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Introduction

Cette synthese a été concue comme la suite de I’ouvrage intitulé Histoire du Maghreb
médiéval vir—xi‘siecle, publié dans la méme collection, par Philippe Sénac et Patrice Cressier en
2012. 1l en a donc repris les objectifs, la logique et la structure : dix chapitres d’ordre politique et
événementiel, suivis de dix dossiers, les « points d’histoire », et de dix fiches s’appuyant sur des
documents iconographiques. Aux parties présentes a la fin du précédent volume et consacrées
respectivement a la « chronologie récapitulative », a la présentation des principales sources
textuelles sur le Maghreb au Moyen Age et a leur traduction frangaise, ainsi qu’a la bibliographie,
nous avons jugé bon d’ajouter un glossaire des termes arabes dont le sens n’est pas toujours évident
pour les non spécialistes des mondes musulmans médiévaux. La consultation de ce glossaire ne
dispensera évidemment pas, pour les lecteurs qui voudraient des informations plus détaillées, de
celle du Dictionnaire historique de I’lslam de Dominique et Janine Sourdel publié en 1996, ni
évidemment de I’ Encyclopédie de I’islam ou de I’ Encyclopédie berbere.

Nous avons aussi respecté la démarche chronologique d’ensemble avec une petite réserve :
plutdt que de faire un récit continu de I’histoire politique de chacune des principautés régionales,
nous avons insisté plutdt sur les moments d’accession au pouvoir des nouvelles dynasties. En effet,
comme le notaient Philippe Sénac et Patrice Cressier, la complexité des structures tribales — on
pourrait ajouter leur historicité —, les subtilités de I’articulation du nomadisme et de la sédentarité,
la force du régionalisme rendent compliqué de relater les événements de maniere simple, parce que
les revirements d’alliance se succedent de maniere incessante et que 1’exercice du pouvoir est dans
le Maghreb médiéval un jeu subtil d’équilibre entre des forces trés nombreuses. Nous avons donc
centré notre approche sur la question de I’enracinement de I'idée d’Etat dans les sociétés
segmentaires de la région. C’est aussi dans cette optique que nous nous sommes interrogés sur les
processus d’arabisation et d’islamisation et que nous avons valorisé les aspects économiques,
sociaux et anthropologiques qui permettent de comprendre la structure événementielle et 1’évolution
de la région plutot que le détail d’épisodes dont les tenants et aboutissants relevaient principalement
d’enjeux et d’intéréts locaux, treés contextuels, dans la description desquels les chroniques
médiévales excellent. Le lecteur qui serait intéressé par telle ou telle période plus précise se
reportera aux compléments bibliographiques placés en fin de chapitre.

Ces différents choix expliquent le tropisme résolument occidental de 1’ouvrage : c’est en
effet du Maghreb Extréme (Maroc et Mauritanie actuelles) que sont parties les deux plus grandes
tentatives de construction étatique de I’histoire du Maghreb, en particulier avec les Almohades qui
furent les seuls a unifier politiquement le Maghreb sous une méme dynastie locale. Le caractere
exceptionnel de cet épisode, qui ne dure que trois quarts de siecles sur toute 1’histoire de la région,
nous a conduit y insister particulirement, d’autant que 1’Etat mis en place se caractérise de maniére
symptomatique par un tres haut degré d’élaboration doctrinale. Ce n’est pas un hasard si Averroes
(m. 1198), le « grand commentateur » d’Aristote, mais aussi qui fut aussi médecin, philosophe,
juriste, proche conseiller des princes, a participé a I’élaboration dogmatique de cet Empire dont les
réalisations, littéraires, politiques, administratives, juridiques, artistiques et architecturales sont tout
a fait originales. Elles firent d’ailleurs grande impression a 1I’époque et le célebre Saladin (m. 1193)
a craint ’Empire almohade, au point d’envoyer des troupes contre lui, et il I’a sollicité aussi pour
avoir son aide contre les armées de la 3° Croisade (1189). On pourrait ajouter que, bien apres qu’il
eut disparu, le califat almohade fascinait encore jusqu’aux confins de 1’Islam puisque le sultan de
Delhi interroge a son sujet le grand explorateur maghrébin Ibn Battta (1304-1377). C’est dire que,
malgré sa situation périphérique, I’Empire almohade s’était imposé, a la fin du xu‘siecle et au début
du suivant, comme un acteur incontournable des mondes subsahariens, méditerranéens, voire
européens, et que sa réputation s’était répandue d’un bout a 1’autre des territoires de I’Islam.



Méme apres sa disparition, a la fin du xur°siecle, ’Empire almohade a laissé des traces
profondes dans les différentes régions qu’il a plus ou moins contrdlées pendant quelques décennies,
par exemple en Ifrigiya, ou la dynastie des Hafsides (1228-1574) s’est réclamée officiellement de
son héritage, ou a contrario au Maghreb Extréme, ou les Mérinides (1248-1472) ont tenté, sans
toujours beaucoup de succes, de se démarquer de leurs prédécesseurs, ce qui est aussi une forme
d’influence. Cette entreprise étatique almohade, que la chercheuse espagnole Maribel Fierro, et
d’autres avec elles, n’hésitent pas a appeler la « révolution almohade », occupe une place centrale
dans I’histoire du Maghreb, voire de I’Islam, du xi° au xv°siecle et cela explique la place que nous
lui avons accordée dans notre ouvrage.

Par ailleurs, par rapport a la période traitée par Philippe Sénac et Patrice Cressier, les
problémes documentaires ne sont pas du tout du méme ordre. Autant la période de la conquéte
arabo-islamique est mal connue en raison de la quasi inexistence de sources contemporaines des
événements, autant pour les xi*—xv°siecles, les textes, les vestiges archéologiques et architecturaux
ou artistiques, les monnaies, les témoins de la production matérielle en général, sont beaucoup plus
nombreux. Pour I’historien, les difficultés concernent moins 1’obtention d’informations que les biais
dus a I’historiographie existante et a la priorité accordée en contexte colonial, dans 1’entreprise
d’édition et de traduction, a certains types de manuscrits plutdt qu’a d’autres. Cela nous a conduit,
dans I’annexe sur les auteurs, a mentionner la date d’édition et de traduction en francais des textes
concernés.

Lors d’une premicre étape, de la Monarchie de Juillet a la colonisation de la Tunisie
(1881), les élites francaises manifestent un intérét certain pour 1’histoire du Maghreb médiéval :
elles y cherchaient des grilles d’interprétation a la complexité de la société locale. C’est dans ce
contexte qu’il faut comprendre la précoce traduction de la partie de I’ceuvre monumentale d’Ibn
Khald@in qui concernait les Berberes. Ce choix permettait aux Francais de valoriser au sein des
sociétés locales les différences, réinventées pour I’occasion : ainsi, de maniere assez révélatrice, le
titre de 'ouvrage d’Ibn Khaldin, Kitdb al-‘ibdr (« Livre des considérations sur... »), est traduit
Histoire des Berberes, alors que seuls I'introduction — les Mugaddima, ou « Prolégomenes » — et
les deux derniers volumes en ont été traduits. Cette insistance sur les différences entre Berberes et
Arabes permettait de susciter des oppositions internes, d’ordre linguistique, assimilées a des
clivages ethno-linguistiques, a défaut de pouvoir s’appuyer sur une hétérogénéité religieuse de la
société indigene, comme le firent les Belges au Rwanda, les Anglais en Inde, ou bien les Frangais et
les Anglais au Proche-Orient au xix°siecle. Dans la méme logique, les descriptions géographiques
d’al-Bakri ou le Kitab al-Istibsar furent également I’objet des plus anciennes traductions, car elles
permettaient, comme les récits de voyage, une premiere approche du territoire en cours de conquéte.

L’intérét pour le Moyen Age maghrébin n’était pas qu’au service de la politique
d’expansion coloniale. Il s’est traduit, durant toute la période, par un grand nombre de
monographies, de fouilles archéologiques, de traductions d’ouvrages médiévaux, par un golit pour
I’architecture arabo-mauresque (parfois qualifiée de néo-mauresque), réinterprétée dans les
monuments phares du nouveau régime (Postes, banques, etc.). Dans les protectorats tunisien et
marocain, la valorisation de la période médiévale, décrite comme un apogée, sous-tendait un
message « civilisateur » : depuis la disparition des deux grands Empires locaux, I’almoravide et
I’almohade, le Maghreb ne pourrait sortir de sa torpeur et de sa décadence que par une collaboration
avec les autorités francaises et une obéissance sans faille.

Avec les indépendances s’interrompt le mouvement de traduction et d’édition des sources
textuelles du Moyen Age. Les grands instituts frangais a I’étranger, ceux qui financent des fouilles
et accueillent des chercheurs pour des séjours de longue durée, se trouvent au Proche-Orient : au



Caire, a Beyrouth, a Damas et a Amman. Le Centre Jacques Berque a Rabat ne leur est en rien
comparable.

En ce qui concerne I’historiographie de 1'époque médiévale dans les Etats issus de la
décolonisation, la période médiévale est présentée comme la base historique de la 1égitimation de
leur combat national et de leur indépendance. Elle occupe dans le récit national une place différente
suivant les pays. Au Maroc, celle-ci est trés grande, un peu moindre en Algérie ou c’est « la Guerre
de libération » qui occupe la place centrale dans les programmes scolaires, méme si certains
monuments comme la Grande mosquée d’Alger, qui date de la premiere moitié xu‘siecle, ou les
ruines d’al-Mansiira du début du xiv®siecle, font I’objet d’'une mise en valeur patrimoniale. En
Tunisie, sur le modele égyptien, le passé antique est incorporé dans I’histoire nationale.
L’expansion de I’Islam sunnite de rite malikite, le développement du chérifisme dans le cas du
Maroc, ou I’existence d’une principauté médiévale qui aurait pu préfigurer I’Etat contemporain sont
partout mis en valeur comme soubassement historique des Etats modernes. En outre la valorisation
de ce passé lointain permet de minorer, voire d’occulter, le legs colonial dans les domaines de
I’administration, de I’armée, de 1’état-civil ou de la justice. Quelles que soient ces différences
d’appréciation du passé, antique, médiéval, moderne et contemporain dans les sociétés maghrébines
actuelles, le Moyen Age y est partout considéré comme la base de I’identité nationale actuelle, ne
serait-ce qu’en raison de 1’islamisation et de 1’arabisation.

On retrouve des indices de cette valorisation de 1’époque médiévale dans les noms donnés
aux avenues ou aux quartiers, non sans une certaine évolution. Par exemple au Maroc, avant la
colonisation, c’était le passé mérinide et wattasside qui était considéré comme un « age d’or ».
Aujourd’hui, ce sont les Almohades qui sont devenus la référence nationale, avec le projet par
exemple de rouvrir au culte la mosquée d’Ibn Tamart a Tinmal. L’adaptation marocaine du film
frangais Les Visiteurs est intitulé ‘Abdii chez les Almohades. L’ instrumentalisation de 1’histoire rend
difficile le travail des historiens maghrébins qui ne peuvent remettre en cause les poncifs
médiatiques sans €tre soupgonnés immédiatement de trahir d’une certaine maniere leur patrie :
parmi ces poncifs, on trouve la conversion immédiate et sans résistance des populations autochtones
a I’islam (par exemple dans le roman maghrébin en langue francaise La mere du printemps de Driss
Chraibi datant de 1982), la continuité des Etats, de 1’époque médiévale jusqu’a aujourd’hui,
I’origine chérifienne des principaux saints, etc. Cela permet aussi de mieux comprendre pourquoi
certains médiévistes maghrébins, comme le Marocain Mohamed Kably, ont fait le choix d’écrire en
francais dans un style délibérément obscur ou, comme le Tunisien Mohamed Talbi, se sont attiré la
critique des islamistes.

Depuis une dizaine d’années, on assiste en France a un renouveau de la recherche sur le
Maghreb médiéval, avec le renforcement des liens ténus qui s’étaient maintenus plus ou moins
difficilement, ou avec le développement de nouvelles collaborations : ainsi le projet de I’ Agence
Nationale pour la Recherche « Maghribadite » dirigé par Cyrille Aillet (Université Lyon 2) ou le
projet de I’European Research Council, « Imperial Government and Authority in Medieval Western
Islam », coordonné par P. Buresi, ces deux projets renouant avec la tradition d’édition et de
traduction des sources médiévales. Pour que ce renouveau soit possible, il a fallu le relais du pdle
lyonnais d’historiens et d’archéologues ayant travaillé depuis les années 1970-1980 sur al-Andalus
(en effet son histoire participe étroitement 2 celle du Maghreb au Moyen Age) : Pierre Guichard,
Patrice Cressier et André Bazzana, sans oublier Jean-Pierre Molénat au CNRS ; il faut souligner
aussi I'importance de I’historiographie espagnole tres active sur al-Andalus et sur le Maghreb
médiéval avec les travaux de Maribel Fierro, Mercedes Garcia-Arenal, Manuela Marin ou Maria
Jesus Viguera Molins.



Nous tenons a adresser tous nos remerciements aux personnes qui ont participé a la
rédaction de cet ouvrage : Patrice Cressier, Pierre Guichard, Mounia Chekhab, Serge Gubert et
Dolores Villalba Rosa. Merci aussi a Philippe Sénac d’avoir proposé nos noms pour ce deuxieme
volet de I’ Histoire du Maghreb médiéval.



1. Le Maghreb au xi°siecle : état de ’arabisation et de I’islamisation

PRATIQUES ET CROYANCES ANTERIEURES A L’ISLAM
LLES FORMES DE L’ISLAMISATION
L’ ARABISATION ET LES LANGUES BERBERES AUX XI°—XII SIECLES

La question de I’arabisation et de I’islamisation du Maghreb a longtemps été un enjeu
historiographique. A 1’époque coloniale, de nombreux chercheurs ont insisté sur les racines
chrétiennes et latines du Maghreb, pour mieux souligner la régression qu’auraient constituée la
conquéte arabe du vi°siecle et la diffusion de I’islam dans la population. Pour mieux justifier
I’entreprise de la colonisation, a une époque ou les théories raciales avaient cours, ils chercherent
aux Berberes des origines européennes, qui auraient expliqué biologiquement, 1’apparition parmi
eux de célebres Peéres de I’Eglise, tel Tertullien (m. 220) ou Saint Augustin (m. 430). Face aux
Berberes, porteurs du sang européen, et avec lui, de la raison, du progres et de la civilisation, les
Arabes auraient été les représentants de 1’anarchie, de la régression, du fanatisme et de la passion
islamique. Ce contexte explique la réactivation, voire la réinvention, au xix°siecle, de noms inspirés
de 1’Antiquité pré-islamique tels qu’« Afrique du Nord » ou « Libye ». Ainsi pour Emile-Félix
Gautier (1864-1940), le vrai tournant de I’histoire du Maghreb est celui de I’arabisation, imposée
sous la pression des invasions hilaliennes, per¢cues comme un raz-de-marée humain responsable du
déclin irrémédiable du Maghreb, et de sa plongée dans une situation « orientale » a laquelle seule la
colonisation européenne pourrait plus tard mettre un terme.

Aussi n’est-il guere étonnant que les élites des Etats issus de la décolonisation aient produit
un contre-récit valorisant a I’inverse la période médiévale. La conquéte arabo-musulmane du
viisiecle y est présentée comme 1’étape de construction des identités nationales maghrébines face
aux envahisseurs : antérieurs — romains, barbares, byzantins — et postérieurs — normands,
ibériques et finalement européens. Dans cette entreprise de construction d’histoires nationales, les
processus de I’arabisation linguistique et de I’islamisation religieuse ont été présentés comme
rapides et globaux. La survivance tardive du paganisme, du judaisme et du christianisme, et aussi le
développement des formes berbérisées de 1’islam, ont été largement occultés, ainsi que 1’utilisation
massive de la langue berbere pendant des siecles. Aujourd’hui, de nombreuses études conduisent
d’une part a réhistoriciser les phénomenes en question, d’autre part a dissocier I’arabisation de
I’islamisation, non systématiquement li€es : jusqu’au xi°siecle, et méme au-dela, a coté des juifs et
des chrétiens, arabisés linguistiquement, mais non convertis a l’islam, on trouve des groupes
convertis a ’'une des nombreuses versions existantes de I’islam, ou ayant développé leur propre
courant religieux, sans cependant avoir adopté la langue arabe. Mais on trouve aussi encore des
paiens non arabisés, ou encore des monothéistes fideles de religions autochtones. On voit 1a toute la
complexité de ces processus dont Cyrille Aillet décrit les composantes : 1’islamisation n’est plus
seulement considérée comme un phénomene strictement religieux, mais « comme un processus
d’interaction sociale, associant la conversion des populations autochtones a la construction et a la
diffusion des normes de I’Islam sur un territoire donné, jusqu’a ce que ces normes deviennent
“locales”, c’est-a-dire intégrées au tissu social » ; quant au « passage a 1’arabe comme langue écrite
de culture, puis comme outil de communication orale, [il] constitue I’un des signes de transition
sociologique les plus notoires ».

Ainsi, au début de cet ouvrage, un bilan des pratiques linguistiques et religieuses et des
croyances s’imposait. On présentera d’abord les aspects religieux, avec les indices ténus de la
survivance tardive du paganisme, la disparition progressive du judaisme et du christianisme
antiques, D’apparition d’un nouveau christianisme maghrébin a partir du xn°siecle et la
généralisation du malikisme, puis quelques aspects de I’arabisation linguistique.



Pratiques et croyances antérieures a I’islam

La survivance du culte du bélier

Dans son Livre des routes et des royaumes (Kitdb al-masalik wa [-mamdalik), rédigé en
1068, dans la lignée du géographe oriental Ibn Khurradadhbih (m. 911), a partir des récits de
voyage de marchands et de marins antérieurs ou contemporains, al-Bakri (m. 1094) décrit un culte
rendu au bélier par les tribus d’un massif montagneux du sud du Maghreb Extréme. L’authenticité
de ce témoignage a été contestée par I’historien Hady Roger Idris (m. 1978) qui estimait qu’il fallait
se méfier de ce récit en raison du parti-pris anti-chiite de I’auteur andalou. Pour les discréditer, al-
Bakri aurait en fait décrit les chiites, effectivement bien présents dans le Siis a cette époque, comme
des adorateurs-idolatres du bélier.

Plus récemment, Ahmed Tawfiq et Yassir Benhima ont réévalué ce témoignage en
s’appuyant sur 1’analyse de nombreux ethnonymes et toponymes : ils ont noté par exemple que le
nom de la tribu des Hazmira (Izamarn en berbere), dont le territoire mordait sur la plaine du Hawz
et sur le Haut-Atlas occidental, veut dire « les béliers » ou encore qu’une autre tribu du Haut-Atlas
s’appelait Ida w-Izimmar (les « fils de bélier »). Par ailleurs, le toponyme d’un des bourgs les plus
importants de la tribu des Dukkala, 1114 Iskawn, signifie « Celui qui possede des cornes » ; il en va
de méme pour Amshkad qui est le nom d’un village des Haskiira. En outre le nom de « bélier » était
donné aux individus : par exemple, en milieu sanhja, la mere de ‘Abd Allah b. Yasin (m. 1059), le
fondateur du mouvement almoravide s’appelait « Tin Izammaéran » (« La [femme] aux béliers » ou
« celle qui possede des béliers »), et, dans les tribus masmiida, I’un des compagnons d’Ibn Timart
(m. 1130) portait le nom d’Abl Bakr b. Izimmaran. Il n’est pas impossible, comme cela a été
suggéré par Louis Massignon, que I'importance du mouton dans diverses cérémonies
carnavalesques ait été liée a ce culte ancien. Certes, il est vraisemblable que le culte du bélier ait été
résiduel au xi°siecle et n’ait plus concerné que quelques tribus, soumises dans les années 1040 par
les Almoravides et entrées alors dans I’Islam. Il témoigne cependant de la lenteur de la diffusion du
monothéisme abrahamique (juif, chrétien ou musulman), plus de onze siecles apres son apparition
dans les sociétés maghrébines.

La lente disparition du christianisme autochtone ou la fin de I’Antiquité tardive

Au sein méme du monothéisme, on assiste a partir de la conquéte arabo-musulmane du
viisiecle a un rééquilibrage en faveur de I’islam et aux dépens du judaisme et du christianisme.
Cependant, contrairement a la thése de I’arabisation et de I’islamisation précoces et totales du
Maghreb, et en dépit d’un corpus de sources textuelles tres limité, la persistance du judaisme et du
christianisme est remarquable, méme si on note un affaiblissement progressif et une disparition du
christianisme au début du xu°siecle. En effet on dispose, pour le xi°siecle, de deux séries de lettres
envoyées par les papes Léon IX (1049-1054) et Grégoire VII (1073-1085) : la premiere, de 1153,
évoque la contestation par le siege de Mahdia, alors en pleine expansion, de la primauté du siege
épiscopal de Carthage, a un moment ou cette cité est ruinée ; la seconde concerne la province des
Hammadides, pour laquelle on dispose par ailleurs d’une ultime mention textuelle faisant état de
miracles survenus dans 1’église Sainte Marie de la Qal‘at Bani Hammad et confirmant donc une
présence chrétienne autochtone au tout début du xu° siecle.



En outre, les fouilles archéologiques d’églises a Sbeitla, au centre de la Tunisie actuelle, et
a Sabratha en Tripolitaine, révelent qu’elles étaient encore utilisées au xi°siecle. De méme, des
inscriptions funéraires chrétiennes datant du xi°siecle ont été relevées a Kairouan et a En Gila, en
Libye actuelle. Quant aux évéchés, en dehors de ceux de Carthage et de Mahdia, il est difficile pour
le xi°siecle d’en localiser d’autres précisément, méme s’il est certain que ceux qui subsistaient
étaient vraisemblablement situés dans la partie orientale du Maghreb, a I’exception peut-étre de
celui de Tlemcen ou des communautés chrétiennes s’étaient sans doute maintenues. Les
communautés chrétiennes locales, héritieres des traditions anté-islamiques disparaissent ainsi au
Maghreb au tout début du xu°siecle, comme d’ailleurs les Mozarabes en al-Andalus. Par la suite,
lorsque les sources latines évoquent des chrétiens en Afrique, il s’agit de « nouveaux » chrétiens,
étrangers au pays, soit des Mozarabes expulsés d’al-Andalus apres 1126 et installés par le pouvoir
almoravide a Meknes et a Marrakech, soit des esclaves capturés dans la péninsule Ibérique ou en
Méditerranée, soit des mercenaires utilisés dans les armées impériales, soit enfin des marchands,
Italiens ou Aragonais pour la plupart. Cette disparition des communautés chrétiennes a
traditionnellement été attribuée tantdt a la faiblesse de 1’encadrement épiscopal, tantot a I’arrivée
des Ban(i Hilal ou encore aux persécutions almohades. Toujours est-il que cette disparition est
tardive et remet en cause la thése d’une conversion massive et immédiate des populations
maghrébines au moment de la conquéte arabo-musulmane du vi®siecle. C’est d’ailleurs a la méme
période, aux xi*—xu‘siecles, que les différentes hétérodoxies musulmanes, chiisme et kharijisme,
ainsi que les différents courants berberes de I'Islam, perdent de leur importance.

Les formes de I’islamisation

Dans la lignée des révoltes berberes kharijites du vm‘®siecle, qui mirent un terme a la
domination arabe sur le Maghreb, a I’exception de I’'Ifrigiya, le développement de 1’islam dans les
sociétés maghrébines se fit dans un cadre politique relativement autonome. Les dirigeants des
principautés berberes, bien qu’ayant rejeté la domination politique des Arabes, s’inspirerent du
modele qu’ils représentaient d’une cohésion idéologique, politique et religieuse, autour de la parole
d’un prophete et d’une Révélation en langue arabe. Pour asseoir leurs indépendances nouvellement
conquises, ils adapterent ce modele prophétique aux réalités locales.

Les formes berbérisées de I’islam

Le principal groupe berbéro-musulman et le moins mal connu est celui des Barghawata.
L’interprétation du phénomene représenté par ce courant a profondément évolué au xx°siecle.
L’orientaliste berbérisant Georges Marcy (m. 1946), en faisant de Yakush, nom de Dieu chez les
Barghwata, une berbérisation du nom de Jésus, avait d’abord rattaché ce courant au christianisme.
De son coté, Mohammed Talbi avait suggéré, dans un article de 1973, qu’il fallait plutdt considérer
le mouvement des Barghawiata comme une tentative de berbérisation de 1’islam. Ahmad Tawfiq
rappelle d’ailleurs que le nom Barghawata est formé a partir du terme berbere llghwatan (« Ceux
qui sont sortis / qui ont dévié »), traduction quasiment littérale du terme khawdrij / kharijites. Or le
kharijisme, qui est chronologiquement le deuxieme courant constitué de I’islam apres le chiisme, fut
tres influent au Maghreb des le vm®siecle. La désignation « Barghawata » serait donc le terme
utilisé par les autorités pour discréditer un mouvement considéré comme hétérodoxe, les fideles se
donnant vraisemblablement un autre nom qu’on ignore. Apres la soumission et la répression des
derniers Barghawata, au xu‘siecle par les Almohades, le terme perd de sa charge religieuse pour
devenir un « nom de relation » (une nisba) portée par de nombreux individus jusqu’au xiv°siecle.



Les rares informations dont nous disposons sur les Barghawata proviennent encore d’al-
Bakri (m. 1094) et elles infirment 1’hypothese de Georges Marcy. En effet les emprunts a 1’islam
paraissent tres nombreux : une partie des prieres pratiquées consistait en prosternations ; le surnom
du fondateur était Salihu I-Mu’minin («le [plus] vertueux des croyants »), expression tirée du
Coran (Lxv1, 4) ou elle désigne les « croyants vertueux », et la profession de foi insistait sur I’unicité
de Dieu. En outre, a c6té de la formule traduite de I’arabe en berbere, « Dieu est grand » (le takbir),
on retrouve I’aumone annuelle et les ablutions rituelles. De méme, le jeline et le nombre de pricres
quotidiennes, cinq diurnes et cinq nocturnes, sont clairement repris des pratiques musulmanes.
Comme beaucoup de mouvements contestataires au sein de 1’islam, ce courant affirmait que le
message délivré par le Prophete de I’islam avait été déformé (tahrif) par ses successeurs, de la
méme maniere que les juifs et les chrétiens étaient accusés d’avoir altéré la Parole qu’ils avaient
recue de Dieu.

La description des Barghawata par le géographe andalou al-Bakri (m. 1094)

« Sélih Ibn Térif assurait ses compatriotes qu’il avait recu un Coran, il leur en récita quelques sourates. Ce
Coran renferme 80 sourates qui portent presque toutes, le nom d’un prophete, en y comptant celui d’Adam. La
premigre sourate est intitulée “Ay{ib” (Job), et la derniere “Y{nus” (Jonas), on y trouve aussi une sourate qui est
appelée “Pharaon”, ainsi que “Coré”, “Aman”, “Gog et Magog”, “I’Anté-Christ (al-Dajjdl)”, “Le Veau d’or”,
“Har(t et Mar(it”, “Saul”, “Nemrod”, et d’autres encore qui ressemblent aux précédentes par les contes qu’elles
renferment. On y remarque aussi les sourates du “Coq”, de la “Perdrix”, du “Chameau”, du “Serpent” qui
marchait sur huit pattes, et la sourate des “merveilles du monde”, qui selon eux renferme la science la plus
sublime. Au dire de ses adeptes, leur Coran renfermait la science par excellence. L’auteur y défendait certaines
choses et en autorisait d’autres ; il y parlait tantot en législateur et tant6t en historien. Son peuple lisait les
portions de livre aux heures de la priere et en désignait I’auteur par le nom de Silih al-Mu’minin. Voici un
fragment traduit [du berbere en arabe] du commencement de la sourate de “Job”, qui forme I’introduction de
I’ouvrage : “Au nom de Dieu ! Celui auquel Il a donné Son livre pour le communiquer aux hommes, c’est le
méme dont Il a employé 1’entremise pour leur manifester Ses nouvelles. Ils disent : Satan a eu connaissance du
destin ; a Dieu ne plaise ! Satan n’a pas la faculté de savoir ce qui est connu de Dieu seul. La langue que Dieu a
envoyée pour offrir la vérité aux hommes, c’est par elle que la vérité s’est établie. Regarde Muhammad”. Dans
leur langue, ces derniers mots s’expriment ainsi : imiimi Mamat. D’ou I’on voit que Muhammad s’y dit Mamat.
“Tant que [Muhammad] vécut, tous les hommes qui étaient devenus ses compagnons se comporterent avec
rectitude ; lorsqu’il fut mort, ils se corrompirent. Il a menti, celui qui a affirmé que la vérité puisse se maintenir
la ot il n’y a pas un envoyé de Dieu”. Cette sourate est trés longue. »

Avec Salih Ibn Tarif, le berbere fut promu langue du sacré, dans des régions ou I’immense
majorité de la population ne parlait pas I’arabe. Pour désigner Dieu, les Barghawata utilisaient le
méme terme que les Kharijites a savoir Yakush, traduction berbere de 1’arabe al-Mu‘ti (« Celui qui
donne »). Ils jouerent un rdle important en adaptant en berbere, des formules treés courantes du
dogme musulman tels que « Dieu est unique » (yan Ydakiish), « Dieu est grand » (muggar Yakiish),
« au nom de Dieu » (bi-sm n-Ydkiish) et « il n’y de dieu que Dieu » (iir-d dm Ydkiish).

Malgré la composante musulmane indubitable, le substrat autochtone reste tres présent
dans la religion des Barghawata, avec la mention d’anciens cultes berberes, encore largement
méconnus, comme celui dont jouissait vraisemblablement le coq ou la perdrix. Nico van den
Boogert a d’ailleurs souligné I’'importance des animaux dans les cultes paiens en s’appuyant sur le
fait que certains noms de mois du calendrier berbere portaient des noms d’animaux, tel le mois de
«La jeune antilope » (awdayaght). La sourate consacrée au serpent a huit pattes releve
vraisemblablement aussi de ce substrat anté-islamique.

Si le courant des Barghawata ne constitue qu’une des nombreuses adaptations berberes de
I’islam arabe, il en constitue une forme particulierement élaborée. Il jouit en outre de la plus grande



diffusion avec une extension sur la majeure partie de la plaine atlantique. La réussite de cette
construction religieuse apparait dans la durée de sa survie et dans ses capacités de résistance aux
tentatives de « sunnisation » conduites par les autorités des villes septentrionales du Maroc actuel.
A la fin du xsiecle et au début du suivant, a la limite méridionale du territoire des Barghawata,
considérés comme hérétiques, un réseau de ribdr-s pour rassembler des combattants du djihad fut
ainsi construit. Un enseignement religieux malikite y était dispensé pour diffuser un islam
« orthodoxe », sans toutefois que cela débouche sur la disparition totale des Barghawata ; soumis
par les Almoravides, dans les années 1060, ils se révoltent en 1148 contre les Almohades qu’ils
faillirent indirectement mettre en échec, puisque leur révolte entraine le soulevement de toutes les
régions et villes précédemment conquises par le calife almohade ‘Abd al-Mu’min (1130-1163), a
I’exception de la région de Marrakech.

Outre les Barghawata, d’autres formes berbérisées de I’islam peuvent étre identifiées, I’une
au nord du Maghreb Extréme, dans le pays des Ghumara, I’autre au Maghreb Central, au sud
d’ Alger, chez les Suswala, fraction des Sanhéja. Il est certain qu’il y a eu de nombreux mouvements
de ce type, mais comme les sources textuelles conservées ont été rédigées dans les milieux officiels,
on sait tres peu de choses sur eux, sauf lorsqu’ils avaient des ambitions politiques qui les
conduisaient a affronter les princes régnants. L’apparition de prophetes, dont un certain nombre
s’appuyait sur des corans en berbere, est un phénomene récurrent au Maghreb jusqu’au xivesiecle.
Certes le modele est arabe et oriental, mais la démarche s’ancre dans la langue et les réalités locales.

L’introduction du droit malikite

L’Ifrigiya est la seule région du Maghreb ou I’islam berbére ne semble pas s’étre diffusé.
Cela tient probablement au développement des structures étatiques et a 1’urbanisation précoces.
Tres tot, Kairouan, ville fondée par les conquérants arabes, devint un centre intellectuel et religieux
qui produisit de nombreux savants et théologiens, surtout sunnites, contribuant a 1’arabisation des
populations locales. Le littoral et les territoires autour de Kairouan contrastaient ainsi fortement
avec la zone steppique et avec les massifs montagneux, peuplés de berbérophones kharijites.
L’Ifriqiya était ainsi la seule région ou le droit musulman était largement répandu et ou les oulémas
encadraient étroitement la société : statut des non-musulmans et des non-sunnites, héritage, dots,
financement des mosquées, des enceintes et des écoles, perception de 1I’imp6t. Les savants, tels Ibn
Mubhriz (m. 1058), al-Suydrl (m. 1067) ou ‘Abd al-Hamid al-S&’igh (m. 1093), participerent, deux
siecles apres Sahnlin (m. 854), au renforcement et au développement de 1’école juridique malikite a
laquelle ils appartenaient, contribuant ainsi a I’identité « orientale » de la région, puisque 1’école
juridique malikite est censée reproduire la coutume de Médine, ville du Prophete.

Il semblerait que Kairouan et I’Ifrigiya aient constitué une exception et que I’immense
majorité des habitants du Maghreb Extréme et Central ait ignoré le « droit musulman » (figh), sauf
dans les grands centres urbains de Tlemcen, Fes, Ceuta et peut-&tre Sijilmassa, ou les plus
anciennes consultations juridiques connues (fatwa) ne sont pas antérieures au xi°siecle, la plupart
datant de I’époque almoravide. La faible diffusion du figh au Maghreb par rapport a al-Andalus et a
I’Ifrigiya est attestée justement par des consultations juridiques qui indiquaient aux marchands
d’Ifrigiya ou d’al-Andalus le comportement a adopter lorsqu’ils allaient dans ces contrées ou le
droit musulman était inconnu. Les dictionnaires bio-bibliographiques de savants confirment que
I’apparition d’oulémas au Maghreb n’est pas antérieure au xi°siecle, leur nombre étant en outre tres
limité. C’est d’ailleurs en al-Andalus, en Ifrigiya ou dans les grands centres urbains d’Orient, que
les savants du Maghreb Central et Extréme allaient se former et qu’ils amélioraient leur
connaissance parfois rudimentaire de la langue arabe et des classiques de la culture arabo-
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musulmane. C’est a partir de la fin du x1°siecle, et surtout au xi°siecle, qu’apparaissent des familles
de lettrés parmi les Berberes du nord du Maghreb Extréme, tels les Bani Samgiin en contact direct
avec al-Andalus et Ceuta.

La biographie de Marwdn Ibn Samgiin al-Lawati par Ibn al-Abbar (xui’ siecle)

« 11 étudia aupres des Egyptiens Ibn Nafis, Ibn Munir et d’autres. Il assista aux cours du jurisconsulte (fagih)
‘Abd al-Haqq en Sicile. D’aprés Ab Muhammad b. Ab1 Zayd, il suivit I’enseignement d’ Abl ‘Ali, connu sous
le nom d’Ibn Midkiyf, le jurisconsulte de Sijilmassa. Il eut la charge de guide de la priere, de prédicateur et de
mufti a Ceuta. Il se rendit & Tanger, place stratégique des Almoravides, ou il exerca les mémes charges, ainsi
que celle de cadi. A ses débuts, il était préposé a faire apprendre les rudiments de la lecture coranique. C’était
un récitateur [du coran], un jurisconsulte et un philologue. Il composait de la poésie, non sans profondeur, ainsi
que des sermons dans une langue arabe stire. Il ne commettait pas de fautes de grammaire dans ses discours. Il
mourut a Tanger en 1097-1098. »

L’un des plus grands savants de 1’époque est Abli ‘Imran al-Fasi (m. 1038). Aprés un
voyage qui le mena jusqu’a Bagdad, il s’installa définitivement a Kairouan; il marqua
profondément sa période en dispensant un enseignement de qualité et en encourageant ses
compatriotes a introduire et diffuser le droit musulman dans leur région d’origine, contribuant ainsi
a I’islamisation des populations du Maghreb Central et Extréme. C’est lui qui accueillit, au début
des années 1030, un groupe de notables sanhdja revenant du pelerinage a La Mecque : il leur
recommanda un de ses anciens éleve, Waggag b. Zalli al-Lamti (m. 1053-1054), pour les
accompagner. Celui-ci avait fondé une école, dans son pays d’origine, a Massa, dans le sud du
Maghreb Extréme, ot il se consacrait a enseigner I’arabe et le droit a des Berberes venus de toutes
parts. C’est 1a I’origine du mouvement des Almoravides qui firent appel a cette premiere génération
d’oulémas formés localement plutdt qu’aux lointains Andalous dont ils se méfiaient. Le droit
musulman malikite se diffusa en outre avec I’arrivée au Maghreb Extréme, et notamment dans la
cité d’Aghmat, de nombreux savants d’Ifriqiya, qui fuyaient les désordres commis par les tribus
arabes, Ban Hilal et Ban{i Sulaym.

L’introduction du fiqh au sud du Maghreb Extréme a la fin du xi°siecle d’apres al-Tadilt (xurs.)

« ‘Abd al-‘Aziz al-Tinisi était originaire de Tunis et il étudia la jurisprudence (figh) aupres d’Abd ‘Imran al-
Fasi et d’Abd Ishdq al-Tinist [a Kairouan]. Il s’installa finalement 2 Aghmat ot il mourut en 1093. 1l enseigna
la jurisprudence aux gens, puis il arréta quand il vit qu’ils avaient gagné en charges et en postes. Il disait :
“Nous sommes devenus par notre enseignement comme celui qui vend des armes aux voleurs” [...] On prétend
que grace a ‘Abd al-‘Aziz, les Masmida apprirent le figh, puis regagnerent leurs pays ; ce qui leur permit de
dominer leur peuple en briguant les charges de juges, de témoins, de prédicateurs et d’autres fonctions. Dans
I’un de ses voyages, ‘Abd al-Aziz se rendit a I’extréme ouest du Maghreb. Chaque fois qu’il séjournait chez des
gens qui I’accueillaient, il se rendait compte que ses éleves briguaient des charges et des postes grace au savoir
qu’il leur avait enseigné. Il cessa alors d’enseigner le figh. Mais, découvrant que certains de ses éleves étaient
tombés dans I’ignorance de la jurisprudence relative a I’usure (ribd), il s’écria : “Gloire a Dieu, je n’ai pas voulu
enseigner la jurisprudence de peur qu’elle fasse gagner ce bas-monde et vous avez perdu la connaissance du
licite et de I’illicite”. Il recommenca alors a enseigner la jurisprudence. »

L’arabisation et les langues berbeéres aux xi°-xu‘siecles

Si les xi*—xmu°siecles se caractérisent par le développement de 1’islam sunnite au Maghreb,

en revanche 1’arabisation semble se développer a un rythme beaucoup plus lent. On constate
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pourtant 1’introduction dans les langues berberes de I’ouest du Maghreb, de phonemes spécifiques a
I’arabe. Ainsi, alors que Zammir, I’ambassadeur des Barghawata, n’employait pas la lettre arabe
ha’, et appelait le prophete de ’islam Mdmat, et non Muhammad, on voit appraitre des toponymes
tels que Taba#rit, berbérisation du mot arabe bahr (« mer ») ou Tihdmmamin (« les hammams »),
ou encore, vers 1130, le nom Ida w-Mahmid, pour une tribu du Haut-Atlas occidental. La lettre
‘ayn (°) fait, elle aussi, son apparition dans 1’onomastique berbere de la région, et on la trouve dans
le nom de certains partisans almohades de la premiere heure, comme ‘Abd Alldh Ya‘la ou dans des
toponymes comme Ta ‘gizt dans le Stis. De maniere encore plus significative, les phrases en berbere
attribuées a Ibn Tmart et au saint berbere Abli Ya‘za (m. 1176), multiplient les emprunts au champ
lexical arabe, surtout dans le domaine religieux : les termes ‘alim (« savant »), dunya (« le monde
d’ici-bas ») ou haqq (« vérité ») sont ainsi utilisés en berbere. Par ailleurs, aux époques almoravide
et almohade, pour désigner Dieu, les Berberes n’utilisent plus que des termes arabes : Alldh (Dieu)
ou Rabb (Maitre) ; seules les communautés kharijites continuent d’utiliser « Yakdsh ». Le nom de
Marrakech constitue une exception, puisqu’il est formé vraisemblablement de Mir Yak{sh ou
Amir Yakash, « Ville de Dieu », le sens berbere n’ayant jamais donné lieu, de la part des
chroniqueurs arabes médiévaux, qu’a des interprétations fantaisistes.

Le systtme onomastique est un autre témoin de 1’arabisation. Celle-ci se manifeste dans
I’anthroponymie d’abord par la diffusion de noms construits avec un élément arabe intégré dans une
construction du type Yla Ugma, signifiant « il a un frére » en berbére — par exemple avec niir
(« lumiere » en arabe) => Yla Nir (« qui possede la lumiere ») ou YIa 1-Bakht (« qui a de la
chance ») —, ou en encore avec la construction win (« de » en berbére) — Win Yufan « le riche »
(litt. « celui des meilleurs ») et Win 1-Khayr « le bon » (litt. « celui du bien »). Ensuite, on voit se
développer une double onomastique, I’une berbere, 1’autre arabe, comme chez certains dignitaires
almoravides : tel Yahyd Angmar, dont le nom est formé de Yahy4 (« Jean le Baptiste » en arabe) et
Angmar (« le chasseur » en berbere) ou ‘Umar Yntan, avec le nom arabe ‘Umar et le nom berbere
Yntén, sans qu’il y ait nécessairement un lien sémantique entre les parties du nom. Parfois c’est
toute la séquence onomastique qui est redoublée : ainsi un notable de la tribu des Wawazgit dans le
sud du Maghreb Extréme se faisait-il appeler Yaslatan b. Y14 Zghigh en berbere et Abd Salih b. Abi
‘Abd Salam en arabe. Enfin, certains noms importants de I’histoire de I’islam sont « berbérisés » :
Mamat ou Hamma pour Muhammad, T4‘ayasht pour ‘A’isha, derniere femme du Prophéte.

Tous ces indices anthroponymiques permettent de conclure a une pénétration progressive
de I’arabe en milieu berbeére. Cependant le bilinguisme berbere-arabe était un fait exceptionnel, au
point qu’al-Idrisi au xn°siecle trouve remarquable que les tribus des alentours de Fes aient compris
I’arabe. La découverte d’un calendrier berbere, rédigé par Ibn Thnart (m. 1172) et étudié récemment
par Nico van den Boogert, rappelle que nous connaissons encore trés mal la culture des tribus
berberes du Maghreb, peu étatisées, peu urbanisées et peu arabisées.
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2. Les Almoravides

LES GRANDES ETAPES DE L’HISTOIRE ALMORAVIDE
LES DIFFICULTES DE LA CONSTRUCTION DE L’ETAT ALMORAVIDE
LES FONDEMENTS IDEOLOGIQUES DE L’EMPIRE ALMORAVIDE : LE MALIKISME ET LE JIHAD
FORCES ET FAIBLESSES DU POUVOIR ALMORAVIDE

Qui s’attendrait en ’an 1000 a voir émerger des sables du Sahara une force capable de
créer un empire ? Tout au plus certaines cités-Etats comme Sijilmassa, Tombouctou, Awdaghust ou
Gao, au centre du commerce caravanier, parviennent-elles a étendre leur zone d’influence pour
former des principautés sur une base tribale. La dureté des conditions de vie, la faiblesse des
précipitations, la discontinuité du peuplement qui en résulte autour des puits et des sources et le
nomadisme d’une part importante de la population rendent difficile le controle d’un territoire plus
étendu. Pourtant, au milieu du xi°siecle, une confédération berbére, les Almoravides, va fonder un
empire transcontinental, a cheval sur le détroit de Gibraltar, des fleuves Niger et Sénégal au sud,
jusqu’au Tage au nord. Au méme moment, au Proche-Orient, les Turcs s’emparent du pouvoir et
promeuvent une politique de revivification du sunnisme apres un siecle de domination chiite-
bouyide.

