalisée dans cette société au

L 238
XXe siecle »~°.

Les recherches en histoire orale et mémoire, qui ont commencé en Turquie
dans les années 1980, a gagné de la vitesse dans les années 2000. /lyasoglu explique
ceci par I’influence du reaganisme et du thatchérisme qui se sont placés au centre de
la politique en Turquie, et par le passage du néolibéralisme au-dela de la sphere

politique, dans les spheéres politique et social®. Dans la méme atmosphere politique,

23 Voir, Sibel Bozdogan, Resat Kasaba, Rethinking modernity and national identity in Turkey,
1997, Seattle University of Washingon Pres.

26 Sancar, op.cit., p.18.

7 Huyssen, op.cit., p.180.

28 Leyla Neyzi, Ben Kimim?, Tiirkiye’de Sozlii Tarih, Kimlik ve Oznellik, istanbul, iletisim
Yayinlari, 2007, p.100.

29 Aynur flyasoglu, Yakin Dénemde Tarihe flginin Farklilasmas: Siirecinde Sozlii Tarih
Alaninin Tiirkiye’deki Gelisimine Bir Bakis, Kusaklar, Deneyimler, Tanikliklar Tiirkiye'de Sozli
Tarih Calismalar1 Konferansi, istanbul, 26-27 Eyliil 2003, p. 16.
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c’est dans cette méme période que I’on témoigne a 1’apparition d’un questionnement
sur ’unicité de 1’hypothése fondamental selon laquelle 1’identité nationale est une
construction « seule et unique ». On commence a investiguer de différents types
d’appartenance, de différentes caractéristiques culturelles, langues, identités,
histoires. Ainsi, les groupes marginalisés peuvent également accéder leur propre
mémoire et, tout en la portant a ’espace public, peuvent nuire 1’autorité de la culture
dominante. Cette situation ainsi que le gain d’importance des politiques identitaires a
pour conséquence la politisation de la mémoire. La mémoire est considérée non
seulement comme la source de la génération et de I’héritage, mais également comme
I’unique moyen de légitimer et de justifier I’identité. Par conséquent, la mémoire est
sacralisée a nouveau, la mémoire est désintégrée, démocratisée, dénationalisée.
D’autre part, comme le souligne Nora, le fait que la conscience historique soit
totalement conquise par la mémoire est dangereux ; il faut confronter le « devoir de
mémoire » avec le « devoir d'histoire ». Sinon, la mémoire, qui est née comme un cri

de liberté, peut devenir un instrument,

Le présent mémoire avait pour but d’étudier les facons par lesquels la mémoire
sociale est formée, préservée, transmise, tout en attirant I’attention aux rapports de la
mémoire avec I’histoire et la construction identitaire. On a décidé de travailler avec
les échangés en prenant comme point de départ I’idée selon laquelle les gens qui ont
été exclus de leur propre lieu de naissance ont besoin d’un effort particulier pour
reconstituer et préserver leur mémoire, et avec les petits-fils d’échangés pour
constater la transmission de la mémoire sociale. Ainsi, on a fait des entretiens avec
les échangés, fils d’échangés et petits-fils d’échangés qui ont été installés a
Karaburun suite a 1’échange de populations entre la Gréce et la Turquie en vertu de
« Convention et Protocole Concernant I’Echange des Populations Grécques et
Turques », signé a Lausanne le 30 janvier 1923. Pour pouvoir bien apercevoir la
transmission de mémoire, on a fait un saut de génération ; on a fait des entretiens
avec dix personnes de la premiere génération, nés juste apreés I’échange, et qui ont 80
ou 90 ans aujourd’hui. De plus, on a fait des entretiens avec cinq jeunes gens des
troisiéme et quatriéme générations, qui sont les petits-fils ou arriéres-petits-fils des
échangés. Le souci le plus important était d’atteindre les jeunes. Alors qu’il est
difficile de trouver des jeunes qui vivent hiver et été a Karaburun, il était encore plus

difficile de trouver des petits-fils d’échangés, par conséquence, on n’a pu faire que 5
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entretiens avec les jeunes. Le deuxiéme souci était d’avoir des réponses aux
questions. Les réponses ¢étaient de courtes phrases de quelques mots, et tous les
interviewés répétaient les mémes phrases courtes. Pour cette raison, on a du poser les
questions a plusieurs reprises, sous des formes diverses. On a considéré cette

situation comme une donnée et on I’a analysée dans notre deuxiéme partie.