Les grandes étapes de I’histoire almoravide

Une origine archétypique

Les origines de I’Empire almoravide sont mal connues, car les sources qui en parlent sont
tres postérieures. Le récit qu’elles en font a tout d’une épopée ou d’une histoire sainte : elles
célebrent une victoire réalisée au nom de I’islam et il est difficile de faire la part du mythe et de la
réalité. Elles rapportent que le chef d’une tribu sanhdja berbere, Yahya b. Ibrahim, alla, dans les
années 1030, faire le pelerinage a La Mecque. La, il aurait pris conscience des erreurs répandues
dans les croyances et les pratiques de ses contribules. Aussi, a son retour, aurait-il fait appel a un
savant religieux, rigoriste et austere, ‘Abd Allah b. Yasin. Apres quelques décennies de prédication
difficile, émergea dans les tribus sanhija du Sahara le mouvement de réforme des murdbitiin, les
Almoravides, ce qui, selon les sources, signifie soit les gens « liés entre eux », soit les « gens du
ribdt », le ribat étant un lieu de retraite ascétique, que certains auteurs localisent sur une ile du
fleuve Sénégal. La soumission des tribus sahariennes commence alors, et les premieres conquétes
de villes : Awdaghust en 1054, Sijilmassa en 1055, Aghmat en 1058, Fes en 1069. En 1055, Yahya
b. ‘Umar, le successeur de Yahya b. Ibrahim (m. 1043) meurt lors d’une expédition militaire et il est
remplacé par Abu Bakr b. ‘Umar, son frere, promu par le prédicateur Ibn Yasin qui meurt a son tour
en 1059.

La fondation de Marrakech

En 1070, Abu Bakr pose les fondations d’une capitale, Marrakech, donnant ainsi un
caractere définitivement sédentaire a I’Etat almoravide. Le site aurait été choisi par les chefs de
deux tribus berberes rivales, a la frontiere de leurs territoires respectifs. Symboliquement, dans une
zone ou I’on construit beaucoup en terre, il fait batir un chateau en pierre, le Qasr al-hajar, ce que
ne manquent de rappeler les chroniques de 1’époque.
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La fondation de Marrakech selon Ibn ‘Idhari (m. 1312)

«Le 7 mai 1070, commenca la fondation de Marrakech, avec le chateau de pierre. La population se mit a
construire des maisons sans mur et le méme jour, I’émir Abli Bakr b. ‘Umar arriva a cheval avec ses freres et
toute son armée, les chefs de tribus et les ouvriers, magons ou autre, pour commencer a poser les fondations
avec les chefs de tribus, dont 1’aide fut précieuse, puisqu’ils contribuerent avec de 1’argent et des hommes. La
muraille du chateau de pierre fut dressée en quelque trois mois. Les gens édifiaient leur maison, chacun a la
mesure de ses efforts et de ses possibilités. On raconte que la premiére maison construite 2 Marrakech fut celle
de Turzgin b. al-Hassan, située sur le terrain appelé Asdal. Il I’édifia en pisé et ses restes sont encore visibles
aujourd’hui, c’est-a-dire en 1306, dans les décombres de ce quartier ».

Cette méme année 1070, Abli Bakr nomma son cousin, Yasuf b. Tashfin, lieutenant
cependant qu’il descendit au Sahara combattre les Noirs du Ghana. Yasuf b. Tashfin recruta alors
une garde noire, puis, en 1073, il devint le chef incontesté des Almoravides en détronant, sans
violence, son cousin qui mourut en 1087 en luttant contre les troupes du Ghéana. Des récits
postérieurs, écrits par des auteurs musulmans en langue arabe, il ressort que la conquéte du Maroc
n’a été possible qu’en raison de I’effondrement, en 1031, du califat omeyyade de Cordoue qui avait
I’habitude d’intervenir et de jouer de son influence au Maghreb pour empécher 1’émergence de
toute concurrence politique.

Le role des femmes

Il est frappant de constater a quel point les chroniques insistent sur le réle des femmes dans
I’avenement de I’Empire almoravide. C’est que les tribus sanhdja avaient la particularité d’étre
matrilinéaires, la parenté se transmettant par les femmes plutdt que par les hommes, comme c’est le
cas dans le reste du monde musulman. Les femmes, qui n’étaient pas voilées, jouaient un role
politique important. A I’inverse les hommes portaient le voile de bouche (lithdm), d’oii leur surnom
de « voilés » dans les textes du Moyen Age. Si I’on en croit les sources, qui font pour 1’occasion la
part belle au mythe, une femme en particulier aurait joué un réle majeur : Zaynab al-Nafzawiyya
qui fut quelque temps 1’épouse d’un notable des Masmiida, avant de devenir la femme de 1’émir
zénete d’ Aghmat, puis d’ Abl Bakr, enfin celle de Y@suf b. Tashfin. Du fait de son intelligence et de
sa connaissance des réalités tribales, elle aurait été une conseillere écoutée des émirs almoravides,
et un élément essentiel dans la transmission du pouvoir dans la région centrale du Maghreb
Extréme, jouant un grand réle dans le ralliement des tribus berberes et dans leur unification au sein
du mouvement almoravide.

Grandeur et déclin

Mais le véritable fondateur de I’Empire almoravide reste Yaisuf b. Tashfin qui conquit le
Maroc, défit les Castillans en 1086 a Zallaga (Las Sagrajas), dans la région de Badajoz (Espagne),
et réunifia al-Andalus. A sa mort en 1106, son empire s’étendait du Tage jusqu’au Sénégal. Les
réalisations sont impressionnantes : une capitale unique, Marrakech, pour un Empire berbere a
cheval sur I’ Afrique et I’Europe, une titulature originale, le souverain almoravide étant « prince des
musulmans », un systeme monétaire unifié qui joua un role majeur jusqu’au nord de 1I’Europe, une
organisation administrative originale, fondée sur le principe de la délégation de pouvoir, et enfin
une idéologie mobilisatrice : le jihdd (la « guerre 1€gale ») contre les chrétiens ibériques. En 1147,
I’émir Tashfin, petit-fils de Yasuf est renversé par un autre Berbere, non du Sahara, mais de 1’ Atlas,
‘Abd al-Mu’min, qui batit I’Empire des Almohades. Mais, depuis leur capitale, Marrakech, les
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Almoravides sont parvenus a associer durablement le Maghreb et al-Andalus et a mettre en contact
les régions sub-sahariennes et la Méditerranée dans le cadre de I’Islam.

Les difficultés de la construction de ’Etat almoravide

Jusqu’au xi°siecle, les principautés qui apparaissaient au Maghreb occidental étaient le fait
de guerriers. Au sein des tribus émergeaient des chefs, reconnus pour leur intelligence des armes et
pour leur compétence au combat. Désignés par leurs contribules, ces individualités étaient des primi
inter pares, condamnés a se battre en permanence pour assurer la survie du groupe. Tant que leur
action débouchait sur la victoire, ils étaient légitimes et conservaient le pouvoir; dans le cas
contraire, ils étaient remplacés si le groupe n’avait pas été démembré auparavant. Dans ce contexte
peu favorable a I’essor d’une culture savante, c’est la fonction militaire qui était valorisée et les
structures d’encadrement des populations étaient tres limitées. La seule instance décisionnelle
structurée au Maghreb Extréme et Central était alors «1’assemblée des hommes de la tribu »
(agraw en berbere / jamd ‘a en arabe), qui se caractérisait par une solide tradition d’indépendance et
de défense des ressorts locaux du pouvoir territorial.

La rupture almoravide : le bicéphalisme et la patrimonialisation

Cette situation change a partir des années 1060-1070. Alors qu’ils contrdlaient la partie
méridionale du Maghreb Extréme, les souverains almoravides imposerent aux sociétés de la région,
relativement acéphales, un modele alternatif grice a leur association avec un personnage
charismatique, promoteur d’une réforme religieuse.

Le Maghreb Extréme avant les Almoravides : une société sans Etat. Ibn ‘Idhéri (début x1v°s.)

« ‘Abd Allah b. Yasin se rendit en al-Andalus au moment du reégne des rois des Taifas. Il y resta sept ans au
cours desquels il s’initia a différentes sciences. Puis il s’en revint au Maghreb Extréme, et voyagea dans le
Tamasna [plaine atlantique] qui était sous domination des Barghawéta [...] Les Gens du Maghreb se
gouvernaient eux-mémes et les émirs sortaient de leurs rangs, a tel point que chaque individu gouvernait sa
contrée, comme c¢’était le cas des rois des Taifas en al-Andalus. ‘Abd Alldh b. Yasin se déplaca dans le pays des
Masmiida apres son retour d’al-Andalus ; il les trouva dans la situation ou ils s’attaquaient les uns les autres,
pillaient les biens, tuaient les hommes, s’emparaient des femmes et ne reconnaissaient pas 1’autorité d’un imdm.
Inspiré, ‘Abd Allah b. Yasin leur tint ce discours : “Ne savez-vous donc point que Dieu est votre seigneur et que
Muhammad est votre messager, sur lui la meilleure des bénédictions et la plus pure des paix 7 Ils répondirent :
“Oui, nous reconnaissons Dieu pour seigneur et Muhammad pour prophete, qu’il soit béni”. “Alors pourquoi
avez-vous changé le cours des choses ? Pourquoi ne mettriez-vous pas a la téte de votre communauté un guide
(imam) qui gouvernerait selon la loi de I’islam grace a la Tradition du Prophete, qu’il soit béni”. Un des cheikhs
des Masmiida lui rétorqua : “Aucun d’entre nous n’accepterait d’étre gouverné par quelqu’un qui ne soit pas de
sa tribu”. Alors il les quitta et partit avec Yahyd b. Ibrahim et les Guddala pour le pays des Gazziila [son pays
d’origine] qui était sous ses ordres. »

Ainsi la premiere structure de pouvoir des Almoravides associe-t-elle un chef religieux,
I’imam ‘Abd Allah b. Yasin (1043-1059), et un chef politique, I’émir sanh3ja. Cette organisation
bicéphale permit de dépasser le stade de la chefferie tribale : le pouvoir militaire de 1I’émir était
complété par celui d’un imdm, chef religieux, véritable interprete sur terre des desseins de Dieu.
C’est ce dernier qui définissait la stratégie, cependant que 1’émir assurait les opérations tactiques,
militaires et politiques, par exemple pour gérer les relations entre les différents membres de la

16



confédération almoravide. L’imdm, doté d’un pouvoir charismatique, jouissait d’une prééminence
sans conteste, et avait I’ascendant sur Yahya b. Ibrahim (m. 1043), puis sur Yahya b. ‘Umar (1043-
1055), et apres la mort de celui-ci, sur son frere Abd Bakr b. ‘Umar (r. 1055-1071, m. 1087).
Quelques récits édifiants refletent symboliquement cette hiérarchie : I'imdm ‘Abd Allah b. Yasin
aurait fouetté personnellement Yahya b. ‘Umar pour le punir d’avoir pris la téte de ses troupes,
mettant ainsi en péril sa vie et par conséquent tout 1I’édifice almoravide. Cette anecdote est
révélatrice d’une rupture par rapport a la tradition qui voulait que le chef de la tribu dirige ses
hommes au combat et soit donc choisi pour sa valeur militaire. Apres cet épisode, réel ou fictif peu
importe, aucun souverain almoravide ne semble avoir participé directement aux combats, sauf
Yasuf b. Tahsfin a la bataille de Zallaga (Las Sagrajas) dans la péninsule Ibérique, en 1086. Les
opérations militaires furent dorénavant déléguées aux fils et cousins de I’émir almoravide.

C’est ainsi ’autorité religieuse de 1’imdm qui permit la patrimonialisation du pouvoir
politique au sein de la méme famille, alors que généralement c’était le consensus de 1’assemblée qui
assurait les nominations en cas de mort du cheikh, ou les destitutions en cas de crise. Dorénavant
apparait une hiérarchie d’autorité : I’imdm, le cheikh, puis les membres égaux de la communauté.

La fin du bicéphalisme originel

Cette structure bicéphale ne dura qu’un temps, en 1059, ‘Abd Allah b. Yasin trouva la mort
lors de combats contre les Barghawata, a Kriflat, non loin de 1’actuelle Rabat. Un successeur fut
désigné qui mourut peu aprés et personne ne le remplaca. A partir de 13, les émirs almoravides se
raccrocherent a la tradition royale omeyyade et exercerent seuls le pouvoir, en le transmettant de
pere en fils. En 1071, une fois son cousin parti dans le sud, Y@suf b. Tashfin utilisa la puissance
financiere que lui donnaient les taxes prélevées sur I’or du Ghéna, d’abord pour recruter une garde
prétorienne composée de 240 esclaves blancs et de 2 000 esclaves noirs, ce qui assurait sa sécurité
personnelle, ensuite pour lancer un programme de fortifications qui allait donner un avantage
militaire qualitatif a ses fideles.

On ne saurait trop insister sur la rupture que ces deux mesures apparemment anecdotiques
représentent : elles sont une innovation majeure par rapport aux traditions « égalitaristes » des tribus
et aux modalités de désignation de leur chef. En effet le mercenariat modifie profondément la
nature des rapports sociaux et introduit le salariat et la fonctionnarisation dans un systeme ou
I’activité militaire relevait auparavant de la solidarité tribale. La construction de forteresses n’est
qu’une réponse technique a un probleme de rapport de force démographique : Yasuf b. Tashfin
dominait alors I’ensemble du Maghreb Extréme et Central et sa base tribale était trop dispersée pour
garantir partout son autorité, dans un systeme ou les fidélités étaient déterminées dans un rapport de
force renégocié de maniere permanente avec un chef désigné par consensus. Le programme de
construction des forteresses résolvait ce probleme en donnant un avantage qualitatif aux partisans
de Ysuf b. Tashfin, mais ses conséquences sont importantes: il débouche d’abord sur la
sédentarisation d’une partie des nomades sahariens, ensuite sur 1’enracinement d’un réseau castral
incarnant une autorité parfois lointaine, dans des régions ou I’exercice du pouvoir était auparavant
d’échelle locale, enfin sur la diffusion dans le territoire et dans les esprits de la notion d’Empire et
de I’idée d’Etat. Cette révolution est a rattacher a la conquéte d’al-Andalus.
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L’importance de la conquéte d’al-Andalus sur le Maghreb

Au début des années 1080, seules Tanger et Ceuta résistaient encore a 1’avancée
almoravide. Pour enlever ces cités au prince Suggiit al-Barghawati et a son fils, d’une part Yasuf b.
Tashfin fit construire une flotte, d’autre part il conclut un accord avec le prince de Séville al-
Mu‘tamid b. ‘Abbad. Ces choix stratégiques eurent eux aussi de grandes conséquences, directes et
indirectes : ils fournirent une flotte aux Almoravides, qui étaient pourtant issus d’autres sables que
ceux de la Méditerranée, et par une alliance de revers ouvrirent les portes de la péninsule Ibérique
aux Sahariens. En effet la conquéte de ces deux importantes places maritimes donna a Yasuf b.
Tashfin le controle du détroit de Gibraltar et lui permit d’intervenir une premiere fois en al-Andalus
en 1086, puis d’unir cette région au Maghreb Extréme sous son autorité, a partir de 1090.
L’unification politique et le caractere maghrébin du pouvoir conduisit 2 une immigration importante
de lettrés qui arrivent en Afrique avec leur bagage intellectuel et culturel, ainsi qu’avec leur
conception du pouvoir, profondément marquée, dans le contexte des Taifas, par la mémoire du
califat omeyyade de Cordoue (929-1031). Ainsi, parce que de nombreux savants andalous vinrent
s’y installer, Fes voit son nom mentionné pour la premiere fois dans les anthologies littéraires et
historico-littéraires.

Al-Andalus : clé de la royauté des Almoravides d’apres al-Marrdkushi (xur’ siecle)

« Quand Yfsuf eut conquis al-Andalus et que celle-ci tout entiere lui obéit, on le placa au nombre des rois et il
mérita le titre de sultan ; lui et les siens regurent alors le nom d’Almoravides, et ce prince ainsi que son fils
furent classés parmi les rois les plus puissants, car al-Andalus est la (vraie) capitale, le centre du Maghreb
Extréme, la source de ses mérites ; la plupart des gens de talent de toute sorte en tirent leur origine et sont
regardés comme lui appartenant ; c’est dans ce pays que I’on trouve les soleils et les lunes des sciences, al-
Andalus est le centre et le pivot des talents. Les plus remarquables des savants de cette contrée se rendirent
aupres du Prince des musulmans, si bien que sa cour ressemblait a celle des Abbassides a leurs débuts. Ce
prince et son fils étaient entourés d’une telle affluence des plus remarquables secrétaires et littérateurs que
jamais aucun siecle ne vit pareille chose. »

Des le début du xu®siecle, les Almoravides ordonnent la construction des mosquées
d’Alger, de Tlemcen, de Nedroma, et probablement aussi de Ceuta ; ils rénoverent également la
mosquée des Kairouanais a Fes. Mais les sources attribuent 1’idée de la reconstruction en pierre de
la mosquée de Marrakech a I’entourage andalou de I’émir ‘Ali b. Yasuf (1106-1143). Ce matériau,
hérité de la tradition architecturale omeyyade et andalouse, rompt avec celui que les architectes de
son pere avaient utilisé jusque-la : le pisé (tawb).

Le développement des structures d’Etat et la « politique urbaine » au Maghreb

L’intégration almoravide qui unifiait dans une méme entité un territoire tres peu étatisé, le
Maghreb Extréme, a une région qui 1’était beaucoup plus, al-Andalus, entraina d’importantes
modifications non seulement dans le domaine artistique, architectural et politico-administratif, mais
aussi dans le peuplement et la société maghrébine. En effet jusque-1a, les structures urbaines étaient
marquées par le caractere segmentaire de la société — éclatement de la ville en noyaux
correspondant a autant de clans — et par I’existence de sites dispersés et ouverts qui ne se
déployaient pas, comme ailleurs dans le monde musulman, autour d’'une Grande mosquée et d’un
palais gouvernoral. Des la conquéte de Tlemcen, en 1075, Yasuf b. Tashfin fit édifier, a coté du
noyau ancien, un quartier ceint d’'un rempart, nommé Tagrart (« le camp » ou « le palais »), ol ne
résidaient que des Almoravides et des serviteurs de la dynastie. Il en fut de méme a Meknes et a
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Tadla. En outre Y{suf b. Tashfin ordonna la destruction du rempart qui séparait a Fes le quartier des
Kairouanais de celui des Andalous, supprimant ainsi symboliquement et spatialement les anciennes
divisions au profit de 1’autorité centrale. La construction de ces camps palatiaux permettait de créer
un réseau de points fortifi€és pour les représentants du pouvoir almoravide sur les grands axes
stratégiques : Tadla, sur la voie sud-nord, reliant Aghmat a Fes, Tlemcen, capitale du Maghreb
Central au débouché des routes de I’or et en contact avec les ports de la Méditerranée, Meknes, au
ceeur d’un riche terroir agricole, a proximité du Moyen Atlas et de ses richesses minieres.

Plus tard, en 1126, sous la pression des Almohades du Haut-Atlas occidental, les
Almoravides construisirent I’enceinte de Marrakech, ainsi dit-on qu’un réseau de plus de 22
forteresses pour empécher les partisans du Mahdi Ibn Tamart de déboucher dans la plaine et de
menacer Marrakech, et dans la région du Sis. IIs firent également batir d’autres forteresses dans le
pré-Rif et dans le massif du Zarhlin pour contenir les Ghuméra dans leurs montagnes. Les garnisons
de ces forteresses, dirigées par des Almoravides, étaient recrutées dans des zones tres éloignées
pour éviter toute fidélité locale. Ainsi la forteresse de Tasghimit, dans le piémont du Haut-Atlas
occidental, était occupée par des hommes de la tribu des Banli Zarwal du nord du Maghreb
Extréme.

Les fondements idéologiques de I’empire almoravide : le malikisme et le jihdd

A la téte de ’empire almoravide se trouve un prince qui prend, en 1073, le titre inventé
pour I’occasion d’amir al-muslimin (« Prince des musulmans »), forgé sur le modéle du titre d’amir
al-mu’minin (« Prince des croyants »), adopté pour la premicere fois par le calife ‘Umar (634-644),
qui était un proche compagnon du Prophéte de 1’islam et son deuxiéme successeur. Ce faisant, le
souverain almoravide, qui jusque-la portait le titre de prince du Maghreb (amir al-Maghrib),
signifie qu’il ne prétend pas a un titre de rang califal, mais qu’il revendique seulement une autorité
« dérivée » sur une portion du dar al-islam. Conscient de sa puissance, il prend cependant a la
méme date un surnom de regne (lagab) a résonance califale : al-Nasir li-Din Allh (« Auxiliaire de
la religion de Dieu »), qu’avait adopté le premier calife omeyyade de Cordoue, ‘Abd ar-Rahman III,
en 929. Cette idéologie 1égitimiste, qui s’affiche sur les monnaies et qui est proclamée dans le
sermon du vendredi ou le nom du calife abbasside est invoqué avant celui de I’émir almoravide,
apparait tres tot dans I’histoire de la dynastie almoravide, comme en témoigne un dinar frappé a
Sijilmassa en 1058. A partir de cette date, toutes les monnaies d’or frappées dans la cité caravaniére
portent cette double référence.

Le rattachement au califat abbasside de Bagdad

La dynastie et le pouvoir almoravides s’intégrent dans un légalisme extréme et se
rattachent par toute une série d’actes a 1’autorité supérieure du calife abbasside de Bagdad,
s’opposant ainsi particuliérement aux chiites. La réforme religieuse almoravide, qui accorde un rdle
essentiel aux juristes malikites dans la légitimation des décisions politiques prises par les
souverains, place donc le Maghreb et al-Andalus dans le giron oriental, et tire sa 1égitimité de cette
dépendance et du respect théorique qu’elle porte aux signes de reconnaissance du pouvoir central
irakien.

En 1092, juste apres la prise de Séville par les Almoravides, un notable lettré de cette cité,
Ab(i Bakr Muhammad Ibn al-‘Arabi (m. 1148), se rendit en Orient dans un périple qui le mena en
Egypte, aux Lieux saints et en Irak. Au cours de ce voyage, ce savant andalou plaida la cause des
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Almoravides et obtint I’investiture (faql/id) du calife abbasside al-Mustazhir (r. 1094-1118) qui
reconnaissait ainsi I’émir almoravide comme son serviteur au Maghreb et confirmait son titre de
Prince des musulmans et son surnom honorifique d’al-Nasir li-Din Allah. Cette reconnaissance
officielle stipulait que le pouvoir politique devait rester entre les mains de la famille de Yasuf b.
Tashfin, les Ban(i TurjGt b. Wartasin, et de sa tribu, les Lamtlna, entérinant le fait que le prince
almoravide était le seul a disposer dans 1’Occident musulman d’une armée capable de défendre al-
Andalus face aux attaques chrétiennes. Elle enjoignait en échange au souverain maghrébin de
défendre les frontieres occidentales de I’Islam, de suivre le rite malikite, de prendre en compte
’avis émis par les docteurs de la Loi (fugahad’) et d’obéir au calife.

Forts de cette 1égitimité, les souverains almoravides utilisérent certains éléments de la
pompe califale comme les étendards dans les armées et la magsiira, palissade de bois qui, a la
mosquée, isolait le souverain des autres croyants. A Cordoue, les Almoravides réutilisérent la
magsura omeyyade, mais ils en €érigerent une de toutes picces dans la mosquée de Tlemcen qu’ils
venaient de batir.

Les deux piliers de la légitimité almoravide

L’expansion de la dynastie almoravide s’appuie ensuite sur deux arguments politico-
religieux : le premier, validé par les oulémas, c’est le fait que les rois des Taifas ne s’acquittaient
pas du devoir de « guerre 1égale » (jihdd) contre les royaumes chrétiens et méritaient donc d’étre
déposés par Ylsuf b. Tashfin (1071-1106) ; le second était qu’ils prélevaient des impdts non
coraniques pour payer aux princes chrétiens du nord de la péninsule Ibérique des tributs toujours
croissants, les parias. Ces impoOts, qui pesaient lourdement sur la population d’al-Andalus,
contribuaient au discrédit des rois des Taifas, et leur suppression, au moins dans un premier temps,
renfor¢a la popularité des Almoravides. L’idéologie du jihdd sert ainsi d’abord a réunifier la
communauté musulmane, 1’Umma, déchirée par la fitna (« division »). Par la suite, la dynastie
almoravide allait mener tous les ans des expéditions militaires contre les royaumes chrétiens du
nord de la Péninsule. Ces expéditions étaient conduites par des gouverneurs provinciaux tres
indépendants : ils dirigeaient localement les opérations, apres avoir recu délégation d’un certain
nombre de droits régaliens comme faire la guerre ou frapper la monnaie, mais en cas d’échec, ils
payaient de leur destitution leur grand pouvoir et leur large initiative.

Le mouvement almoravide se structure ainsi dans le combat mené d’abord contre les non-
musulmans de I’ Afrique sub-saharienne et des confins méridionaux du Maghreb Extréme, ensuite
contre les différentes « hétérodoxies » musulmanes au Maghreb : le chiisme et la secte des Bajaliya
dans le Sds, I'islam berbérisé des Barghawéta qui dominait la majeure partie de la plaine
atlantique ; enfin, contre les chrétiens de la péninsule Ibérique au nord. Ce triple combat contribua a
I’islamisation du Maghreb et surtout a la diffusion du sunnisme malikite dans tout 1’Occident
musulman. C’est de cette époque que date au Maghreb Extréme la disparition du kharijisme, qui ne
survécut plus dorénavant que dans le sud du Maghreb Central. L’unification territoriale almoravide
s’accompagna ainsi d’une uniformisation des pratiques religieuses et de I’apparition des premicres
mesures discriminatoires a I’égard des juifs.
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Forces et faiblesses du pouvoir almoravide

Le découpage provincial

En 1071, les deux chefs et cousins Ylsuf b.Tashfin et Abli Bakr b. ‘Umar se répartirent les
roles : au premier le Maghreb Extréme et au second le Sahara, en contact direct avec le Pays des
noirs (bildd al-suddn) et ses ressources en or. Etant donné que le désert était le berceau du
mouvement almoravide, il semble qu’une prééminence de principe fiit revenue a AblG Bakr b.
‘Umar, comme en témoigne le fait que les dinars frappés a cette date a Sijilmassa mentionnaient son
nom. De son c6té, Yhsuf b. Tashfin divisa le Maghreb Extréme et Central en quatre grandes
provinces, dirigées chacune par un gouverneur : deux au nord, (1) Fes et sa région, (2) Meknes ou
Salé, et deux au sud, (3) la premiere sur le versant atlantique du Maghreb, avec Marrakech pour
centre, et (4) la derniere aux marges du désert autour de Sijilmassa et du Dar‘a. Plus tard, deux
provinces supplémentaires furent créées : Ceuta, controlant le Détroit, avec juridiction sur le Rif, et
Tlemcen au Maghreb Central, de I’embouchure de la Moulouya au massif de I’Ouarsenis.

Certains gouverneurs, qui n’appartenaient pas initialement au clan de Yasuf b. Tashfin, lui
furent rattachés par des alliances matrimoniales. Comme les lettrés maghrébins étaient rares, les
gouverneurs almoravides firent massivement appel pour les seconder dans les tiches
administratives et civiles a des juges et a des jurisconsultes andalous. En al-Andalus, un des fils du
souverain, ‘Ali jusqu’en 1106, puis Tashfin (1106-1143), avait le pouvoir a Cordoue et il avait
préséance sur les gouverneurs almoravides des autres villes: Saragosse, Grenade-Almeria et
Valence.

L’apparition des noms Maghreb Extréme et Maghreb Central d’aprées Mohammed Kably

« De fait, trahissant un début d’existence propre et partant d’une certaine conscience de communauté territoriale
associée d’évidence au développement phagocytaire de 1'Etat, la nouvelle nomenclature, s’appliquant & des
domaines tout encore mouvants, serait apparue, selon toute vraisemblance, a 1’époque zirldo-hammadido-
almoravide, c’est-a-dire probablement aux alentours du milieu du xi°siecle. Dans le cas d’al-Maghreb al-Agsa,
ou Maghreb Extréme, la chose est a peu pres siire. Puisque ce nom, en tant que terme appliqué a une division
territoriale, est mentionné pour la premieére fois, semble-t-il, ainsi d’ailleurs que celui de Maghreb al-Awsat
(Maghreb Central), dans le texte bien connu de la Nuzhat d’al-1drist [m. 1166]. Mais alors que le Maghreb al-
Awsat n’y apparait qu’a un seul endroit et pour s’appliquer au domaine de Bougie, 1’autre appellation d’al-
Maghreb al-Aqsa est a ce point fréquente qu’elle ne saurait étre fortuite. En d’autres termes, et comme la
composition de la nuzhat a été achevé en 1154, alors que les Almohades s’installaient au “Maroc”, cette
fréquence dénoterait non point une innovation originale mais plutdt un usage courant, lequel, a priori, serait
apparu par la suite de la premiére expérience de centralisation étatique essayée dans cette partie du Maghreb,
celle, bien entendu, des émirs almoravides. »

Les signes extérieurs de la souveraineté

Face a la masse des populations conquises, les Almoravides apparaissaient au Maghreb et
en al-Andalus comme un bloc solidaire, dont les membres semblaient indistincts les uns des autres
en raison du port du lithdm, qui leur cachait le visage et la bouche. Ce voile était porté non
seulement par I’ensemble des membres de 1’élite au pouvoir, du souverain aux simples soldats, mais
aussi par les serviteurs berberes de la dynastie qui pouvaient ainsi profiter des avantages inhérents a
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la proximité avec les milieux du pouvoir. Plus qu'un marqueur ethnique li€¢ a une origine, le lithdm
devint un marqueur politique distinctif de I’appartenance a 1’élite.

La crise de légitimité et la chute

L’installation d’un pouvoir fort au Maghreb s’accompagna d’une fiscalité d’autant plus
insupportable que les populations locales, avant la domination des Almoravides, n’acquittaient
vraisemblablement pas d’impdts (a la différence des populations andalouses). De plus la perception
fut confiée a une milice chrétienne, ce qui provoquait un ressentiment profond. L’afflux d’or en
provenance de I’ Afrique sub-saharienne répondait certes aux besoins militaires de la dynastie, mais
ne suffisait pas en cas de défaite ; ’augmentation de la fiscalité qui résulta de certains échecs ne
pouvait que saper l’'autorité d’une dynastie qui avait bati sa légitimité sur le jihdd et le
rétablissement d’une fiscalité coranique. Des les années 1120, des révoltes éclaterent
simultanément : dans le Rif, ou celui qui conduisait la rébellion prétendait étre I’incarnation d’al-
Khadir (le « vert »), personnage eschatologique mentionné dans le Coran ; dans 1’Anti et le Haut-
Atlas, ou Ibn Tmart souleva les Masmiida contre le pouvoir de Marrakech ; a Cordoue enfin ou la
révolte fut violemment réprimée. Malgré leur caractere social local, ces mouvements avaient aussi
une dimension religieuse et s’appuyaient sur des courants soufis qui pronaient, face a un pouvoir
almoravide considéré comme impie, 1’ascétisme pour les individus et le respect d’une éthique
musulmane sur le plan politique. En moins de trois décennies, la convergence des oppositions et les
attaques chrétiennes dans la péninsule Ibérique conduisirent a la chute de la dynastie almoravide.

Les Almoravides

1- Yasuf b. Tashfin (1071-1106)

2- ‘Ali b. Yiisuf b. Tashfin (1106-1143)

3- Tashfin b. ‘Ali b. Yasuf b. Tashfin (1143-1145)

4- Ibrahim b. Tashfin b. ‘Ali b. Y@suf b. Tashfin (1145-1147)
5- Ishag b. “‘Ali b. Yasuf .b Tashfin (1147)
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3. L’unification du Maghreb par les Almohades

IsN TOMART

LA LUTTE CONTRE LES ALMORAVIDES
LA coNsTRUCTION DE L’EMPIRE

L’ ADMINISTRATION DE L’EMPIRE

Carte 1: Les Empires almoravide et almohade (Y2 de page)

Bien que les sources ne manquent pas sur la lente ascension des tribus berberes masmiida
de I’ Atlas, sur leur combat durant plus de deux décennies contre le pouvoir almoravide, sur la mort
des derniers souverains de la dynastie des Lamt{ina et sur la conquéte progressive de la totalité du
Maghreb et d’al-Andalus, les récits sur Ibn Tamart, le fondateur, comportent bien trop
d’incertitudes et de contradictions pour que 1’historien actuel puisse déterminer avec certitude la
part de vérité qu’ils contiennent. La nature hagiographique, bien plus que biographique, de ces
textes et leur insertion dans le cadre littéraire de la chronique, et plus largement de 1’adab, la
littérature au sens large, contribuent 1égitimement a faire douter I’historien de la réalité historique
des éléments rapportés. Les sources les plus anciennes, plus proches des événements relatés,
patissent de leur aspect partisan et les sources plus récentes, qu’elles soient locales ou lointaines, se
font, le plus souvent, I’écho d’une version officielle, reconstruite a I’aune de la destinée historique
des constructions politiques mises en place. Infime différence, et néanmoins essentielle au regard de
I’histoire, que celle qui distingue la révolte d’Ibn Tamart de celle, par exemple, d’un al-Massi en
1148 : le premier a vaincu, le second a été défait. Les disciples du premier ont fondé un Empire,
ceux du second ont péri sous les armes des précédents.
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Ibn Tamart

Le récit que nous allons faire de la vie d’Ibn Tmart est moins a prendre pour argent
comptant que comme partie intégrante de 1’idéologie impériale almohade telle qu’elle a été €laborée
progressivement au xu‘ et au xur°siecle, sans que cela exclue pourtant la possibilité de 1’existence
historique de certains éléments concrets. En tout état de cause, notre propos n’est pas de connaitre
et de présenter la vie authentique du Mahdi Ibn Tdmart, mais de bien décrire ce que les historiens
anglo-saxons appellent un narrative, une histoire telle qu’elle est communément admise par une
société et ses épigones.

La formation

Ibn Tamart serait né entre 1076 et 1082. Issu de la tribu berbere des Harga, qui
appartiennent au groupe des Masmiida, Ibn Tamart aurait étudié¢ a Cordoue, puis en Orient, entre
autres aupres du grand mystique al-Ghazali (m. 1111). Il aurait puisé le savoir aux plus célebres
sources de I’époque, parfois a ’encontre de la chronologie. En général les historiens acceptent
I’'idée du voyage, mais contestent la rencontre avec le célebre savant oriental qui, a cette époque,
séjournait au Khurasan. Devant I’impossibilité de trancher, nous rattacherons ce détail, comme les
suivants, au domaine du possible, sans nous inquiéter de leur authenticité, de leur plausibilité ou, au
contraire, de leur caractere improbable, parce que, du point de vue narratif, ces éléments
biographiques, reproduits avec quelques variantes par la plupart des chroniqueurs, relevent de la
matrice du mouvement almohade.

Le réformateur

De retour d’Orient, vers 1116-1117, Ibn Tamart se serait posé en censeur « sunnite » des
meeurs, incarnant de maniere virulente le puritanisme a composante ascétique qui avait la faveur des
habitants des régions rurales du Maghreb. Des 1120, il aurait reproché aux Almoravides leur
corruption, leur hérésie et leur anthropomorphisme. Le point de départ du mouvement ne réside
donc pas dans une aspiration d’origine généalogique ‘alide ou dans une conception chiite de
I’imamat, mais dans la réforme des mceurs et des pratiques juridiques, ainsi que dans la contestation
de la pratique almoravide du pouvoir, au nom d’une vision austere et rigoriste des normes sociales
d’une part, de I’autorité 1égitime de 1’autre. Devant les troubles provoqués par Ibn Tmart, 1I’émir
régnant, ‘Ali b. Y@suf b. Tashfin (1106-1143), réputé pour sa piété, et ses oulémas auraient émis le
souhait de débattre de sa doctrine avec le trublion. Celui-ci, avisé du danger qu’il encourrait a
accepter cette rencontre, se serait réfugié a Igiliz, son hameau natal, prés de Taroudant : c’est « sa
premiere hégire ». La, devant ses partisans, il se serait proclamé, et aurait été reconnu, « guide »
(imam) et Mahdi, manifestant ainsi des aspirations tant politiques que spirituelles et religieuses et
organisant tout a la fois ses troupes, la conquéte du pouvoir almoravide et le systeme idéologique du
tawhid (« dogme de I’unicité »).

A partir de 13, Ibn Tamart, accompagné d’une petite escorte, chercha a réunir autour de lui
les tribus masmiida du Haut-Atlas occidental et de 1’Anti-Atlas. Il dut faire face a différentes
expéditions menées depuis Taroudant par le gouverneur almoravide du Siis, qui, malgré des renforts
venus de Marrakech, ne put empécher la plus puissante tribu masmida, les Hintéta, de rejoindre la
Cause (da ‘wa) almohade. Pourtant Ibn Tamart et ses fideles ne purent s’emparer de la riche plaine
du Sts, grande productrice de sucre. Ils parvinrent cependant a se rallier une partie de la
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confédération des Haskdira qui contrdlaient la route de Sijilmassa. A la suite d’une blessure recue au
cours des combats qui émaillerent cette période, Ibn Timart renonga a diriger personnellement ses
troupes, laissant ce soin a d’autres, en particulier a ‘Abd Allah b. Muhsin al-Wansharisi, surnommé
al-Bashir.

Le chef politique et religieux

Dans un second temps, vers 1124, devant la pression almoravide, Ibn Tmart se serait
réfugié dans le Sud marocain, a Tinmal, qui allait devenir le berceau et la premiere capitale du
mouvement almohade : c’est la « seconde hégire ». A partir de cette date, Ibn Tamart a tous les
attributs du Mahdi : « guidé/guidant » et « infaillible », il devient le théoricien dans le domaine
religieux du pouvoir qu’il met en place dans la sphere politique. C’est de cette localité
montagnarde, Tinmal, qu’Ibn Tmart lance ses fideles a 1’assaut de la puissance almoravide.

La lutte contre les Almoravides

Dans I’affrontement de deux décennies qui opposa Almohades et Almoravides, le butin
joua un role essentiel. En 1126, face aux incursions que les Almohades lancaient depuis les vallées
de I’Atlas, les Almoravides dotérent Marrakech d’une enceinte et renforcérent de nombreuses
forteresses pour empécher leurs ennemis de s’emparer de la plaine.

La révolte du Haut-Atlas

Contenus plusieurs années dans leur bastion de 1’ Atlas et frustrés de ne parvenir a étendre
leur pouvoir, les Almohades procéderent a ce que les sources appellent la « sélection » (tamyiz), en
fait I’élimination par les tribus elles-mémes de leurs membres les moins motivés ; une fois accompli
cette épuration, dont les victimes se compterent vraisemblablement en milliers, les Almohades
passerent a I’ offensive, et vainquirent les troupes almoravides sur le plateau du Kik, s’emparant de
la ville d’Aghmat et s’ouvrant ainsi le chemin de Marrakech. Apres ces succes encourageants, les
Almohades subirent une lourde défaite en 1128, sous les murs de Marrakech, lors de la bataille dite
de la Buhayra, face a la garnison locale, renforcée par des troupes du nord du Maghreb Extréme et
par des soldats hammadides venus de Bougie préter main-forte a I’émir almoravide. Une grande
partie des premiers fideles d’Ibn Tmart périt au cours de cette bataille, et Ibn TGmart lui-méme
décéda quelques mois apres.

‘Abd al-Mu’min, premier successeur d’Ibn Tiimart (r. 1130-1163)

Il fallut deux ou trois ans, selon les sources, a ‘Abd al-Mu’min (r. 1130-1163) pour
s’imposer comme 1’héritier du Mahd1 Ibn TGmart et pour prendre la téte du mouvement almohade,
sans doute vers 1132. Revenant sur une ancienne tentative du Mahdi, le premier calife almohade
ordonna de prendre d’assaut la forteresse de Zagora (Tazagirt). L objectif était de s’emparer des
esclaves qui y étaient rassemblés pour fournir des pages a ses compagnons et pour disposer, sur le
modele almoravide, d’une force d’appoint composée d’esclaves africains. Ceux-ci regurent le nom
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d’« esclaves de I’Etat » (‘abid al-makhzan), et furent placés sous les ordres d’anciens esclaves noirs
eux aussi, mais partisans de longue date du mouvement.

La campagne de sept ans (1140-1147)

Tirant les lecons de la déroute de la Buhayra et de ’'impossibilité de vaincre la cavalerie
des mercenaires chrétiens, dirigés par le noble catalan Reverter pour les Almoravides, les
Almohades éviterent dorénavant les batailles frontales et déciderent d’isoler Marrakech, en évitant
la plaine et en longeant les piémonts du Haut et du Moyen Atlas. Cette stratégie est désignée, dans
les sources, comme la « campagne de sept ans », de 1140 a 1147. Les Almohades commencaient
par s’assurer la collaboration des populations locales, auxquelles ‘Abd al-Mu’min promettait
chaque fois d’abolir les taxes extra-coraniques, tres mal percues, puis ils attaquaient les forteresses
fideles a Marrakech, comme la Qal‘a du Fazdz ou Tadla. La stratégie d’évitement des grandes
batailles et la guerre de razzia permirent aux Almohades de vaincre et supprimer de nombreuses
troupes almoravides, isolées au préalable.

Cette guerre d’usure allait porter ses fruits. Les Almohades purent progressivement
s’assurer la maitrise du Haut-Atlas central et du Moyen-Atlas, menagant ainsi directement Fes et
Meknes. La encore, ils éviterent la plaine, gagnant d’abord a leur cause la tribu des Ghumara,
coupant les communications avec la région du Détroit de Gibraltar et obligeant les garnisons
almoravides a rester cantonnées dans les chateaux de Banli Tawda et d’Amargl. La flotte
almoravide, pourtant réputée sous le commandement de 1’amiral Ibn Maym{n, était inutile dans ces
combats terrestres. De plus, en al-Andalus, Séville et Cordoue, ainsi que des régions entieres
comme 1’Algarve, sentant le pouvoir almoravide vaciller, se révolteérent ; quant aux royaumes
chrétiens ibériques, ils profiterent des troubles pour avancer vers le sud en s’emparant de Tortose,
de Lisbonne et d’ Almeria.

La conquéte des villes du Maghreb Extréme

Les Almohades porterent alors leurs efforts sur la trouée de Taza, point de passage a 1’est
entre le Maghreb Extréme et le Maghreb Central, ainsi que sur le Rif oriental, ou ils conquirent la
plupart des ports, tels Hoceima et Melilla. Des 1144, les Almohades parvinrent a détacher certaines
tribus zénetes du pouvoir almoravide, d’abord en capturant des otages, puis en les intéressant au
partage du butin. Les Gazzlla furent les premiers a faire défection. En outre les Almohades
parvinrent a éliminer la cavalerie chrétienne de Reverter, apres 1’avoir isolée du reste de I’armée de
Tashfin (1143-1145), et ils défirent une troupe hammadide, dans le massif montagneux surplombant
Tlemcen. Acculé et abandonné par ses généraux, 1’émir almoravide Tashfin se retrancha avec
quelques proches dans la forteresse d’Oran ou il mourut alors qu’il tentait de s’enfuir. Démoralisés
par la mort de leur souverain, de nombreux chefs militaires almoravides changerent alors de camp,
tels I’amiral Ibn Maymiin, Anagmar ou al-Hajj at-Takr(ri al-Gnawi. Ces défections accélérerent la
désagrégation du pouvoir almoravide. Les sources attribuent d’ailleurs la prise de Fes, la plus
importante des cités du Maghreb, a la trahison du mushrif, I'intendant chargé des affaires
financieres de la région, Ibn al-Jayani, qui conserva son poste sous les nouveaux maitres. Apres les
conquétes de Fes, de Meknes, de Tlemcen, de Ceuta et de Salé, la seule ville demeurée fidele aux
Almoravides fut Marrakech. Mais, coupée des derniers contingents almoravides d’al-Andalus et des
plaines atlantiques qui lui fournissaient les céréales nécessaires a son ravitaillement, elle ne résista
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pas longtemps au siege pour lequel les Almohades avaient fait édifier sur les hauteurs du Guiliz un
camp fortifié€, véritable ville concurrente avec ses remparts et sa mosquée dotée d’un minaret.

La conquéte de Marrakech racontée a la premiere personne, al-Baydhaq (xir° siecle)

« A la nouvelle de Darrivée des Almohades, les habitants de Marrakech sortirent a leur rencontre. Cela se
passait en 1147. Le combat se poursuivit entre eux et nous pendant quatre jours. Ishaq b. Yintan, Muhammad b.
Hawwa’ et Muhammad b. Yankéla sortirent nous attaquer : c¢’étaient leurs émirs les plus importants. Quant a
Ishaq, le maitre du pouvoir, c’était un jeune enfant. Le cinquieme jour, ils sortirent encore pour nous attaquer et
nous les défimes, en les poursuivant jusqu’a la porte de Bab al-Shari‘a [porte sud-ouest de Marrakech]. Un
grand nombre d’ennemis fut tué. Apres cet échec, ils se tinrent tranquilles dans la ville et personne ne vint plus
nous attaquer, sauf Ibn Yintadn. On lui envoya Agg-Wangi, leur « sultan» qui s’était soumis au pouvoir
almohade ; Ishdq b. Yintan se soumit alors et sortit de la ville avec ses partisans, qui se déclarerent Almohades.
La ville resta bloquée : personne n’y entrait ni n’en sortait. Le calife [*Abd al-Mu’min] fit fabriquer des échelles
pour les adosser aux remparts et les partagea entre les tribus [qui monterent a I’assaut] ; les habitants essayerent
de combattre, mais les Almohades parvinrent a pénétrer dans la ville. Avec leur échelle, les Hintata et les gens
de Tinmallal entrérent du c6té de Bab Dukkala [porte nord de Marrakech] ; avec la leur, les Sanhija et les
« esclaves de I'Etat » (‘abid al-makhzan) pénétrerent du coté de Bab ad-Dabbaghin [porte est de Marrakech], les
Haskira et les Qabila du c6té de Bab Yintan [porte sud-est de Marrakech]. Ainsi Marrakech fut-elle conquise et
prise par les armes. »

Apres la conquéte de Marrakech, les Almohades s’installerent dans les anciens palais des
dignitaires almoravides situés a 1’ouest de la ville ; ils pardonnérent a une partie des anciennes élites
dirigeantes, mais exécuterent tous les proches de la dynastie almoravide, en particulier le jeune émir
almoravide, Ishaq.

La construction de I’Empire

L’accession au pouvoir et la conquéte de Marrakech transformaient 1’insurrection
almohade en systeme étatique. La convergence des oppositions aux Almoravides et les alliances
tactiques qui avaient permis la victoire se défirent alors. Chacun chercha a tirer profit de la
disparition du pouvoir central almoravide. Les Almohades durent ainsi faire face a une série de
révoltes qui firent chanceler leur pouvoir dans la majeure partie du Maghreb.

La premiére « crise de croissance »

Le premier a se révolter fut ‘Umar b. al-Khayyat un individu, sans doute originaire de Salé,
plus connu sous le nom d’Ibn Hiid al-Méssi. Depuis Massa, ancien ribdt censé devoir jouer un role
important le jour du jugement dernier, il réussit a fédérer de nombreuses tribus. Toute la plaine
atlantique, le Moyen Atlas et une grande partie du Haut-Atlas reconnurent son autorité. En outre, un
des principaux généraux almoravides, Yahyd Ibn al-Sahrawiyya, revint d’al-Andalus ou il s’était
réfugié pour tenter de restaurer le pouvoir déchu. Certaines régions d’al-Andalus comme le Gharb
reprirent leur indépendance, et Ceuta, le port le plus important du Détroit, se révolta sous la
direction du charismatique Qadi ‘Iyad, qui visait sans doute a rétablir le malikisme.

Au lieu de s’unir, les chefs de ces différentes révoltes, et les innombrables rebelles locaux,
dont seuls les noms nous sont parvenus, se combattirent les uns les autres. En une année, grice a la
discipline acquise durant les deux décennies de lutte contre les Almoravides, les Almohades
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parvinrent a rétablir une situation qui paraissait désespérée. En 1148, ils vainquirent et tuerent Ibn
HOd al-Massi et, en 1149, ils contraignirent Yahyd Ibn al-Sahrawiyya a se réfugier au Sahara.
Alternant violence et clémence, ‘Abd al-Mu’min sut tirer parti de la division des opposants, mais il
ne s’imposa finalement que par une répression systématique, dans le cadre de ce que les sources
appellent la «reconnaissance » (al-i‘tirdf) [du nouveau pouvoir ou de la faute commise].
L’opération s’inscrit dans la continuité du tamyiz, I’épuration interne menée par le Mahdi Ibn
Thmart : une liste de personnes a éliminer était fournie aux tribus ou rebelles vaincus, qui devaient
se charger eux-mémes de 1’exécution. L’objectif était de casser les solidarités tribales au profit de
I’autorité supérieure et d’un idéal supra-tribal. C’est la une étape fondamentale dans le
développement de I’idée d’Etat au Maghreb.

Les Almohades et la mer

L’importance accrue des échanges maritimes, et donc du littoral, conduisit les souverains
almohades a s’intéresser aux infrastructures navales et portuaires. Sur les bases d’un fort édifié par
Tashfin b. ‘Ali (1143-1145), ‘Abd al-Mu’min fit ainsi construire face a Salé, de 1’autre c6té du Bou
Regreg, une nouvelle ville appelée al-Mahdiyya (« la ville du Mahdi ») et Ribat al-Fath (« le ribdt
de la victoire »), la future Rabat. En outre, dans les villes littorales de Safi, d’Azemmour, d’ Anfa,
de Tanger et de Ceuta, des forteresses furent édifiées pour le gouverneur, les fonctionnaires et la
garnison, ainsi que des enceintes et des mosquées monumentales. Cette politique urbaine et
portuaire, bien étudiée par Christophe Picard, s’accompagna d’un effort sans précédent pour créer
dans les nouveaux arsenaux une flotte puissante. On a vu dans cette grande politique de
construction navale la premiere cause de la désertification du Maghreb, dont les foréts d’al-
Ma‘miira (au nord de Salé) jusqu’au Rif furent alors sur-exploitées. Cette orientation maritime du
nouveau régime contribua au dynamisme économique des rivages de la Méditerranée et de
I’ Atlantique, et permit d’assurer une certaine continuité territoriale de part et d’autre du Détroit de
Gibraltar, d’abord pour I’envoi des troupes destinées a assurer la domination almohade sur al-
Andalus, puis pour la circulation des biens et des personnes.

La conquéte du Maghreb central

Pourtant avant de se tourner vers la péninsule Ibérique, ‘Abd al-Mu’min porta ses efforts
sur le Maghreb Central ol, au milieu du xu‘siecle, le pouvoir hammadide était bien affaibli. En
effet, depuis plusieurs décennies, la principauté avait été ébranlée par 1’arrivée des tribus arabes
hilaliennes qui dominaient I’intérieur du pays et considéraient I’émir hammadide comme leur
suzerain. Or, jusqu’a la fin, les Hammadides avaient apporté leur soutien aux Almoravides dans leur
lutte contre les Almohades. Décidé a les punir, ‘Abd al-Mu’min quitta Salé, en 1151-1152, a la téte
de ses troupes, en faisant croire qu’il partait en al-Andalus. Arrivé dans la région de Ceuta, il surprit
tout le monde en obliquant vers le Maghreb Central et en s’emparant d’Alger et de Bougie sans
résistance notable. Le prince hammadide, ‘Abd al-‘Aziz, s’étant enfui par mer d’abord a Bone, puis
a Constantine, négocia finalement sa reddition contre la vie sauve et un exil en résidence surveillée
a Marrakech.
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‘Abd al-Mu’min appelle la population de Constantine a se soumettre (27 aoiit 1152), lettre

résumée par E. Lévi-Provencal
« Apres avoir rappelé comment Dieu a favorisé la conquéte de la région orientale du Maghreb par les
Almohades, le souverain informe ses correspondants qu’il a jugé bon de leur écrire afin de les inviter a ce
soumettre au régime unitaire. Il les engage a se hater de répondre par I’affirmative a son invitation, et il leur
montre les avantages matériels et moraux qu’ils retireront de leur adhésion. Puis il leur rappelle comment les
anciens maitres du pays, apres avoir dédaigné les moyens de persuasion employés pour les gagner a la cause
almohade, ont fini par subir le chatiment mérité pour leur impiété, leur aveuglement et leur empressement a
suivre les inspirations du démon. Il leur expose ensuite la maniere digne d’éloges dont s’est comporté dans la
région de Bougie récemment conquise, le général Abi Muhammad Maymiin b. ‘Alf b. Hamd{n, qui a fait sa
soumission. Auparavant déja, les talaba-s almohades de Bougie et les commergants avaient fait connaitre ses
bonnes dispositions, que son adhésion au régime a confirmées avec éclat. Ce général, ainsi que son frere, et tous
leurs fils et proches parents sont maintenant pourvus de postes de choix. Pour en revenir aux destinataires eux-
mémes, le souverain les exhorte vivement a se soumettre et leur promet la sauvegarde. Leur pays a di subir
dans le passé des imp0dts illégaux, gabelles (gabaldt) et taxes (mukils et maghdrim) de la part des misérables qui
y régnaient et de leurs gouverneurs. Mais grace a la réforme réalisée par le Mahdi, cet état des choses impie a
été aboli, et les Almohades n’exigent de leurs sujets que des redevances fixées par la tradition (sunna), et non
plus les taxes abusives que les anciens maitres du pays avaient instituées. »

La principale résistance militaire au Maghreb Central provint en fait des tribus arabes
hilaliennes, qui craignaient de perdre les avantages financiers et territoriaux que leur avaient
concédés les princes hammadides de Bougie. Alors que ‘Abd al-Mu’min repartait vers Marrakech,
elles se souleverent, unies pour 1’occasion, contre les garnisons almohades laissées dans les villes,
obligeant le calife a faire demi-tour. Une rencontre décisive eut lieu a Sétif en 1153. Elle se solda
par la victoire des Almohades, qui pardonnerent aux vaincus et les engagerent pour combattre sur
d’autres fronts, al-Andalus et I’Ifrigiya.

L’Ifriqiya et les Normands

La situation dans cette derniere région était confuse. En effet, des 1134, profitant de
I’affaiblissement du pouvoir ziride en Ifrigiya et de 1’éclatement du pouvoir central en de nombreux
émirats rivaux (Tunis, Gafsa, Gabes, Tripoli), les Normands de Sicile avaient occupé I'ile de
Djerba, d’ou ils avaient lancé des razzias sur tout le littoral de Djidjelli a Tripoli, forcant les
populations a déserter la cote durant I’été. Les ports de Gabes, de Mahdia, de Sfax et de Sousse
étaient alors tombés 1’un apreés 1’autre et avaient été pourvus de garnisons normandes qui ne
s’intéressaient pas a I’intérieur des terres mais uniquement au littoral. I1 fallut plusieurs années aux
Almohades pour organiser la conquéte. C’est en 1159 qu’une expédition combinée, par voie de
terre et par mer, fut lancée, avec I’aide des tribus arabes qui luttaient déja sur place contre les
Normands. Une flotte fut construite dans les ports occidentaux, pendant que des céréales étaient
stockées dans des greniers souterrains disposés sur I’'itinéraire des troupes. En effet la prise des
ports fortifiés par les Normands impliquait un blocus maritime et terrestre et un siege pour lequel
des tours de siege et des mangonneaux furent construits. La puissance de I’armée almohade et la
coordination des forces conduisirent les dynasties issues de la dislocation du pouvoir ziride comme
les Bani 1-Rand de Gafsa ou les Bani 1-Khurasan de Tunis a se soumettre, et entre 1159 et 1160,
tous les ports sous domination normande passeérent aux Almohades. Ceux-ci avancerent alors
jusqu’en Cyrénaique (Libye actuelle), a la frontiere des territoires contrdlés par les Fatimides
d’Egypte. Le plus grand Empire maghrébin sous une dynastie indigéne venait d’étre créé.
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L’administration de I’Empire

L’héritage préservé

Non seulement les Almohades intégrent dans leur administration un certain nombre de
fonctionnaires de 1’époque almoravide, mais ils conservent aussi les découpages provinciaux
antérieurs : Salé et la province du Gharb (nord de la plaine atlantique), Ceuta et la zone du Détroit,
Fes en partage avec Meknes et la vaste région comprenant la plaine du Sebou, une partie du Rif et
du Moyen Atlas, Sijilmassa et le Dar‘a, plaque tournante du commerce transsaharien et des
relations avec les rois africains, Taroudant et la province du Sis, enfin Marrakech a la téte de
I’ensemble et de la plaine atlantique, du Tadla et du Haut-Atlas. Dans un premier temps, les
gouverneurs furent choisis parmi les cheikhs, anciens compagnons du Mahdi Ibn Tiamart et
représentants des tribus ralliées, puis, a partir de 1156, parmi les sayyid-s, c’est-a-dire les fils de
‘Abd al-Mu’min.

Au Maghreb Central, les Almohades confirmerent aussi Tlemcen dans son role de capitale,
et 1a, encore plus qu’ailleurs, ils reconduisirent les anciennes €lites almoravides qui parvinrent a se
maintenir en cogestion avec les nouvelles autorités jusqu’a la prise de la ville par les s, dans les
années 1230. De méme, I’ancien royaume hammadide devint un gouvernorat avec Bougie a sa téte,
et, en Ifriqiya, I’ancien territoire des Zirides fut transformé en une province d’Empire, divisée en
différents gouvernorats — Mahdia, Gafsa et Tripoli, par exemple —, Tunis dominant I’ensemble.

Le controle et ’exploitation des populations

Pour faire régner I'ordre et percevoir I'impdt, les Almohades s’appuyerent
systématiquement sur des garnisons étrangeres au pays. Le plus souvent chrétiennes ou andalouses
au Maghreb Extréme (Sijilmassa, Meknes ou Fes) et masmida en Ifrigiya, elles résidaient dans des
forteresses urbaines. Le calife s’appuyait aussi sur les tribus alliées dans les régions €éloignées de
tout centre urbain important, comme les Hintita dans le sud du Maghreb Extréme ou les Arabes
Zughba au Maghreb Central.

Le cadastrage du Maghreb par les Almohades (Yassir Benhima)

«La soumission de I’ensemble du Maghreb par les Almohades aprés une longue et dure conquéte, fut
considérée comme justifiant un nouveau statut des terres. La conquéte almohade fut assimilée a une nouvelle
conquéte musulmane qui impliquait 1’appropriation par le pouvoir de toutes les terres prises de force (‘unwat™).
Ce nouveau statut juridique fut entériné par I’opération du faksir : en 1159, toutes les terres du pays durent étre
arpentées, depuis la Tripolitaine jusqu’a Nl ; aprés la déduction d’un tiers de la superficie, correspondant
grossierement aux terres non-cultivables (incultes, montagnes, foréts, fleuves, lacs, voies et terres rocailleuses),
le reste des terres fut soumis a un impdt foncier (khardj) dont le montant en nature et en especes fut précisé pour
chaque tribu. Ainsi, tout en se conformant a leur engagement d’abolir les impositions illégales, les Almohades
parvinrent a légitimer cette nouvelle fiscalité qui, non seulement pouvait compenser les taxes illégales, mais
promettait de renflouer les caisses de I’Etat avec d’inestimables sommes. Cette situation juridique nouvelle dota
le pouvoir almohade d’une grande marge de manceuvre pour orchestrer les déplacements et les déportations des
différentes formations tribales, pour procéder librement a des concessions fonciéres pour la rétribution de ses
soldats et fonctionnaires, mais aussi pour pouvoir mettre en ceuvre une exploitation étatique intensive des
richesses agricoles. »
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En outre, pour fidéliser les tribus alliées chargées d’assurer I’ordre et de percevoir I'impot
sur le plat-pays, les Almohades utiliserent 1’igtd‘ ou sahm, la concession fiscale. Un personnage, ou
plus souvent un groupe, se voyait attribuer un territoire sur lequel il était chargé de prélever les
impots officiels, en échange d’un service, le plus souvent militaire. Ce mode de rétribution des
élites apparait en Orient avec les Seldjoukides. Il s’étendit au Maghreb oriental sous les
Hammadides qui en firent bénéficier certaines tribus hildliennes, et il fut finalement introduit au
Maghreb Extréme et en al-Andalus par les Almohades. Comme en Orient, au moment des périodes
d’affaiblissement du pouvoir central, les tribus bénéficiant de ce type de concessions avaient
tendance d’une part a pressurer les populations ce qui provoquait du mécontentement, d’autre part a
monnayer toujours plus cher leurs services avec le pouvoir central. Outre qu’il grevait les recettes
de I’Etat, ce systéme entrainait en période de crise la perte de contrdle de régions entiéres.

Les révoltes permanentes

L’Empire almohade était un ensemble politico-militaire treés centralisé. Le calife dirigeait
personnellement les grandes expéditions militaires, qui pouvaient mobiliser annuellement plusieurs
dizaines de milliers de combattants. Or le souverain ne pouvait étre présent sur plusieurs fronts a la
fois, aussi le déplacement de I’armée califale dans une région conduisait presque inévitablement a
I’apparition de troubles dans une autre : pendant que ‘Abd al-Mu’min dirigeait la conquéte de
I’Ifriqiya, al-Andalus subit les incursions dévastatrices des chrétiens du nord de la péninsule
Ibérique et des alliés d’Ibn Mardanish.

Alors que les Almoravides avaient tenté de résoudre la difficulté des fronts multiples en
accordant une large autonomie aux différents gouverneurs provinciaux et en érigeant al-Andalus en
quasi vice-royauté, les Almohades choisirent une autre option, celle des traités de paix temporaires.
Durant toute la période almohade, I'Ifrigiya et al-Andalus étaient les deux frontieres les plus
menacées de I’Empire, d’un c6té par les tribus arabes et les troupes envoyées par les Fatimides du
Caire jusqu’en 1171, puis par Saladin, de I’autre par les différents royaumes chrétiens ibériques. La
centralisation extréme du pouvoir et le role primordial joué par la personne du calife conduisirent
donc les Almohades, avant d’attaquer un ennemi, a signer des tréves temporaires avec tous les
autres. En outre, dans la péninsule Ibérique, les Almohades nouerent une alliance structurelle avec
la Navarre, qui n’entretenait aucune frontiere avec al-Andalus, et, a partir des années 1170, avec le
Le6n, contre la Castille et I’ Aragon.

En revanche, en Ifrigiya, pour lutter efficacement contre les Banli Ghaniya, le calife al-
Nasir (1199-1214) se vit contraint de donner de larges attributions au gouverneur de I’Ifrigiya, Abl
Muhammad ‘Abd al-Wahid Ibn Abi Hafs al-Hintati, alors qu’il n’était méme pas un membre de la
famille mu’minide, en le mettant de facto a I’abri du jeu des nominations et des destitutions. Les
gouverneurs provinciaux n’acquirent en fait une certaine indépendance dans I’Empire, qu’apres la
défaite almohades de Las Navas de Tolosa, en 1212.

Outre les menaces étrangeres pesant sur les frontieres orientales et septentrionales, les
Almohades durent faire face a de nombreux troubles dans les confins sahariens du Maghreb
Extréme et de I'Ifrigiya. Ces révoltes mettent en lumiere la difficulté du développement des
structures étatiques dans les zones de nomadisme. Cela était d’autant plus problématique que le
commerce transsaharien jouait un grand role dans I’économie de I’Empire. Dans ces territoires du
sud de I’ Anti-Atlas, peuplés par d’anciennes tribus almoravides comme les Lamta et les Gazzila,
les Almohades construisirent ou renforcerent de nombreuses forteresses, qui n’empécherent pas une
quinzaine de révoltes entre le milieu du xu° et le milieu du xm°siecle.

31



Ces rébellions se développaient en général autour d’un personnage charismatique,
d’origine berbere, qui se prétendant tantdt Mahdi, tantdt prophete, s’appuyait sur des liens de
solidarité tribale et sur le ressentiment créé par la domination almohade, dont on mesure la a
contrario la relative efficacité, en particulier pour la levée de 1'impdt. Le mouvement le plus
élaboré fut celui des Ghumara, dans les années 1160. Leur chef prit le surnom honorifique de
« Celui qui est habité [par un esprit] » (Mazidagh) avec la nisba d’al-Ghumari, et fit battre monnaie.
La réputation de cet homme était si grande que les Almohades, au lieu de le mettre a mort, comme
ils le firent avec bien d’autres rebelles, I’exilerent a Cordoue. Enfin, dans les années 1250, un
homme originaire des Hintata parvint finalement a faire sécession dans le SGis. L’Empire almohade
n’était plus alors qu'une peau de chagrin autour de Marrakech.

Les Almohades de Marrakech (dates de regne)

I- ‘Abd al-Mu’min (1130 au Maghreb, 1145 en al-Andalus, 1163)

2- Muhammad b. ‘Abd al-Mu’min (5 mois en 1163)

3- Abd Ya‘qlb Yasuf (1163-1184)

4- Abl Yasuf Ya‘qb al-Mansar (1184-1199)

5- Abi ‘Abd Allah al-Nasir (1199-1213)

6- Abli Ya‘qlib al-Mustansir (1213-1224)

7- Abli Muhammad ‘Abd al-Wahid b. Y{suf I al-Makhli‘ (1224, 8 mois).
8- Abli Muhammad ‘Abd Allah al-Adil (621/1224-624/1227)

9- Abli Zakariyya’ Yahya b. al-Nasir al-Mu‘tasim (1227-1229)

10- Abii 1-°Ala’ al-Ma’miin (1227-629/1232), dernier souverain almohade en al-Andalus
11- ‘Abd al-Wahid al-Rashid (629/1232-640/1242)

12- ‘Ali Ab( 1-Hasan al-Mu‘tadid bi-Ll1ah al-Sa‘id (640/1242-646/1248)
13- ‘Umar al-Murtada (646/1248-665/1266)

14- Idris Abl 1-°Ul4 Abd Dabbis al-Wathiq (665/1266-668/1269)
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4. L’idéologie, le dogme et I’organisation politique almohades

LES ELEMENTS DU DOGME : UNICITE (TAWHID), MAHDISME ET IMPECCABILITE (‘ISMA) DE L’ IMAM
LE MAGHREB, NOUVEAU CENTRE DE L’ISLAM

LE COMBAT IDEOLOGIQUE ET LA FORMATION DE NOUVELLES ELITES

LA NAISSANCE D’UN CULTE IMPERIAL

De la fin du vi®siecle a nos jours, ¢’est-a-dire depuis I’introduction de 1’islam au Maghreb,
le mouvement almohade n’a pas été le premier mouvement mahdiste dans la région, ni le dernier. Il
en est pourtant I’archétype pour I’ampleur de ses réalisations politiques, pour la cohérence de son
dogme religieux et pour I’élaboration de son idéologie, développée dans le cadre impérial qui
s’étendait de la Libye a I’ Atlantique et a la péninsule Ibérique. Paradoxalement, c’est parce qu’Ibn
Thmart, le fondateur du mouvement, a été considéré par ses fideles comme Mahdi, c’est-a-dire
comme le « sauveur » destiné, a la fin des temps, a montrer la voie a ’humanité, et comme imdm
impeccable, c’est-a-dire comme « guide » préservé de toute erreur, que ses successeurs, les califes
almohades, ont pu tenter d’émanciper leur pouvoir de 1’autorité des docteurs de la Loi (oulémas),
qui étaient les interpretes pratiquement incontestés de la Parole divine depuis la crise mu‘tazilite qui
avait eu lieu a Bagdad au 1x°siecle.

Les éléments du dogme : Unicité (fawhid), Mahdisme et impeccabilité (‘isma) de
Pimam

Il est difficile de savoir si c’est du vivant d’Ibn Tmart, ou plus vraisemblablement a titre
posthume, que les différents titres — « Mahdi reconnu, imdm impeccable » — lui furent attribués.
Inspirée des croyances chiites, I’'impeccabilité ( ‘isma) signifiait que, grace a ’inspiration divine, il
était préservé de tout vice, de toute erreur et de toute corruption. De cette qualité découlait I’ autorité
absolue qu’il avait sur ses contemporains. Seuls le Livre de Dieu et la Tradition de Son envoyé,
dont il était I’unique et parfait interprete, limitaient cette autorité, étant admis qu’lbn Tdmart,
n’avait pas été choisi par les hommes, mais désigné par Dieu.

Almohadisme (tawhid) et malikisme

C’est au nom du dogme de I'impeccabilité du Mahdi que ses successeurs, les califes
almohades, organiserent non seulement la centralisation administrative de I’Empire autour de la
personne du souverain, mais aussi la marginalisation de 1’école juridico-religieuse malikite qui
dominait auparavant au Maghreb, ainsi que la mise au pas des élites religieuses. La rupture des
Almohades avec les juristes, garants et transmetteurs de la Loi, est particuliecrement remarquable.
Les souverains almohades ont ordonné de briiller les ouvrages de jurisprudence qui servaient
auparavant aux docteurs de la Loi et aux savants (oulémas) a dire le droit et a définir les normes de
gouvernement. Ces ouvrages disparaissent pratiquement durant la période. Dorénavant ce sont les
califes almohades, « successeurs orthodoxes » de 1’« imdm impeccable », le Mahdi Ibn Tamart (m.
v. 1130), qui exercent la justice et disent le droit en s’appuyant sur les deux seuls fondements qui
fassent I’'unanimité : le Coran et la Tradition du Prophete. Des lors les processus de 1égitimation du
pouvoir ne font plus appel, comme sous la dynastie précédente, aux consultations juridiques des
oulémas, mais a des mécanismes spécifiques : infaillibilité et impeccabilit¢ du fondateur de la
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dynastie, mimétisme a 1’égard du modele prophétique muhammadien, retour au texte de la
Révélation, valorisation du texte coranique utilisé comme motif décoratif dans 1’épigraphie en
particulier, comme message sur les monnaies. L’ Unicité (fawhid), dogme de I’Empire, conduit les
Almohades dont le nom (al-Muwahhidiin) dérive de la méme racine "HD, 1’« Un », a ne se référer
qu’a la parole de Dieu et a écarter les interprétations humaine que constituaient, du point de vue
juridique, les recueils jurisprudentiels (fatawd, nawazil) sur lesquels s’appuyaient les docteurs de la
Loi malikites pour rendre leurs avis.

Chiisme et sunnisme

Les plus grands savants de I’époque, tels Ibn Tufayl (« Abubacer », m. 1185) et Ibn Rushd
(Averroes, m. 1199), furent sollicités pour 1’élaboration de la doctrine, a la fois philosophique,
politique et religieuse, de ’Empire almohade et ’ensemble de la population et des élites fut
mobilisé pour sa diffusion. Le dogme almohade n’apparut pas en bloc constitué ; il fut élaboré
progressivement sous le regne des deux premiers califes, ‘Abd al-Mu’min (1130-1163) et Yasuf I*
(1163-1184). L’historiographie contemporaine parle de « révolution almohade », tant la rupture
avec le passé est profonde. L’adoption d’un nom a connotation religieuse (al-muwahhidin),
évoquant I'unicité divine (tawhid), rejetait de facto les musulmans qui n’adhéraient pas au
mouvement dans le camp de I'impiété. Tout en affichant son orthodoxie sunnite, la doctrine
almohade tenta une synthese de tous les courants théologiques musulmans antérieurs.

Au chiisme, elle emprunte les concepts de Mahdi (le sauveur de la fin des temps) et
d’imdm, nom donné par les chiites aux successeurs du Prophéte Muhammad. Dans la théologie
chiite, ces imdms étaient censés étre « impeccables » et inspirés par Dieu. Dans la méme logique,
Ibn Tdmart et ‘Abd al-Mu’min regurent dotées de généalogies ‘alides, qui faisaient remonter leur
lignée a ‘Ali (r. 656-661), gendre et cousin de Muhammad, premier imdm des chiites. Pour toutes
ces raisons, les Almohades sont souvent présentés comme chiites, ou proches des chiites. Pourtant
cela est totalement faux. Car a coté de cette inspiration chiite, les Almohades ont donné beaucoup
de signes de leur orthodoxie : par I’adoption de la couleur blanche des Omeyyades pour leurs
bannieres, et non du noir des Abbassides ou du vert des Fatimides, ils se sont inscrits dans la
continuité politique des califats de Damas (661-750) et de Cordoue (929-1031) ; en 1162, ils ont
commencé a rétablir Cordoue comme capitale d’al-Andalus aux dépens de Séville, la mort du calife
interrompant le transfert, et, surtout, ils ont inventé la relique d’un coran, censé avoir été écrit par
‘Uthman (r. 644-656), et tiché de son sang, alors méme que ‘Uthméan est considéré par tous les
chiites comme I’usurpateur du pouvoir de ‘Ali et comme le falsificateur des Ecritures.

La révolution almohade

En outre, la place occupée par la philosophie et par les philosophes dans I’élaboration du
dogme almohade donne un role trés important a la théologie spéculative (kaldm) et a I’'usage de la
raison dans la compréhension de la parole divine, comme dans 1’ash‘arisme. La préconisation d’une
lecture allégorique des versets coraniques, plutot que littérale, et 1’appellation méme de « Gens de
I’Unicité » (ahl al-tawhid) sont des références directes au mu‘tazilisme, qui, s’étant développé en
Iraq a la fin du vm®siecle et au 1x°siecle, avait conduit a une crise tres grave entre les oulémas et les
califes abbassides, crise qui s’était dénouée par la victoire des religieux aux dépens des politiques.
De plus la légitimation de l'usage de la violence contre les musulmans non ralliés et la
revendication du califat dans des populations non arabes s’inscrivent dans la tradition kharijite qui a
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profondément marqué le Maghreb a partir du vm°siecle. L’importance accordée a la priere, a
I’ascese et a la proximité avec Dieu témoigne de I’influence du soufisme et des pratiques mystiques.
Enfin, dans le domaine juridique, le refus de tout autre fondement que le Coran et la Tradition du
Prophete (sunna) — tels le raisonnement par analogie, 1’appréciation individuelle ou le consensus
des docteurs de la Loi, acceptés par les écoles malikite, hanafite et chaféite — rapprochent
I’almohadisme du hanbalisme, dont il est pourtant tres loin sur bien des points.

La capacité des penseurs almohades a articuler tous ces éléments dans une synthese
dogmatique solide donna a I’Empire une armature idéologique tout a fait originale qui permettait
aux souverains d’affirmer leur indépendance par rapport aux oulémas, majoritairement andalous, et
de revendiquer pour le Maghreb un pouvoir absolu sur toutes les autres régions du monde
musulman.

Le Maghreb, nouveau centre de I’Islam

Le Maghreb, berceau de I’islam

Le Maghreb est au Moyen Age le « finisterre » de 1'Islam. Tardivement conquis, révolté 2
de multiples reprises, foyer de nombreuses dissidences et hétérodoxies (kharijisme, chiisme
fatimide), jusqu’au xi°siecle, le Maghreb n’a pas les lettres de noblesse des califats omeyyades de
Syrie et d’al-Andalus, du califat abbasside de Bagdad, du califat-imamat fatimide du Caire. C’est
une véritable révolution qu’operent le Mahdi Ibn Tamart et surtout ses premiers successeurs en
revendiquant pour le Maghreb la primauté sur toutes les autres régions du domaine de 1’Islam. A
cette fin, Ibn Tamart fit, dans ses écrits, une lecture particuliere de deux traditions prophétiques :
«L’islam a débuté comme un étranger (gharib®) et il redeviendra étranger, tel qu’il a débuté ;
bienheureux soient les étrangers (al-ghurabd’) ! » et « Les habitants de 1’Occident (ahl al-Gharb)
seront toujours du c6té de la vérité jusqu’a ce qu’advienne I’Heure ». Il identifia les « étrangers »
(gharib, ghurabd’) du premier « dit » prophétique aux habitants de 1’Occident (Gharb), en jouant
sur le fait que ces termes étaient formés sur la méme racine GH-R-B.

Cette lecture particuliere, réduisant le sens ésotérique, ouvert a de nombreuses
interprétations, a un sens explicite et concret, fut largement utilisée par les Almohades. Les
Berberes, et plus particulierement les Masmiida vivant a I’extréme du Maghreb, auraient donc été
explicitement désignés par le Prophete comme détenteurs de la Vérité. Premiers et derniers, avant-
garde destinée a éclairer et sauver le reste de la communauté musulmane, le jour du jugement
dernier. Apres les Almohades, cette lecture s’est imposée dans tous les dictionnaires
hagiographiques vantant les vertus des saints du Maghreb ou les mérites des Berberes. Ibn Tmart
et les Almohades sont ainsi parvenus a donner le premier role aux Maghrébins dans la grande
histoire de I’islam, aux dépens notamment des savants d’al-Andalus et des Arabes d’Orient.

L’importance de la langue berbére

La place accordée au Maghreb et aux Berberes dans I’histoire de I’islam a eu d’importantes
conséquences dans le domaine linguistique. En effet, une des rares certitudes que nous ayons sur la
prédication d’Ibn Tamart, c’est qu’il s’adressait a ses disciples en berbere. Les auteurs almohades
n’ont jamais cherché a gommer cette spécificité, alors qu’ils ne se sont pas privés de discréditer les
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Almoravides pour leur prétendu analphabétisme et leur méconnaissance de la langue arabe. Les
deux écrits attribués a Ibn Tlmart, et probablement de confection définitive plus tardive, le Credo
(‘agida) et le Guide spirituel (murshida) ne furent traduits en arabe que sous le regne de ses
successeurs, plusieurs années apres la mort de leur auteur présumé. La traduction en arabe a
d’ailleurs sans doute été plus qu'un simple transfert d’'une langue a I’autre et, comme le pense
Madeleine Fletcher, une véritable création participant a la canonisation des origines et du fondateur
du mouvement.

Ibn Tdmart est donc aussi un médiateur de la religion arabo-musulmane en milieu non
arabe (al- ‘ajam), un vecteur de I’islamisation du Maghreb médiéval. Ainsi, pour la premiere fois de
I’histoire, le berbere acquit sous les Almohades un rang et un statut jusque-la réservés a 1’arabe. Les
textes rédigés dans 1’entourage du pouvoir le désignent d’ailleurs comme « la langue occidentale »
(al-lisan al-gharbi), plutdt que par ’expression « langue berbere », considérée alors comme
péjorative. Cette « langue occidentale » fut érigée comme langue du sacré, parce qu’Ibn Tmart
I’avait utilisée pour délivrer son message. Cette langue des « Occidentaux-étrangers-Berberes »
— les ghurabd’ du hadith prophétique — fut promue par les Almohades comme langue impériale,
avec préséance sur I’arabe. Formée a partir de la langue berbere en usage chez les Masmida, elle
fut enrichie par de nombreux termes arabes empruntés essentiellement au champ lexical religieux.
La promotion du berbere au rang de langue du sacré donna force et cohésion a 1’idéologie
almohade, dont elle permit la diffusion dans une population encore peu arabisée. Ainsi, en 1152,
alors que les Almohades étaient sur le point d’unifier le Maghreb, ‘Abd al-Mu’min (r. 1130-1163)
fit adresser aux populations de I’Empire, depuis Bougie, une lettre qui insistait sur le rdle imparti a
la « langue occidentale » et sur le devoir pour tous les habitants de I’Empire de I’apprendre.

Les préceptes du Mahdi Ibn Tamart cités par I’historien marocain Ahmad Azzaoui

« Et je commence par les principes de 1’Islam. Il faut apprendre aux gens la connaissance de I’unicité divine...
qui est I’affirmation de I’Un et la négation de tout ce qui est en-dehors de Lui. Nous ordonnons a ceux qui
comprennent la “langue occidentale” (al-lisdn al-gharbi) et qui la parlent de lire le rawhid dans cette langue, du
début jusqu’a la fin, a propos des miracles et de I’apprendre par cceur... Nous commandons aux talaba de la
Présence (Talabat al-hadar) et aux autres, de lire la profession de foi et de 1’apprendre par cceur. Le peuple a
pour obligation, sur son lieu de résidence, de lire “la profession de foi” (‘agida) et ce qui commence par :
“Sache, que nous, et toi, sommes guidés par Dieu”, de 1’apprendre par cceur et de s’efforcer de la comprendre.
Jinclus dans cette obligation les hommes et les femmes, les hommes de condition libre et servile ainsi que tous
ceux qui esperent briguer une charge. »

En définitive 1’idéologie almohade proposait a tous un langage adapté. Pour les masses
urbaines, le message d’Ibn Timart insistait principalement sur la censure des mceurs, c’est-a-dire le
devoir coranique « de prescription du bien et de prohibition du mal ». C’est d’ailleurs la le premier
message d’Ibn Tamart qui, a son retour d’Orient, se serait fait remarquer, partout ou il passait, en
brisant les jarres de vin et les instruments de musique, ou en fustigeant les vétements efféminés des
hommes et I’impudeur des femmes. En milieu rural, I'usage du berbere, comme langue du sacré a
égalité avec I’arabe, contribua au succes de I’almohadisme. Pour les Andalous et les élites lettrées
en général, le systeme conceptuel était beaucoup plus élaboré. Il leur offrait la possibilité de se
libérer du carcan imposé par les oulémas malikites en encourageant le débat spéculatif et ’'usage de
la raison. A défaut d’adhérer au dogme almohade, de nombreux savants appréciérent cette ouverture
et cette stimulation intellectuelle.
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Le combat idéologique et la formation de nouvelles élites

Les principales composantes du message almohade furent d’abord dirigées contre les
Almoravides et, dans une large mesure, I’almohadisme se construisit contre le modele que ceux-ci
incarnaient. Les attaques toucherent tous les domaines : religieux, moraux, idéologiques, voire
physiques ou vestimentaires. Ensuite, a partir de 1147 et de la prise de Marrakech, 1’élaboration et
la diffusion du dogme almohade fit I’objet d’une attention particuliere et devint une entreprise
étatique.

La lutte contre les Almoravides

Les Almohades se distinguent par leur capacité a cibler leurs attaques en fonction du
public. En al-Andalus, ils utiliserent la théologie et accuserent les Almoravides d’étre
« anthropomorphistes » en raison de leur interprétation littéraliste de certains versets coraniques. En
revanche, dans les milieux ruraux du Maghreb Extréme, les Almohades utiliserent la dérision et les
métaphores animales en désignant les Almoravides par des noms d’oiseau, comme « la pie »,
Zardjina, arabisation du berbere (izragdn). Noire et blanche, la pie avait la réputation d’avoir le
ceeur noir. Cette appellation insistait sur la duplicité des Almoravides, qui, par leur défense d’al-
Andalus face aux chrétiens du Nord, se donnaient une apparence blanche et pure, alors que leur
véritable nature était noire, en raison du caractere illégitime et inique de leur pouvoir. En outre,
jouant sur les traditions patriarcales des Masmiida, Ibn Tmart accusa les Almoravides d’inversion
sexuelle, en raison du voile de bouche (litham) qui caractérisait les Sahariens, et a I'inverse il
dénonce les violences sexuelle de leurs percepteurs chrétiens.

Le viol des femmes masmiida d’apres Ibn al-Athir (xui’ siecle)

«Un jour son attention [d’Ibn Tamart] se porta sur le fait que beaucoup d’enfants a Tinmal étaient roux et
avaient les yeux bleus, tandis que leurs peres étaient généralement bruns. Or une troupe nombreuse de
mamelouks francs et rims, appartenant au Prince des musulmans, ‘Alf b. Y@suf b. Tashfin (r. 1106-1143), et
généralement roux, pénétraient une fois par an dans la montagne pour prélever ce qui leur revenait sur les
sommes qui leur étaient assignées au nom du Prince ; a cette occasion, ils s’installaient dans les demeures des
habitants apres en avoir expulsé les maitres. Le Mahdi demanda aux peres, pourquoi ils étaient bruns tandis que
leurs enfants étaient roux et avaient les yeux bleus. Ils Iui raconterent la conduite des mamelouks et, comme il
leur reprochait d’étre laches de souffrir une pareille indignité, ils lui répondirent : “Mais comment donc
pourrions-nous y échapper ? Ils sont les plus forts”. »

Parallelement aux attaques contre les Almoravides, le Mahdi et ses proches intégraient leur
histoire dans I’histoire sainte de I'islam en s’en réappropriant les catégories. Ainsi les fideles
almohades furent appelés « exilés » (muhdjiriin) ou « auxiliaires » (ansdr), en fonction de leur
origine, le déplacement d’Iguiliz a Tinmal fut assimilé a I’hégire et la conquéte du Maghreb a
I’expansion de I'islam en Arabie au vir°siecle. C’est toute I’histoire de 1’islam qui était censée se
reproduire au Maghreb, de la Prophétie a la victoire finale, dans une perspective cyclique de
I’histoire.
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Les « Doctes » (talaba)

Avec la mise en place de I’Empire, la diffusion du dogme impérial devint affaire d’Etat.
Un corps de fonctionnaires chargés de diffuser la doctrine almohade et de vérifier la conformité des
décisions prises dans les provinces, fut créé : les talaba. Le groupe informel des prédicateurs
envoyés par Ibn Tamart dans les tribus pour cette propagande devint progressivement un corps
institutionnel d’inspecteurs-doctrinaires, chargés de « prescrire le bien et d’interdire le mal » ; de ce
devoir moral, social, juridique et administratif, découlent toutes les autres fonctions éducatives,
scientifiques, juridiques et administratives des talaba, qui recurent aussi des responsabilités
militaires. Emile Fricaud a identifié deux catégories de talaba, les « talaba de la Présence », qui
accompagnaient le calife dans tous ses déplacements, et les « talaba des Almohades » nommés dans
les provinces. Garants de la bonne parole, les falaba s’enfoncerent loin au sud dans les terres
dominées par les Zénetes kharijites, parfois au péril de leur vie, pour répandre le dogme almohade,
sur le modele des missionnaires chiites (du ‘dr).

Une tentative de propagation de la foi almohade en milieu kharijite et saharien : le cas de
Ouargla.

« Certains des habitants de Ouargla nous ont rapporté que le premier des propagandistes porteurs de la doctrine
du Mahdi était un certain al-FitrisT et qu’il arriva avec d’autres cavaliers. Lorsque les gens vinrent a sa
rencontre, il se mit a leur précher la nécessité d’adhérer a la doctrine. Les gens se concerterent alors a ce sujet et
la plupart d’entre eux furent d’avis de tuer cet homme et ses compagnons, afin d’effacer jusqu’au souvenir de
leur visite. Cependant, les plus sensés dirent : “Il ne nous cofterait rien d’aller d’abord trouver le fagih Abi
Ya‘qlib (m. 1174-1175) et de I’'informer de ce qui nous est arrivé, afin d’avoir son avis”. Ils déciderent donc
d’aller tous le voir et lui dirent : “Ces cavaliers nous exhortent a nous soumettre a la nouvelle autorité en place
et nous nous sommes accordés pour les tuer avant qu’ils ne rassemblent des connaissances sur notre région, car
nous craignons qu’ils attaquent notre région si celle-ci leur devient familiere”.

Les « Gardiens » (huffdz)

La premiere mention de ce groupe remonte a 1156. Les attributions précises de ces
« Gardiens » ne sont pas connues. Recrutés enfants dans tout I’Empire, ils recevaient une formation
complete, théorique et pratique, dispensée par les meilleurs enseignants. Il semble que ce systeme
d’éducation, destiné a former une élite capable d’assumer toutes les fonctions administratives et
militaires, ait été inspiré du Livre V de la République de Platon. Les personnes choisies en fonction
de leurs aptitudes devaient apprendre par coeur le Coran et les ouvrages du Mahdi, ainsi que le
dogme almohade et les traditions prophétiques (hadith). Outre une éducation littéraire et poétique,
ils recevaient une formation a I’équitation, au tir a I’arc, a la natation et a la naumachie.

La naissance d’un culte impérial

Le dernier élément essentiel dans le systéme almohade fut la mise en place d’une religion
d’Etat, 2 travers le culte rendu au fondateur du mouvement, Ibn Tdmart, et plus généralement, aux
califes almohades. Des la conquéte de Marrakech, le calife ‘Abd al-Mu’min (1130-1163) établit les
modalités d’un pelerinage officiel sur la tombe du Mahdi Ibn TGmart & Tinmal. Il s’agit 1a du
premier témoignage dans I’Occident musulman d’un culte officiel. Le phénomene des visites
pieuses sur les tombes de saints existait déja, mais ni les Roustémides de Tahert (761-909), ni les
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Idrissides (789-985), ni les Omeyyades de Cordoue (929-1031) n’avaient encore tenté de récupérer
a leur profit les pratiques populaires. Les visites du calife almohade sur la tombe du Mahdi a
Tinmal rythmerent ainsi la vie de I’Empire.