La premiére étape de ce travail consiste en le dépouillement de la littérature et
des développements théoriques sur la mémoire individuelle et historique, le rapport
entre la mémoire et 1’identité, la classification de la mémoire, I’instrumentalisation
de la mémoire et les pratiques de se souvenir et d’oublier. Halbwachs, en tant que
premier auteur a proposer la notion de mémoire sociale, est au centre de notre
construction théorique. Halbwachs ne considére pas la mémoire du point de vue
biologique, du point de vue de la neurologie ou de la physiologie cérébrale, mais il le
considere a partir du milieu social, nécessaire pour la formation et le maintien d’une
mémoire individuelle. En dehors de ce cadre, il est impossible d’avoir une autre
mémoire ou les gens qui vivent dans la société peuvent fixer et retrouver leurs
mémoires. L’individu a une mémoire du point de vue de la neurologie et de la
physiologie cérébrale, mais elle est formée par la société ; la mémoire, qui existe

biologiquement, n’existe pas tant qu’il n’y a pas de société. Selon Halbwachs :

« ...les sujets de la mémoire et de se souvenir, ce sont toujours les individus, mais ils
sont dépendants du ‘cadre’ qui fait leurs mémoires. Un homme — et une société -, si

il ne peut reconstituer le passé que dans le cadre du rapport auquel il se relie, va

. . . 240
oublier tout ce qui reste en dehors de ce cadre relationnel »*".

Nous pouvons résumer ainsi la théorie qui est au centre de notre mémoire de
recherche : chaque société développe son propre passé qui constitue les traits
principaux de sa propre identité. La mémoire collective est encadrée socialement,
puisqu’elle détermine ce qui doit &tre rappelé, et de quelle fagon. Ce qui reste dans ce
cadre constitue également le fondement de I’identité, ce qui est exclu est oublié.
Halbwachs ne considére pas 1’oubli comme une faillite de mémoire. Parce que
I’oubli n’est pas I’effacement des registres, mais c’est 1I’exclusion d’un événement ou

d’un fait en dehors du cadre social. Par la recherche sur le terrain que 1’on a réalisée

240 Halbwachs, La Mémoire Collective, Paris, Albin Michael, 2002.
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a Karaburun, nous avons conclu que les mémoires des échangés est faconnée par le
but d’aboutir a une harmonie avec les habitants locaux de Karaburun. En effet, les
mauvaises mémoires vécues a leur arrivée, ainsi que certaines habitudes de la vie
- . - . . .
quotidienne (comme les vétements, I’alimentation ou les boissons) qu’ils ont
transmises de leur région d’origine ont été exclues de ce cadre et oubliés. La
mémoire de I’échange de populations a été limitée au discours « la-bas il y avait de

larges jardins, des arbres a fruits et des terrains riches en eau ».

La mémoire sociale est toujours sous la menace de manipulation de la part des
idéologies dominantes. Il est bien courant que la mémoire soit instrumentalisée dans
le but de maintenir ensemble un groupe. Nous avions cité les exemples d’institutions
qui tracent les limites du syst¢tme de pensée de la société (le systeme légal),
d’institutions qui peuvent orienter ou maintenir vif la mémoire (les médias, les cours
d’histoire, les manuels d’histoire). A Karaburun, il n’a pas été nécessaire de recourir
a une stratégie spécifique d’oubli pour que le groupe qui a ét¢ installé oublie son
passé, qu’il s’adapte a la République de Turquie qui venait d’étre constituée et qu’il
se sente comme citoyen de la République de Turquie. La conclusion que 1’on a tirée
de notre recherche est que la mémoire sociale a été encadrée volontairement, pour
s’adapter «ici-bas ». Or, sans aucun doute, la mémoire des échangés installés a
Karaburun (que 1’on qualifie de « mémoire préférée », et non pas « mémoire
faconnée ») a été soutenue par I’idéologie dominante, pour ’adaptation et pour le
faconnage des mémoires collectives. Ni les organes de presse, ni les manuels
scolaires d’histoire ne faisaient d’allusion a 1’échange de populations; les
monuments ou les cérémonies de commémoration faisaient aussi défaut. Il est
possible de dire que cet oubli a été, a une certaine maniere, soutenu. Un autre facteur
qui a facilit¢ 1’oubli est la religion. Le fait que les deux groupes qui se sont
rencontrés soient musulmans est vu comme un facteur facilitant 1’adaptation. La
religion, qui imprégne tout aspect de la vie, joue sans doute un role pour la formation
de la mémoire. Cet €élément a sans doute un rdle dans le cadre de la mémoire

collective a base d’adaptation.

Selon Connerton, il est possible de travailler sur la formation sociale de la

mémoire en analysant les actions de transmission qui rendent possible Ia
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commémoration commune**'. Pour cette raison, on a inclus non seulement ce qui est
resté en mémoire, mais également les moyens de transmission de la mémoire. En
conclusion de notre travail avec les jeunes, on a conclu que la transmission de
mémoire avait été trés limitée. Ceux qui restent en dehors de la cadre n’ont pas pu
étre transmis aux jeunes générations, ce qui reste dans le cadre de la mémoire sociale
ont été transmises en suivant une série de narratifs trés limitée. En fin de compte, on
a constaté que les jeunes savaient trés peu de choses sur I’échange de populations,
mais qu’ils avaient adopté 1’identité d’échangé. Comparés aux gens qui avaient vécu
I’échange de populations, ou qui étaient nés juste apres I’échange, les gens qui
venaient deux générations aprés pouvaient adopter cette situation : on a considéré
cette différence de générations comme une conséquence du changement de
conjoncture. L’identité d’échangé, aujourd’hui identifiée a 1’identité d’appartenance
a I’Europe, est beaucoup plus acceptable par rapport a I’époque qui a été vécue 80

années avant.

L’identité n’est jamais unique et absolue. Comme la mémoire est faconnée et
comme le passé subit une reconstruction a partir du présent, 1’identité est aussi
formée en fonction de la conjoncture. En fonction du changement social et politique,
certaines identités peuvent revenir au premier plan et d’autres peuvent étre
repoussées. Comme la mémoire vit en rapport avec les gens et comme elle est
encadrée selon la société constituée par les gens, 1’identité se forme également en
rapport des gens. Ceci est preuve de la structure flexible et dynamique des identités.
Pour ces raisons, on peut prévoir que l’identité qui est communément admise
aujourd’hui, la mémoire collective qui est encadrée selon les conditions sociales et
politiques d’aujourd’hui peuvent se former autrement dans les conditions différentes
de I’avenir. Certainement, il y aura aussi des changements et transformations dans la
mémoire sociale des échangés installés a Karaburun. C’est I’un des handicaps des
recherches sur la mémoire. Nous pouvons dire que nous avons photographié ce

terrain limité tel qu’il est aujourd’hui ; un travail semblable réalisé dans plusieurs

années va probablement aboutir a d’autres conséquences.

En Turquie, les recherches en histoire orale et sur la mémoire qui ont

commencé apres les années 1980 inspirent de I’espérance. Toutefois, en raison de la

241Connerton, op.cit., p. 64.
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structure dynamique de la mémoire, il convient de faire ces travaux d’une fagon
continue, de les répéter et enregistrer. Nous croyons que les travaux semblables qui
vont se concentrer sur les pratiques d’oubli seront plus productifs. En effet, comme
le souligne Renan, les nations sont réunies par 1’oubli plutot que par le rappel et les
idéologies dominantes utilisent les stratégies de faire oublier comme une forme de
gouverner. En Turquie, comme le souligne également Tanil Bora, des « couches
d’oubli »** se sont superposées et pétrifiées. Pour cette raison, il est encore plus

urgent de faire des travaux sur I’oubli en Turquie.

22 Taml Bora, “Unutmak, her seyi unutmak...”,
http://www.radikal.com.tr/ek _haber.php?ek=r2&haberno=5042, site consulté le 30 avril 2009.
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