Tinmal, du berceau almohade a la nécropole impériale

Ainsi, avant de prendre la té€te de ses troupes, le calife avait coutume de se rendre sur la
tombe d’Ibn Tamart a Tinmal pour obtenir la bénédiction du saint-fondateur de la dynastie. Il y
allait accompagné de sa suite, composée de ses favoris, des principaux dignitaires et de sa garde
prétorienne. Les sources almohades appellent ce « pelerinage», hdjj; or ce terme est
traditionnellement réservé au quatrieme pilier de I’islam, le pelerinage a La Mecque et, pour la
tombe d’un saint, on parle d’une « visite [pieuse] » (ziydra). Les auteurs almohades plagaient ainsi
Tinmal au méme niveau que les Lieux saints de la péninsule Arabique, avec lesquels, apres le
voyage oriental d’Ibn Tmart, les Almohades ne chercherent a avoir aucun lien.

En 1229, alors que depuis quelques années déja I’Empire se décomposait et que la
transmission du pouvoir était contestée, le calife al-Ma’mi{in décida, pour tenter de se rallier la
population et les élites religieuses, de rompre avec le dogme almohade de I’'impeccabilité du Mahdi
Ibn Tamart. Il fit retirer son nom des monnaies, interdit de prononcer son nom dans le sermon du
vendredi et le fit maudire dans les Grandes mosquées de I’Empire. Cette décision provoqua de tres
vives réactions, aviva la guerre civile et fut prise comme prétexte par les gouverneurs almohades de
I’Ifriqiya pour devenir indépendants. Pour tenter de restaurer la paix, le fils d’al-Ma’miin, le calife
al-Rashid (1232-1242) rétablit le dogme almohade de I’impeccabilité du Mahdi Ibn Tdmart et le
culte dont celui-ci faisait I’objet, mais I’assise idéologique du califat almohade avait été sapée.

L’héritage almohade

Lorsque le vizir mérinide al-Milyani, en 1274, profana les tombes des califes almohades
Abli Ya‘qlib (1163-1184) et Abl Ydsuf al-Mansir (1184-1199), il n’osa s’en prendre a celles d’Ibn
Thmart et de ‘Abd al-Mu’min (m. 1163). En outre il fut désavoué par le sultan mérinide Abli Y@suf
(1258-1286) qui craignait sans doute de s’aliéner une grande partie de la population. Cet épisode est
révélateur de I’enracinement du culte d’Ibn Tmart aupres des populations rurales et berberes, non
seulement comme figure emblématique de 1I’almohadisme, mais aussi comme saint. L’influence de
Tinmal s’étendit, pendant longtemps, bien au-dela de la partie méridionale du Maghreb Extréme.

L’almohadisme des Gazndya (sud du Rif) dans une consultation juridique (fatwa) de la fin du
xiv’siecle (V. Lagardere)

« Le groupe des Gazndya du territoire de Taza manifeste un certain nombre d’hérésies. Ils se séparent de la
communauté, traitent les musulmans d’infideles et ne consomment pas les bétes que ceux-ci égorgent. Ils
déclarent infidele quiconque ne croit pas au Mahdi Ibn Tamart qu’ils placent au-dessus d’Abd Bakr et de
‘Umar ; ils disent que c’est étre infidele que ne pas connaitre le dogme almohade (tawhid), que le fait de toucher
des femmes illicites invalide 1’ablution et que celui qui se rase le menton est un paien.

Réponse du jurisconsulte Abll ‘Abd Allah Muhammad b. ‘Abd al-Mu’min (m. 1374) : du temps d’al-Tarjali, un
décret du sultan ordonna d’examiner leur cas. Les docteurs se réunirent a cette fin dans la mosquée d’al-Saytant,
furent d’accord pour les déclarer ignorants, les inviter a se repentir et les punir de mort en cas de refus. L’auteur
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de la consultation déclare avoir participé a cette réunion. Ils se repentirent et se retirérent, n’échappant a la mort
qu’apres s’étre repentis devant Sidi Abl ‘Abd Allah b. ‘Atiyya. »

Avec la disparition des Almohades, Tinmal cessa donc d’étre 1’objet d’un culte officiel,
mais demeura un pdle de sainteté et un lieu de pelerinage réunissant chaque année des foules
importantes. Selon Ibn al-Khatib (m. 1374), apres 1269, plusieurs principautés avaient émergé dans
le Haut-Atlas occidental et leurs dirigeants continuaient de vénérer Tinmal. Enfin, sous les
dynasties saadienne (1554-1660) et alaouite (1666-...), de nombreux saints ont prétendu descendre
d’Ibn Tamart, et certains lignages du S{is continuent encore de le faire aujourd’hui.

Tinmal a I’époque mérinide d’apreés Ibn Khaldiin (x1v° siécle)

« Le tombeau du Mahdi existe encore chez eux [les Masmiida], aussi honoré, aussi révéré que jamais ; on y
récite le Coran matin et soir ; les hommes continuent a s’y rendre et un corps de Gardiens, conservant la méme
organisation et suivant le méme cérémonial que du temps de I’Empire almohade, recoit les aumdnes des
pelerins venus de pays éloignés et les introduit dans le sanctuaire avec un ordre et une solennité qui leur
inspirent un profond respect. »
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5. L’urbanisation et la sédentarisation au Maghreb : Marrakech

UNE FONDATION ALMORAVIDE
LA cAPITALE cALIFALE Du MAGHREB IMPERIAL
LA capiTaLE DE L’EMPIRE ET DE L’IsLAM

Marrakech, fondée en 1070, est un symbole : d’une part elle incarne 1’'indépendance des
Berberes et leur accession au pouvoir, puisqu’elle a été érigée par des nomades sahariens au
moment ou ils créaient leur premier Empire ; d’autre part elle a été la seule capitale d’un Maghreb
soumis a un souverain unique durant plusieurs décennies, du milieu du xn‘siecle jusqu’au début du
xur®. Plus que cela méme, capitale d’un Empire a cheval sur le détroit de Gibraltar, elle a été le siege
d’un pouvoir qui avait I’ambition d’incarner 1’orthodoxie religieuse et de diriger I’ensemble de la
communauté des musulmans du monde. Son rayonnement a été tel que son nom s’est imposé des le
Moyen Age pour désigner toute la région : Maroc.

Une téte de pont almoravide

Les Almoravides, bien que dominant politiquement et militairement le Maghreb Extréme,
demeuraient a la fin du xi°siecle des étrangers au milieu des Masmiidas dont ils se différenciaient
par la langue, le vétement, les structures anthropologiques et 1’organisation sociale. Pour pérenniser
leurs conquétes et assurer la paix sur leurs arrieres, les souverains établirent donc leur capitale dans
un lieu stratégique : entre plaine et montagne, entre nomades et sédentaires, entre Sanhija et
Masmida. D’un c6té, la plaine, faiblement peuplée, était parcourue par les nomades avec leurs
troupeaux d’ovins et de bovins, de I’autre, la montagne, plus densément occupée par des paysans
sédentaires qui cultivaient la vigne et les arbres fruitiers (figuiers, pommiers, noyers, amandiers,
cognassiers). En outre, a la sortie des cols du Tizi n-Test et du Tizi n-Umashshu, Marrakech était au
carrefour de deux routes commerciales majeures : celle nord-sud qui reliait Aghmat a Ceuta en
passant par Fes, véritable colonne vertébrale du Maghreb Extréme, et celle qui, a travers le col du
Tizi n-Tishka et la montagne des Haskiira, conduisait a I’ Afrique sub-saharienne en passant par la
cité caravaniere de Sijilmassa.

La fondation de Marrakech d’apres Ibn ‘Idhari (xui‘—x1v° siecles)

« En cette année 461 (1068-169), la ville d’ Aghmat Urika se retrouva engorgée en raison du peu d’espace dont
elle disposait. Les cheikhs des Urika et des Haylana s’en plaignirent 2 plusieurs reprises a I’émir Abt Bakr b.
‘Umar jusqu’a qu’il leur déclare : “Désignez-moi un endroit ol je puisse batir une ville, si Dieu Trés-Haut le
veut”. L’émir habitait, tout comme ses contribules, sous la tente, jusqu’a ce qu’il épouse Zaynab al-Nafzawiyya,
cette méme année. Il demanda aux cheikhs des Urika et des Haylana de lui indiquer un endroit pour y construire
une ville. Un différend opposa alors les cheikhs pour savoir quel lieu choisir, chacun voulant construire la ville
sur son territoire, les dissensions entre eux étant anciennes. Finalement, les cheikhs des Masmiida et d’autres se
réunirent et tomberent d’accord sur un lieu a cheval entre le territoire des Haylana et celui des Hazmira. Ils
firent part de leur décision a leur émir Abl Bakr b. ‘Umar, en lui disant : “Nous avons arrété notre choix pour
toi sur un lieu désertique, inhabité si ce n’est par les gazelles et les autruches. Il n’y pousse que des jujubiers et
des coloquintes”. Quelques-uns parmi eux voulaient que I’on construise la ville sur les bords de la riviere
Tansift ; ce que I’émir interdit en le justifiant de la maniere suivante : “Nous sommes des Sahariens et nous
sommes accompagnés par nos troupeaux, il n’est pas bon pour nous d’habiter au bord d’un fleuve”. Ils
choisirent un emplacement pour que la vallée du Nafls soit son verger, la plaine atlantique de Dukkala son
champ, et que I’émir puisse tenir en main le Djebel Dern (Haut-Atlas). L’émir Abti Bakr b. ‘Umar prit la téte de
son armée accompagné des cheikhs des tribus pour se rendre dans la plaine de Marrakech, qui était vide,
inhabitée. Ils lui dirent : “Edifie ici une ville qui soit située entre les territoires des Hayldna et des Hazmira”. Le
7 mai 1070 commenca la fondation de Marrakech, avec le chateau de pierre. »
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Le « Pays de Dieu »

A propos du site de la fondation, les sources insistent d’une part sur son caractére
désertique pour mieux valoriser 1’exploit réalisé par les souverains berberes, d’autre part sur le fait
que son choix découle d’un compromis et que la construction de la ville est le fruit d’une
collaboration entre tribus rivales. Ce dernier détail fait écho a une tradition affirmant que le plus
grand miracle opéré par le prophete Muhammad, outre la réception du Coran, a ét€ I’union des
tribus de la péninsule Arabique. La pacification des tribus permet d’ailleurs le développement d’une
importante production céréalicre dans la plaine atlantique de Dukkéla au xn°—xm‘siecle. La ville,
supposée créée ex nihilo, recut un nom adapté, Amur Yakish ou Mur Akash, soit en berbere le
« Pays de Dieu », en référence a la dimension démiurgique des souverains almoravides. Des les
années 1090, la forme Murriikush est attestée dans les sources arabes et, dés les années 1130, elle
est utilisée par les auteurs latins pour désigner la capitale de ’empire almoravide. Au début du
xivesiecle, les variantes Marroch, Marruecos, Morrocco, apparaissent dans les sources catalanes,
castillanes, toscanes ou italiennes... pour désigner I’ensemble du Maghreb Extréme, le Maroc
actuel.

Un développement urbain rapide

Sous Yasuf b. Tashfin (1071-1106), Marrakech ne dispose que d’infrastructures modestes,
avec son chateau de pierre, sa mosquée dite “du minaret” en pisé, et son rempart qui entoure
seulement la zone palatiale, réservée au prince et a sa cour et connue sous le nom berbere d’ Agadir,
« I’ensemble ceint par une muraille » ou « le grenier fortifi€ ». La ville ne se développe réellement
que sous ‘Ali b. Yasuf b. Tashfin (1106-1143) qui la dote de structures urbaines dignes d’une
capitale : une Grande mosquée monumentale et des palais dont le luxe et le raffinement étaient
jusque-la inconnus au Maghreb.

La population de la ville croit d’autant plus vite que le souverain almoravide y fait
transférer autoritairement les Mozarabes d’al-Andalus, accusés d’avoir collaboré avec les
Aragonais. Ils sont plusieurs milliers a Marrakech ot ils possedent un lieu de culte appelée Sainte-
Eulalie. C’est dans cette population et parmi d’autres esclaves chrétiens que les Almoravides
recrutent la premiére milice chrétienne au Maghreb. A 1’époque almohade, ces guerriers partagent
un quartier avec les marchands chrétiens de passage, sous le controle vigilant du pouvoir. Par
ailleurs I’entretien des jardins et des palais nécessite une nombreuse population servile, composée
principalement d’esclaves noirs en provenance d’ Afrique sub-saharienne.

En 1126, face a la menace croissante que commencait a représenter le mouvement
almohade basé a Tinmal, dans le Haut-Atlas occidental, ‘Ali b. Y{suf fait édifier une enceinte de 9
kilometres de long, percée de neuf portes, autour de I’ensemble du noyau urbain. Cette enceinte
polygonale coupait symboliquement la ville de son arriere-pays et des nomades, et cela contribua a
la cristallisation d’une conscience urbaine. Dorénavant et pour pres de deux siecles, c’est a
Marrakech que se jouera I’avenir des dynasties régnantes.
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Hlustration 1: Les Murailles almoravides de Marrakech (Y2 page)

La capitale califale du Maghreb impérial

La conquéte almohade de la ville

En 1128, les Almohades tentent une premiere fois de conquérir la capitale, mais 1I’échec de
cette expédition, ou meurent de nombreux proches d’Ibn Tmart, plonge le mouvement almohade
dans une crise grave. Le premier calife almohade ‘Abd al-Mu’min (1130-1163) change alors de
tactique et décide de couper Marrakech du reste de I’empire d’abord en attaquant les provinces les
plus éloignées de la capitale, la cote méditerranéenne et le Maghreb central, puis en s’emparant vers
le sud de Meknes, Fes et Salé. En 1146, il ordonne le siege de la capitale avant que celle-ci n’ait
engrangé la moisson de la plaine céréalicre des Dukkéla. En affamant la ville et en I’empéchant
ainsi de recevoir des renforts, les Almohades emportent Marrakech en 1147.

La « conversion » de Marrakech et du Maghreb

A partir de 13, deux courants s’opposent : le premier, se réclamant d’Ibn Tamart, refuse de
s’installer dans la ville conquise, qui, trop liée aux Almoravides, serait impure ; le second, celui de
‘Abd al-Mu’min, est favorable au maintien de Marrakech comme capitale, moyennant quelques
aménagements. Le nouveau calife impose son point de vue. Les Almohades détruisent partiellement
I’ancienne mosquée de ‘Ali b. Yasuf b. Tashfin, rasent ses palais pour édifier a la place la premiere
Grande mosquée almohade de Marrakech. Ses vestiges sont encore visibles, a coté de la mosquée
de la Kutubiyya qui est construite, quant a elle, dans les années 1150. Par ailleurs, on assiste a un
processus de « conversion » des édifices du culte, par la réorientation symbolique de la direction de
la priere (gibla) des oratoires. En effet, depuis le premier omeyyade ‘Abd al-Rahmén I (755-788),
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les mosquées de 1’Occident musulman étaient orientées plutot vers le sud, c’est-a-dire dans la
direction de La Mecque depuis la Syrie, berceau de la dynastie omeyyade. L’émir almoravide ‘Ali
b. Ylsuf avait décidé de corriger cette orientation pour diriger effectivement le sens de la priere
vers La Mecque et donc vers I’est sud-est. Les Almohades reviennent a la tradition omeyyade, de
I’orientation méridienne des mosquées d’Occident. Cela avait ’avantage pour eux de diriger la
priere vers Tinmal, la nouvelle Mecque. En outre cette modification architectonique des mosquées
almoravides de Marrakech était en adéquation avec I’'idéologie des califes almohades qui
considéraient comme une véritable conversion la reconnaissance par tous les individus, juifs et
chrétiens certes, mais aussi musulmans, de leur autorité et du dogme qu’ils défendaient.

La purification des mosquées de Marrakech sous les Almohades d’apreés al-Baydhagq (xu° siecle)

Les faqih-s de la ville vinrent les trouver [les Almohades] et leur dirent : “Pour quel motif ne voulez-pas habiter
notre ville ?

— Le Mahdi s’y était refusé, répondirent les Almohades. C’est avant tout parce que les mosquées de votre ville
ne sont pas exactement dirigées vers la gibla. Il ne faut ni écart ni inclinaison d’orientation des mosquées pour
le peuple de Muhammad — Sur lui le salut. Ces déviations sont bonnes pour les juifs ou pour d’autres, mais non
pour lui !

— Alors, dirent les fagih-s, la ville sera purifiée et vous pourrez 1’ habiter.

— Et comment sera-t-elle purifiée ?

— Les mosquées seront démolies et I’on en construira d’autres”.

On démolit donc les mosquées de la ville, a cause de leur mauvaise orientation, de leur écart de la gibla et de
leur inclinaison vers I’Orient. Entre autres, la Grande mosquée de ‘Ali b. Y@suf fut démolie, mais en partie
seulement.

Le nouvel ensemble palatial almohade

Les deux premiers califes almohades s’installeérent dans le « chiteau de pierre », d’époque
almoravide, mais ils y séjournaient tres rarement car ils étaient toujours en déplacement avec leurs
armées. Dans les années 1180, le calife Abli Ya‘qlib Y@suf (1163-1184) décida de faire batir un
nouveau complexe palatial au sud de I’enceinte almoravide ; mais sa mort, en 1184 en al-Andalus,
I’empécha d’en voir ’achevement. C’est son fils al-Manstr (1184-1199) qui mena a bien ces
travaux. Les sources pro-almohades parlent d’une nouvelle ville, Tamrakusht, dont le nom reprenait
I’originel « pays de Dieu » en I’améliorant (Tamurt n-Yakush). Tamrakusht était divisée en deux
parties distinctes : la premiére réservée aux services de I’Etat, oll on trouvait les casernes de la garde
prétorienne et des mercenaires chrétiens, des greniers monumentaux pour le blé et I’orge, des
écuries assez grandes pour accueillir des centaines de chevaux et de mulets, un entrepdt du Trésor
avec les services financiers attenants, des hotelleries pour les marchands, une gaysdriyya, une
Grande mosquée, une nécropole, deux esplanades pour les cérémonies, une salle du conseil, un
édifice destiné aux banquets, une école formant les fils du calife et les futurs cadres de 1’empire
ainsi qu’une bibliotheque contenant sans doute plusieurs dizaines de milliers d’ouvrages. L’ autre
partie du palais était réservée exclusivement au calife, a ses femmes, a ses enfants en bas-age et a
ses esclaves. On y trouvait un enchevétrement de patios, de bassins, de jardins et de tours
surplombant la ville et permettant d’admirer le paysage offert par les jardins. Seul le calife pouvait
emprunter le corridor vo(ité qui reliait sa demeure a la mosquée du palais.
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La situation et le développement de Marrakech d’apres al-Marrdkushi (xur siecle)

« Si les Lamt@ina (Almoravides) et les Masmiida (Almohades) se sont fixés a Marrakech et en ont fait leur
capitale, ce n’est pas qu’elle 'emporte en quoi que ce soit sur Fes, c’est parce qu’elle est plus proche des
montagnes des Masmida et des déserts des Lamt(ina. Sans ce motif, Marrakech ne serait pas devenue capitale,
car Fes possede plus de titres de noblesse... Les fondements de la ville furent jetés par le prince almoravide
Yasuf b. Tashfin. Elle bénéficia ensuite d’agrandissements successifs sous le régne de son fils ‘Ali Ibn Yisuf.
Les Masmiida en devinrent ensuite les maitres, y firent des adjonctions et 1’agrandirent énormément, si bien
qu’elle forme un carré de quatre parasanges de c6té si ’on y inclut les palais des enfants de ‘Abd al-Mu’min.
Les Masmiida y amenerent des eaux abondantes qui y manquaient auparavant et y éleverent des palais tels
qu’aucun de leurs prédécesseurs n’en avait possédé de semblable. »

La politique de grands travaux

Les Almohades réaliserent de trés importants aménagements dans et pour la ville. Ils
ordonnerent en particulier la construction de conduites souterraines (khattara) destinées a amener
I’eau depuis le Haut-Atlas en utilisant la déclivité du terrain. Un canal fut creusé, qui traversait la
cité dans le sens sud-nord et alimentait une série de fontaines publiques. Il fut appelé Tasultant
(« du pouvoir ») pour rappeler a tous qu’il était le fruit de la faveur princiere. Certes I’eau était
distribuée aux habitants de la ville, mais les principaux bénéficiaires étaient le calife et les palais
des principaux dignitaires du régime. En outre les trois premiers califes almohades dirigerent un
vaste programme de construction de grands bassins (buhayra), entourés par une vaste enceinte, a
I’ouest et au sud de la cité. Destinés a I’irrigation de plantes rares et d’especes odoriférantes,
orangers, citronniers, légumineuses, fleurs, ils étaient bordés d’édifices de plaisance permettant au
calife et sa cour de se divertir a I’abri des regards indiscrets. Ces bassins €taient si étendus qu’ils
permettaient aux enfants du calife et des notables de s’entrainer au maniement des navires et a la
naumachie.

L’adduction d’eau permettait en outre d’irriguer autour de Marrakech une ceinture verte de
jardins et d’oliveraies de pres de 10 000 ha. L’activité agricole était si développée que le géographe
Ibn Sa‘id al-Maghribi (xm°siecle) affirme que la majorité des habitants de la ville étaient des
jardiniers. La population de Marrakech consommait une partie des productions, arboricoles et
sylvicoles des vallées de 1’ Atlas, céréalieres de la plaine atlantique, mais une partie était destinée a
I’exportation. L’huile d’olive sortie des nombreux pressoirs allait a Fes et dans le reste du Maghreb.
Le sucre de canne, fabriqué en aussi grande quantité que dans la principale région productrice de
I’époque, la vallée du Sis, était amassé dans un caravansérail spécialisé, situé dans la zone palatiale.
Des taxes étaient prélevées sur les différentes marchandises a I’entrée des portes. Pour des raisons
pratiques, les Almohades contraignirent les marchands a emprunter certaines portes en fonction des
produits qu’ils transportaient : par exemple le raisin de la vallée du Nafis devait passer par la
« porte du raisiné » (Bab al-Rubb) ou il était taxé et sa qualité contrdlée.

Un exemple de jardin royal almohade d’apres al-‘Umari (x1v° siecle)

« Nous trouvions [dans le palais almohade de Marrakech] la Porte du verger (Bdb al-Bustdn), qui n’était visible
que pour les personnes qui étaient attachées en propre aux Mu’minides. Cette porte donnait sur un verger de 12
milles de long, connu sous le nom d’al-Buhayra. Il contenait en son sein de somptueux édifices, de gigantesques
mécanismes et un bassin qui n’avait point son pareil. Al-‘Uqayli précisa qu’il faisait 380 brasses de long et que
sur ses bords on trouvait 400 orangers amers, séparés, toutes les deux rangées, tantdt par des citronniers, tantdt
par de la myrte. »
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La capitale de I’Empire et de I’Islam

Une nouvelle Médine

Marrakech est souvent désignée dans les sources de 1I’époque par diverses périphrases qui
attestent son importance et I’ambition de la dynastie almohade : résidence du gouvernement (ddr
al-imdra) ou du pouvoir (ddr al-mulk), capitale du Maghreb (hddirat al-maghrib), cité des cités
(misr al-amsdr), siege de la royauté (kursi al-mamlaka), voire « Mere des villes » (Umm al-qura).
Or cette derniere appellation est traditionnellement réservée a Médine, ville sainte du Prophete, ou
celui-ci est enterré, capitale du premier Etat islamique. Rompant avec les centres orientaux de
I’autorité, les califes almohades prétendent €tre seuls 1égitimes pour interpréter et transmettre la
prophétie. Dans le domaine judiciaire, cette position idéologique débouche sur la centralisation de
la justice. Le calife est le juge par excellence et c’est a lui qu’on conduit, parfois de tres loin, les
personnes qui risquent la peine de mort. Les dépouilles des rebelles sont exposées a coté du palais.
Par ailleurs, les anciennes familles régnantes, détronées par les Almohades, sont contraintes d’y
résider pour €tre mieux surveillées ; tel fut le sort des Zirides et des Banli Mardanish. Considéré
comme une nouvelle Arabie, le Maghreb se caractérise, a I’époque almohade, par la disparition de
la dhimma, le statut de « protégés » ou de « tributaires » accordé aux non-musulmans monothéistes,
juifs ou chrétiens. A Marrakech, cela va plus loin encore, puisque les juifs n’ont pas le droit d’entrer
(comme dans le territoire sacré de La Mecque, interdit aux non musulmans). Favorisée par des
souverains qui assurent son accroissement en méme temps que son enrichissement, la population de
Marrakech manifeste un loyalisme a toute épreuve a 1’égard des souverains successifs, almoravides
d’abord, almohades ensuite.

L’essor démographique et économique

Capitale de deux empires successifs, Marrakech attire des gens de tout 1’Occident
musulman. Initialement peuplée par des Berberes appartenant aux tribus des alentours,
principalement des Masmuda (Hazrija, Hazmira, Haylana, Dukkala...), la ville voit rapidement les
notables almohades, les cheikhs, et leurs clients affluer en provenance du Haut et de 1’ Anti-Atlas
(Hintata, Tinmallal). Le premier calife almohade, ‘Abd al-Mu’min, qui est étranger a ces tribus, fait
venir des contribules (Glimiya) de la région de Tlemcen pour renforcer son pouvoir.
Progressivement la cour, les bureaux de I’administration, les besoins en produits artistiques et
artisanaux attirent des savants, des artisans et des commercants de toutes les villes et régions de
I’Occident musulman : Tunis, Bougie, Tlemcen, Ceuta, Fes, Séville, etc. Au début du xm‘°siecle,
Marrakech aurait compté pres de 200 000 habitants et serait devenue une des plus grandes cités
d’Occident.

L’agrandissement planifié de Marrakech a la fin du xir’ siecle Ibn ‘Idhari (xur siecle)

« Marrakech servait de point de mire et de rassemblement a tout I’Empire almohade a I’apogée de sa puissance.
Les habitants du Maghreb et d’al-Andalus se disputaient I’honneur d’y habiter, selon leur rang et leurs moyens.
Elle devint trop exigué pour une telle population. Il n’y avait plus de terrains a batir, plus de maisons a louer. Or
le Prince des croyants [Abd Ya‘qiib Y@suf, m. 1184] avait ordonné aux gens des tribus Haskfira et Sanhéja de
quitter leur pays avec femmes et enfants pour venir se fixer dans la capitale. Ils furent bien en peine de se loger
et s’en plaignirent. Le Prince des croyants chargea son fils ainé, [le futur calife] al-Mansir, les cheikhs
almohades, ainsi que les architectes et macons de lui proposer un projet d’extension de la ville. Apres avoir pris
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I’avis des spécialistes, la solution proposée fut d’ajouter, du coté sud, une ville adjacente. Il ordonna alors aux
esclaves et aux hommes libres de détruire I’ancienne enceinte du c6té de Bab al-Shari‘a. Les travaux
commencerent le 17 aofit 1183 et s’acheverent le 27 septembre 1183 ».

La population était particulierement dense dans la partie orientale de la ville ou des
familles entieres s’entassaient parfois dans une seule piece, située a 1’étage. Ce quartier populaire
contrastait avec la partie occidentale de la ville dévolue aux dignitaires du régime. La, les familles
rivalisaient pour avoir la demeure la plus luxueuse. En outre, elles possédaient souvent un pavillon
de plaisance a ’extérieur des murs de la cité, avec une réplique miniature des bassins califaux
(buhayra). On commence déja a I’époque a parler de riyad.

Les palais des dignitaires almohades d’apres al-‘Umari (x1v° siecle)

« A coté de la porte de Muhriq (porte du sud-ouest) s’élevent le palais Sa‘id, le palais Amat al-‘Aziz et le palais
d’Ibn Jami‘ ; on ne saura jamais les dépenses qui ont été faites dans chacun d’eux. On va jusqu’a raconter a
propos d’Ibn Jami‘ qui fut un vizir des Almohades, qu’il y avait dans sa maison une cour ou cinq cents femmes
pouvaient jouer sur des chevaux de bois et lutter a la lance. »

L’essor d’un artisanat de luxe

Comme dans chaque ville palatiale créée au cours des siecles dans le monde musulman
médiéval, Marrakech devient un grand centre intellectuel et artisanal. Carriers, magons, orfevres,
joailliers, bijoutiers, graveurs, charpentiers, marqueteurs, menuisiers, émailleurs, relieurs,
calligraphes, serruriers d’art, prospérerent dans la ville, en contribuant a son développement. La
ville était réputée pour le négoce et le travail des métaux. On y trouvait de ’or et de I’alun en
provenance d’ Afrique subsaharienne, de I’argent du Haut et du Moyen-Atlas, du cuivre du Sis et du
Tadla, du plomb et du mercure d’al-Andalus. Privilege régalien, la frappe de la monnaie nécessitait
des tonnes d’or qui provenaient soit des mines, soit du butin prélevé sur les territoires ennemis.
L’activité dominante semble pourtant avoir été le travail du cuir. Un quartier de la ville était occupé
par les tanneries et par les ateliers de teinture de la laine. La porte ouvrant a 1’est porte déja a
I’époque le nom de « Porte des Tanneurs » (Bab al-Dabbaghin). La renommée des cuirs de
Marrakech était telle qu’en castillan, on commencait déja a parler de marroquineria, terme forgé
sur le nom de la ville. En outre, dans le complexe palatial, se trouvaient les ateliers de tissage
impériaux (tirdz) ou des brocarts de soie étaient cousus de fils d’or ou de couleur, au nom du calife.

Le Maghreb sous I'impulsion des Almoravides et des Almohades connait un essor
intellectuel remarquable. Les chroniques nous apprennent qu’une centaine de libraires et de copistes
travaillaient prés de la principale mosquée de la ville, qui en retira son surnom de « Mosquée des
libraires », des le xm®siecle : Jami‘ al-kutubiyyin.

La crise de la fin du xm‘siecle

Dans les années 1220, la conjoncture se renverse avec l’apparition de famines et
d’épidémies, liées aux guerres de succession entre les différents prétendants. Non seulement la ville
cesse de croitre, mais son économie se rétracte progressivement, jusqu’a sa conquéte par les
Meérinides en 1269. Des lors, elle a fini d’étre capitale d’Empire, car I’Empire n’est plus, et que les
nouveaux souverains choisissent de résider a Fes. Marrakech n’est plus alors que le centre d’un
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gouvernorat, confié cependant a des personnalités de premier plan. Bon nombre d’entre elles
cherchent d’ailleurs a utiliser ce poste prestigieux comme tremplin pour s’emparer du pouvoir de
Fes. La ville change peu, mais sous le regne d’Abi 1-Hasan (1331-1348), un nouvel oratoire, connu
sous le nom de Ben Sélih, est bati, ainsi qu’une madrasa, symboliquement placée face a la mosquée
almohade du calife al-Mansir pour célébrer la victoire du malikisme sur le dogme almohade.
L’intérét que porte Abil 1-Hasan a Marrakech, ancienne capitale du Maghreb tout entier, n’est pas
innocent, puisqu’il est le premier Mérinide a revendiquer le titre califal et a tenter d’unifier a
nouveau le Maghreb.

Dans la seconde moitié du xiv®siecle, le voyageur maghrébin Ibn Battlita décrit une ville
largement ruinée, tout particulicrement la partie occidentale, naguere luxueuse, ou résidaient les
dignitaires almoravides, puis almohades. A la fin du xv°siecle, des princes berbere, d’origine
Hintata, en provenance des montagnes environnantes, profitent de la faiblesse des souverains
wattasides, qui ont succédé aux Mérinides en 1472, pour prendre le pouvoir a Marrakech. Ce sont
ces petits émirs que Léon I’Africain présente dans sa Description de [I’Afrique au début du
xvi‘siecle. En dépit de leur faiblesse, ils parvinrent a résister aux deux tentatives portugaises de
prendre la ville a cette époque, peu avant que Marrakech ne redevienne capitale du royaume sous
les Saadiens (1554-1660).
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6. Les migrations arabes hilidliennes

LES « INVASIONS HILALIENNES » ET LEUR IMPACT SUR LE MAGHREB
LA MISE AU PAS DES TRIBUS ARABES PAR LES ALMOHADES (MILIEU XII"SIECLE)
LA FRAGILITE DE LA FRONTIERE ORIENTALE DE L’EMPIRE ALMOHADE
LEs TRIBUS ARABES DANS LES PRINCIPAUTES ‘ABDELWADIDE ET HAFSIDE

La migration des tribus arabes vers I’ouest est un phénomene structurel, antérieur a la
naissance de I’islam. Pourtant, avec la prédication de Muhammad, les Arabes deviennent 1’élite
d’un Empire dont le dénominateur commun est la 1égitimité que confere la nouvelle religion aux
dirigeants de la capitale califale, tour a tour, ou simultanément, Damas (661-750), Bagdad (750-
1258), Kairouan (909-969), Le Caire (972-1171), Marrakech (1147-1269) ou Tunis (1236-1574), et
des principautés qui en relevent respectivement.

A la poussée structurelle des Arabes vers I’ouest, qui a favorisé les premiéres conquétes
arabo-musulmanes et permet de comprendre la constitution relativement aisée du premier Empire
musulman dans une Méditerranée déprimée démographiquement, il convient d’ajouter des facteurs
sociaux et politiques qui ont contribué a la migration de tribus arabes et a leur enracinement au
Maghreb au Moyen Age. Au sens strict, les invasions hilaliennes eurent lieu au milieu du x siecle
avec l'arrivée des Banli Hilal. Mais avant cette date, des groupes arabes étaient déja arrivés,
envoyés par les califes fatimides du Caire, et a partir de cette date, d’autres arriveront de maniere
réguliere en provenance d’Orient. Ce ne sont plus alors des Arabes appartenant aux Ban Hilal,
mais des Banli Sulaym, des Banl Riyah, etc. On désignera donc de maniere générique comme
hilaliennes des migrations d’est en ouest qui s’étalent en fait sur plusieurs siecles : de la fin du
x°siecle jusqu’au xur’.

Les « invasions hililiennes » et leur impact sur le Maghreb

Pour Emile-Félix Gautier, auteur en 1927 d’un ouvrage intitulé Les siécles obscurs du
Maghreb, le fait majeur de la période comprise entre le xi° et le xv°siecle est la mutation qui
transforme les Berberes zénetes en Arabes hildliens. Cette mutation démographique, socio-
culturelle et politique aurait constitué un bouleversement majeur. Hady Roger Idris s’inscrit dans
cette veine historiographique et, dans son ouvrage La Berbérie orientale sous les Zirides, x‘-
xi° siecles, il présente les nomades arabes comme les fossoyeurs de la civilisation urbaine de
I’Ifriqiya ziride.

La catastrophe hilalienne d’apres Hady Roger Idris (1968)

La horde hildlienne, redoutable promotion du nomadisme, a été¢ suffisamment massive et dynamiquement
dissolvante pour bouleverser d’un coup tout 1’équilibre vital d’une société a vocation sédentaire, fortement
urbanisée, qui avait déja tant a faire pour contenir la mouvance zanatienne. D’emblée elle submerge les plaines
et asphyxie ou anéantit bourgades et cités. Les sédentaires berbéro-arabes se terrent dans celles qui peuvent
résister, tandis que les nomades berberes sont refoulés vers I’ouest et que les transhumants se réfugient dans les
montagnes. Et partout 1’agriculture de reculer devant les pacages et les terrains de parcours. Rien
d’extraordinaire a ce que les maitres du pays, rompus a lutter efficacement contre le nomadisme zanitien,
n’aient pas de prime abord jaugé I’ampleur du fléau. Oui, on a trop fait de bruit sur le « vol de sauterelles »
évoqué par le grand Ibn Khaldlin — qui avait, soit dit en passant, un certain faible pour la vie bédouine — et il
est juste de souligner que son jugement reflete les préoccupations des hommes de son temps, le xiv°siecle,
citadins en conflit permanent avec les tribus nomades et guerrieres. Mais il est faux d’affirmer que les premiers
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accusateurs des Hildliens sont trés postérieurs a leur irruption, s’agissant, au contraire, de sources
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contemporaines, quoique citées dans ces compilations tardives qu’il convient d’analyser a la loupe, dans le texte
original, et d’utiliser avec circonspection. Et toutes évoquent bien une catastrophe dans toute la force du terme
[...] N’empéche que c’est surtout I’invasion hilalienne qui a détruit I’habitat sédentaire, faisant retourner des
zones entieres a un état plus misérable qu’avant l’intervention humaine. En climat pré-désertique, tout
relachement de 1’effort entraine la désertification [...] Concluons donc en affirmant que 1’invasion hilalienne,
brutale, massive et imprévisible, redoutable promotion du nomadisme arabe, a voué a une anarchie séculaire la
Berbérie Orientale dont elle a détruit la civilisation florissante et le potentiel. Catastrophe dont les séquelles
peseront longtemps, voire jusqu’a nos jours, sur le destin du Maghreb. Faits et témoignages concordent
parfaitement et il est sage de s’y plier avec une certaine humilité.

Les éléments du débat historiographique

D’autres historiens, dont un des premiers est Jean Poncet a la fin des années 1960,
contestent cette rupture et la chronologie qu’en présentent les « historiens de la catastrophe ». Il
considere que c’est bien plutdt la crise du Maghreb qui a permis et facilité les invasions hilaliennes.

Jean Poncet conteste la présentation de H. R. Idris

Ces quelques lignes résument la these qui a fleuri depuis E. F. Gautier en particulier, et sur la foi d’un examen
absolument dépourvu de sens critique des écrits d’Ibn Khald@in ou de Tijani. Le grand chroniqueur tunisien qui
écrivait pour ses maitres et son public de lettrés musulmans nord-africains, princes, aristocrates, grands
bourgeois citadins de Bougie, de Tlemcen, de Tunis... a parlé avec la vigueur que 1’on sait de ces hordes
« arabes » déferlant comme « une nuée de sauterelles » sur les villes et les riches campagnes ifrigiyennes,
coupant les arbres pour en faire des piquets de tente et lachant leurs troupeaux au milieu des terres cultivées...
[...] En dehors des sentiments personnels qui pouvaient animer Ibn Khald(in, grand esprit du xiv°®siecle, mais
vivant et agissant dans un milieu et dans des conditions historiques déterminés, y jouant un rdle personnel qui
fait irrésistiblement songer, mutatis mutandis, a celui d’'un Commynes musulman, il convient de considérer
I’écart qui sépare ce témoin des faits qu’il prétend rapporter et expliquer. Et de noter que, quels que soient les
effets a plus ou moins long terme de 1’apparition des Hildliens dans I'Ifrigiya ziride au milieu du xi°siecle,
aucun contemporain ne leur a attribué la méme importance. Les voyageurs comme les chroniqueurs de la fin du
xi°siecle ne confirment nullement un pareil tableau.

Ce débat historiographique prend place dans un contexte bien particulier dont il est
difficile de I’extraire : la période coloniale ou post-coloniale. Entre 1830, début de la conquéte de
I’Algérie par la France, et 1962, indépendance dans la douleur de I’Algérie, la résistance des
Algériens n’a jamais cessé. Pour résumer tres schématiquement, 1’administration francaise qui
cherchait des relais dans la population algérienne, pensa les trouver d’une part dans les milieux
soufis, d’autre part chez les Berberes a qui les « spécialistes » de 1’époque attribuaient une origine
européenne. Cette supposée communauté biologique de «race» entre les Berberes et les
colonisateurs était censée, a une époque ou les analyses raciales était courantes, favoriser la
proximité politique. En revanche, les Arabes étaient investis d’une charge négative : fanatisme,
violence, influence religieuse néfaste. Leur intervention ou leur influence ne pouvait donc
provoquer, au Moyen Age comme aux xix-xx®siécles, qu’une « catastrophe », dont I’ampleur et le
caractere destructeur étaient la rétroprojection anachronique d’idéologies contemporaines.

Les modalités de ’enracinement des tribus orientales

Ces dernieres années, comme le rappellent Philippe Sénac et Patrice Cressier, les historiens
sont plus nuancés sur la brutalité de ce vaste mouvement de population arabe. Le phénomene n’est
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plus percu dorénavant comme une catastrophe brutale découlant de I’irruption de forces
anarchiques dans un espace policé et civilisé, mais comme une évolution progressive des rapports
de force au Maghreb, tant avec I’Orient, qu’avec les principautés du nord de la Méditerranée.

En effet, a partir du x°siecle, plusieurs événements participent a 1’affaiblissement relatif de
I’Ifrigiya au Maghreb : le déplacement vers 1’ouest des voies sahariennes menant aux mines d’or du
« pays des noirs » (bildd al-suddn), 1a montée en puissance des commergants italiens, et de maniere
générale des flottes et du pouvoir militaire et commercial des régions septentrionales de la
Meéditerranée, 1’islamisation et 1’arabisation croissante du Maghreb Extréme, a quoi s’ajoute le fait
que I’Ifrigiya constitue une cible comme centre polarisé et structuré de pouvoir au Maghreb. Les
Fatimides du Caire, qui connaissaient bien les potentialités politiques, économiques et culturelles de
I’Ifrigiya, ne ménagerent pas leurs efforts pour affaiblir la région en y envoyant régulicrement des
troupes et/ou des tribus nomades. L’intégration ifrigiyenne dans I’Empire arabe permet de
comprendre la politique matrimoniale des élites locales qui, dans 1’espoir de se concilier les
Hilaliens et leurs successeurs, acceptaient de donner leurs filles en mariage aux chefs arabes. Certes
dans les structures anthropologiques dominant dans la région, cette stratégie était un signe de
faiblesse, les clans dominants conservant traditionnellement leurs femmes et captant celles des clans
inférieurs, mais elle permit aussi a la dynastie ziride de se maintenir jusqu’au milieu du x1°siecle et
favorisa I’arabisation des populations ifrigiyennes.

Ainsi, au milieu du xi°siecle, les Arabes Banti Hilal et Ban(i Sulaym dominaient a peu pres
toute I’Ifrigiya, a I’exception de quelques massifs comme le Djebel Nafiisa (Ouest de la Libye
actuelle) et le Djebel Dammar (Sud de la Tunisie actuelle) ou les populations autochtones
continuaient a parler le berbere et a professer le kharijisme sans acquitter de droits de protection.

La mise au pas des tribus arabes par les Almohades (milieu xi°siecle)

Sous le long regne de ‘Abd al-Mu’min (v. 1130-1163), le fondateur de la dynastie
mu’minide, I’empire almohade atteignit son extension maximale au Maghreb et en Ifrigiya. Tres
tot, il se heurta aux tribus arabes d’Ifrigiya. Conscients du danger, les Arabes s’unirent et lancerent
des appels a I’aide a Tripoli et a Alexandrie pour contenir la poussée almohade. Les tribus ‘Adi,
Zughba, Qurra, Atbaj et Riyadh s’engagerent a défendre leur souverain, le hammadide Yahya b.
‘Abd al-‘Aziz (r. 1121-1152, m. 1163). En dépit de cet effort, les troupes arabes furent défaites dans
la plaine de Sétif le 28 avril 1153 par les troupes almohades. Le calife ‘Abd al-Mu’min se montra
magnanime vis-a-vis des vaincus, il fit libérer les chefs arabes (Difal b. Maymiin, Habbas b. al-
Rdmiyya et Abl Qitran, etc.) et les combla de dons en les intégrant a la hiérarchie politique de
I’Empire en expansion.

Les Arabes au service de I’armée almohade

A partir de 1153, les Arabes furent donc présents dans les rangs almohades et leur
proportion augmenta progressivement. Lors de la campagne de 1159-1160 visant a 1’annexion de
I’Ifriqiya, des contingents arabes, incorporés a 1’armée almohade, concoururent au succes de la
dynastie berbere. ‘Abd al-Mu’min brisa ainsi, notamment a Kairouan, la suprématie de certaines
tribus arabes comme les Riyah qui y exercaient leur domination depuis le milieu du xi°siecle. En
outre les anciens émirats issus des décombres du royaume ziride, parmi lesquels la principauté
arabe de Sousse, se soumirent.
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De méme, dans la campagne de Fahs al-Jallab en Andalus contre Ibn Mardanish en 1165,
on trouve un groupe de 4 000 cavaliers arabes au sein d’une armée qui comptait 20 000 soldats .
Quelques années plus tard, a la fin de la campagne d’Ifrigiya, ils étaient 10 000 a co6té de 10 000
almohades. Quand, en 1171, Yasuf Abl Ya‘qlb (1163-1184) fit appel aux cavaliers arabes, il en
vint 4 000 d’Ifrigiya et un millier environ de Tlemcen. Le chroniqueur al-Marrakushi affirme dans
le Mu‘jib qu’en 1224, il y avait 5 000 cavaliers Zughba, Riyah, Husham b. Bakr dans la région de
Cordoue.

Les Arabes : des rebelles ou des défenseurs de I’Islam ?

Le déplacement des tribus arabes, confirmé par les lettres de chancellerie et par les
chroniques, prend une valeur différente selon qu’on suit le point de vue des chroniques almohades
ou celui des historiens récents. Amin Tawfiq al-Tibi montre parfaitement qu’avant 1’intervention
almohade, les tribus arabes menaient déja le jihad contre Pise et Génes. Elles défendirent, par
exemple, Mahdiya lors de I’attaque conjuguée des flottes de Pise et de Génes en 1087, elles
jouerent un rble important dans la défaite des Normands au hisn al-Dimas (prés de Mahdiya) en
1122, ainsi qu’en 1142 lors du siege de Tripoli par les Normands qui auraient probablement occupé
la ville si les Arabes hilaliens n’étaient pas intervenus.

En 1153, lorsque les Normands occuperent Mahdiya et la plupart des villes de la cote
d’Ifrigiya, parmi lesquelles Tunis et une ou deux autres villes, le roi Roger II de Sicile rencontra les
Arabes qui refuserent de s’allier a lui contre les Almohades. Selon le chroniqueur oriental Ibn
al-Athir (m. 1233), les Siciliens auraient proposé 5 000 cavaliers aux Arabes en 1153 pour les aider
a lutter contre les Almohades de ‘Abd al-Mu’min, mais les Arabes lui auraient répondu qu’il
n’avaient besoin de rien d’autre que de 1’aide des musulmans.

L’arabisation du Maghreb Extréme

Pour la premiere fois des tribus arabes, comme les Jusham et les Bani Muhammad,
s’implanterent au Maghreb Extréme sur ordre du calife. La mission qu’elles recurent des
Almohades était claire : les Arabes devaient surveiller les axes principaux du pays, servir de
réserves pour les troupes de choc en al-Andalus et, éventuellement, lever I’'imp06t sur les populations
locales. Afin de prévenir toute rébellion, les autorités prirent soin de les installer loin des routes
menant au désert de peur qu’ils ne s’y enfuient et ne se révoltent. C’est pour cette raison qu’elles
étaient cantonnées essentiellement dans la plaine atlantique du Maghreb Extréme (Habt, Tamasna)
et sur ’axe reliant Fes a Marrakech (Tadla) ou par vagues successives elles furent transférées,
parfois de force, entre 1160 et 1200.

Cette politique d’intégration des tribus arabes dans les structures almohades ne fut pas sans
danger. D’ailleurs, certains historiens, dans la lignée des courants historiographiques mentionnés
plus haut, n’ont pas de mot assez dur a 1I’égard des choix politiques de ‘Abd al-Mu’min. Ils
considerent cet épisode comme un tournant important dans la vie de I’Empire almohade : tant Roger
Le Tourneau qu’ Ambrosio Huici Miranda estime que ‘Abd al-Mu’min « trahit la cause berbere en
transigeant avec les Arabes ». Pourtant 1’affirmation de Roger Le Tourneau selon laquelle « ainsi
‘Abd al-Mu’min privait le mouvement almohade de son ame et, tout en assurant le pouvoir a ses
descendants, il préparait aussi, sans s’en douter leur ruine, car il leur enlevait le soutien de la

communauté almohade tout entiere pour leur assurer seulement le concours de quelques familles de
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notables nanties ou a peine ralliées » est tres largement anachronique et constitue une explication un
peu simpliste de 1’effondrement ultérieur de I’Empire.

En fait, les tribus arabes jouerent un rdle important dans la réduction de certaines révoltes
comme par exemple celle des Ghumara du Rif dans les années 1160. D’autres Arabes furent
envoyés au Maghreb central pour servir de troupes d’appui au gouverneur de Tlemcen. Parfois les
Arabes recurent I’administration du pays, comme Bizerte ou Gabes, ou ils étaient en position de
force. En tant que membres a part entiere de 1’armée, les Arabes étaient inscrits sur le registre du
bureau chargé des affaires militaires et ils recevaient des soldes régulieres et des équipements. Dans
le sud-est d’al-Andalus, ils bénéficierent de concessions foncieres (sihdm), jusqu’a I’effondrement
du pouvoir almohade dans les années 1220.

La fragilité de la frontiere orientale de I’Empire almohade

La menace orientale : I’arrivée des Ghuzz, alliés des Arabes

Face a I’expansion almohade, dont la puissance commencait a inquiéter les dirigeants de
I’Egypte, la réaction est aussi militaire. Saladin, alors maitre du Caire, envoie un de ses clients,
I’arménien Qaraqush, accompagné d’Ibn Qaratikin, a la téte de troupes turques (ghuzz) destinées a
conquérir le Maghreb. Ibn al-Athir dit que 1’invasion du Maghreb commenga en 1172. Jean-Michel
Mouton montre clairement que Qaraqush n’était pas un brigand comme il est souvent présenté dans
les chroniques pro-almohades, mais un gouverneur ayyoubide officiel de la Libye et de I’'Ifrigiya.
La conquéte avait été planifiée peut-Etre pour contrer les Almohades, mais aussi pour s’assurer un
acces a I’or sub-saharien dont les voies avaient glissé vers I’Occident. L’invasion de la Cyrénaique
(Libye) eut lieu en 1172. Qaraqush et Ibn Qaratikin firent proclamer le nom de Saladin dans le
sermon du vendredi et retournérent régulierement en Egypte recruter des troupes. En 1180,
Qaraqush passa une alliance avec les Arabes Dabbab, une branche des Banli Sulaym. En 1181, il
s’empara du Jabal Dammar au sud de la Tunisie actuelle et se tourna vers le nord. En 1182, il tenta
de prendre Gafsa, mais il en fut empéché par le parti pro-almohade de la ville. La méme année, il
défit les Almohades et captura le grand juge d’Ifrigiya et le chef du Trésor qu’il échangea contre de
fortes rancons, et il obtint des concessions foncieres dans le Stis et a Mahdiyya. Ses succes furent
ternis par la révolte de son associé, Ibn Qaratikin, qui le trahit dans leur base du Jabal Nafiisa.
Vaincu par Qaraqush, Ibn Qaratikin s’enfuit et, au lieu de repartir en Orient ou il aurait été chatié, il
passa au service des Almohades. En 1183, Qaraqush s’empara de Tripoli.

L’alliance des Banii Ghaniya avec les ghuzz de Qaraqush et avec les Arabes

En 1184, profitant du déces du calife Abll Ya‘qib Ylsuf (1163-1184), des éléments
almoravides qui s’étaient maintenus aux Baléares débarquerent au Maghreb et s’emparcrent de
Bougie. Vite contraints d’abandonner ce port, les Bani Ghéniya, qui, comme Qaraqish,
reconnaissaient 1’autorité du calife abbasside, s’allierent au lieutenant de Saladin. Ils se retirérent en
direction du Jarid (sud de la Tunisie actuelle) ou ils s’emparerent des villes de Tozeur, Gafsa et
Nefta, en gagnant le soutien des tribus arabes dominant le pays. En 1186, la Tripolitaine et I’ Ifrigiya
étaient aux mains de Qaraqsh et de ses alliés Bani Ghaniya et Ban(i Sulaym, sauf Tunis et le
littoral. Ce n’est que tres graduellement que le calife al-Mans(r réussit, en 1187 et 1189, a rétablir
la situation sur la cote. Il intervint en personne et chassa les Arabes et les Banli Ghéniya dans le
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désert a la bataille de Hamma. Ali b. Ghaniya mourut peu apres et son freére Yahya prit la releve
cependant que Qaraqush entra au service des Almohades de Tunis avant de se retourner contre eux
en s’alliant a Yahya.

Pour régler définitivement la situation, le calife al-Nasir (1199-1214) délégua une grande
partie de ses pouvoirs a un cheikh almohade Abli Muhammad ‘Abd al-Wahid Ibn Abi Hafs al-
Hintati qui vainquit les BanG Ghéaniyya et leurs alliés arabes et ghuzz en 1207-1208. Pour
I’emporter, les Almohades couperent la route qui permettait aux nomades arabes de la région de
Tébessa de remonter au nord pendant I’été, et ils les contraignirent au combat. Ils surent également
utiliser les inimitiés entre tribus arabes en jouant les Ban(i ‘Awf contre les Dawawida (branche des
Riyah) ou encore en déplacant des tribus entieres, comme les Banl Mirdas (branche des Sulaym)
qui furent installés dans la plaine de Bone (actuelle Annaba). Finalement, ce n’est que dans les
années 1220 que le gouverneur almohade de Tunis put éradiquer définitivement la menace que les
tribus arabes faisaient peser sur la région.

Les tribus arabes au coar du jeu politique almohade

Apres la mort du calife almohade al-Mustansir (1214-1224), les tribus arabes déportées au
Maghreb Extréme et Central surent profiter du déclin et des guerres intestines almohades pour
assujettir et ranconner de nombreuses populations berberes, notamment en les menacant de briler
leurs récoltes s’ils ne s’acquittaient pas de la taxe de protection (khufdra).

Le saint Ibrahim b. ‘Isé b. Abi Dawiid (m. aprés 1250) face aux tribus arabes (al-Badisi)

«Un jour, un groupe d’Arabes, de ceux qui avaient établi leur suprématie dans le pays du Rif lorsque la
puissance des Almohades y avait faibli, vint auprés d’Ibrahim b. ‘fsa b. Abi Dawid. Ils imposaient aux gens un
tribut (maghram) déterminé qu’ils percevaient, ils le réclamerent a la tribu des BanGi Wartada (Rif oriental),
mais ceux-ci leur opposeérent un refus et se retrancherent, pour se défendre dans un de leurs villages d’acces
difficile, situé dans la région proche du littoral. Les Arabes demanderent alors a Ibrahim b. ‘fsd b. Abi Dawid
de trouver un accord (sulh) entre eux et les Bani Wartdda, en allant les trouver, il s’y refusa, mais ils 'y
contraignirent ».

Les tribus Sufyan et Khult jouerent un réle important dans les guerres entre les deux
prétendants almohades au trone de Marrakech, al-Rashid (1232-1242) et Yahya b. al-Nasir al-
Mu‘tasim (1227-1236), puis entre les Mérinides et les derniers Almohades. Leurs chefs, notamment
les cheikhs Mas‘lid b. Humaydan et Kan{in b. Jarm{in, occupaient une place éminente a la cour de
Marrakech. En effet leur coopération était devenue indispensable pour assurer le succes de toute
entreprise visant a réunifier le Maghreb. L’affaiblissement du pouvoir califal et les rivalités entre
prétendants permirent a des tribus arabes de s’emparer de régions proches des voies sahariennes :
ainsi, a partir des années 1220-1230, les Ma‘qil assirent leur domination sur le Siis, au détriment des
grandes confédérations sanhaja Lamta et Gazila, et sur les populations des oasis du Dar‘a.

Acte almohade de nomination d’un cheikh arabe (milieu xui siecle)

...Sachez que les Arabes se caractérisent au sein de notre Cause (da‘wa) par I’abondance de faveurs et la
profusion de bienfaits qu’ont connues leurs ancétres. Mais entre tous, on loue vos services et on distingue votre
pacte d’alliance (dhimma). En conséquence de quoi, nous vous écrivons pour que vous ayez le méme
empressement que vos freres arabes a [nous] fournir des services qui vous vaudront estime et louanges, et que
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vous vous rangiez a leurs cotés [...] en déployant les efforts qui vous assureront la protection et vous
procureront une gloire et des honneurs supérieurs a tous ceux que vous avez connus. Vous savez qu’Untel a
toujours défendu la Cause (al-da ‘wa) éminente, et qu’il y a gagné une estime considérable par sa sincérité et son
sérieux. Lorsqu’il est mort, nous avons conservé son poste a son fils. Nous avons honoré celui-ci en le nommant
a la téte des Arabes a cause de [son pere] car nous estimions qu’a [notre] service, il se conduirait comme son
pere, et que ses projets ne s’écarteraient pas des sentiers méritoires qu’avait suivis celui-ci. Pourtant il n’a pas
tardé a renier [cette] faveur et a attirer sur lui les malheurs par ses mauvaises actions. Nous I’avons destitué et,
[a sa place], nous avons nommé son oncle (paternel) Untel a la téte des Arabes, pour gérer leurs affaires et les
gouverner le mieux possible. Nous vous informons de cela pour que vous vous empressiez d’agir comme I’ont
fait vos freres, et pour que vous vous précipitiez a [notre] service a bride abattue, avec la certitude que vous
connaitrez a nouveau [nos] soins et [notre] générosité et que sera renouvelé [avec nous] le pacte de dons et de
faveurs. Si Dieu Tres-Haut le veut...

Les tribus arabes dans les principautés ‘abdelwadide et hafside

Les tribus arabes dans le makhzen ‘abdelwadide

Des le début de son regne, Yaghmurasan (1235-1284) tacha de contenir I’expansion vers le
nord des tribus arabes Ma‘qil alliées aux Mérinides. Pour cela, I’émir fit appel a une autre tribu
arabe longtemps fidele aux Almohades, les Zughba, et, tout particuliecrement a la branche des Banii
‘Amir qui nomadisait auparavant sur les mémes territoires que les Bandi ‘Abd al-Wad, au sud de
Tlemcen. A I’est, les ‘Abdelwadides confierent a d’autres Zughba, les Suwayd, le soin de contrdler
les tribus zénétes Maghrawa et Tjin, ainsi que la région s’étendant entre Mostaganem et Médéa. A
ce titre, les cheikhs des Suwayd et des Bandi ‘Amir occupaient une place importante dans le conseil
du souverain, qui n’hésitait pas a leur attribuer des villes en concession, comme al-Batha’, voire des
régions entieres comme le Bas-Chélif. Les Suwayd réussirent ainsi a entamer le vaste domaine jadis
dominé par les T(jin et tirerent profit, au xiv®siecle, des conflits incessants entre Mérinides et
‘Abdelwadides, en monnayant toujours plus cher leur soutien.

N

L’alliance des grandes confédérations arabes décidait bien souvent du sort des armes. A
plusieurs reprises, entre 1297 et 1337 face aux Mérinides et dans les années 1424 et 1462 face aux
Hafsides, leur défection entralna I’invasion de I’émirat de Tlemcen. Parfois le pouvoir des cheikhs
arabes fut si grand qu’ils purent désigner le souverain. En 1358, alors que Tlemcen était occupée
par les Mérinides, c’est I’émir des Dawawida, Sawla b. Ya‘qlib qui, en mauvais terme avec eux,
décida d’aller chercher le prince ‘abdelwadide Abi Hammd, réfugié a la cour hafside de Tunis pour
I’installer sur le trone de ses ancétres. L entreprise fut couronnée de succes, et pour les remercier,
Abti Hammi IT (1359-1389) donna aux Arabes qui 1’avaient soutenu (Ban@i ‘Amir, Dyaldm et
‘Attaf) de nombreuses terres en concession. A la fin, les souverains ‘abdelwadides controlaient les
villes et laissaient les tribus arabes régner sur les hauts-plateaux et sur le littoral. Seul le massif de
I’Ouarsenis (Wansharis) échappait aux Arabes, et les Zénetes qui y vivaient ne payaient aucun droit
de protection.

Les Arabes et les Hafsides

Les Hafsides qui s’inscrivent dans la continuité des Almohades s’appuyerent sur les
grandes confédérations arabes. Des les origines de la dynastie, les Arabes constituaient a coté des
éléments masmiida et andalous une part essentielle de I’armée hafside. Pour mieux s’assurer de leur
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fidélité, a partir de 1284, les souverains accorderent a leurs cheikhs des concessions territoriales. Le
fondateur de la dynastie Abl Zakariya (1228-1249) installa les Sulaym, notamment la fraction des
Ku‘lb, dans la province de Kairouan pour contrebalancer I'influence des Dawawida, anciens
soutiens des Ban(i Ghéniya dans ces régions, et il refoula ceux-ci a I’est vers le Zab et vers la région
de Constantine. De méme, une fraction des Atbaj recut des terres dans la partie orientale des Aures
contre les Riyah. Afin d’aiguiser les rivalités tribales, le premier émir hafside n’hésita pas a inviter
les Arabes de la Tripolitaine a venir estiver dans la région de Kairouan.

Saints et jurisconsultes face a la domination des tribus arabes

En temps de crise, les Arabes s’émancipaient et devenaient autonomes. Face a 1’incapacité
du pouvoir central a assurer durablement la sécurité ou a revenir sur les concessions accordées, les
jurisconsultes se faisaient alors 1’écho du peuple en condamnant les bédouins, qualifiés de
prédateurs et d’oppresseurs, pour les rapines et les exactions qu’ils commettaient contre les
villageois. La plupart des jurisconsultes (fugahd’) considérait d’ailleurs qu’il était illicite d’acheter
des biens aux bédouins, en raison de leur origine douteuse. D’autres, tel Ibn ‘Arafa, pronaient méme
le jihdd pour se débarrasser d’eux. Dans cette littérature juridique, la vie de bédouin était synonyme
de débauche, incompatible avec les canons islamiques. C’est pourquoi, avant le xv°siecle, on trouve
peu de saints d’origine arabe. Pour obtenir justice des tribus arabes, la population s’adressait a des
santons locaux.

L’influence d’un santon berbere sur les populations arabes au début du x1v° siecle (al-Tijani)

« On voit non loin de Zariq [pres de Gabes] quelques dattiers auprés d’une source d’eau douce et d’une zdwiya
occupée par un Berbere de la tribu ‘Awjasi, appelé Sallam, et plus connu sous le nom d’Abd Gharéra
[« ’Thomme au seau du puits »]. Cet ascete était parvenu grace a des tours de prestidigitation & exercer une
grande influence sur I’esprit des Arabes de la localité, et aucun d’eux n’osait s’opposer a lui. Son influence
s’étendait jusqu’a la tribu Dabbab, dont il retirait de tres grands profits. Si I’'un d’eux tentait de se soustraire a
son autorité, il le menagcait aussitot en 1’effrayant par I’annonce de terribles calamités, et la crainte finissait
toujours par s’emparer de I’incrédule, le forcant & 1’obéissance. Voici ce que me racontait a ce sujet le cheikh
Abl Jabara ‘Abd al-Salam b. Misa: “Les Mhamid (tribu arabe), ayant un jour attaqué une caravane,
s’emparerent d’un grand nombre de bétes de somme qui en faisaient partie ; les gens de la caravane, recoururent
a lintervention d’Abl Gharara pour récupérer leurs biens; celui-ci me fit appeler et me demanda de
I’accompagner chez les Mhamid, ot nous nous rendimes, nous ne tarddmes pas a recevoir de leurs mains tout ce
dont ils s’étaient emparés” ».

Du xir° au xvr°siecle, les dynasties berberes successives chercherent toutes a utiliser la force
démographique et militaire des tribus arabes Bani Hilal et Bani Sulaym, méme si cela n’était pas
sans risque. Des le milieu du xu‘siecle, les Almohades innoverent en déplacant et déportant des
tribus arabes entieres au Maghreb Extréme et Central et en al-Andalus, ou elles n’étaient jamais
parvenues. Jusqu’aux années 1210, les Almohades parvinrent a cantonner les Arabes dans des
régions qu’ils contrdlaient, régions éloignées du désert ou elles servaient de réserves pour 1’armée.
Mais profitant de 1’affaiblissement de I’Etat central, ces tribus arabes traversérent les défilés de
I’ Atlas, gagnerent les territoires steppiques pré-sahariens et s’emparerent de régions entieres (Dar‘a,
Sts, vallée du Chélif, plateau du Sersou, etc.). Elles mirent également a profit les rivalités entre les
trois principautés issues des décombres de I’Empire almohade — mérinide, ‘abdelwadide et
hafside — pour obtenir la concession de territoires immenses sur la population desquels ils
prélevaient un lourd tribut. Ainsi, au xiv°siecle, dans I’ensemble du Maghreb, la majorité des
Berberes des plaines et des Hauts-Plateaux étaient sous domination arabe.
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7. Les Hafsides d’Ifriqiya (1229-1574)

DE LA PROVINCE ALMOHADE A L’ AUTONOMIE
L’ ORGANISATION DE L’EMIRAT, PUIS DU CALIFAT, HAFSIDE
FORCE ET FAIBLESSES DU CALIFAT HAFSIDE D’IFRiQIYA

La principauté ifrigiyenne des Hafsides prend naissance au coeur du mouvement almohade.
Ab(i Hafs ‘Umar al-Hintati (de son nom berbere Faskat Umzal Inti) avait été 1’un des compagnons
du Mahdi Ibn Tamart (m. 1130), puis avait facilité I’accession au pouvoir du calife ‘Abd al-Mu’min
(1130-1163), dont il était devenu le proche conseiller. Ses fils et descendants furent aussi de loyaux
soutiens pour les premiers califes mu’minides, fideles entre tous a la doctrine almohade. Leur
implication dans la vie politique Ifrigiyenne commence des le début du xm‘siecle, lorsque le calife
almohade al-Nasir (1199-1213) confie a Abl Muhammad ‘Abd al-Wahid Ibn Abi Hafs la direction
de la province avec une large autonomie. Les xur® et xiv°siecles se caractérisent par 1’autonomie
politique des villes-Etats d’Ifrigiya, mais a la fin du xivesiecle, Tunis parvient 2 imposer
durablement sa domination sur toute la région.

De la province almohade a ’autonomie

C’est dans un contexte troublé, au début du xur°siecle, qu’ Abi Muhammad ‘Abd al-Wahid
Ibn Abi Hafs fut nommé gouverneur de I'Ifrigiya, avec des pouvoirs étendus. En effet, depuis le
milieu du siecle précédent et le démembrement de I’Empire almoravide, les Bani Ghaniya
dirigeaient les Baléares. A I’exception de 1’émir Muhammad b. Ishaq Ibn Ghéniya, qui, 2 son
arrivée au pouvoir en 1183, avait reconnu 1’autorité almohade et fut pour cela déposé par son frere
‘Ali, les Ban(i Ghaniya refuserent avec constance de se soumettre au calife almohade.

La conquéte de I’'Ifrigiya par les Bani Ghaniya

Partisan de 1’opposition active, dés son accession au pouvoir, ‘Alf b. Ishaq Ibn Ghaniya
(1184-1188) et son frere Yahya (r. 1188-1203, m. 1233), profiterent de la mort du calife Yasuf I
(1163-1184) en al-Andalus, devant les murs de Santarem, pour attaquer le front dégarni des
provinces maghrébines orientales de I’Empire almohade. Aidés par les Arabes Riyéah et Jusham et
par les groupes berberes Lamtina et Masslfa (soutiens traditionnels des Almoravides), ‘Ali b.
Ghaniya prit Tozeur, puis Gafsa (1186), avant de se diriger vers Tripoli, alors gouvernée par
Qaraqlish, un mamelouk envoyé par les autorités du Caire (Saladin) avec un contingent de
Turcomans (Ghuzz) contre les « hérétiques » almohades. ‘Al b. Ghaniya parvint a dominer le Jarid,
cependant que Qaraqiish et ses Ghuzz s’installerent a Gabes. En 1186-1187, ‘All s’était emparé de
toute I’Ifriqiya, a I’exception des villes de Tunis et de Mahdiya.

Devant la gravité de la situation, le gouverneur de Tunis, le cheikh hafside ‘Abd al-Wahid
b. ‘Umar b. ‘Abd Allah al-Hintati, multiplia les appels au secours, et le calife al-Mansir vint en
personne a Tunis en 1187. Apres qu'une armée envoyée dans le sud de I’Ifrigiya eut subi une lourde
défaite a al-‘Umira, il remporta la grande victoire d’al-Hamma entre Gabes et Nefta. ‘Ali b. Ghaniya
s’enfuit alors dans le désert. La résistance ifrigiyenne des Ban(i Ghaniya et des Arabes ne cessa pas
pour autant. Pendant une vingtaine d’années, ils semerent le trouble dans cette partie de I’Empire
almohade.
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La succession du calife al-Mansir (1199)

Les périodes de succession califale furent toujours des moments de faiblesse pour I’Empire
almohade, comme on 1’a vu pour celle de 1184. En 1199, ce ne sont plus seulement les Banii
Ghéniya qui essayerent de profiter de la mort du calife al-Mansir, mais les Pisans qui attaquerent
des navires musulmans dans le port de Tunis, malgré les traités qui liaient la cité italienne au califat
depuis 1186. Cet épisode n’est pas mentionné dans les chroniques et ne nous est connu que par des
lettres diplomatiques conservées dans les archives de Pise.

Protestation almohade contre Uattaque pisane de 1200 dans le port de Tunis (archives de Pise)

Au nom de Dieu, le Clément, le Miséricordieux. Que Dieu bénisse et salue Muhammad et sa famille, comme ils le méritent.
De ‘Abd al-Rahman fils de notre maitre, le calife Prince des croyants, a I’archevéque, aux juges de Pise, a ses consuls de la
mer, a ses anciens et a ses notables — Que Dieu les seconde. Apres avoir loué Dieu, et avoir appelé Sa bénédiction sur notre
seigneur Muhammad, sa famille et ses Compagnons, aprés Lui avoir demandé d’agréer 1’imdm impeccable, le Mahdi
reconnu, ainsi que les califes orthodoxes, imdm-s de la guidance et apres L’avoir invoqué pour notre maitre I’imdm le calife
al-Nasir li-Din Allah [r. 1199-1213], Prince des croyants — Qu’il conserve toujours la victoire la plus noble et la plus haute.
Notre lettre vous est adressée de Tunis — Que Dieu la garde —, et ce pouvoir heureux — Que Dieu le fasse durer — a un
étendard victorieux, des protecteurs puissants, et il est prédestiné a écraser les ennemis. Louange & Dieu comme Il le mérite.
Vous connaissez les ordres que Sa Haute Présence imamienne — Que Dieu perpétue sa victoire — ne cesse de donner pour
protéger les commercants des chrétiens avec qui nous avons un pacte pour les traiter avec justice partout dans le pays des
Almohades, [de facon] qu’ils ne subissent aucun préjudice dans leurs affaires et qu’il n’y ait d’agression contre aucun
d’entre eux dans ses échanges commerciaux. En arrivant a2 Tunis — Que Dieu veille sur elle — nous avons appris que des
nefs appartenant a vos freres s’étaient emparés de bateaux de musulmans, qu’ils avaient tué un certain nombre d’entre eux,
les avaient dépouillés de leurs biens, avaient commis des actes qui, si nous ’avions rapporté a Sa Haute Présence imdmienne
— Que Dieu lui apporte toujours Son soutien —, auraient mis en danger vos freres dans tout le pays des Almohades, mais
nous avons jugé bon de vous laisser cette fois-ci le soin de les chatier pour que vous fassiez avec eux ce que font les Anciens
(cheikhs) de Génes avec leurs freres qui agressent des musulmans : ils détruisent leurs maisons. C’est en les désavouant que
vous vous rapprocherez de Dieu et de Son calife, 1’imdm notre seigneur le Prince des croyants — Que Dieu lui accorde Son
soutien. [Notre] flotte, avec le soutien de I’aide de Dieu, les a retrouvés ; ils ont rendu les bateaux qu’ils avaient pris, vides
de leur cargaison. Ils voulaient que leurs freres paient a leur place, en attendant qu’ils les remboursent dans leur pays. Nous
avons ordonné a [I’agent] du diwdn concerné [par cette affaire] de s’adresser a vous a son sujet — Si Dieu le veut. Et nous,
nous insistons aupres de vous pour que vous frappiez durement ces criminels et leurs semblables, que vous les chatiez de
maniere a les dissuader [de recommencer] et leur rendiez, [pour prix de ce qu’ils ont fait] quelque chose qui les détourne de
ces pratiques détestables et les empéche [de s’y livrer]. Et quand vos commergants et vos voyageurs arriveront chez nous,
alors ils seront assurés de la garantie que procure la protection (amdn) de Dieu Trés Haut, [ils seront] sous la protection de
Son calife agréé, notre maitre I’'imam al-Nasir 1i-Din Allah, Prince des croyants — Que Dieu 1’agrée et le contente — nous
ne leur tiendrons nullement rigueur des méfaits des perturbateurs. Que votre lettre nous fasse savoir ce que vous aurez fait
pour chatier comme ils le méritent, eux, le crime qu’ils ont commis et 1’acte ignoble qu’ils ont accompli. Par Dieu qui aide
pour ce qu’ll a agréé, par Sa générosité et par Sa puissance. Il n’y a d’autre seigneur que Lui. Ecrit 2 la fin du mois de
septembre 1200. A I’archevéque, aux juges de Pise, aux Anciens (cheykhs) [de la ville], 2 ses consuls de la mer et 2 ses
notables — Que Dieu leur fasse voir la voie droite.

La reprise en main almohade au début du xm‘siecle

Il faut attendre le début du xm‘siecle pour que les Bani Ghaniya soient totalement défaits.
En 1203, les Baléares furent conquises par la flotte almohade et, en octobre 1205, les troupes
califales écraserent Yahya b. Ghéniya et son armée a Ra’s Taghra, pres de Gabes. Elles reprirent
Mahdiya apres quatre mois de siege. En 1206, la Tripolitaine fut soumise. Avant de rentrer a
Marrakech, le calife al-Nasir (r. 1199-1213) nomma le vainqueur de Ra’s Taghra, ‘Abd al-Wahid b.
‘Umar b. ‘Abd Allah Ibn Abi Hafs al-Hintati, comme gouverneur de I’Ifrigiya avec une grande
autonomie. Le choix de ce gouverneur, un Masmiida de la tribu des Hintata, était motivé par le fait
que cette famille éminente de cheikhs almohades avait fait preuve d’un dévouement sans faille et
que ses membres, formés dans I’Ecole de Marrakech, étaient rompus aux usages du pouvoir et
avaient exercé des charges importantes partout dans I’Empire. En 1207, ce gouverneur justifiait la
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confiance du calife en remportant sur Yahya b. Ghaniya, une nouvelle victoire, sur I’oued Shabri,
pres de Tébessa. A la mort du calife al-Nasir, la fonction califale fut affaiblie avec 1’accession au
pouvoir de son fils, al-Mustansir (1214-1224), encore enfant, sous la tutelle de ses oncles et des
cheikhs almohades. Le gouverneur d’Ifrigiya, ‘Abd al-Wahid Ibn Abi Hafs profita de cet
affaiblissement pour prolonger son mandat jusqu’a sa mort en 1221.

La sécession hafside (1229)

Pour éviter toute transmission héréditaire du pouvoir au sein de la famille hafside, al-
Mustansir (1214-1224) et ses tuteurs nommerent un membre de la famille califale pour le
remplacer, mais celui-ci échoua a contenir une nouvelle offensive des Banl Ghaniya. Aussi, des
I’année suivante, le calife almohade fit appel a un autre hafside, Abi Muhammad ‘Abd Allah, petit-
fils de ‘Abd al-Wahid Ibn Abi Hafs. Mais cela allait étre un frére d’AbG Muhammad, AbG Zakariya
(1228-1249), qui, a la faveur de la crise successorale qui s’ouvrit en 1224 a la mort d’al-Mustansir
et de la guerre civile qui éclata en al-Andalus et au Maghreb Extréme, allait s’emparer du pouvoir.

En 1229, lorsque le calife al-Ma’miin abolit le dogme almohade et ordonna de supprimer
toute référence a Ibn Tmart, Abll Zakariya fit sécession. Le prestige de ses ancétres lui conférait la
1égitimité nécessaire pour incarner la fidélité au Mahdi. Les souverains hafsides adapterent le
cérémonial de 1’ancienne cour de Marrakech, en installant a Tunis, dans la mosquée de la Qasba,
une cloison en bois (magsiira) qui isolait un espace consacré au souverain, et en revétant les habits
réservés jusque-la au calife almohade.

La pratique vestimentaire du calife hafside d’apres al- ‘Umari (x1v° siecle)

«Ibn Sa‘id dit que Abl Zakariya Ibn ‘Abd al-Wahid (1227-1249) s’habillait de fines étoffes de laine de
couleurs magnifiques ; le plus souvent il portait des étoffes a carreaux, mélangées de laine et de soie ; les
manches étaient longues sans exagération, étroites sans étre serrées. Il portait des vétements sans ceinture, sauf
quand il allait a la guerre ; alors il se serrait avec une ceinture et il avait le manteau dit gibd’. Son voile
(tailasdn) de laine était d’une extréme finesse, comme de la mousseline ; il s’en enveloppait les épaules, sans le
poser sur sa téte. Son grand turban était de laine ou de lin avec une broderie de soie ; nul autre que lui, dans ses
Etats, n’en portait un aussi grand ; ¢’était une coiffure qui lui était particuliére, a lui et 2 ses proches parents.
Dans sa capitale, il n’a point de bottes ; il n’en porte qu’en voyage. Un pan de son turban retombe derriere son
oreille gauche ; c’est un signe distinctif pour lui et pour ses proches. »

L’organisation de I’émirat, puis du califat, hafside

Le nouveau souverain commenga par récompenser ses proches. Il nomma des Almohades,
de préférence de la tribu des Hintata, voire de sa famille, a tous les postes de responsabilité : vizir,
gouverneurs de Bougie, Tripoli, etc. Cette politique d’almohadisation de I’Ifriqiya se traduisit par la
création d’une fonction tres prestigieuse, celle de « cheikh des Almohades », dont le bénéficiaire
était systématiquement un Masmiuda. La solidarité tribale au sein de cette tribu joua un grand role a
I’époque hafside. Les Masmiida bénéficiaient ainsi d’'une mosquée réservée, connue sous le nom de
Mosquée des Almohades, dans la Qasba de Tunis.
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La politique d’immigration hafside

Etrangers en Ifriqiya, les Hafsides inviteérent les Masmtida du Maghreb Extréme, et parmi
eux en particulier les Hintata, dont une quarantaine aurait été massacrée, a Marrakech par le calife
al-Ma’mi@in au moment ou il renonca au dogme de I'impeccabilité du Mahdi. Jusqu’a la fin du
xivésiecle, I'Ifrigiya connut ainsi un forte immigration non seulement de Masmiida en provenance
du sud du Maghreb Extréme, mais aussi de Glmiya et d’Iznisan, qui renforcaient I’armée et
recevaient des responsabilités importantes dans la nouvelle principauté.

Certaines fonctions cependant, comme le vizirat, la direction du Trésor, ou la chancellerie
ne furent pas réservées a des Almohades, mais elles furent bien souvent occupées par des Andalous.
Ces derniers aussi trouverent en Ifrigiya un refuge lorsqu’ils furent chassés d’al-Andalus par
I’avancée des royaumes chrétiens de la Péninsule. Cette immigration permit au souverain hafside de
disposer d’un nombre considérable de fonctionnaires qualifiés et reconnaissants, tel 1’arriere-grand-
pere d’Ibn Khaldiin (m. 1406), qui fut sous Abl Ishaq (1279-1283), le responsable du Trésor.
Certains furent enrdlés comme archers dans I’armée, d’autres contribuerent par leur savoir-faire a
I’essor des techniques agricoles ou artisanales.

Au xv°siecle, lorsque le flux andalou et masmidda diminua, les Hafsides firent appel a des
affranchis d’origine chrétienne, qu’ils employerent aux c6tés des descendants des anciennes élites,
comme le chambellan d’origine Hintata, Muhammad b. Abi Hilal. Apres la chute de Malaga en
1487, puis de Grenade en 1492, I’arrivée de nouveaux réfugiés andalous n’eut pas de conséquence
notable sur I’importance accordée au personnel d’origine servile au sein de 1’appareil d’Etat. Cette
pratique se prolongea d’ailleurs a I’époque ottomane, et sous les Saadiens au Maroc.

Le rayonnement du califat hafside

La crise successorale de la fin des années 1220, et la guerre civile qui en découla, le
développement des troisiemes taifas et la pression des royaumes chrétiens dans la péninsule
Ibérique, conduisirent dans un premier temps un certain nombre de cités d’al-Andalus et du
Maghreb (Valence, Séville, Ceuta et Meknes) a préter allégeance, entre 1236 et 1242, au nouveau
pouvoir qui s’était constitué en Ifrigiya, dans 1’espoir d’un soutien militaire. La principauté hafside
bénéficiait de deux atouts : la fidélité au dogme almohade et 1’éloignement. Pourtant 1’incapacité a
contenir les Mérinides et les Castillans, en raison de ’engagement contre les ‘Abdelwadides qui
dominaient le Maghreb Central, mit en lumiere les limites de la puissance hafside et le caractere
théorique de I’allégeance. En outre les souverains de Tunis aidaient discrétement les Mérinides, car,
depuis le rétablissement du dogme almohade par le calife al-Rashid (1232-1242), leur principal
concurrent était le califat almohade de Marrakech. En 1248, la mort du calife almohade al-Sa‘id
(1242-1248) sous les murs de Tlemcen consacra I’affaiblissement définitif du califat almohade.
Ainsi, en 1253, le fils d’Abl Zakariya (1228-1249) revendiqua les titres de calife et de prince des
croyants et adopta le surnom honorifique d’al-Mustansir (1249-1277). Le califat hafside était né. Il
constitue alors la premiere puissance du Maghreb et cela permet de comprendre que la huitieme
croisade, dirigée par Saint Louis, 1’ait pris pour cible, en 1270.
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La politique religieuse des Hafsides

Pour assurer leur domination, les Hafsides non seulement firent appel a leurs contribules et
a des étrangers, comme eux, mais ils menerent aussi une habile politique de réconciliation avec les
élites religieuses du pays. Des les années 1220, ils obtinrent le soutien des oulémas malikites en
rénovant la mosquée de ‘Ugba a Kairouan et en financgant la construction de madrasas destinées a
I’école malikite.

La malikisation du pouvoir hafside, une nécessité d’apres Jean-Pierre Van Staével :

« Avec I’avenement au commencement de 1229 du pouvoir indépendant des Hafsides, 1’Ifrigiya va retrouver
peu a peu, apres la grande crise qui I’a mise & mal au long des deux siecles précédents, une activité juridique
conséquente, dont Tunis est le nouveau centre. C’est essentiellement a partir du xivesiecle que la cité devient,
avec Fes surtout et Tlemcen dans une moindre mesure, I’un des principaux lieux de production de la doctrine
malikite maghrébine, et les juristes qui y font école comptent alors dans leurs rangs d’illustres représentants, tels
Ibn ‘Arafa (m. 1401) ou, un peu plus tard, son disciple al-Burzuli (m. 1438). Le paradoxe, c’est que ce
renouveau du droit malikite a2 Tunis s’affirme alors méme que la caste militaire et tribale des Bandi Hafs
gouverne I'Ifrigiya au nom d’une idéologie historique du mouvement almohade, asseyant sa 1égitimité sur I’'idée
du maintien d’une idéologie “originelle” et d’une fidélité sans faille a la mémoire du mahdisme de son
fondateur, exprimée notamment dans les signes du pouvoir, monnaies, prones du vendredi, etc. Or, en réalité, la
domination des nouveaux maitres de I’Ifrigiya s’exerce avant tout, a I’instar de celle des Mérinides et de leurs
cousins zayyanides, par les voies d’un pouvoir acquis de fait, non de droit, par la force et la violence d’une
conquéte militaire initiale. Des Etats maghrébins qui se constituent alors, dans le courant du xm®siécle, seuls les
Almohades de Tunis peuvent certes prétendre fonder leur pouvoir dynastique sur une légitimité étatique et
califale sans faille. Mais cette 1égitimité ne trouve aucun répondant en Ifriqiya, nul substrat humain sur lequel
elle puisse s’appuyer pour en faire le relais de ses prétentions, puisque la population demeure principalement
d’obédience malikite. [...] I’Etat hafside a pu néanmoins réussir a instaurer un modus vivendi, un compromis
tacite, avec les élites locales, pour maintenir son autorité, et [...] il en est venu tres rapidement a encourager le
renouveau malikite, en nommant les juristes de cette observance aux plus hautes fonctions judiciaires et
religieuses de I'Etat. »

L’Ifriqiya a ’époque hafside : entre centralisation et autonomies régionales

L’historiographie traditionnelle tend a présenter 1'Ifrigiya comme une entité politique
globalement unie a partir du début du xmn°siecle, dans une logique pré-nationale. Or les études
récentes comme celle de Ramzi Rouighi insistent plutdt sur la fragmentation initiale du territoire de
I’Ifrigiya, dont les limites ne sont pas encore claires a 1’époque, et sur le fait que 1’unité obtenue
uniquement au début du xv°siecle est justement 1’ceuvre des Hafsides. En effet jusqu’au xivesiecle,
le califat hafside est plutdt un ensemble hétérogene de villes rivales. Ainsi, en 1283, I’accession au
pouvoir d’un individu se faisant passer pour al-Fadl, fils du sultan déchu al-Wathiq (1277-1279),
ouvrit une période de guerre civile durant laquelle réapparurent sur le devant de la scéne politique
des familles qui, entre la seconde moitié du xi°siecle et le début du xusiecle, avaient profité de la
décomposition des pouvoirs hammadide et ziride pour se tailler de petits fiefs. Les Almohades
avaient traité avec eux, plutot que de les affronter et leur avaient confié la responsabilité des affaires
courantes. Ces élites locales jouissaient ainsi d’un certain crédit aupres de la population des
marches de I'Ifriqiya, dans le Zab ou le Jarid, par exemple. Seuls les Banl 1-Rand, parce qu’ils
s’étaient révolté a Gafsa avaient été déportés a Marrakech. L’ affaiblissement du pouvoir hafside a la
fin du xm°®siecle permit aux Banli Muzni de Biskra, aux Banli Yamlil de Tozeur, aux Banli Khalaf
de Nefta, aux Bani Abi Munya d’al-Hamma, aux Banl Makki de Gabes et aux Ban(i Thabit de
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Tripoli d’arracher de nombreuses concessions et de faire reconnaitre par la dynastie les prérogatives
qu’ils s’étaient arrogées.

La fortune d’une famille du Jarid, les Banii Yamliil, d’apres Ibn Khaldiin (x1v°siecle)

« Son nom est Ibn Yamlil. Dans sa famille, on prétend que I’origine des Ban{i Yaml{il remonte aux premiers
Arabes de I’époque des conquétes musulmanes, appartenant a la tribu des Tann@ikh. Installés depuis lors dans
cette contrée, ils se multiplierent, prospérérent et s’y ramifierent par des mariages internes et des alliances
matrimoniales. Ainsi, ils comptérent au nombre des grandes familles qui, sous les Hammadides de la Qal‘a,
sous les Mu’minides de Marrakech et sous les Hafsides de Tunis, formaient le conseil de la ville, étaient
envoyés en ambassade aupres des rois, recevaient les agents qui venaient de la part de la capitale califale, et
dirigeaient les affaires du peuple [...] A ce moment-1a, la capitale hafside était préoccupée par les affaires des
provinces occidentales et de leurs émirs. Pour cette raison, 1’autorité de ’Etat était affaiblie et les sujets étaient
abandonnés a eux-mémes dans cette région du Djérid, donnant 1’occasion au conseil de la ville de reprendre
I’influence qu’il avait auparavant. Découvrant la ville dans cette état, situation qui comblait ses veeux les plus
cherfs, Ahmad Ibn Yamldl recouvra sa qui¢tude et réussit a s’imposer comme chef du conseil de Tozeur. Il
mourut en 1318-19. Son fils Yahy4, qui lui succéda, poursuivit dans la méme voie, manifestant la méme
aspiration & occuper les rangs les plus élevés et la méme tendance a la rivalité pour le pouvoir. Sa vie durant, il
disputa le commandement et le pouvoir absolu aux grandes familles de la ville, en s’appuyant sur les débauchés
et les domestiques avec qui il passait le plus clair de son temps a boire et a s’adonner aux folies de la jeunesse. »

Ainsi la domination hafside du territoire ifrigiyen n’a jamais été absolue. Certes Tunis était
la capitale, mais les oasis du désert jouissaient d’une tranquillité relative et d’une autonomie de fait,
cependant que les métropoles régionales étaient le plus souvent indépendantes, surtout quand elles
étaient situées aux marges de la principauté, comme Constantine et Bougie, a la frontiere du
Maghreb Central.

Bougie dans Uespace politique hafside (Dominique Valérian)

« A ’époque hafside, Bougie s’affirme comme la capitale des marches occidentales de 1'Ifrigiya. En effet, les
conquétes ou les tentatives de conquétes venues de I’ouest ne parviennent pas — sauf a I’époque almohade — a
détacher totalement Bougie du Maghreb oriental. Celle-ci reste, tout au long de I’époque hafside et jusqu’a la
conquéte espagnole [de 1510], une ville ifrigiyenne, entretenant avec Tunis une relation complexe, oscillant
entre dépendance et autonomie plus ou moins large. L’importance stratégique de Bougie a conduit les
souverains hafsides a installer comme gouverneurs des hommes de premier plan, le plus souvent choisis dans la
famille régnante, en particulier I’héritier du tréne de Tunis. C’était ainsi assurer la présence du pouvoir dans
cette marche lointaine, mais aussi ouvrir la voie a des tentatives de rébellion contre le pouvoir central. Entre la
fin du xm®siecle et le deuxieme tiers du xiv®siecle, Bougie est en effet souvent détachée de la capitale. Mais si
les Bougiotes affirment leur identité face a Tunis, ils conserverent une grande fidélité a 1’égard de la famille
hafside. Plus généralement, I’unité politique de I’'Ifrigiya autour de Tunis est toujours recherchée. En revanche
I’éloignement par rapport a la capitale et les aspirations de la population ont incité les sultans a accorder
progressivement aux gouverneurs de la ville une autonomie relative. Parce que Bougie est loin de la capitale,
elle favorise I’émergence de compétiteurs hostiles au souverain. Mais a aucun moment un prince ne se Ieve a
Bougie pour créer un Etat séparé. Au contraire, ceux qui prennent le pouvoir 2 Bougie n’ont de cesse de
chercher a reconstituer I’unité hafside a leur profit, et pour cela reprendre la capitale Tunis. Des scissions de fait
ont pu se produire dans les parties occidentales et orientales de I'Ifrigiya, mais il n’y eut jamais de
reconnaissance de cette division, ni par Tunis, ni par Bougie. »
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Force et faiblesses du califat hafside d’Ifrigiya

Un des atouts principaux de 1’Ifrigiya hafside est sa situation stratégique, entre le Sahara et
les puissances chrétiennes du nord de la Méditerranée. Pourtant la faiblesse du contrdle territorial
détournait des caisses du pouvoir califal une grande partie des taxes et des bénéfices, accaparés par
les élites locales.

L’importance du commerce avec les chrétiens

Dans la continuité de la politique initiée par les Almohades, les Hafsides multiplierent les
traités commerciaux et diplomatiques avec les puissances chrétiennes de la Méditerranée, Aragon,
Génes, Pise, Florence et Venise. Cependant le contexte était bien différent. La flotte des Hafsides,
méme si elle leur permettait de mener occasionnellement des razzias, ne pouvait prétendre rivaliser
avec celle des Almohades, qui y avaient investi des sommes et une énergie considérables, ni encore
moins avec celles des cités italiennes ou aragonaises, en pleine expansion. Elle suffisait juste a
peser, pour ses capacités de nuisance, dans la négociation des traités diplomatiques et commerciaux.

Le Traité conclu par Pise avec I’Etat hafside en 1313

«Que tous les commercants de Pise et des régions qui en dépendent, qui arrivent a Tunis — Que Dieu la
préserve —, jouissent de la sécurité, des personnes et des biens. Qu’aucun navire de guerre partant de Tunis
n’attaque leurs rivages, pour la durée de cette tréve qui inclut le pays de Corbo sur le littoral méditerranéen
comprenant les 1les de Sardaigne et sa forteresse de Castel di Castro, la Corse, Elbe, Gongora, Capri, Giglio et
Monte Cristo.

Dans toutes les villes cotieres de I'Ifriqiya et des régions qui en dépendent, ou les Pisans ont ’habitude de
commercer dans le cadre de leur diwdn, qu’ils y disposent d’un funduq qui leur soit exclusivement affecté. Ce
fundugq sera consacré a leur commerce et ils ne peuvent le partager avec d’autres chrétiens. Dans chaque fundug,
ils peuvent disposer d’une chapelle, d’une crypte pour leurs morts, d’un four qui leur soit dédié comme de
coutume ; ils peuvent aussi aller au bain public une fois par semaine, le jour qui leur sera strictement réservé.

Pour les marchandises qu’ils vendent, les commercants doivent s’acquitter de 10% du total des transactions
effectuées au moment de leur départ. Quiconque demeure sur place pour un long séjour doit [a nouveau]
s’acquitter du dixieme, trois ans apres leur arrivée. [Cette clause du traité] a été élaborée sur leur demande. En
cas d’avarie d’un de leurs batiments, sur quelque rivage que ce soit d’Ifrigiya et de ses dépendances, les
habitants qui vivent a c6té doivent les protéger gratuitement en attendant qu’ils puissent repartir. [Les Pisans] ne
paient pour le transport de leurs marchandises que les sommes habituelles. »

Dans les négociations, le rapport de force n’était pas favorable aux Hafsides. Aussi, pour
éviter de ne dépendre que d’un seul partenaire, ils mirent les villes italiennes et catalano-
aragonaises en concurrence, en passant des traités avec plusieurs d’entre elles.

La faiblesse structurelle du pouvoir hafside

Le calife hafside ne contrdlait en fait parfaitement que la région de Tunis, cependant que
les autres grandes villes étaient bien souvent indépendantes. En outre les souverains avaient les plus
grandes difficultés a recouvrer 'impdt a I'intérieur des terres, et les expéditions militaires destinées
a accompagner les percepteurs occasionnaient plus de dépenses que de recettes. Comme dans
d’autres régions du monde musulman médiéval, les Hafsides recoururent au systeme de 1’igta’,
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concessions fiscales d’un territoire & un individu ou un groupe. A la fin du xursiecle, des régions
entieres autour de Bougie furent attribuées en igrd‘ a la tribu arabe des Awlad Siba‘. Ce systeme
permettait de récompenser des fideles en leur délégant certaines attributions régaliennes en période
de crise, mais il contribuait aussi dans le méme temps a détourner du prince des parts croissantes de
I’impot. Lors des périodes de réaffirmation du pouvoir central, les souverains tentaient de récupérer
le contrdle des igtd ‘-s précédemment concédés a des bénéficiaires qui les considéraient comme un
patrimoine héréditaire. En 1388, par exemple, le gouverneur de Constantine Abli Ishaq Ibrahim,
parvint a récupérer la région du Zab qui avait été attribuée auparavant aux Dawawida.

Le dynamisme de la vie intellectuelle et religieuse a I’époque hafside

Avec les Almohades, le Maghreb s’était émancipé des centres intellectuels orientaux.
L’Ifriqiya, région la plus précocement arabisée et islamisée d’Occident musulman, avec al-Andalus,
se détacha alors des centres référentiels d’Orient et se tourna résolument vers le Maghreb Extréme
et vers al-Andalus, grace a I’'immigration de nombreux Masmuda, plus particulicrement Hintata, et
Andalous. Le soufisme occidental joua alors un grand role. Une des grandes figures mystiques de
I’époque est Abill 1-Hasan ‘Ali al-Shadhili (1197-1258), né au nord du Maghreb Extréme ou il fut
initié par le mystique ‘Abd al-Salam Ibn Mashish (m. 1227). Apres une retraite spirituelles dans le
Djebel Zaghouan, en Ifrigiya, il s’installa a Tunis ot son enseignement marqua profondément la
population locale. Quant a I’école fondée a Bougie par Abli Madyan (m. 1197), elle joua un grand
role dans la diffusion du soufisme dans le Maghreb Oriental. Certes AbG Madyan était andalou,
mais il était arrivé enfant au Maghreb Extréme et c’est 1a qu’il avait été€ initié aux mysteres soufis
par Abli Ya‘za. Les mystiques maghrébins avaient alors une telle réputation que le savant Ibn
Qunfudh (m. 1407) de Constantine entreprit, dans les années 1360, un voyage au Maghreb Extréme,
pour enquéter sur les saints de cette région : Abli Madyan, Abli Ya‘za (m. 1177) et Abd Muhammad
Salth (m. 1234)

Tunis et Bougie étaient les principaux centres du savoir a I’époque. Ayant recu le surnom
de «Cité du savoir » (Madinat al-‘ilm), tiré d’un hadith ésotérique («Je suis la cité¢ de la
connaissance et ‘Alf en est la porte »), Tunis attira a la cour et dans ses madrasas, les savants les
plus brillants de 1’époque, comme le polygraphe Ibn al-Abbar (m. 1260) d’al-Andalus ou le maitre
soufi ‘Abd al-‘Aziz b. Misa al-‘Abdiisi (m. 1434), originaire du Maghreb Extréme. La médecine, la
grammaire et la métaphysique étaient enseignées depuis longtemps en Ifrigiya, mais les sciences
juridiques connurent un essor remarquable et contribuerent au prestige de la région. En compilant et
en commentant les ouvrages antérieurs et en rédigeant des Précis, les docteurs de la Loi tels qu’Ibn
Abi Zayd, Ibn Naji ou Ibrahim b. Jabir al-Zawawi répondaient au xiv’—xv®siecle a un besoin ; ils
contribuérent 2 la diffusion et a la connaissance d’ouvrages de référence encore peu connus. A coté
de sommes juridiques en plusieurs volumes, comme par exemple celles d’Ibn Rashid al-Gafsi ou
d’Ibn ‘Arafa (m. 1401), la production de résumés ou de syntheéses touche tous les domaines, y
compris celui de I’histoire, puisque les chroniques rédigées a cette €poque, telles celle d’Ibn
Qunfudh (m. 1406) ou de Muhammad al-Shamma* al-Hintati (m. apres 1457) sont trés concises.

L’historiographie contemporaine a souvent considéré que 1’essor des résumés, des Précis
ou des syntheses témoignaient d’une contraction du champ intellectuel au Maghreb a la fin du
Moyen Age. Or c’est un contresens total, qui rend tout a fait incompréhensible I’émergence d’un
des plus grands penseurs de tous les temps, Ibn Khaldin (m. 1406). En effet celui qui a parfois été
présenté comme le Pere de la sociologie moderne n’est pas né dans un désert intellectuel. Au
contraire, il s’est nourri aupres des plus grands esprits de 1’époque et a bénéficié d’un cadre
intellectuel tres stimulant. La these de la « décadence » intellectuelle du monde musulman médiéval
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a partir du xu‘siecle résulte bien plutdt d’une méconnaissance des productions intellectuelles des
xm’—xix° siecles et de I’idéologie coloniale qui se développe a partir du xix°siecle en Europe que
d’une diminution qualitative et quantitative du savoir au sud et a I’est de la Méditerranée.

La biographie d’Ibn ‘Arafa d’apres al-Zarkashi (xv*siecle)

«Le 9 février 1401, mourut le juriste a I’autorité incontestée, Abi ‘Abd Alldh Muhammad Ibn ‘Arafa
Warghami, qui fut inhumé au Jabal al-Jalaz ; né en 1316, il avait 85 ans quand il décéda. Il était passé maitre
dans diverses sciences, sur lesquelles il a beaucoup écrit, le plus souvent des résumés. A la fin de sa vie, il
s’adonna a I’étude du droit selon le rite malikite et s’occupa beaucoup de la Mudawwana [attribuée a Malik b.
Anas, le fondateur présumé de 1’école juridique malikite] qu’il médita assidiiment et ou il chercha des
arguments. Dans sa jeunesse, il étudia le Coran avec Ibn Saldma, d’apres les lectures d’al-Dani et d’Ibn
Shurayh. Ibn Ghalbin lui enseigna les principes du droit, Ibn Saldma et Ibn ‘Abd Saldm les principes de la
religion, Ibn Nafils la grammaire, Ibn al-Habbab la controverse, Ibn ‘Abd al-Salam le droit, al-Ayli la
métaphysique. Il s’appliquait avec ardeur aux choses spirituelles et temporelles. Il devint imdm de la mosquée
Zitouna en 1355 ; il commenga son Précis en 1370 et I’acheva en 1384, il accomplit le pelerinage. Il pratiquait
assidiiment le jeline, la priere nocturne, la lecture du Saint Livre ; mais il était aussi treés attentif a ses intéréts
personnels et il fut largement rémunéré tant en argent qu’en influence. »

Malgré ses faiblesses et la difficulté qu’elle éprouva a contrdler étroitement le territoire
qu’elle revendiquait, la dynastie hafside eut une longévité exceptionnelle de 1228 a 1574. Apres la
période de fragmentation du xiv°siecle, le pouvoir hafside connut un renouveau sous les regnes
d’Abt Faris (1394-1434) et d’Abl ‘Amr ‘Uthman (1435-1488). C’est I'intégration dans I’Empire
ottoman en plein essor qui mit fin a la domination hafside en Ifriqiya.

Les Hafsides d’Ifrigiya

1- Abl Zakariya Yahya I (1228-1248)

2- Abl ‘Abd Allah Muhammad al-Mustansir (1249-1277)
3- Abi Ishaq Ibrahim I (1279-1283)

4- Abii Hafs ‘Umar I (1284-1295)

5- Abli Yahya ash-Ashid (1309)

6- Abli 1-Baga’ Khalid I (1309-1311)

7- Abl Yahya Zakariya Ibn al-Liyhant (1311-1317)

8- Abli ‘Abd Allah Muhammad (1317-1318)

9- Abli Bakr b. Yahy4 al-Mutawakkil (1318-1346)

10- Abii Hafs ‘Umar II (1346-1347)

11- Abd Ishaq Ibrahim II (1350-1369)

12- Abl 1-‘Abbas Ahmad al-Fadl (1350)

13- Abii I-Baga’ Khalid II (1369-1370)

14- Abu 1-‘Abbas Ahmad (1370-1394)

15- Abu Faris ‘Abd al-‘Aziz (1394-1434)

16- Abl ‘Abd Allah Muhammad al-Mustansir (1434-1435)
17- Abt ‘amr ‘uthman (1435-1488)

18- Abl Zakariyya’ Yahya (1488-1489)

19- Ab(i Yahya Zakariya (1489-1494)

20- Abtl ‘Abd Allah Muhammad (1494-1526)
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8. Les ‘Abdelwadides du Maghreb Central (Algérie)

L’ASCENSION DE LA DYNASTIE

UNE PRINCIPAUTE STRATEGIQUE, OBJET DE TOUTES LES CONVOITISES
LES STRUCTURES DE L’EMIRAT ‘ABDELWADIDE

LA DISPARITION DE L’EMIRAT

La dynastie ‘abdelwadide est sans nul doute la moins bien connue des trois dynasties issues
des décombres de 1’empire almohade. A ce jour, et contrairement aux autres dynasties, aucune
monographie sérieuse ne lui a été consacrée. Son histoire s’inscrit dans le cadre d’une double
relation : avec le califat almohade au xm‘siecle, et, a partir du xiv°siecle, avec les Mérinides. La
principauté ‘abdelwadide peut ainsi étre considérée comme un irrédentisme original, la résistance
d’une tribu établie dans un territoire stratégique au centre de la convoitise de plusieurs principautés
limitrophes et concurrentes. Nomades originaires des régions sahariennes, les Banli ‘Abd al-Wad
venaient vraisemblablement au xisiecle jusque dans le Tell tlemcénien pour faire paitre leurs
troupeaux. Dans les années 1220, ils se déplacerent durablement du Zab vers la région de Tlemcen
ou ils s’installerent sur des terres fertiles relevant des califes de Marrakech. Les raisons de cette
migration sont obscures. Il est possible qu’elle soit due a la pression démographique exercée par les
tribus arabes depuis le xi°siecle. Dans un premier temps, les ‘Abdelwadides renforcerent localement
I’Empire almohade en lui fournissant des troupes et en défendant le territoire de Tlemcen. Vers
1226-1227, lorsque les BanGi Marin commencerent a se soulever contre les Almohades, les Banl
‘Abd al-Wad en profiterent pour s’émanciper progressivement dans la région qu’ils occupaient et
administraient de facto.

L’ascension de la dynastie

A la fin des années 1220, les dissensions et les rivalités entre les différents prétendants
almohades, tous issus de la dynastie mu'minide, entrainerent un affaiblissement durable de
I’autorité almohade dans les provinces de I’empire. Profitant du déclin almohade, les tribus arabes
ou berberes des régions périphériques de I’Empire étendirent les zones de parcours pour leurs
troupeaux et préleverent sur les sédentaires des impoOts toujours plus élevés, sans les reverser au
makhzen, le Trésor public, almohade. Partout, aux marges de I’Empire, des hommes issus de
I’appareil d’Etat se proclamérent indépendants, des principautés autochtones émergérent et firent
sécession, d’abord en al-Andalus, puis en Ifrigiya, enfin au Maghreb central. Pendant que les Band
Marin s’emparaient d’un vaste territoire s’étendant du Rif a la plaine atlantique du Gharb, les Bani
‘Abd al-Wad se rapprocherent de la région de Tlemcen, située au nord de leur aire de parcours
habituel, avant finalement de s’emparer de la ville elle-méme.

Une lente ascension

Comme leurs ennemis mérinides, qui mirent pres de trente ans a conquérir Fes, les Banii
‘Abd al-Wad s’imposerent d’abord dans les campagnes, avant de faire tomber la capitale qu’ils
avaient ainsi coupée de son territoire. La conquéte de Tlemcen entraina de sanglantes querelles
entre les différents clans de la tribu des Banti ‘Abd al-Wad pour le partage du butin et I’exercice du
pouvoir jusqu’a ce qu’une personnalité exceptionnelle I’emporte enfin : Abli Yahya Yaghmurasan
Ibn Zayyan. Agé d’un peu plus de trente ans quand il accéda au pouvoir a Tlemcen, Yaghmurasan
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eut un regne exceptionnellement long de 47 ans (1236-1283). C’est a partir de ce regne fondateur,
que les chroniqueurs prirent 1’habitude de nommer Zayyanide la dynastie régnante de Tlemcen, du
nom du pere de Yaghmurésan.

Le role indirect des Banii Ghaniya

Les ‘Abdelwadides, de méme que les Hafsides d’Ifrigiya, bénéficierent des troubles pour
enraciner leur autorité et consolider leur autonomie sur un territoire menacé par les ultimes
représentants de I’Empire almoravide, les Bani Ghaniya : a la fin du xi°siecle, ceux-ci, depuis leur
base insulaire des Baléares, avaient créé, comme on 1’a rapporté plus haut, une téte de pont en
Ifrigiya en prenant temporairement les villes de Bougie et de Bone et en s’alliant aux tribus arabes
en provenance d’Orient. Au début du xm°siecle, les Banli Ghéniya avaient été forcés de se réfugier
dans le désert. Mais les Almohades, affaiblis, avaient d{i, pour assurer la cohésion du territoire
impérial, déléguer leur pouvoir et faire appel a des forces locales. Celles-ci profiterent des
responsabilités militaires qui leur étaient confiées pour créer les bases d’un pouvoir qui survécut a
I’Empire de Marrakech.

L’organisation de Uappareil d’Etat par Yaghmurdsan (1236-1283) d’aprés Ibn Khaldin
(xrv°siecle)

« Tout en travaillant pour la prospérité de son peuple, [Yaghmurasan] cultiva I’amitié de ses parents et de sa
tribu ; il s’efforca surtout de gagner les cceurs de ses alliés, les Arabes Zughba, par une administration
paternelle, par les dons et par les égards que ’on doit a de bons voisins. Quant il eut pris les insignes de
commandement, il organisa une milice, établit des garnisons dans ses villes et forma un corps de lanciers et un
corps d’archers, le premier composé de chrétiens, le second de Ghuzz (les Turcomans). Il assigna des
traitements aux serviteurs de I’Etat ; il se donna des vizirs et des secrétaires ; il établit des gouverneurs dans ses
provinces et, s’ étant revétu des emblémes de la souveraineté, il se plaga sur le trone et fit disparaitre de ses Etats
la domination almohade. Ayant aboli le cérémonial et les titres que la cour de Marrakech y avait introduit, il
n’en conserva que ’'usage de prier dans ses mosquées pour le calife de cette ville ; mais, voulant satisfaire
I’opinion publique et se conformer a ’avis des hommes les plus compétents de sa tribu, il consentit a tenir son
royaume du souverain almohade par le diplome et I’investiture. »

Yaghmurasan (1236-1283), le fondateur de la principauté

Apres s’€tre imposé par la force sur ses concurrents des autres clans des Banli ‘Abd al-
Wad, Yaghmurasan (1236-1283) commencga par affermir son pouvoir en s’émancipant des cadres
politiques almohades. Il prit le pouvoir 1I’année-méme ou le calife almohade al-Rashid (1232-1242)
restaurait a Marrakech le dogme de I’impeccabilité du Mahdi Ibn Tamart. Or c’est justement la
répudiation de ce dogme, en 1229, par le calife almohade al-Ma’mun (1227-1232), qui avait
provoqué la sécession de I'Ifrigiya hafside. En revenant sur la décision de son pere et en retournant
aux fondements du dogme almohade, al-Rashid cherchait probablement a rétablir son autorité sur
les régions qui s’étaient détachées parce qu’il espérait retrouver la dynamique qui avait prévalu au
moment de I’expansion de I’Empire. Pourtant le projet fit long feu : cette décision arrivait trop tard,
le motif de rupture n’avait été qu’un prétexte entérinant 1’affaiblissement militaire des souverains de
Marrakech. Les différentes entités territoriales qui s’étaient détachées ne revinrent pas dans le giron
des califes almohades ; le souverain hafside confirma son indépendance et prit méme le titre de
calife, rompant ainsi les derniers liens entre la principauté ifrigiyenne et son suzerain de Marrakech.
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Une principauté stratégique, objet de toutes les convoitises

A partir de cette date, le souverain zayyanide se trouva pris entre plusieurs puissances aux
ambitions impériales : les deux califats, almohade a 1’ouest, hafside a I’est, et la force montante des
Meérinides au nord du Maroc. Tlemcen constituait indiscutablement une place stratégique au cceur
des différents pouvoirs qui se partageaient le Maghreb. Le contrdle de la ville et de son territoire
devint rapidement un enjeu majeur pour les différents princes territoriaux voisins. Jouant des uns
contre les autres pour mieux leur résister, les souverains ‘abdelwadides parvinrent non sans mal a
maintenir leur autorité quasiment sans discontinuité de 1236 a 1337 ; ils durent faire face a de
nombreuses invasions, mais y survécurent : en 1241-42, par exemple, Yaghmurasan (1236-1283)
voit le calife de Tunis, Abli Zakariyya Yahya (1228-1249) envahir ses territoires ; dans un premier
temps, il est contraint de reconnaitre son autorité, mais dans un second temps, il pourchasse ses
partisans zénetes. En effet, pendant tout le regne des ‘Abdelwadides, ces tribus, principalement les
Thjin, les Maghrawa et les Matmata, situées sur les bords du Chélif et dans le massif de
I’Ouarsenis, préterent leurs forces au souverain de Tunis contre celui de Tlemcen, constituant pour
ce dernier un foyer d’instabilité et de révoltes.

Une menace almohade décroissante

En 1248, lorsqu’il décida d’entreprendre la reconquéte de 1’Ifriqiya, le calife almohade al-
Sa‘ld chercha a son tour a s’assurer la soumission et le soutien de Yaghmurasan. Celui-ci, apres
avoir hésité, finit par isoler I’armée du calife dans les montagnes jouxtant Tlemcen et la massacra. 11
retira un tres grand prestige de cette victoire contre I’Empire almohade, certes affaibli, mais
toujours redouté. Des années 1240 jusqu’aux années 1280, la lutte entre les deux dynasties,
mérinide et ‘abdelwadide, se cristallisa autour de la cité caravaniere de Sijilmassa, qui contrdlait les
routes menant a 1’ Afrique subsaharienne et a ses richesses.

Le danger mérinide

Or, apres 1286, les Mérinides renoncerent définitivement a s’étendre vers al-Andalus ; ils
se tournerent alors vers Tlemcen, espérant, en s’emparant de cette ville stratégique, prendre le relais
des Almohades et réunifier le Maghreb. Contre cette menace, les ‘Abdelwadides firent alliance a
plusieurs reprises avec les Castillans ou les Aragonais. En effet les puissances ibériques étaient
toutes prétes a collaborer avec la plus faible des dynasties maghrébines, qui ne représentait aucun
danger pour leurs intéréts. Cette alliance assurait aux souverains chrétiens que les Mérinides
seraient pris de revers s’ils venaient les attaquer dans la péninsule Ibérique. Malgré cette alliance, et
méme si les Mérinides étaient des ennemis communs, les souverains ‘abdelwadides n’en envoyerent
pas moins régulierement des troupes soutenir I’émirat nasride de Grenade contre les Castillans et les
Aragonais.

Les rapports de force entre les trois dynasties maghrébines dans les années 1330 selon al-‘Umari
(x1v* siecle)
« Quelqu’un, qui était bien au fait de ces questions, m’a raconté que le souverain [hafside] d’Ifrigiya, malgré sa
docilité envers les Mérinides et son hostilité envers le sultan ‘abdelwadide, et bien que le Mérinide fiit en lutte

contre son ennemi pour lui étre utile, ne souhaitait point, dans son for intérieur, que le Mérinides soumit le
sultan de Tlemcen, son ennemi, afin qu’il edit une occupation qui le détournat de s’en prendre a lui et qui
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I’écartat de I'Ifrigiya ; il savait bien, en effet, que Tlemcen était un rideau protecteur, qu’il ne pouvait rien
contre le Mérinide, qu’il n’avait aucune force contre lui. Il avait toute raison d’avoir peur car celui-ci le mettrait
en sa main quand il le voudrait. Malgré les apparences que gardait le souverain de I’Ifriqlya envers le Mérinide
et sa soumission envers lui, il ne faisait pas prononcer son nom dans la khutba a la mosquée et ne I’inscrivait
point sur ses monnaies. Et le Mérinide, malgré tout ce qu’il pouvait sur lui, le comptant pour un de ses
lieutenants, ne lui demandait point ces manifestations. Dans la lettre qu’il envoya a sa Majesté le sultan du Caire
pour lui annoncer la conquéte de Tlemcen [en 1337], Abt 1-Hasan le Mérinide dit que son empire s’étendait de
la mer océane jusqu’a Barca [en Libye actuelle]... »

Carte 2: La principauté ‘Abdelwddide (1/3 page)

Une base démographique fragile

Le facteur démographique joua sans doute un réle important dans les équilibres politiques
de 1a Méditerranée occidentale au Moyen Age, les historiens ont quelque difficulté a évaluer cette
donnée qu’Ibn khald{in est un des seuls a évoquer. Il est certain par exemple que les ‘Abdelwadides
pouvaient compter sur une base tribale nettement plus réduite que celle des Almohades. Les tribus
masmida, fédérées ou soumises, €taient nombreuses, et elles avaient fourni aux Almohades une
force militaire qui leur avait permis de conquérir le pouvoir et de le contrdler durablement. Jusqu’au
début du xur’siecle, les Almohades purent ainsi réunir des armées de plusieurs dizaines de milliers
d’hommes, voire plusieurs centaines de milliers a Las Navas de Tolosa (1212), si I’on doit en croire
les chroniques, qui ont cependant tendance a exagérer. Méme par rapport aux Mérinides, les
‘Abdelwadides ne pouvaient mobiliser qu'un nombre limité de cavaliers et de fantassins.
Finalement, leur capacité de résistance aux attaques almohades, mérinides et hafsides est liée a trois
facteurs : la situation stratégique du territoire contrdlé, a la frontiere des trois grandes puissances du
moment, les atouts défensifs de la ville de Tlemcen elle-méme et le jeu diplomatique des alliances
et des contre-alliances avec les différents pouvoirs, qui aspiraient tous a 1’hégémonie, mais
craignaient que celle-ci se fit a leur détriment respectif.
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Le facteur démographique selon Ibn Khaldiin (x1v°siecle)

« On peut citer le cas des Zénetes qui régnerent apres les Almohades : étant moins nombreux que les Masmida, ils
furent moins puissants que les Almohades masmiida. On considérera également I’exemple des deux dynasties zénetes
qui regnent de nos jours : les Mérinides et les ‘Abdelwadides. Au début de leur pouvoir, le nombre des Mérinides était
supérieur a celui des ‘Abdelwadides, aussi leur Etat fut-il plus puissant et plus étendu. Et ils purent maintes fois imposer
a ces derniers leur domination. On dit que le nombre des Mérinides a leurs débuts fut de 3 000, alors que celui des
‘Abdelwadides était de 1 000. Le pouvoir, la richesse et le grand nombre de serviteurs que celui-ci requiert, accrurent
leurs effectifs. »

Les structures de I’émirat ‘abdelwadide

Les fondements de la légitimité

Contrairement aux Almohades et, dans une moindre mesure, aux Hafsides, les
‘Abdelwadides n’ont pas assis leur pouvoir sur une idéologie particuliere. Leur mouvement se
caractérise plutdt par une forme d’opportunisme. Leur objectif était d’amasser le plus de richesses
possible, d’assujettir la population et de s’imposer en interne sur les autres clans ‘abdelwadides.
Bien que le premier souverain ‘abdelwadide, Yaghmurasan, se soit emparé du pouvoir par la force,
il s’abstint de prendre le titre d’émir pour ne garder que celui de cheikh, en usage dans les tribus
pour désigner le chef du groupe. En outre, a la différence d’Ibn Tamart et de ‘Abd al-Mu’min, les
fondateurs de I’Empire almohade, il ne se fit pas attribuer une généalogie remontant au prophete de
I’islam. C’est donc moins le prestige découlant d’une noble ascendance qu’il choisit de mettre en
avant que ses qualités de guerrier. En méme temps, c’est moins 1’aspect religieux de la prouesse
militaire qui est valorisée que sa dimension tribale et bédouine. En effet, a la différence de leurs
concurrents almohades ou hafsides, les ‘Abdelwadides n’invoquerent pas 1’idéologie du jihdd.
Méme I’envoi de troupes en al-Andalus pour aider les émirs nasrides de Grenade contre les
royaumes chrétiens ne fit pas I’objet d’'une propagande destinée a présenter I’émir ‘abdelwadide
comme un défenseur de I’Islam. Certes cet envoi confirmait le pouvoir de I’émir sur ses sujets, mais
il était surtout destiné a écarter les chefs de bandes qui auraient pu constituer une menace.

Les allégeances de I’émirat ‘abdelwadide

Apres avoir assuré leur pouvoir a Tlemcen, les ‘Abdelwadides reconnurent dans un
premier temps la suzeraineté du Prince des croyants (amir al-mu’minin) almohade, puis celle des
Hafsides. De cette sujétion symbolique, le titre de « Prince des musulmans » (amir al-muslimin) est
la reconnaissance. Depuis les Almoravides (1070-1147), le titre de « prince des musulmans »
désignait donc un prince territorial dont la 1€gitimité était fondée sur la reconnaissance de 1’autorité
supérieure d’un calife. Pour les Almoravides, il s’agissait du calife abbasside de Bagdad (750-
1258). Mais avec les Almohades et leur revendication du titre califal a leur profit, 1’Occident
musulman s’était émancipé des centres orientaux de Ilégitimation. Dorénavant, pour les
‘Abdelwadides, I'instance de référence se trouve non plus en Orient, mais au Maghreb, a Marrakech
jusqu’au milieu du xm®siecle, a Tunis ensuite.
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L’indifférence de Yaghmurdsan a l’égard de D’ascendance prophétique selon Ibn Khaldiin
(x1v* siecle)

« Les Zayyanides, rois des Bani ‘Abd al-Wad, prétendent descendre du Prophete. Ils disent qu’ils descendent
d’al-Qasim Ibn Idris, en se fondant sur le fait qu’ils sont issus d’al-Qasim. Dans leur idiome zénete, ils sont
appelés les Ayt al-Qdsim, c’est-a-dire les Banll 1-Qasim. En réalité, ils n’ont que faire de cette généalogie. Leur

N

pouvoir et leur puissance leur viennent de leur esprit de corps (‘asabiyya), non de leur prétention a une
ascendance quelconque, ‘alide, ‘abbasside ou autre. Toutes ces prétentions ne sont dues qu’aux flatteries de
ceux qui cherchent a plaire aux rois en inventant ce genre d’histoires. Je me suis laissé dire que, quand ce genre
de propos avaient été tenus devant Yaghmurisan Ibn Zayyan, fondateur de la dynastie zayyanide, il les
démentit, s’exprimant dans la langue zénete, et dit a peu pres ceci : “Nous avons obtenu les biens de cette terre
et le pouvoir par nos épées et non par cette ascendance. Quant a 1’utilité dans I’autre monde, elle dépend de
Dieu seul.” Et il tourna le dos a ceux qui voulaient gagner ses bonnes grices de cette fagon ».

La revendication des origines tribales bédouines berbéres

Par ailleurs, les ‘Abdelwadides se démarquent aussi de leurs contemporains mérinides,
dont I’ascension n’avait pas ét€é fondée non plus sur une idéologie politico-religieuse particuliere.
En effet, des la fin du xmr®siecle et surtout au xiv°siecle, les Mérinides développerent une relation
étroite avec le chérifisme, qu’ils contribueérent a promouvoir considérablement. En revanche, les
‘Abdelwadides ne renierent jamais leur origine berbere, tribale et bédouine. Celle-ci se manifeste
dans I’utilisation du berbere dans 1’espace public, ou dans les cérémonies, héritées des coutumes
tribales, qui accompagnaient la montée sur le trone d’un souverain ‘abdelwadide. Dans un premier
temps, le prétendant devait s’imposer par la force face a ses freres, ce qui est conforme a la structure
anthropologique des sociétés du désert et de la steppe, ou le droit de primogéniture était absent et ou
tous les fils étaient égaux en matiere d’héritage. Dans un second temps, le vainqueur devait étre
acclamé par la population rassemblée sur 1’esplanade devant le palais (al-mal‘ab). Cette cérémonie
évoque la cooptation par le conseil de la tribu (al-jamd‘a), mais dans le cadre urbain de la capitale.

Ces caractéristiques « tribales » sont tres originales pour 1’époque. En effet, a la différence
des pouvoirs qui les avaient précédés, ou leur étaient contemporains, les ‘Abdelwadides choisirent
de maintenir un rapport étroit avec le monde tribal et berbere dont ils étaient issus. Le grand auteur
maghrébin Ibn Khaldoun, qui a théorisé 1’émergence de 1’Etat en milieu tribal bédouin, attribue
cette évolution au manque de tradition étatique qui caractérise les ‘Abdelwadides, mais en 1’absence
de grandes villes dans la région, a part Tlemcen, on peut plutot voir la une adaptation locale des
structures du pouvoir et une forme d’intelligence politique.

Les réalisations ‘abdelwadides

C’est probablement a 1’absence d’une idéologie forte de 1égitimation du pouvoir qu’on doit
attribuer le fait que les dirigeants ‘abdelwadides n’ont pas lancé de grands programmes de
construction comme leurs contemporains almohades ou hafsides. Yaghmurasan et ses successeurs
réutiliserent largement les anciennes structures étatiques almohades; symboliquement, ils
s’installerent dans le complexe palatial de Tagrart, édifié par les Almoravides, puis occupé par les
Almohades. Yaghmurasan ordonna juste la construction du minaret de deux Grandes mosquées,
celle de Tagrart et celle d’ Agadir, tout en procédant a des modifications mineures. D’apres le frere
d’Ibn Khaldin, il refusa, par modestie, d’apposer son nom sur ces ouvrages d’art, comme cela se
faisait depuis la fin de la période almohade.
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Les fils et petits-fils de Yaghmurdsan nous ont laissé eux-aussi quelques réalisations,
comme par exemple la mosquée de Sidi Abl I-Hasan, construite en 1296, ou celle des Awlad al-
Imam, achevée en 1310. L’architecture post-almohade se caractérise en fait par 1’intérét accordé
aux édifices funéraires : on conserve ainsi de cette période quelques tombeaux ou mausolées,
comme par exemple la qubba de Sidi Marzliq, située a 1’angle sud-ouest de la Grande mosquée de
Tlemcen, et qui date probablement du regne de Yaghmurasan, ainsi que la qubba de Sidi Ibrahim,
construite par AbG Hamm II (1362-1389), et richement décorée par des panneaux sculptés sur
platre comportant de longues inscriptions coraniques.

L’administration de la principauté

Pour mieux pérenniser son pouvoir, Yaghmurasan réemploya les hommes qui avaient servi
sous les Almohades, en particulier les mercenaires chrétiens et turcs chargés du maintien de 1’ordre
et de la collecte des impdts. Ils faisaient également office de garde prétorienne. Et si, apres une
tentative d’assassinat avortée en 1254, le sultan se passa des services de la garnison chrétienne,
majoritairement castillane a ce moment-la, ses héritiers y firent a nouveau appel. De plus les
autorités ‘abdelwadides profiterent de 1’arrivée d’Andalous versés dans les lettres arabes, qui
fuyaient I’avancée chrétienne; nombre de ces hommes de lettres trouverent a s’employer aupres des
sultans de Tlemcen.

Le personnel et le caractere rudimentaire de I’administration ‘abdelwddide selon Ibn Khaldiin

« Les ‘Abdelwadides ignorent tout de ces titres (vizir, chambellan, secrétaire du paraphe, ministre des finances)
et ne distinguent pas entre les diverses fonctions gouvernementales a cause de leurs meeurs bédouines et de leur
faiblesse. Dans certaines circonstances, ils donnent le nom de chambellan (hdjib) a la personne chargée des
affaires domestiques du souverain, comme c’était le cas chez les Hafsides. Cet officier peut se voir également
attribuer en méme temps les comptes et les actes officiels, comme chez les Hafsides. Les ‘Abdelwadides
cherchent 2 imiter 1'Etat hafside, dont ils reconnaissent 1’autorité et qu’ils n’ont jamais cessé de soutenir depuis
leurs débuts. »

L’importance des revenus du commerce

L’importance des échanges commerciaux avec les puissances chrétiennes de la
Méditerranée amena le gouvernement ‘abdelwadide a réglementer ces relations pour contrdler les
commergants étrangers. Des conventions diplomatiques furent conclues entre les ‘Abdelwadides et
les différentes entités chrétiennes. Les premiers accords commerciaux furent passés avec la
République de Pise des 1230 ; ils furent renouvelés en 1265. Avec Génes, des traités furent signés
en 1236 et en 1251, et avec Venise en 1251 et 1252. Méme durant les périodes de crise, Tlemcen ne
cessa d’étre fréquentée par des marchands qui s’y approvisionnaient en produits locaux, agricoles
ou artisanaux ; en outre des marchandises en provenance d’Afrique subsaharienne ou d’Europe se
retrouvaient dans le vieux quartier de la Qaysariyya.
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Le regne d’Abti Tashfin (1318-1337)

Durant huit ans, a partir de 1299, les Mérinides assiégerent Tlemcen et firent édifier la ville
concurrente d’al-Mansiira («la Victorieuse »). La résistance des ‘Abdelwadides et leur victoire
finale conduisirent le souverain Ab{ Tashfin (1318-1337) a infléchir la politique de la principauté et
a passer a I’offensive. Profitant du déclin hafside, ce souverain lanca une politique d’expansion vers
Bougie et I'lfrigiya. Il espérait ainsi renforcer son royaume, qui était le plus fragile des trois
royaumes maghrébins. Dans le méme temps, il prit le titre califal de « Prince des croyants » et fit
prononcer son nom dans le sermon du vendredi a la Grande mosquée, et frapper des monnaies a son
nom. C’est le seul souverain de la dynastie qui ait eu un programme de constructions d’une certaine
ampleur. Il décida de remanier le palais de Tagrart et chercha a doter Tlemcen de monuments
prestigieux : des palais et un bassin monumental inspiré de ceux de Marrakech avec des machines,
sur le modele de celles que les Omeyyades et les Fatimides avaient fait construire. En outre, pour
s’assurer le soutien de sa population et des savants, il promut le malikisme et fonda des madrasa-s a
Tlemcen : notamment celle des Awlad al-imam et la Tashfiniya. Cependant cette politique resta
limitée a la capitale. Elle n’eut jamais la méme ampleur que celle pratiquée par les Mérinides contre
un dogme almohade trés enraciné au Maghreb Extréme. En outre le programme architectural et
urbanistique des Meérinides et des Hafsides était beaucoup plus important que celui des
‘Abdelwadides, tant dans leur capitale respective que dans les villes de province.

La disparition de I’émirat

Les ambitions d’Abl Téashfin (1318-1337) eurent de graves conséquences : elles
provoquerent une vigoureuse réaction des Mérinides, qui, apres avoir échoué devant Tlemcen au
début du siecle, ne pouvaient laisser les ‘Abdelwadides s’étendre sur I'Ifrigiya et les menacer a
I’est. Dirigés par leur sultan Ab0 1-Hasan (1331-1348), les Mérinides s’emparent de Tlemcen en
1337. La ville leur paraissait étre la clé de la réunification de I’ensemble du Maghreb, dont le
modele sous-jacent était I’empire almohade. Mais les prétentions mérinides en Ifrigiya s’effondrent
en 1348 ; les ‘Abdelwadides remontent alors sur le trone de Tlemcen, avant de subir une nouvelle
occupation de leurs voisins de I'ouest, de 1352 a 1360. Par la suite, sous Abi Hamm IT (1362-
1389), Tlemcen redevient un émirat indépendant. Finalement, en 1389, AbG Hamm II est battu et
tué par son fils qui s’était révolté avec 1’aide des Mérinides. C’est la fin de I'indépendance pour
Tlemcen qui devient une dépendance mérinide ; les ‘Abdelwadides continuent certes d’y régner,
mais en tant que vassaux des Mérinides ; par la suite, ils se soumettent aux Espagnols d’Oran en
1509, puis aux Turcs d’Alger en 1517.

La plupart des nationalistes algériens et les programmes scolaires de 1’Algérie
indépendante font, apres 1962, de 1’émirat ‘abdelwadide de Tlemcen le précurseur de 1’Algérie
contemporaine.

Les ‘Abdelwadides de Tlemcen

1- Yaghmurasan (1236-1283)

2- Abii Sa‘ld ‘Uthman (1283-1304)
3- Abi Zayan (1304)

4- Abl Hami Miusa (1308-1318)
5- Ab Tashfin (1318-1337)
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6- Abt Sa‘id ‘Uthman II (1348-1352)

7- Ab Hamt Misd IT (1359-1388)

8- Abi Tashfin IT (1388-1394)

9- Ab Thabit (1394)

10- Abd Zayan IT (1394-1399)

11- Aba Muhammad ‘Abd Allah (1399-1401)
12- Abt Malik ‘Abd al-Wahid (1411-1423 / 1428-1430)
13- Abf ‘Abd Allah Muhammad T1 (1423-1428)
14- Abd ‘Abd Alldh Muhammad TIT (1431-1468)
15- Abi Tashfin IIT (1468)

16- Abt ‘Abd Alldh Muhammad IV (1468-1504)
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9. Les Mérinides du Maghreb Extréme (Maroc)

LA coNaueTE Du MAGHREB EXTREME ET L’ECHEC DU PROJET IMPERIAL
L’ABSENCE D’IDEOLOGIE JUSTIFICATIVE
LES INSTITUTIONS DU POUVOIR MERINIDE

Selon une classification remontant a I’époque médiévale, les Mérinides, ainsi que les Banl
‘Abd al-Wad, sont considérés comme appartenant aux Zénetes de la seconde génération, par rapport
a une premiere génération constituée, entre autres, par les Miknésa, les Band Ifran et les Maghrawa.
A I’origine, il semble que les tribus mérinides (Bani Marin) nomadisaient dans le Zab, c’est-a-dire
a la limite entre 1’ Algérie et la Tunisie actuelles. Des le v¢/xi°siecle, les dynasties ziride d’Ifrigiya et
hammadide du Maghreb Central leur avaient confié la tache de garder les confins de leur royaume
respectif et leur avaient permis de transhumer sur de vastes espaces s’étendant du fleuve Moulouya
a louest, jusqu’au Zab a l’est. Par la suite, la poussée des Arabes hildliens avait limité
considérablement leur aire de nomadisme et ’avait restreinte a un espace situé au sud-est du
Maghreb Extréme entre la Moulouya et Guercif d’un coté, Sijilmassa de I’autre.

La conquéte du Maghreb Extréme et ’échec du projet impérial

Les Mérinides n’accorderent qu’un soutien tardif et mesuré au pouvoir almohade et ils
profiterent du déclin de cet empire, en proie a des difficultés croissantes apres la défaite de Las
Navas de Tolosa 1212, pour élargir leur zone d’influence et pratiquer le pillage. Pendant au moins
un quart de siecle, a partir de leur premiere victoire sur les Almohades en 1216-1217, I’action des
pasteurs mérinides parait n’&tre motivée que par le butin, le prélevement de tributs et le nomadisme.
Aucune idéologie particuliere, politique, sociale ou religieuse, n’inspire leur combat contre la
dynastie almohade de Marrakech. L’axe de pénétration mérinide s’orienta assez tot vers la province
du Gharb et vers I’océan Atlantique.

Les débuts des Mérinides d’apres Ibn Khaldiin (x1v°siecle)

« A cette époque, les Beni-Merin parcouraient en nomades le désert qui sépare Figuig de la Moulouya et du Za.
Tous les ans, pendant le printemps et 1’été, ils parcouraient ces contrées ; ensuite, ils descendaient dans leurs
quartiers d’hiver, emportant sur eux une provision de grains pour la subsistance de leur famille. Dans ces
courses, ils eurent 1’occasion de reconnaitre la faiblesse de I’empire almohade ; et, profitant d’'un moment
favorable, ils quitterent leur désert, traverserent les défilés de la frontiere et se répandirent dans le Tell.
Cavaliers et fantassins, tous se précipiterent sur le pays cultivé, saccageant les campagnes et couvrant les plaines
de ruines. Les habitants, refoulés dans leurs montagnes et autres lieux de refuge, s’épuisaient en plaintes et en
lamentations ».

Le calife almohade al-Rashid (1232-1242), prenant acte de leur avancée, chercha, en 1235,
a les rallier a sa cause en leur proposant des concessions foncieres et fiscales, principalement autour
de Taza. Pour contrer cette tentative qui menacait leurs intéréts, les Hafsides contracterent
vraisemblablement une alliance avec les Mérinides pour décourager toute velléité mu’minide de
s’attaquer a I’'Ifrigiya. Les Mérinides surent mettre a profit I’échec et la mort du calife mu’minide
al-Sa‘ld (1242-1248) devant Tlemcen, en 1248, pour se tailler un territoire cohérent et stable. En
plus du Gharb, du Rif oriental, de la Moulouya, ils s’emparerent du Fazaz (Moyen Atlas) avec ses
richesses minieres, des cités prestigieuses de Fes et de Meknes, ainsi que du port de Salé. Cette
avancée fut décisive car elle privait les califes mu’minides de Marrakech de richesses considérables
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et de populations nombreuses et compromettait définitivement la possibilité d’une restauration de
I’empire almohade.

Le réle fondamental de I’émir Abii Yahya d’apres Ibn Khaldiin (x1v°siecle)

« Abl Yahya, fils de ‘Abd al-Haqq, fut nommé émir des Bant Marin en I’an 642/1244. Vivement préoccupé des
intéréts de son peuple, il commenca son régne par concéder a chaque grande famille mérinide une portion du
territoire maghrébin (igtd°), avec le droit d’en jouir a perpétuité et de s’approprier les impdts que payaient les
tribus de cette localité. Ainsi favorisées, ces familles eurent des moyens suffisants pour équiper et monter tous
les hommes de guerre et pour organiser leurs dépendants en corps de fantassins. De cette maniere, le nombre
des troupes mérinides fut considérablement augmenté. »

Cependant les Mérinides ne parvinrent a s’emparer de la totalité de I’Empire qu’en 1269,
date a laquelle ils conquirent enfin Marrakech, réunifiant ainsi a leur profit tout le Maghreb
occidental. La lenteur de leur expansion s’explique par le fait que le sud de I’Empire almohade était
peuplé par des Berberes masmida, qui constituaient la base démographique du mouvement
almohade, étaient donc treés hostiles aux nouveaux venus et restaient attachés a ’ancien régime.

Tres vite, des la mort du sultan AbG Yisuf en 1286, les Mérinides prennent une orientation
stratégique différente de celle des deux empires berberes précédents, 1’almoravide et I’almohade, en
se détournant d’al-Andalus. En effet ils renoncent a s’imposer face aux Nasrides et a reconquérir
tout ou partie des territoires perdus par I’Islam dans la péninsule Ibérique depuis le xim®siecle. Ils se
tournent plutot vers I’est et consacrent leurs efforts a la conquéte du royaume de Tlemcen. Ils
veillent cependant a conserver des liens avec les diverses puissances de la péninsule Ibérique, tant
chrétiennes que musulmanes, parce qu’il était vital pour eux de contrdler le détroit de Gibraltar et
les débouchés des routes de 1’or, et de maintenir leur partenariat commercial et militaire avec les
puissances européennes. Ce retrait d’al-Andalus, bien que partiel, est lié a 1’affaiblissement
maritime du Maghreb, incapable dorénavant de rivaliser avec les flottes latines. Cela explique aussi
pourquoi pendant de nombreuses années les Mérinides ne purent reprendre Ceuta a la famille des
al-‘Azaf1 (1250-1305 et 1309-1340). Malgré la priorité donnée a la conquéte du Maghreb Central et
I’importance des moyens mis en ceuvre, ’entreprise mérinide dans ce domaine échoua : ils eurent
beau édifier face a Tlemcen une ville concurrente nommée al-Mansiira (« la Victorieuse »), ils ne
parvinrent pas a s’emparer de la ville qu’ils assiégerent pourtant pendant huit ans.

Il faut attendre Abd I-Hasan (1331-1348) pour qu’un souverain mérinide réussisse a
conquérir non seulement le Maghreb Central en 1337, mais aussi I'Ifrigiya dix ans plus tard. Mais
cette unification, qui laissait de c6té al-Andalus, fut de courte durée. En effet, en 1340, un corps
expéditionnaire mérinide renforcé par des éléments andalous avait subi une défaite cuisante face
aux chrétiens sous les murs de Tarifa : cette bataille, dite du Rio Salado, mettait fin a tout espoir
d’unifier tout I’Occident musulman sous une dynastie indigene, a I'instar de ce que seuls les
Almohades avaient réussi a faire. Les divisions internes aux clans mérinides, exploitées par les
émirs de Tunis, de Tlemcen, de Bougie, de Grenade ainsi que par les rois de Castille et d’ Aragon,
eurent raison de cette ambition. Apres la mort du sultan Abl ‘Inan (1348-1358), le Maghreb
Extréme connut un processus de décomposition de I’Etat, qui s’accompagna d’une atomisation du
territoire, affaiblissant durablement la région en particulier face aux puissances chrétiennes. Des
1420, les Banli Wattas, grande famille cliente des Mérinides, s’emparerent du pouvoir a Fes, en tant
que régents, et I’un d’entre-eux, Abl ‘Abd Alldh Muhammad al-Shaykh Ibn Yahy4, finit par
évincer le dernier mérinide en se faisant proclamer sultan en 1472.

Profitant de la situation, les Portugais et les Castillans réussirent a prendre pied au
Maghreb en s’emparant du port le plus important du Détroit, Ceuta en 1415, avant de mettre la main
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progressivement sur 1’ensemble des débouchés maritimes de la cote atlantique et méditerranéenne
(al-Mazamma, Azemmour, Safi, Mazagan, etc.). Simultanément, les Portugais doublent le cap de
Bonne Espérance, privant en partie le Maghreb de son role historique d’intermédiaire entre
I’Afrique subsaharienne et les mondes méditerranéens. Désormais le Maghreb est directement
menacé de connaitre le sort d’al-Andalus, I’'incapacité des monarques mérinides, puis wattassides, a
résister a la progression des puissances européennes latines, achevant de les discréditer.

L’absence d’idéologie justificative

Les Mérinides, contrairement a leurs prédécesseurs almoravides et almohades, n’ont jamais
pris un nom qui fasse référence a une mission religieuse. Tant pour les Almoravides sanhjja,
nomades sahariens, que pour les Almohades masmiida, montagnards de 1’ Atlas, la prise de pouvoir
fut justifiée par une réforme religieuse qui donna son nom a I’ensemble de la dynastie. En revanche,
le nom de Mérinides est un ethnique qui renvoie a la tribu des Bani Marin. Cela est assez révélateur
de I’absence d’idéologie mobilisatrice autre que la solidarité tribale. Aussi n’est-il guere étonnant
que les Mérinides ne soient pas parvenus a créer un mouvement fédérateur autre que 1’appétit de
pouvoir et de richesses, biens auxquels la force militaire de la tribu et de ses clients permettait
d’accéder. L’absence de fondement politico-religieux pour le pouvoir mérinide allait devenir un
probleme non au moment de la conquéte, mais quand il a fallu conserver le pouvoir conquis par la
force. C’est en invoquant le djihad contre les puissances étrangeres que les souverains mérinides
tenterent a posteriori de l1égitimer leur autorité. Mais ils échouerent, faute d’étre parvenus a établir
et conserver une assise territoriale stable au nord du Détroit. En effet les Mérinides, contrairement a
leurs prédécesseurs almoravides et almohades, ne réussirent jamais a imposer leur autorité aux
Nasrides de Grenade qui préserverent tant bien que mal leur autonomie jusqu’au xv°siecle face aux
princes chrétiens du Nord et berberes musulmans du Maghreb.

Au Maghreb Extréme, les Mérinides contribuerent a la diffusion et a ’enracinement du
malikisme en construisant des madrasa-s, écoles officielles et étatiques. De plus, comme ils ne
pouvaient eux-mémes s’ attribuer une ascendance illustre, ils se mirent a honorer les descendants du
Prophete de I’islam, les chérifs, pour s’attirer les bonnes graces de la population. Cela constituait
une rupture par rapport aux époques précédentes. En effet, depuis la disparition au Maghreb a la fin
du x°siecle, des Idrissides, puis des Fatimides, dont le pouvoir se fondait sur la chaine biologique
qui les liait a la famille du Prophete Muhammad, les différents pouvoirs qui s’étaient succédé
avaient tenu les membres de ces lignées en grande suspicion en raison de 1’autorité morale dont ils
pouvaient se prévaloir. Les chérifs a I’époque mérinide se répartissaient entre deux composantes
distinctes : I’'une les Hasanides, constituée par les descendants des Idrissides, était localisée a Fes et
Ceuta, l’autre, les Husaynides, d’implantation plus récente, était installée dans le sud-est du
Maghreb Extréme, au Tafilelt. Cette derniere devait donner naissance au xvi‘siecle a la dynastie
alaouite.

En 1318, a Fes, on découvrit « miraculeusement » le tombeau d’1dris II, dont le culte jouit
aussitot d’un engouement populaire, encouragé et canalisé par les autorités. Vers la méme époque,
la féte de la naissance du Prophete de 1’islam (mawlid ou mouloud) se généralisa. Enfin, les sultans
mérinides envoyerent a plusieurs reprises des ambassades chargées de cadeaux a la Mecque, signe
tangible de la reconnaissance de la prééminence, au moins symbolique, de 1’Orient, apres la période
almohade. Si les Mérinides s’inscrivent en cela dans la continuité des Almoravides, ils rompent
quand méme avec ces derniers en renouvelant périodiquement leurs ambassades, alors que les
Almoravides s’étaient contentés d’obtenir, une seule fois, et encore tardivement, 1’investiture du
calife abbasside. Quant aux Almohades, ils avaient fondé leur dogme sur le détachement par rapport
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au centre oriental de I’Islam, et sur I’enracinement et le renouvellement de la prophétie au Maghreb.
Ils avaient refusé d’accorder le moindre crédit a un centre certes sacré, mais lointain, et
revendiquaient pour eux I’autorité absolue sur I’ensemble du ddr al-isldm, le domaine de 1’Islam.

Un souverain sans tradition étatique : Abii Yiisuf (1258-1286) d’apres Ibn al-Khatib (x1v° siecle)

« Abl Yisuf était un bon souverain, débordant de bonne foi et ignorant la malice, plut6t cheikh que
monarque, en ce sens qu’il ne faisait aucun cas de la liberté du discours, fermait les yeux sur les écarts
et se laissait appeler volontiers par son surnom (kunya)... ».

Ainsi, avant le regne d’Abll 1-Hasan (1331-1348), les souverains mérinides ne
revendiquerent jamais les titres de « prince des croyants » (amir al-mu’minin) ou de calife, mais
seulement ceux de sultan et de prince des musulmans (amir al-muslimin), ce dernier étant d’origine
almoravide. Ce faisant, ils reconnaissaient la prééminence des califes hafsides et marquaient leur
rupture avec le mouvement almohade. L’organisation des instances du pouvoir reflete aussi
I’importance du fait tribal dans le pouvoir mérinide. Ainsi les notables (cheikhs) mérinides jouaient
un role important pour le conseil du prince ; le vizir du souverain était recruté parmi les tribus
mérinides ou parmi les tribus clientes (Ban(i Fiidiid, BanG Yaban, Ban@ Yarniyan, etc.). Ces grandes
familles étaient une force qui comptait, constituant a I’occasion une opposition redoutable ; a
plusieurs reprises, elles assassinerent un sultan mérinide ou soutinrent la rébellion d’un autre
prétendant. Si I’on s’attache a la titulature employée par les souverains et au role joué par le conseil
des cheikhs, on peut considérer le souverain mérinide comme un primus inter pares plutdt que
comme un souverain absolu. On retrouve la I'influence des structures tribales, o dominent la prise
de décision collégiale et le rejet du pouvoir dynastique autocratique. Par opposition aux modes
totalitaires d’exercice du pouvoir par les califes almohades, les sultans mérinides concédaient a
leurs sujets une certaine autonomie et la possibilité de s’auto-administrer.

Les fonctions du sultan Abii I-Hasan (1331-1348) d’apres Ibn Marziiq

« La seule charge de compétence du sultan est de choisir les responsables de ces trois charges : celle de
commandant d’une place forte, celle de la police (sdhib al-shurta) et celle de gouverneur (wdli). Les sujets,
quant a eux, peuvent choisir les responsables de ces trois autres charges : la direction de la priere et le prone du
vendredi (imdm al-saldt wa [-khutba), celle de juge (qadi) et celle de censeur des meeurs (al-muhtasib) ».

Les Mérinides choisirent Feés pour capitale ; cette ville avait I’avantage d’étre proche de
leur région d’origine et leur permettait de garder leur distance avec Marrakech trop associée aux
souvenirs des deux empires berberes précédents. Néanmoins, a I'instar de leurs prédécesseurs
aghlabides, fatimides, omeyyades et almohades, ils déciderent de se doter d’une ville palatiale
contigué a la ville ancienne : Fes al-Jadid (Fes-la-Neuve) qui comprenait la demeure du sultan, des
entrepOts monumentaux destinés au grain, des jardins somptueux, une caserne pour les mercenaires
chrétiens, une nécropole royale et les bureaux des services financiers.

Les institutions du pouvoir mérinide

La plus importante des fonctions, apres celle de sultan, était celle de vizir (wazir). Celui-ci
était désigné par le souverain, choisi le plus souvent parmi I’une des grandes familles mérinides, ou
parmi les clients de celles-ci. C’était donc nécessairement un Berbere, et ces familles constituaient
un bassin de recrutement pour les hauts serviteurs de 1’Etat. A ce titre et bien qu’il n’existat pas a
I’intérieur du palais, comme sous les Almohades, une école destinée a former les futurs cadres, elles
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avaient acquis une certaine forme d’expertise, qui les préparait a 1’exercice de ces fonctions
régaliennes. La principale prérogative du vizir était militaire. Il dirigeait I’armée et la flotte et devait
pourvoir aux dépenses. Il ne devait rendre de comptes qu’au sultan et en cas d’échec pouvait servir
de bouc émissaire pour répondre au mécontentement éventuel de la population. Il avait également
sous ses ordres les gouverneurs provinciaux et le responsable des affaires financieres. C’était
I’homme fort du régime et il jouait un role essentiel au moment des successions. En fin de compte,
c’est 'un d’entre-eux, Abl Zakariyd Yahya Ibn Wattas, qui prit en 1420 le titre de régent.
Cinquante ans plus tard, en 1472, son fils, Abli ‘Abd Alldh Muhammad al-Shaykh Ibn Yahyad, se
proclama sultan et mit fin a la dynastie mérinide en inaugurant la dynastie des Wattasides.

La deuxieme charge palatine, par ordre d’importance, était celle de chambellan. Celui-ci,
comme son nom arabe — hdjib — 1’indique, devait « faire écran » entre le souverain et les
gouvernés. Personne, sujet ou grand seigneur, ne pouvait importuner le sultan ni accéder a sa
personne sans passer par lui. Il était aussi I’intermédiaire entre le palais et I’extérieur. D’extraction
plus modeste que les vizirs, les chambellans pouvaient étre des clients (mawdali), voire des juifs, au
gré de la faveur royale.

Le chambellan juif d’Abii Ya‘qiib (1286-1307) décrit par Ibn Khaldiin (x1v* siecle)

« Dans sa jeunesse, le sultan Abli Ya‘qlib se livrait au plaisir avec passion, mais a ’insu de son pere. Il buvait
du vin et faisait avec ses compagnons des parties de débauche. Selon 1'usage des grands personnages, il avait
pour intendant un de ces juifs « tributaires » de Fes. Cet homme, qui s’appelait Khalifa Ibn Rocasa, cultiva la
faveur de son maitre en lui rendant des services de toute nature et en fabriquant du vin a son usage. Devenu le
confident du prince, il finit en grand crédit aupres de lui. Abl Ya‘qib, étant monté sur le trone, continua a boire
en secret avec ses intimes, et il permit a Khalifa d’assister a ses réunions en qualité de chambellan du palais.
Des lors, la puissance de ce juif n’eut plus de bornes ; son influence semblait accroitre avec 1’augmentation de
I’empire. »

Dans I’ordre hiérarchique et protocolaire, apres le vizir et le chambellan, venaient deux
officiers trés importants. Le secrétaire au paraphe tire son titre du fait-méme qu’il était chargé
d’apposer le paraphe du souverain sur les documents officiels. Choisi pour sa connaissance de la
langue arabe et pour son habileté dans 1’art épistolaire, il était un élément essentiel du pouvoir
exécutif. En effet c’est lui qui transmettait par écrit les ordres du sultan aux gouverneurs des
provinces. En outre, lors des audiences au cours desquelles le sultan rendait la justice et pronongait
des arréts, il devait prendre en note les décisions prises, en les écrivant sur les placets adressés a son
maitre. Le responsable des affaires financieres s’occupait des opérations fiscales en veillant sur les
recettes et les dépenses. Il devait aussi recenser les soldats et fixer leurs soldes. De son savoir-faire
dépendait la bonne marche de I’Etat.

La fonction de trésorier a I’époque mérinide d’apres Ibn Khaldiin (x1v*siecle)

« Sous I’Etat des Mérinides, les comptes de I'imp6t foncier et les soldes militaires sont réunis entre les mains
d’une seule personne. Elle vérifie tous les comptes et son registre fait foi en dernier ressort. Elle est elle-méme
contrdlée par le sultan ou le vizir et sa signature est requise pour la validité des comptes de 1I’imp6t foncier et
des soldes. »

Il arrivait que le sultan rende justice, mais la plupart du temps c’était le cadi du nouvel
ensemble palatial de Fes al-Jadid qui faisait office de Grand juge (gddi al-qudat). Comme les juges
des autres grandes villes (Marrakech, Meknes, Taza, etc), il était nommé par le souverain. En tant
que magistrat, il devait régler les litiges, soit par composition, soit par contrainte. En outre, sa
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mission était de réparer les torts causés aux opprimés, de gérer les biens des personnes considérées
comme irresponsables juridiquement (enfants, déficients mentaux), de régler les problemes
d’héritage et d’administrer les biens de mainmorte. Parfois il était chargé aussi de diriger la priere,
de prononcer le sermon du vendredi (khutba) dans la Grande mosquée et de s’occuper des
muezzins. Ainsi la fonction de juge était-elle avant tout religieuse et judiciaire, mais parfois une
mission plus politique pouvait lui étre confié, par exemple la participation a une ambassade.

Le principal représentant de la dynastie dans les provinces était le gouverneur (wali),
nommé lui-aussi par le sultan qui lui déléguait son pouvoir. Recruté en général au sein de la famille
régnante ou d’une famille cliente, ce personnage avait la haute-main sur la juridiction civile et
criminelle. Il devait veiller a ce que les sujets renouvellent le serment d’allégeance (bay‘a) quand
cela était jugé nécessaire, en particulier lors des grandes fétes religieuses, de la célébration des
victoires militaires, de 1’accession au trone d’un nouveau souverain. Résidant dans un palais-
forteresse (gasba) distinct du reste de la ville, il dirigeait une garnison, souvent partiellement
composée de mercenaires chrétiens. Cette troupe était isolée du reste de la population et disposait
ainsi d’un oratoire spécifique. Dans les gouvernorats les plus importants, comme Marrakech, le
gouverneur avait une cour, réplique de celle de Fes, avec ses fonctionnaires et ses poetes. Si, en
principe, les gouverneurs devaient appliquer sans discuter les ordres du sultan, certains jouirent
d’une ample autonomie de fait, d’autres n’hésiterent pas a frapper monnaie en leur nom, voire a
faire sécession en utilisant la garnison contre I’armée du pouvoir central.

Telles étaient les principales fonctions étatiques mérinides. Ce systeme reposait sur une
fiscalité efficace. Du point de vue du droit musulman, il existait une distinction entre les impots
légaux et canoniques, c’est-a-dire I’aumoéne 1égale (zakdt), la dime (‘ushr) et la capitation (jizya), et
les taxes illégales (mukiis). Dans la pratique, cette distinction n’était pas claire. En effet, seule était
parfaitement identifiée a I’époque la capitation, qui pesait principalement sur les juifs ; ses revenus
servaient a financer, entre autres, des madrasa-s. Lorsqu’ils accéderent au pouvoir, les Mérinides
imposerent a de nombreuses villes et tribus un imp6t de protection (khufdra ou himdya), en especes
et en nature. Cette taxe était censée les prémunir du pillage et constituer une contribution pour la
protection fournie par les dirigeants. Par la suite, ils préleverent des droits de douane s’élevant a
10 % de la valeur des produits exportés et importés. Pratiquement toutes les transactions faisaient
I’objet de redevances (gabdla), dont le bareme évoluait en fonction de la nature du produit. Cette
« gabelle » devait étre acquittée sur les marchés et dans les lieux publics d’exploitation (bains,
fours, pressoirs, etc.).

En outre des taxes foncieres, telles les jumiin ou le khirs, étaient prélevées en fonction
d’une estimation approximative du produit de la terre. Le montant acquitté par les paysans pouvait
s’avérer si lourd que ceux-ci durent parfois fuir leurs terres, non sans avoir au préalable arraché
leurs arbres fruitiers.

Les rentrées fiscales par provinces d’apres le fonctionnaire mamelouk al-‘Umari (x1v° siecle)

«Fes : 150 000 dinars ; Marrakech : 150 000 dinars ; Ceuta : 50 000 dinars ; Safi: 25 000 dinars ; Aghmat :
25 000 dinars ; Anfa : 40 000 dinars ; Azemmour : 20 000 dinars ; Salé : 40 000 dinars ; Qasr ‘Abd al-Karim :
20 000 dinars ; Tanger : 30 000 dinars ; Sefrou: 6 000 dinars; Tit: 5000 dinars; Badis: 10 000 dinars ;
Meknes : 60 000 dinars ; Sijilmassa: 150 000 dinars ; Taza: 30 000 dinars ; al-Mazimma : 30 000 dinars ;
Tjisas : 5 000 dinars ; soit un total de 856 000 dinars or/an. »

En cas de guerre, la population était tenue de fournir aux soldats le gite, des provisions
pour le départ, et une redevance destinée a assurer au sultan les vivres dont il aurait besoin (diydfa).
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Quant a elle, ’armée était constituée par les tribus qui, ayant recu des concessions foncieres ou
iqtd‘-s, fournissaient en échange, des troupes au sultan.

Les concessions foncieres (iqta‘) décrites par I’historien Ahmed Khaneboubi

« En distribuant des terres aux cheikhs, I’émir mérinide exigea en contrepartie qu’ils lui fournissent des
cavaliers pour conquérir d’autres territoires. Ils font désormais partie de I’armée (jund) mérinide. La donation
des terres en concession est une forme de rétribution pour le service militaire. L’intérét des terres iqta‘-s, c’est
que le concessionnaire permet la mobilisation de soldats et fournit 1’équipement et la monture, avantage qui
favorise 1’action de celui qui a institué cette pratique, I’émir Abli Yahya. Par la suite, les sultans perpétuerent
cette pratique. Les terres sont attribuées en igtd ‘-s par le sultan par acte notarié. Cette concession de rente ou de
solde est un viager qui peut se transmettre a la descendance. Toutefois elle peut étre renouvelée ou confisquée
par un sultan nouvellement investi. Mais dans les faits, le cheikh mérinide ou arabe s’appropriait cette terre,
bien qu’il ne veilldt pas a son exploitation. Il n’y établissait pas sa résidence parce qu’il vivait généralement a
Fes, pres du sultan. »

Les dirigeants mérinides conserverent une excellente réputation au Maroc, jusqu’au
Protectorat. Leur puissance et leur gloire sont devenues proverbiales — « Depuis que les Mérinides
et les Wattassides ont disparu, personne ne les a €galés » — et les légendes se rapportant a cette
dynastie restent extrémement vivaces dans la population. Cela résulte en grande partie du fait que,
contrairement aux Almohades dont le souvenir est entaché par 1’originalité de leur doctrine, on
porte a leur crédit d’avoir favorisé et enraciné le malikisme au Maghreb. En dépit de leur échec
final, ils sont les derniers a avoir essayé d’unifier le Maghreb sous une seule autorité indigene et a
avoir résisté un temps aux puissances chrétiennes latines.

Les Mérinides de Fes

1- Abl Yasuf Ya‘qlib (1258-1286)
2- Abi Ya‘qub Yasuf (1286-1307)
3- Aba Thabit (1307-1308)

4- Abli Rabi* (1308-1310)

5- Abi Sa‘ld ‘Uthman (1310-1331)
6- Abl I-Hasan (1331-1348)

7- Abl ‘Inan (1348-1358)

8- Abii Salim (1359-1361)

9- Abl Zayan (1361-1367)

10- Abl ‘Abd al-‘Aziz (1367-1372)
11- Al-Sa‘id 1T (1372-1374)

12- Abl 1-*Abbas (1374-1384 / 1387-1393)
13- Musa (1384-1386)

14- Abl Zayan II (1386-1387)

15- Abu Faris (1393-1395)

16-Abd ‘Amir (1395-1398)

17- Abt Sa‘id IT (1398-1420)

18- ‘Abd al-Haqq (1420-1465)
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10. Le Maghreb dans I’équilibre du monde au xv°siecle

L’ECLATEMENT POLITIQUE DU MAGHREB ET LA DISPARITION DES MERINIDES
L’ESSOR DU CHERIFISME
L’EXPANSION LATINE
L’EVOLUTION DES PRATIQUES ADMINISTRATIVES ET DES PRODUCTIONS INTELLECTUELLES

Le Maghreb a la fin xv°siecle est en crise : démographique, économique et politique. Les
causes de cette crise sont a la fois internes et externes, et elles se conjuguent pour conduire a un
repli des pouvoirs politiques maghrébins sur leur territoire sans réelle possibilité de projection, vers
I’Orient, vers le Sahara ou en Méditerranée. A linverse méme, le Maghreb devient terre
d’invasion : les Européens, plus particuliecrement les Portugais, s’emparent de ports stratégiques,
empéchant I’émergence de tout pouvoir maghrébin a ambition impériale, tels que le furent les
Almoravides et surtout les Almohades, voire dans une moindre mesure les Mérinides ou les
Hafsides, et mettant en place les conditions de la conquéte ottomane du Maghreb au xvi°siecle. En
interne, la faiblesse des ressources sylvicoles, faiblesse liée peut-€tre a des raisons climatiques, ainsi
qu’a la déforestation engendrée par la construction navale, a de graves conséquences sur la
métallurgie du fer et sur la fabrication d’armes de qualité ou de flottes puissantes. Face a 1’essor
démographique et économique de I’Europe latine, le Maghreb semble traverser une phase de
récession, au moins relative. Enfin les Grandes Découvertes — I’exploration deés 1418 des cotes
atlantiques du continent africain débouche sur la découverte portugaise de la route des Indes par le
Cap de Bonne Espérance en 1488, cependant que la quéte d’une route occidentale conduit a
I’invention du continent américain par Christophe Colomb en 1492 — donnent aux Européens un
acces direct a l’or subsaharien et américain, et aux épices orientales, ce qui marginalise
I’intermédiaire maghrébin et accentue la crise des sociétés nord-africaines.

L’éclatement politique du Maghreb et la disparition des Mérinides

L’inflexion décisive remonte au milieu du xiv°siecle au moment ou disparait toute velléité
impériale a partir du Maghreb Extréme. Ainsi prend fin une dynamique enclenchée par les
Almoravides et mise en ceuvre par les Almohades. En effet, dans un premier temps, les Mérinides,
quoique rompant d’un point de vue idéologique avec 1’almohadisme, s’étaient inscrits dans la
continuité des ambitions impériales des califes mu’minides, en manifestant leur volonté de réunifier
politiquement le Maghreb. Pourtant I’échec de cette politique impériale et de celle des califes
Hafsides d’Ifrigiya, qui peinaient méme a contrdler leur propre territoire, se traduit par
I’émiettement des pouvoirs. Dans le méme temps, on assiste a un accélération de la pénétration
européenne, tant commerciale que militaire, et a I’ancrage du chérifisme. Ces trois processus
accompagnent la marginalisation du Maghreb sur la scéne internationale.

L’affaiblissement du sultanat mérinide

La mort du sultan mérinide AbG Faris, en 1372, aboutit a 1’éclatement du Maghreb
Extréme. Au nord, les sultans mérinides continuent de dominer la région de Fes, mais au sud les
gouverneurs de Marrakech et de Sijilméssa font sécession. A la cour méme de Fes, les cheikhs
mérinides, qui avaient été mis au pas par Abl I-Hasan (1331-1348) et Abl ‘Inan (1348-1358),
s’entre-déchirent et contestent 1’autorité du sultan. Ils se font concéder de grandes propriétés
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foncieres et s’allient avec certaines tribus arabes. C’est le cas de la famille des Banli Wattas qui
parvient alors a dominer une vaste territoire s’étendant du Rif oriental a I’ Atlantique.

Les puissances étrangeres, castillane et nasride, multiplient les ingérences, chacune
soutenant un candidat différent : ainsi en 1399, Abl Zayan recoit I’aide du monarque castillan
Henri III (1390-1406) contre la signature d’un traité tres avantageux. L affaiblissement du pouvoir
mérinide se manifeste également par I’échec définitif, aprés une derniere tentative pour reprendre
Algésiras aux chrétiens en 1368, de toute intervention majeure en al-Andalus, méme si les sultans
mérinides conservent le contréle de Gibraltar et de son complexe fortifié jusqu’en 1415.

C’est 1a une rupture majeure par rapport a la politique initiée par Yasuf b. Tashfin (1071-
1106) qui avait vu les souverains du Maghreb Extréme s’engager massivement au nord du Détroit
de Gibraltar, freinant ainsi I’expansion des royaumes ibériques aux dépens d’al-Andalus. Les
Hafsides tirerent parti de la crise mérinide au Maghreb Extréme pour prendre Alger et pour
arracher, en 1411, les ‘Abdelwadides a I’aire d’influence de Fes, mettant ainsi en place un Etat
tampon entre eux et les princes du Maghreb Extréme.

La régence wattaside

En 1421, un cheikh mérinide, Abl Zakariya Ibn Wattas, se proclama régent a Salé en
faisant introniser ‘Abd al-Haqq, un enfant descendant du fondateur de la dynastie. Les Hafsides
profiterent de 1’occasion pour conquérir Tlemcen, qu’ils conserverent de 1424 a 1431, et I’oasis de
Touggourt, assurant ainsi leur mainmise sur le Maghreb Central et sur la plupart des routes de 1’or,
et s’imposant comme la dynastie la plus puissante du Maghreb. Une offensive aragonaise, qui
ravagea les cotes de I’'Ifrigiya, les dissuada de tenter de conquérir tout le Maghreb ; I’impossibilité
qu’il y avait a tenir deux fronts a la fois révele une fois de plus la difficulté que les Etats
maghrébins avaient au Moyen Age 2 s’assurer le monopole de la puissance militaire et a s’imposer
sur les particularismes régionaux. Ce sursis permit a Abli Zakariya Ibn Wattas de restaurer I’ordre
au Maghreb Extréme en défendant victorieusement Tanger et en stoppant ainsi 1’avancée portugaise
dans le Détroit. Cependant tout le sud depuis la plaine atlantique jusqu’au Sts échappait a son
autorité.

La fin du sultanat mérinide

Enfin en 1471, juste apreés la conquéte d’Arzila et de Tanger par les Portugais, un autre
Wattaside, Muhammad al-Cheikh (1471-1504) réussit a s’emparer de Fes et a évincer
définitivement les Mérinides. Il signa une tréve de vingt ans avec le Portugal. Le nouveau souverain
ne prit pas de surnom de regne, mais se fit donner simplement le titre de « cheikh », transposant
ainsi au sommet de ’Etat les structures tribales. La disparition des Mérinides, remplacés par les
Wattasides, n’empécha pas la poursuite de 1’émiettement territorial. De nombreux pouvoirs
indépendants surgirent au nom d’irrédentismes et d’intéréts locaux, qu’ils soient familiaux, tribaux
et/ou liés aux confréries. A Marrakech, des Hintata de la montagne devinrent « émirs », de méme
que ‘Umar, un disciple du maitre soufi al-Jazdli (m. 1465), dans la plaine atlantique. Au nord, a
Chefchaouen, c’est un chérif idrisside qui s’installa, alors que le Sis, le Dar‘a, le Haut-Atlas et le
Tafilalt se morcelaient en principautés autonomes. Dans certaines villes, 1’autorité revint aux
oligarchies urbaines qui se déchirerent pour 1’exercer, comme a Safi ou a Tefza, capitale du Tadla.
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Ces pouvoirs utilisaient les Portugais pour raffermir leur autorité en commercant avec eux ou en
passant des traités sans méme mentionner le nom du souverain de Fes.

La description du sud du Maghreb Extréme par Jean-Léon I’Africain (xvi°siecle)

« Toute instruction est inconnue dans ce pays. On n’y trouve personne qui sache lire, a I’exception de quelques
hommes de loi dépourvus de tout autre savoir que celui-la. Il n’existe aucun médecin, ni aucun droguiste
d’aucune sorte. La population est sans cesse en guerre. Mais c’est une guerre intestine qui ne porte pas tort aux
étrangers ; si quelqu’un du pays veut aller d’'un endroit a un autre, il faut qu’il se fasse accompagner par
quelques religieux ou par quelque femme du parti adverse. Il n’est pas question de justice dans cette contrée, ni
peu ni prou, dans la montagne surtout ou il n’y a ni prince, ni fonctionnaire qui gouverne. Les nobles et les
notables peuvent a peine garder quelque semblant d’autorité a I’intérieur des villes, et ces villes sont rares. »

La territorialisation du califat hafside

Ramzi Rouighi montre que c’est au xv°siecle que I’autorité hafside s’est définitivement
imposée sur le territoire ifrigiyen, qui alors s’identifie a elle. Jusqu’au xiv° siecle, la domination
hafside oscille d’'un mode « régional » centré sur Tunis a une configuration « locale » avec une
multitude de capitales hafsides autonomes, telle Bougie. Les Hafsides ne contrdlaient pas toujours
les grandes voies de communication de leur principauté. Dans certaines zones, les villageois se
regroupaient pour se défendre et partager les gains et les pertes. Les sources, proches du pouvoir,
parlent de ces hors-la-loi comme de Bédouins ou « Arabes ». La victoire du mode régional — une
capitale politique et un territoire qui en releéve — n’est acquise qu’a la fin du xiv®siecle, et cela
scelle, beaucoup plus tard que ce qui était admis téléologiquement par 1’historiographie

traditionnelle, la tripartition [pré-nationale] du Maghreb : Maroc, Algérie, Tunisie.

L’essor du chérifisme

La crise politique s’accompagne d’une rupture majeure au xive-xv°siecle : 1’apparition du
chérifisme, culte porté aux descendants du Prophete, les chérifs. Au début du xiv°siecle, ceux-ci
étaient divisés en deux grands groupes : d’abord, trés nombreux, les descendants des Idrissides
— ou Hasanides, descendants d’al-Hasan, fils ainé de ‘Ali, gendre et cousin de Muhammad —,
disséminés un peu partout au Maghreb et souvent assimilés aux Berberes autochtones, dont ils
partageaient la langue, par exemple chez les Ghumara (Rif occidental) et a Fes ; ensuite, arrivés au
xi® siecle, des membres de la Famille, issus d’al-Husayn, fils puiné de ‘Ali (Iles Husaynides). Parmi
les Husaynides, on trouve les Bani Sa‘d, installés dans le Dar‘a, et ancétres de la dynastie sa‘dienne
(1554-166), ou la branche de Sijilmassa, qui devaient donner naissance bien apres a la dynastie
alaouite qui regne sur le Maroc actuel depuis 1659.

En 1308, le sultan mérinide Abli Rabi‘ (1308-1310), qui prétendait au califat, fit recenser
les chérifs hasanides, qui jouissaient d’une excellente réputation dans la population, peut-étre pour
les exempter de 1I’'imp6t et leur octroyer des pensions, et bénéficier ainsi des vertus magico-
religieuses de leur lignée. La vénération du peuple pour ces Hasanides/Idrissides était telle qu’en
1318 eurent lieu a Fes des scénes d’hallucination collective ou des personnes crurent apercevoir le
fantdme d’Idris I (m. 788). Abl I-Hasan (1331-1348) alla plus loin et ordonna le recensement de
I’ensemble des chérifs, hasanides et husaynides. Ainsi le pouvoir mérinide, dont la 1égitimité ne
reposait pas, a la différence des Almohades, sur un dogme particulier, orienta définitivement sa
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politique dans le sens d’une intégration des lignages chérifiens et du chérifisme a 1’appareil d’Etat
les honneurs rendus aux descendants du Prophete firent ainsi office d’idéologie de substitution.

Sous le regne d’Abi 1-Hasan (1331-1348), les privileges octroyés aux chérifs furent unifiés
et systématisés. Ils avaient le droit de porter les titres de sayyid ou de mawla (« seigneur »),
traditionnellement réservés au souverain, qui devait en outre se lever, lui et son entourage, en
présence de leur représentant, appelé « capitaine » (nagib). Ces marques de respect, qui tranchent
avec le systeme almohade dans lequel personne ne pouvait égaler 1’imdm-calife, étaient destinées a
compenser les origines locales, donc peu prestigieuses, des Mérinides. Ce culte des chérifs culmine
en 1437, sous le regne contesté d’Abl Zakariya b. Wattas, avec I'invention miraculeuse a Fes du
tombeau d’Idris II (m. 818), qui devint le saint patron de la ville, vénéré par le pouvoir et la
population.

Sous I’effet du chérifisme, la sainteté maghrébine évolue profondément. Jusque-la, les
principaux saints, almoravides, almohades (Abli Hirzim, Abl Ya‘za, Aba Shu‘ayb, Abl
Muhammad Salih...) ou mérinides (Abli Zayd al-Hazmiri, Abli Zakariya Yahy4 al-Hahi...) étaient
des saints autochtones, certains ne connaissant pas I’arabe, comme Abl Ya‘za (m. 1176). A partir
des xm®-xivesiecles, ces saints vont commencer a étre qualifiés de sharif et se voir attribuer une
ascendance prophétique. Ainsi la famille maraboutique des Amghar de Tit dont le principal
hagiographe de 1’époque almohade, al-Tadili (m. 1229), mentionnait I’appartenance aux Sanhija de
la région d’Azemmour, sont désignés comme chérifs, sans doute sous Abl Ya‘qlb (1258-1286) ;
quant a la monographie qui leur est consacrée au xv°siecle, elle insiste sur leur origine arabe et sur
le fait qu’ils descendaient d’un ancétre venu s’installer dans la région, au début du xi°siecle.
Désormais, pour disposer d’un pouvoir charismatique, les saints devaient étre étrangers au Maghreb
et il était exclu de leur attribuer une origine locale.

La perte de Grenade, de Tanger et de Ceuta, allait donner une dimension politique aux
chérifs. Alors que les autorités mérinides, puis wattasides, brillaient par leur impuissance, les
chérifs organiserent la résistance. Deux confréries soufies dirigées par des lignages chérifiens se
distinguerent a cette occasion : la Shadhiliyya, du nom d’al-Shadhili, disciple d’Ibn Mashish
(m. 1227), saint tutélaire du Rif occidental, et la Qadiriyya, rattachée a ‘Abd al-Qadir al-Jilani (m.
1166), enterré a Bagdad. Ces confréries mobiliserent les populations locales au nom du jihdd. Des
1399, apres le sac de la ville de Tétouan, la Shadhiliyya se substitua aux autorités pour racheter les
captifs et organiser la défense de la région cotiere tres exposée. Dans la seconde moitié du
xvsiecle, les chérifs et les confréries participent activement a la compétition pour 1’exercice du
pouvoir, et c’est a leur alliance dans le SGs pour chasser les Portugais de Santa Cruz (I’actuelle
Agadir) que les Sa‘diens doivent d’accéder au pouvoir en 1554.

L’expansion latine

Au début du xv°siecle, I’expansion ibérique se poursuit et, en 1415, les Portugais
s’emparent du port de Ceuta d’ou ils évincent les Gé€nois qui y jouissaient depuis le xm°siecle de
privileges importants. Cette conquéte est d’autant plus importante que la ville, verrou du détroit de
Gibraltar, était la plaque tournante ol convergeaient les routes transsahariennes. La menace
portugaise et le sicge de la ville ne suffirent pas a réunir les factions mérinides, ni a fortiori a
favoriser une alliance avec I’émirat de Grenade.

89



Commerce et conquéte

La pénétration commerciale des Latins s’est faite progressivement. Des 1133, les
Almoravides avaient passé des traités avec Pise. Sous les Almohades, ces alliances s’étaient
renforcées et certaines républiques italiennes avaient obtenu des fundug-s a Tunis, a Bougie et a
Ceuta, avec des clauses favorables leur permettant d’écouler du fer et des draps contre de la cire,
des peaux, de la laine, de I’alun et de la céramique. Ainsi, des les xu®-xm‘siecles, les flottes
italiennes s’étaient imposées comme les intermédiaires du Maghreb, non seulement avec les rives
septentrionales de la Méditerranée, mais aussi avec I’Orient musulman. Dorénavant c’est par mer
que les épices arrivaient dans 1’Occident musulman et non plus par voie de terre comme dans les
premier siecle de I’Islam.

Ces relations ne furent pas toujours pacifiques ; elles étaient en permanence renégociées en
fonction des rapports de force. Profitant ainsi des périodes de succession dynastique, les marchands
n’hésitaient pas a se faire pirates, comme les Pisans, pillant trois navires dans le port de Tunis en
1200, quand ce n’était pas une ville entiere, comme les Génois a Ceuta en 1234. Des cette époque,
on trouve des marchands européens loin a I'intérieur des terres, a Fes, a Marrakech, et méme
associés a des musulmans, dans le Haut-Atlas occidental et dans le Touat.

Des la fin du xmr°siecle, la balance des paiements est défavorable au Maghreb qui exporte
principalement des matieres premieres, notamment la laine destinée a approvisionner 1’industrie
textile européenne en plein essor, et importe des produits finis ou manufacturés, comme des tissus,
des draps, des cotonnades, des couvertures, des étoffes et des soieries. L’influence européenne n’est
pas seulement matérielle, elle est aussi technique. Alors qu’au xm‘siecle, le papier était produit
localement a Jativa, Ceuta ou Fes, au xiv®siecle, il est devenu un article d’importation au Maghreb,
comme en témoignent certaines consultations juridiques sur le caractere licite ou illicite de
I’utilisation du « papier chrétien » pour la rédaction de textes religieux. De mé€me, les techniques de
compte et d’escompte, mises au point en Italie, furent adoptées par les marchands maghrébins.

L’influence européenne. Consultation juridique d’Abii Salim Ibrahim al-Yazndsni (m. 1388)

« Dans les papiers d’un défunt, on trouve des comptes rédigés en arabe comme on en trouve dans les registres,
et d’autres ou la nature des objets est donnée en arabe et leur quantité indiquée en chiffres “européens”. Peut-on
tenir compte de ces chiffres “européens” ?

Réponse : L'usage des chiffres “européens” s’est répandu chez les musulmans qui les emploient au méme titre
que les signes qu’ils utilisent pour exprimer les nombres. On peut donc en tenir compte en matiére de
témoignage. »

La domination maritime

Alors qu’au xm®siecle, les flottes latines ne dépassaient qu’exceptionnellement le Détroit,
au début du xv°siecle, les navires portugais et espagnols croisaient au large du Sis et du Sahara. La
conquéte de Ceuta en 1415 marque une rupture, car elle illustre la volonté des Latins de se
substituer aux Maghrébins en tant qu’intermédiaires entre 1’Afrique subsaharienne et la
Méditerranée. A partir de cette date, les puissances européennes jouerent un rdle important dans la
restructuration des transactions au Maghreb, d’abord en razziant les cotes, puis en s’emparant des
principaux ports, poumons économiques de 1’intérieur des terres : Ceuta en 1415, Tanger et Arzila

90



en 1471, Melilla en 1497, Mazagan en 1502, Badis en 1507, Safi en 1508, Oran en 1509, Bougie et
Tripoli en 1510, enfin Azemmour en 1513.

Il n’y eut pas que des conquétes de villes : on assiste aussi a une dynamisation des littoraux
atlantiques avec quelques créations portuaires. Ainsi, entre 1476 et 1550, les Castillans, depuis leur
téte de pont des Canaries, annexées en 1403, installerent un comptoir a I’embouchure de 1’Oued
Noun, au sud du Maghreb Extréme : Santa Cruz de Mar Pequefia. De leur co6té, les Portugais
s’implanterent 2 Massa en 1497, et a Santa Cruz de Aguer, entre 1505 et 1541. Ce faisant, ils
déplacerent les voies commerciales terrestres du désert vers 1’Atlantique, désorganisant des
structures caravanieres qui existaient depuis plusieurs siecles.

Au xv¢siecle, les villes perdirent de leur importance, notamment les villes occupées par les
Européens et coupées de leur arriere-pays (Safi, Ceuta, Oran, Azemmour, etc.), d’autres disparurent
pratiquement comme Bougie ou Anfa, d’autres enfin, comme Marrakech, sans étre conquises ou
razziées, patirent de la désorganisation du commerce. L’insécurité croissante, la crise économique
qui I’accompagnait, et les épidémies chroniques contribuerent au dépeuplement de régions entieres ;
ainsi les plaines atlantiques : vidées de leur population originelle, elles virent arriver de nouveaux
habitants, telles les tribus arabes ma‘qil du Dar‘a. Comme des vases communiquant, le départ d’une
partie des Ma‘qil vers le nord, favorisa 1’expansion, dans les zones délaissées, de la confédération
sanhdji des Ayt ‘Attd qui prirent le contrdle de toutes les oasis du Dar‘a et du Tafilalt. Jusqu’au
xix°siecle, ces mouvements de population se poursuivirent: les tribus sanhdjas (Ayt Idrasan,
Zammir, Guarwan, etc.) cantonnées jusque-la dans la partie orientale du Haut-Atlas central, se
déplacerent progressivement vers les plaines atlantiques et vers le Moyen Atlas.

Les conséquences dévastatrices des razzias portugaises (Pierre de Cénival, m. 1937)

« Le caid ben Melek dit au capitaine d’aller prendre le bourg d’Azrl (prés d’ Agadir) et les douars des Maures
qu’il y avait dans les plaines autour d’ Azrd. Ils partirent une nuit, pour se trouver le matin aupres d’Azrd. Ils se
cacherent dans le lit de la riviere jusqu’a ce qu’il fit bien jour et le soleil levé et les troupeaux dans la campagne.
Ils sortirent en courant et s’emparerent des portes ouvertes. Ils combattirent en y entrant, tuérent beaucoup des
habitants a coups de lance et prirent le bourg avec tout ce qu’il y avait dedans. Ils en ramenerent beaucoup de
Maures et de Mauresques, de jeunes garcons et de jeunes filles, de troupeaux et de marchandises de toutes
sortes, tapis, burnous, bedens [couverture], khenifs [burnous], haik [couverture], voiles de femmes et autres
vétements, mais aussi des armes et des chevaux sellés et harnachés, des juments, des bétes de somme, des
mulets et toutes sortes d’animaux, du blé, de 1’orge, des dattes, des amendes et beaucoup de fruits de toutes
sortes dont ils trouverent des chameaux chargés... Don Francisco de Castro en fut enrichi en un tel point que
lorsqu’il revint dans le royaume de Portugal, les anciens disaient qu’il apportait un coffre de cuir plein de
monnaies d’or et de poudre d’or, qu’il avait gagné dans ses razzias qu’on faisait fréquemment, en sorte que dans
un rayon de six milles autour du Cap de Gué [Cap Guir au nord d’Agadir] il ne reste pas de bourgs, villages ou
hameaux ou lieux habités, de haut en bas de la montagne qu’il n’edt pris ou pillés. »

La découverte du continent américain et I’expansion ottomane en Méditerranée occidentale
conduisirent les Européens a se désintéresser quelque peu du Maghreb, méme si les corsaires
barbaresques en Méditerranée contraignirent les diplomaties européennes a maintenir des relations
avec les pouvoirs maghrébins. Les Portugais se maintinrent a Mazagan jusqu’en 1769, moment ou
ils ne purent soutenir la pression des tribus avoisinantes. Ils transférerent alors la population de la
ville, composée de Portugais et de locaux, au Brésil ou ils fonderent, sur les bords d’un affluent du
fleuve Amazone, Nova Mazagad («la nouvelle Mazagan »). De méme, les Espagnols
abandonnerent Oran en 1792, mais ils conservent encore de cette époque ce qu’on appelle les
« présides », en fait les trois enclaves de Ceuta, Melilla et Pefion de Vélez de Gomera, ainsi que
trois archipels au large du Rif.
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L’évolution des pratiques administratives et des productions intellectuelles

L’occupation du littoral eut pour conséquence majeure de couper le Maghreb, et tout
particulierement le Maghreb Extréme, du reste du monde méditerranéen, I’amenant a se replier sur
lui-méme et sur 'intérieur des terres. On attribue ainsi généralement le maintien de la langue
berbere dans le Rif, au fait que la quasi-totalité des ports de la région passerent aux mains des
Latins, limitant considérablement les échanges avec I’extérieur et imposant 1’usage d’une langue
intelligible par le plus grand nombre. C’est probablement aussi ce qui s’est produit dans la région de
Bougie. Cette ville fut longtemps un foyer d’arabisation et de diffusion de 1’islam sunnite de rite
malikite. Sa destruction par les Espagnols coupa I’arricre-pays de ses relations avec 1’Orient et
favorisa vraisemblablement la survivance du berbere en Petite Kabylie.

Si I’arabisation de la langue et de la culture avait accompagné 1’essor d’empires puissants,
il semble que cette période d’émiettement fut favorable d’une part a I’entrée de 1’arabe vernaculaire
dans la langue officielle, d’autre part a la langue berbere. Ainsi les lettres de chancellerie adressées
au roi de Portugal par les autorités wattisides de Fes ou par celles de Safi se caractérisent par
I’usage d’une langue arabe qui se préoccupe moins des effets de style de 1’arabe dit « classique » et
du mimétisme avec 1’Orient. Cette tendance correspond d’une certaine maniere a 1’aveénement des
langues nationales dans les usages diplomatiques du monde latin. Quant aux productions littéraires,
la multiplication des compilations et des résumés de chroniques, de textes littéraires et de recueils
juridiques fut longtemps considérée comme le signe de la rétraction du champ intellectuel. Elle peut
aussi étre interprété comme un vaste mouvement de diffusion des grandes ceuvres classiques dans la
société.
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Conclusion

Nous avons insisté sur le phénomene politique qui nous parait le plus important dans
I’histoire du Maghreb entre le x1° et le xv°siecle : le développement de I’appareil, de la notion et des
structures d’Etat dans les sociétés maghrébines, 2 travers I’émergence d’Empires bureaucratiques,
sous-tendus par une idéologie qui transcendait les particularismes locaux au nom d’ambitions
universalistes.

Ce processus de construction étatique s’accompagne d’évolutions importantes qui lui sont
liées, qu’elles en soient la conséquence ou qu’elles la favorisent, parfois les deux : le rayonnement,
a partir des villes de savoir et de pouvoir, du droit musulman sunnite de rite malikite dans I’intérieur
du Maghreb qui I’ignorait jusque-la en grande partie ; la diffusion de la culture arabo-musulmane
classique en raison de deux facteurs concomitants : 1’utilisation de 1’élite administrative andalouse
par les souverains maghrébins dans le cadre de ’union politique des deux rives du Détroit et
I’arrivée continue depuis 1’Orient de tribus arabes, intégrées de diverses manieres dans le jeu
politique local. De nouvelles formes d’organisation socio-politique apparaissent, caractérisées par la
diffusion de modeles urbains en rupture avec les précédents : on passe ainsi de villes ouverte sur
I’environnement agro-pastoral et tribal des bédouins et des cultivateurs, a des villes avec enceinte,
palais, centre administratif et mosquée structurant un espace intérieur clos.

L’historiographie a souvent insisté sur la rupture entre la période almoravide-almohade
d’union territoriale du Maghreb et al-Andalus et d’unification dogmatique, et la période suivante,
qui serait celle de 1’éclatement territorial, des intéréts locaux et de la tri-partition du Maghreb.
Pourtant le recul historique conduit a mieux apprécier les éléments de continuité :
instrumentalisation des tribus arabes qui pénetrent des zones ou elles ne s’étaient jamais installées
auparavant, utilisation de la force militaire des étrangers, construction de complexes palatiaux,
volonté d’enraciner, dans le territoire et dans le temps, les emblemes de pouvoirs ou de dynasties
qui avaient treés vraisemblablement une conscience aigué du caractere éphémere de leur existence,
caractere théorisé par Ibn Khaldiin deés le xiv°siecle.

Du point de vue religieux, la diffusion d’un méme message impérial dans les Grandes
mosquées du Maghreb et d’al-Andalus et la répression des régions ou des mouvements hétérodoxes
s’étaient développés conduisent a estomper la mosaique religieuse : le Maghreb cesse peu a peu
d’étre le refuge de formes minoritaires de 'islam, le christianisme autochtone et les différentes
formes berbérisées de I’islam disparaissent, le kharijisme/ibadisme se maintient de maniere
résiduelle au sud du Maghreb Central, a Jerba et dans certains massifs montagneux de 1’Ifrigiya ; les
populations du Jebel Demmar passent au sunnisme au cours des xiv'—xv®siecles, sous 1’influence
des Arabes d’Orient et des attaques almohades. L’essor des madrasa-s a partir de la fin du
xmi®siecle, dans les grandes capitales urbaines, s’inscrit, apres la révolution almohade, dans la
démarche de sunnisation du Maghreb, de « réhabilitation politique » des Lieux saints d’ Arabie et de
réintégration du Maghreb dans une histoire qui n’est plus celle des Arabes, mais celles des peuples
de I'Islam, Turcs, Arabes, Kurdes, Berberes... Dorénavant le Maghreb n’est plus cette conquéte
périphérique rebelle, il institue des relations nouvelles avec 1’Orient et un nouvel équilibre avec le
berceau de I’islam : ainsi, au xv°siecle, la garde des Lieux saints est-elle confiée aux califes
hafsides, ce qui aurait été inconcevable au début de la période et constitue la reconnaissance de leur
primat au moins symbolique a I’échelle du monde musulman tout entier.

La réduction de la diversité religieuse du Maghreb s’accompagne de 1’essor d’un soufisme
fondé sur ’ascétisme et la pénitence, dans toutes les strates de la société. Le saint devient le
médiateur par excellence (entre les villageois ou les marchands, et les Bédouins), ou I’intercesseur
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aupres de Dieu. On le sollicite contre les accidents climatiques et les malheurs naturels, pour faire
cesser la pluie ou, plus souvent, la sécheresse, ou pour repousser les attaques des bétes sauvages. Du
paysan pauvre au riche commercant, du prince almoravide au souverain hafside ou au sultan
mérinide, tous cherchent la bénédiction ou la compagnie des saints. Soufisme et sainteté sont deux
phénomenes différents, mais qui se conjuguent fréquemment. Aux saints sont attribués des vertus
mystiques, aux maitres soufis la bénédiction qui découle de I’amour de Dieu. Au cours des xm‘—
xivesiecles, apparaissent ainsi les premieres confréries soufies qui, en essaimant d’un bout a 1’autre
du monde musulman, forment un contre-pouvoir face aux autorités locales et servent de base a
I’islamisation de 1’ Afrique subsaharienne au cours des siecles suivants.

La politique administrative des Empires bureaucratiques, les flux de population
(immigrants andalous ou arabes orientaux), la pression exercée par les Latins sur les littoraux du
Maghreb, ont eu des conséquences sur les langues parlées dans la région. Le berbere a perdu au
cours des xu‘—xvesiecles de son importance au profit de 1’arabe. Les populations locales se sont
approprié la langue de leurs maitres et ont €laboré ce que Jean-Léon 1’ Africain appelle au début du
xvI®siecle « I’arabe corrompu », en fait 1’arabe maghrébin.

A partir du xr°siecle, le Maghreb se prépare en quelque sorte  la premiére mondialisation,
celle des xv°—xvi°siecles : on assiste a un développement des ports et des littoraux, a un essor des
échanges maritimes aux dépens des caravanes. Au début de la période, la région fournit des produits
élaborés ou de luxe aux puissances latines, en revanche, a la fin de la période, elle exporte des
matieres premieres vers le nord et en importe des produits finis, la balance des échanges s’étant
completement renversée. L’échec des dernieres tentatives d’unification politique et
I’affaiblissement économique ouvrent la région aux conquétes portugaises et espagnoles, a partir du
xvesiécle, ottomanes au xvi°siecle.
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Points d’histoire et documents commentés
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1. Sanhija, Masmuda et Zénetes

QU’EST-CE QU’UNE TRIBU ?
LLES LIMITES DE LA CLASSIFICATION DES TRIBUS MAGHREBINES
LA TRBU ET L EMPIRE, LA TRIBU ET L’ETAT, LA TRIBU ET LE TERRITOIRE

La notion de tribu est complexe et le terme est polysémique : la tribu (qabila) est
constituée d’un emboitement de groupes dont les rapports sont décrits en termes généalogiques,
chacun étant renvoyé par son nom a un ancétre commun, lui-méme descendant de 1’ancétre d’une
fraction plus vaste ; les membres de ces groupes — familles, clans ou tribus — se situent les uns par
rapport aux autres a travers ce systeme, dans lequel priment la parenté, réelle ou fictive. C’est
I’ascendance qui confere a la tribu sa profondeur temporelle. Les termes Ibn (pluriel Banil) en
arabe, ou W (pluriel Ay?) en berbeére désignent le rapport de filiation permettant de donner de
I’historicité a chaque membre de la tribu par le rattachement a une ascendance, les généalogistes
fournissant a I’intérieur-méme de la tribu une date et des références.

Qu’est-ce qu’une tribu ?

Un individu rattache les générations précédentes qu’il a personnellement fréquentées ou
dont il a entendu parler par un lien vague a un ancétre éponyme. Il incorpore ainsi son histoire
personnelle au destin collectif : plus ancien 1’ancétre, plus noble 1’origine. Pourtant les
généalogistes eux-mémes ne pouvaient remonter qu'une dizaine de générations jusqu’a 1’ancétre
éponyme, fondateur supposé de la tribu. Les Zénetes par exemple comptaient douze générations,
tout comme les Haskiira, importante fraction des Masm{da.

Il y a rarement unanimité sur le moment d’apparition de ’ancétre éponyme et sur les
personnes lui ayant succédé, les généalogistes rapportant des versions le plus souvent divergentes.
Comme tous les récits mythiques, les généalogies officielles étaient sans cesse ré-élaborées lorsque
les groupes se recomposaient, ce qui explique les versions contradictoires. La référence
généalogique est en fait une maniere de décrire des rapports sociaux, dans une vision du monde ol
prévalent les intéréts familiaux et privés.

La généalogie des Haskiira, fraction des Masmiida, d’apres Ibn ‘Abd al-Halim (début du xi1v*°s.)

« Les Haskdra [Iskiirn en berbere, les « Perdrix »] sont composés de sept tribus, parmi lesquelles les Ban{i Sak{ir
b. Fakhsi b. Waskdr b. Danghil b. Aylan [sorte d’oiseau] et les Ghujdam [« ’homme mutilé »] b. Fakhsi et les
Fatwaka b. Fakhsi b. Sawiw1 et des Tifift ainsi que des Mastaw et des Glawa.

‘Ubayd Allah [un des informateurs de I’auteur] m’a dit qu’on lui a rapporté que les Hask@ira descendaient de
Yahya b. Ylarizk b. Yaliltin [« celui qui les a secouru »] b. Tamila [« tourterelle »] b. ‘Abd al-Karim b. Wabiit
b. Tmart [« la joie »] b. Barzigan [« celui qui a la joie »] b. Madrar b. ‘Abd al-Darat b. Ydsuf b. Wa‘rab [« le
fils de 1’ Arabe »]. On m’a rapporté que Fakhsi eut quatre fils, d’apres cette source : “je ne sais pas si Mastaw et
Tifift étaient les enfants de Fakhsi ou de Waskir” [1’ancétre éponyme des Haskira]. »

Pour qu’une tribu puisse s’emparer du pouvoir, il fallait qu’elle puisse s’appuyer sur
I’esprit de corps (‘asabiyya) que conférait le partage d’un ancétre commun ; en I’absence de cet
élément fédérateur, la tribu ne présentait pas la cohésion et la solidarité suffisantes pour parvenir au
pouvoir.
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La solidarité de la parenté : une tendance naturelle d’apres Ibn Khaldiin (x1v°s.)

« Entretenir les liens de famille est naturel aux hommes, a de rares exceptions pres. D’ou ’affection qu’on a
pour les proches parents et pour tous ceux qui appartiennent au méme sang ; on voudrait qu’ils soient a I’abri de
tout mal et de tout désastre. Un homme se sent humilié si 'un des siens est traité injustement ou attaqué. Il
voudrait le protéger en cas de péril. C’est une tendance naturelle a I’homme depuis toujours. Si la parenté est si
étroite qu’elle conduit a la fusion et a I’unité, les liens sont évidents et appellent automatiquement a la solidarité.
Tandis qu’une parenté éloignée est souvent en partie oubliée. Il en reste, cependant, une certaine notoriété. C’est
pour cette raison que, pour fuir I"humiliation que 1’on ressent, on se sent obligé de venir en aide a des parents
méme éloignés, s’ils subissent une injustice. »

Les limites de la classification des tribus maghrébines

Les grands généalogistes comme Ibn Hazm (994-1064) et Ibn Khald{in rattachent ainsi
toutes les tribus du Maghreb a deux groupes d’origine : les Butr, dont descendraient les Zénetes, et
les Baranis qui se seraient ramifiés en Masmiida et Sanhéja. Cette origine commune (mythique ?)
s’accommode mal de la dispersion d’un méme nom sur I’ensemble du Maghreb : par exemple, on
trouve des Huwwara en Tripolitaine, dans la plaine de Kairouan, dans les Aures et aussi pres
d’Aghmat. Le jeu des migrations, pacifiques ou guerrieres, et le processus de prolifération et de
fractionnement a partir d’une souche originelle, n’expliquent que partiellement cette dispersion.

En outre on s’attendrait a trouver des traits communs (linguistiques, sociaux,
anthropologiques) dans les groupes de méme nom, or ce n’est pas le cas, comme le prouve
I’exemple des Sanhdja. Cet ensemble tribal est connu des anthropologues pour les formes de
matrilinéarité qui caractérisent certaines de ses composantes : les hommes portaient le nom de leur
mere, lorsque celle-ci était de condition libre, par exemple les Almoravides Ibn Ghéniya, Ibn
Ta‘yasht ou Ibn al-Sahrawiyya: «fils/descendant de Ghaniya», «de Aicha» ou «de la
Saharienne ». De maniere générale le statut social, le nom et la fortune étaient transmis par la lignée
maternelle. Notons par ailleurs que les femmes sortaient en public téte nue, sans voile, tandis que
les hommes portaient le voile de bouche (comme les Touaregs aujourd’hui). Ces caractéristiques
tranchent certes avec celles qu’on observe chez les autres Berberes ol le systeme reposait sur la
patrilinéarité, ou le pere transmettait son nom et ou, parfois, le statut de la mere était indifférent,
qu’elle soit esclave, étrangere ou d’une autre religion, mais elles n’étaient pas partagées non plus
par tous les Sanhaja du Maghreb.

Sous ce nom en effet, on trouve des groupes aussi variés que les grands chameliers, maitres
de la partie occidentale du Sahara (Lamtlina, Guddala, Mass{ifa), les tribus semi-nomades (Lamta et
Guzzila) dominant le SGs jusqu’au xmr°siecle, les tribus des Haut et Moyen Atlas (Malwana,
Fishtala, Gardwa, Bani Ndir, etc.) et du Rif oriental (Bani Iznasan, Buttuya, etc.), ainsi que toutes
les tribus qui occupaient I’est de I’ Algérie actuelle (Zwawa, Sadwikish et Kutama), a partir d’un axe
Alger-Ashir, sans parler de quelques groupes disséminés dans la plaine atlantique, pres
d’ Azemmour et en Ifrigiya.

Cette dissémination et la diversité des spécialisations ou des structures anthropologiques
posent d’autant plus de problemes que le terme Sanhdja, tout comme ceux de Masmida et de
Zénete, par son étymologie, renvoie a un mode de vie particulier : « Sanhdja » vient du berbere
izndgan, nom composé soit de azan « tente » et agan « les rezzous » ; ce serait alors « les tentes de
ceux qui menent des razzias », soit de azn « expédier, envoyer » et agan « troupes formées pour une
expédition visant au pillage », il s’agit donc encore de pillage et de razzia, activités courantes chez
les nomades du désert.
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En ce qui concerne le nom Zénete (zandta), on a les étymologies suivantes : en berbere
izndtan est le pluriel d’aznat, composé soit de azn « envoyer, expédier » et de attn « brebis », c’est-
a-dire « ceux qui envoient leurs brebis aux paturages », soit de azn «tentes » et de attn « étre
accru », d’ou le sens de « tentes nombreuses » ou « campement important ». Des Zanita se sont
installés au Maghreb Extréme a une date indéterminée, peut-€tre apres la conquéte arabo-
musulmane, mais la « patrie » d’origine des Zénetes est le Maghreb Dentral dont ils étaient les
principaux habitants. Les Maghrawa, les T0jin, les Bani Warsis, les Ban@ Sanis et les Mérinides
sont zénetes. Longtemps d’obédience kharijite, les Zénetes dominaient les grandes oasis du Jarid,
du Zab, de Ouargla, du Mzab et du Touat, ainsi que les Djebels Naffisa et Demmar et I’fle de
Djerba. Certains d’entre eux étaient paysans, sédentaires et jardiniers, dans les oasis de la vallée du
Chélif et du massif de 1’Ouarsenis, et d’autres nomades ou semi-nomades sur les Hauts-plateaux du
Maghreb Central. La prise du pouvoir par les Mérinides, au Maghreb Extréme, provoqua une
nouvelle migration vers 1’ouest, notamment a ’est du Rif ou la domination des Zénetes aura des
conséquences linguistiques avec l’incorporation dans les parlers berberes locaux d’éléments
phonologiques d’origine zndti.

Quant au terme Masmiida, Imdsmudan en berbere, il est composé de mas « maitre / celui
qui possede », terme tres ancien qu’on retrouve dans le nom du roi numide Massinissa, et de amiid
« graines, cultures ». Littéralement Imasmudan désigne donc les « gens qui possédent les semences,
ceux qui ont I’habitude de semer », c’est-a-dire les paysans sédentaires. Contrairement aux Zénetes
et aux Sanhija, les Masmiida sont peu dispersés dans le Maghreb. A I’origine, on ne les trouvait
qu’au Maghreb Extréme ou ils dominaient toute la plaine atlantique, une partie du Rif occidental et
de I’ Anti-Atlas ainsi que I’ensemble du Haut-Atlas, certaines tribus, comme les Hazmira ou les
Mzida étant situées a cheval sur la plaine et la montagne. Parmi les tribus masmiida les plus
nombreuses se trouvent les Hintata, les Haha, les Dukkala et les Haskiira. L’expansion almohade
conduisit de nombreux individus, voire des familles entiéres, a s’installer loin de leurs terres
d’origine, notamment en Ifrigiya. Ainsi un grand nombre de familles patriciennes de Tunis, comme
les Masm(di, les Hintati et les Mzali sont originaires du sud du Maghreb Extréme.

Ces différentes considérations montrent que la généalogie ne suffit pas pour définir les
tribus et qu’il faut aussi prendre en compte I’étymologie, les structures familiales, les modes de vie
et I’histoire politique.

La tribu et ’Empire, la tribu et I’Etat, la tribu et le territoire

Au Maghreb, le systeme tribal, et plus particuliecrement la localisation et 1’identité
respective des tribus déterminaient la conception de I’espace. A partir du xu°siecle, la diffusion
progressive au Maghreb, Central et Extréme, de structures étatiques et de la notion d’Etat
bouleverse cette conception. En effet les différents pouvoirs qui se succedent alors, des
Almoravides jusqu’aux Hafsides, tentent de transformer les tribus en circonscriptions militaro-
administratives, sur lesquelles on puisse prélever des impOts et exiger un contingent pour 1’armée.
En méme temps, les souverains interviennent dans la désignation des chefs de tribu
(cheikh/lamghdr) et n’hésitent pas a déplacer les tribus récalcitrantes sur des centaines de
kilometres : ce fut le cas pour les tribus Arabes a qui les califes almohades attribuérent des terres
dans des zones ou elles n’étaient jamais allées, en particulier au Maghreb Extréme. On assiste ainsi
a deux phénomenes convergents: la territorialisation, c’est-a-dire I’identification relative et
conjoncturelle des tribus 4 un espace spécifique, et leur encadrement par les structures d’Etat.
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Avec les empires almoravide et almohade, les sociétés maghrébines sont intégrées dans des
systemes étatiques élaborés. Cela se marque dans la définition des groupes tribaux comme en
témoignent les deux composantes que comporte la définition des Masmiida chez le généalogiste et
chroniqueur Ibn ‘Abd al-Halim (m. début xiv®siecle). La premiere composante est ethno-
géographique : I’ensemble masmiida releverait d’'une méme famille linguistique dont le parler des
Ghumara, apparenté au Tachelhit, serait assez représentatif et il serait installé dans la région
dominée par Marrakech, montagne et plaine, c’est-a-dire la majeure partie du Maghreb Extréme. La
seconde repose sur une distinction politique et religieuse : parmi les Masmi{ida, on distingue ceux du
Djebel Dern (Haut-Atlas occidental) qui avaient soutenu les Almohades, et ceux de la plaine, qui
s’étaient opposés a eux.
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2- L’Afrique sub-saharienne et le Maghreb

LE COMMERCE TRANSSAHARIEN
L’importance de I’or

Des spécialistes du commerce transsaharien : la famille al-Maqqari de Tlemcen d’apres Ibn al-
Khatib (x1v°s.)

« Les enfants de Yahy4d al-Maqqari se rendirent célebres par leur profession de commercants. Ils facilitaient
I’acces a la route du Sahara aux caravanes de marchands, soit en creusant des puits, soit en s’assurant de leur
sécurité ; a ce titre, ils se faisaient payer une redevance pour les guides qu’ils fournissaient aux voyageurs,
lesquels durant le trajet devaient se conformer a leurs avis. Les enfants de Yahy4 étaient au nombre de cing. Ils
avaient mis leurs biens en commun et formé une association dans laquelle ils se partageaient d’une maniére
égale le produit de leurs opérations commerciales respectives. A Tlemcen s’établirent les deux freres Abt Bakr
et Muhammad ; ‘Abd al-Rahman, le frere ainé, alla s’installer a Sijilmassa. Enfin leurs fréres cadets, ‘Abd al-
Wihid et ‘All, choisirent Il0laltan [au sud de la Mauritanie actuelle] pour y fonder leur maison de commerce.
Dans ces contrées, ils firent I’acquisition d’enclos et de maisons ; ils y épouserent des femmes et eurent des
enfants de leurs esclaves. Celui qui était resté & Tlemcen expédiait a celui qui demeurait au Sahara les
marchandises qu’il demandait ; en retour, celui-ci expédiait a Tlemcen des peaux, de I’ivoire, des noix [de cola]
et de la poudre d’or (#ibr). Quant a celui qui habitait Sijilmassa, il devait informer ses fréres de la hausse et de la
baisse des prix, les tenant au courant des affaires des négociants et les renseignant sur la situation du pays qui
pouvaient les intéresser. Grace a cette association, la fortune des cinq fréres s’accrut de maniere considérable ;
en fort peu de temps, ils atteignirent un haut degré d’opulence et de bien-étre [...] Lorsque les freres al-Maqqari
obtinrent, grice aux pactes et traités signés avec le roi de Takrlir [vallée du fleuve Sénégal situé pres du
gisement aurifére de Bambuk], des aides et des protections pour leur commerce, ils purent parcourir librement
toutes les routes et acquérir d’immenses richesses. En effet, & cette époque, les marchands de I’Egypte ne
connaissaient pas encore le chemin du Sahara ol convergeait une quantité prodigieuse de marchandises dont les
Maghrébins retiraient le prix qu’ils voulaient. »

Le commerce transsaharien

La recherche contemporaine, de Jean Devisse a Mohammed Kably, établit une corrélation
entre la puissance des souverains musulmans d’Occident, a commencer par celle des Almoravides,
et leur déclin postérieur, respectivement a 1’essor des échanges entre le Maghreb et 1’ Afrique sub-
saharienne a partir du xi°siecle, et a la réhabilitation des routes de 1’est du continent africain dans la
seconde moitié du xiv®siecle. Le contrdle des routes de I’or par les Berberes, c’est-a-dire en fait la
souveraineté exercée par les dynasties berberes sur leurs débouchés septentrionaux — le carrefour
caravanier de Sijilmassa, et les villes de Tlemcen, d’Aghmat, ainsi que les ports de Ceuta et
d’Almeria —, se traduit par I’importance administrative et politique de ces cités, érigées, des
I’époque almoravide, en gouvernorats pourvus d’ateliers monétaires. Leur importance stratégique et
économique est attestée par les combats acharnés dont elles firent I’objet. Cette corrélation a parfois
été jugée comme trop mécanique et déterministe. Pourtant il est indéniable que 1’apparition d’Etats
puissants dans I’Occident musulman maghrébin est contemporaine du role d’intermédiaire joué par
les souverains et les marchands maghrébins entre les régions sub-sahariennes et la Méditerranée,
tandis que leur disparition coincide avec le rayonnement de 1'Egypte et I’émergence des Portugais
au xv°siecle.
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L’importance de I’or

Parmi les richesses principales importées de 1’ Afrique sub-saharienne figurait le tibr, c’est-
a-dire de I’or d’une qualité suffisante pour €tre utilisé sans affinage et sans alliage dans la frappe
des monnaies. L’or était extrait des gisements auriferes situés dans ou autour de la forét tropicale
(gisements de Bambuk, du Bouré et du territoire des Lobi...), puis il était envoyé dans les grands
centres caravaniers de Kligha, de Ghana, d’Awdaghust et de Gao, mais c’est seulement au nord du
Sahara qu’il était transformé en monnaie. Les tonnages concernés ont été évalués a deux ou trois
tonnes par an, ce qui impliquait, pour I’extraction, la mobilisation de plusieurs dizaines de milliers
de personnes. Grace aux données fournies par les géographes arabes, sept itinéraires nord-sud ont
été identifiés dans 1’ouest du Sahara, s’étendant depuis le littoral atlantique et I’axe Awlil-Ndl, vers
les routes de I’est reliant Tamdakka a Ghadamés et a Tripoli, en passant par le Tibesti. Les ateliers
de frappe de l’or étaient situés dans les cités ou débouchaient ces grandes voies du commerce
transsaharien : Sijilmassa, Aghmat, Marrakech, Nl Lamta et Tlemcen, ainsi que dans les villes
stratégiques de Fes et de Salé. Les dinars almoravides permirent la politique impériale menée par
les Sahariens et ils furent méme connus par les Européens sous le nom de maraboutins,
morabetinos, puis maravedis. On en trouve dans des trésors des xun°® et xm‘siecles jusqu’en
Auvergne et au nord de I’Europe.

Cependant les commercants maghrébins ne disposaient pas d’une entiere liberté de
circulation et seuls certains d’entre eux purent mettre a profit les bonnes relations qu’ils
entretenaient avec les souverains africains pour se déplacer ou ils voulaient, comme le prouvent les
clauses avantageuses obtenues du roi de Takrir par les freres al-Magqari. Dans I’Empire almohade,
c’était le gouverneur de Sijilmassa qui était responsable du bon fonctionnement du commerce
transsaharien et des relations diplomatiques avec le plus important des royaumes africains du xi° au
xmsiecle, c’est-a-dire le royaume du Ghéna. Les risques étaient grands. Ainsi, dans les années
1190, le souverain du Ghana fit emprisonner les commercants maghrébins résidant dans sa capitale.
En réaction, le gouverneur almohade de Sijilmassa envoya une lettre qui, a mots couverts, menagait
le roi de représailles contre les commercants originaires de son royaume et résidant dans I’Empire
almohade. Cette lettre confirme que les Maghrébins n’étaient pas les seuls a traverser le désert. La
rupture des relations avec les régions subsahariennes mettait en péril 1’approvisionnement du
Maghreb en or et fragilisait toute I’économie, d’ou I’'importance de la fonction de gouverneur de
Sijilmassa : il était chargé d’assurer le cadre diplomatique général, cependant que les commercants
négociaient leurs contrats directement avec les autorités locales.

Lettre du gouverneur almohade de Sijilmdssa au roi du Ghdna transmise par al-Magqari (xvi’s.)

« Nous sommes voisins dans la bienfaisance en dépit de nos différences en matiere de religion. Nous nous
entendons sur une ligne de conduite agréée [par Dieu] et nous veillons sur nos sujets. Il est bien connu que
I’équité est I'une des obligations des rois pour ce qui touche a la mise en ceuvre d’une politique vertueuse.
L’iniquité provient seulement des &mes malfaisantes, ignorantes et brutales. Nous avons appris
I’emprisonnement de malheureux marchands. Il leur a été interdit de vaquer a leurs affaires. Or la fréquentation
de ce pays par les marchands d’esclaves est utile pour ses habitants. Cela aide a la consolidation de son
peuplement. Si nous 1’avions voulu, nous aurions pu emprisonner les habitants de ces contrées se trouvant sur
nos terres. Mais nous ne prendrons pas de mesures de rétorsion. Car il nous importe peu d’interdire des choses,
pour les voir se produire quand méme. Salut. »

Les commercgants maghrébins n’avaient pas directement acces aux gisements auriferes. En
effet les rois du Ghana, du Takrir et du Mali, ou plus exactement leurs représentants, jouaient le
role d’intermédiaires, entre les exploitants des gisements d’or ou leurs mandataires, connus sous le
nom malinké de « wangara », et les Maghrébins, qui eux-mémes étaient dans la méme position sur
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le littoral méditerranéen vis-a-vis des puissances chrétiennes (Pise, Génes, Aragon...). En échange
de I’or, les marchands maghrébins exportaient en direction du pays des noirs (Bildd al-siiddn) les
productions de leur pays : couvertures, vétements de laine, turbans, manteaux, verroterie, nacre,
objets en fer forgé, cuivre teint, parfums et épices, c’est-a-dire principalement des produits finis
contre des produits bruts (or, ivoire, noix de cola, esclaves, peaux...). Les échanges étaient donc
plutdt favorables aux marchands musulmans.

C’est probablement 1’appat de cet or qui incita les Pisans a signer dés 1133 des traités de
commerce avec les Almoravides. Il convient de rappeler qu’apres les dernieres monnaies
carolingiennes au début du 1x°siecle, le monde latin ne frappa plus de monnaies d’or, car ce métal
était thésaurisé dans les monasteres et les églises. Le systeme monétaire était donc mono-métallique
argent au nord de la Méditerranée, et bi-métallique or et argent au sud. Par la conquéte des terres
ibériques et maghrébines, par le butin, par la solde des mercenaires chrétiens, par les tributs exigés
des principautés musulmanes et par le commerce, les puissances européennes s’assureérent un
premier acces a l’or africain. C’est uniquement avec la découverte des Amériques que les
intermédiaires musulmans allaient perdre leur fonction et leur importance, lorsque les Européens
eurent un acces direct aux gisements du continent américain.

Compléments bibliographiques

Bennsain R. et Devisse J., 2000, « Les Almoravides et 1’ Afrique occidentale xi*—xir®siecle », Arabica,
47/1, pp. 1-36

BouriGue J., 1987, Le Grand Jolof (xmi*—xvi® siecles), Blois, Fagades.

Devisse I., 1978, Histoire générale de I’Afrique, Etudes et documents, Paris, UNESCO.
FauveLLe-Aymarp F.-X., 2013, Le Rhinocéros d’or, Histoire du Moyen Age, Paris, Alma éditeur.

102



3. L’alimentation aux époques almoravide et almohade

Les céréales constituaient la part essentielle de I’alimentation sauf dans les régions seches ;
ainsi dans les régions sahariennes, la base du régime alimentaire était constituée de dattes, de petit
lait et de viande. Dans certaines zones de montagne, comme le Rif, c’était la farine de gland. Dans
le reste du Maghreb, tant a la ville qu’a la campagne, les céréales demeuraient la nourriture de base
et étaient consommées sous forme de pains (khubz), de galettes, de pates diverses (fidawsh,
kuskusu), de soupes, de brouets ( ‘asida), de panades et de beignets fourrés ou pas. Des le xu°siecle,
le couscous, plat originaire du Maghreb Extréme et composé de pates cuites a la vapeur et arrosées
de bouillon de viande et de 1égumes, devient en al-Andalus et en Orient le plat emblématique du
Maghreb.

La fabrication de la semoule de couscous, selon un traité culinaire du xur’ siecle

« On prend de la semoule tendre qu’on dispose dans un grand plat ; on I’arrose d’eau 1égerement salée ; on la
travaille du bout des doigts jusqu’a ce que les graines soient homogenes ; on les frotte délicatement avec la
paume de la main jusqu’a ce qu’elles atteignent la taille d’une té€te de fourmi ; On passe alors le tout au tamis fin
pour faire partir le reste de farine ; on laisse ensuite reposer en couvrant. »

Il se répandit alors sur les traces des Empires berberes, en Ifrigiya et dans la péninsule
Ibérique, ou les chrétiens 1’adoptetent apres la conquéte. On trouve d’ailleurs dans le mobilier
fouillé en al-Andalus, notamment a Murcie, des couscoussiers datant des xu‘—xmr°siecles. Le
couscous est I’'un des rares plats étrangers qui soient mentionnés dans le Gargantua de Frangois
Rabelais, au xvi°siecle, sous le nom de coscosson ou coscoton.

Recette du couscous fityani (« des jeunes » ou « des esclaves »)

« Al-Fityani est une variété de couscous qui cuit avec de la viande et des 1égumes, comme il est d’usage ; quand
cela est fait, on retire la viande et les Iégumes de la marmite et on les met de c6té ; on nettoie ce que la sauce
comporte d’os et d’autres impuretés, puis on remet la marmite sur le feu. Quand la sauce bout, on y verse le
couscous cuit et plein de graisse ; on laisse la marmite cuire a feu doux, jusqu’a ce que le couscous s’imbibe
completement de sauce ; on le verse alors dans un plat ou il s’égalise, on dépose au-dessus la viande bouillie, on
saupoudre le tout de cannelle et on le présente. C’est ce qu’on appelle a Marrakech, al-fitydni. »

D’apres al-1drist (m. 1166), I’'un des mets les plus appréciés au Maghreb Extréme était
connu sous le nom d’asali, il s’agissait de blé grillé, que 1’on pilait pour en faire de la semoule
mélangée par la suite avec du miel et du beurre rance ; c’était le mets par excellence des voyageurs.

La qualité de la farine employée servait de marqueur social, les classes aisées utilisaient de
la farine de froment d’excellente qualité (darmak), 1a ou les ruraux faisaient du pain avec de I’orge,
du sorgho ou du millet. Dans les villes, les contréleurs des poids et mesures des marchés (muhtasib)
veillaient scrupuleusement a ce que la farine ou le pain ne soient pas frelatés. Les céréales
constituant la base du régime alimentaire, la fluctuation de leur production avait des conséquences
majeures, 1’homogénéité climatique du pays contribuant a aggraver les crises. Les disettes
périodiques s’accompagnaient d’épidémies et d’une augmentation significative de la mortalité, par
exemple en 1171 ou en 1216-1217, ce que les sources appellent « la sécheresse et la peste ». Au
cours de ces crises, on cueillait des plantes sauvages, comme des cceurs de lauriers ou de

rhododendrons, et on les faisait bouillir pour les consommer.
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Selon les saisons, les légumineuses jouaient un rdle plus ou moins grand dans
I’alimentation. Dans les deux traités culinaires qui nous sont parvenus de cette époque et qui
mentionnent des recettes en lien avec les dynasties almoravide, almohade et ziride, on trouve la
mention des légumes suivants : choux, céleri, fenouil, pois chiches, lentilles, feves, aubergines,
cucurbitacées, carottes et navets. L’assaisonnement principal était fait de matieres grasses : huile
d’olive et d’argan, lait et lait caillé, beurre rance. On utilisait aussi des condiments comme 1’oignon,
I’ail, 1a coriandre séchée ou fraiche, la lavande, la feuille de menthe, 1’olive séchée ou fraiche ainsi
que le citron macéré. Dans la cuisine urbaine et aristocratique, on rajoutait des épices telles que le
cumin, la cannelle, le poivre, le clou de girofle et le safran.

Il y avait aussi un condiment aujourd’hui disparu, le murri. C’était une sauce composée de
farine d’orge ou de blé fermenté et parfumée. Le murri se préparait en grande quantité et se
conservait pendant longtemps ; de méme, il existait plusieurs facons de 1’appréter. Ibn Razin (fin
xm®s.) ne donne pas moins de quatorze recettes de murri, toutes réservées a la classe aisée. Selon
Halima Ferhat, & Ceuta, les riches faisaient appel a des spécialistes qui venaient a domicile
fabriquer la quantité de murri nécessaire a la consommation, mensuelle ou annuelle, de la famille.
Sa composition et son goiit rappellent le garum antique et peut étre comparer a grands traits a
I’actuel nuoc-mdm vietnamien. Certains pensent que sa disparition est liée a ’introduction
progressive de la tomate au Maghreb, a partir du xvi°siecle apres la découverte des Amériques.

Sur le littoral, les populations consommaient du poisson, et des pécheries de thon sont
attestées a Ceuta, et d’aloses sur les bords de I’Oued Umm Rabi‘. En ce qui concerne la viande, elle
était généralement peu consommée en milieu rural. Cependant, dans les régions relativement
prosperes comme celle d’Aghmat, ¢’était une nourriture courante, d’abord parce que les troupeaux
ovins, bovins et caprins €étaient nombreux, ensuite parce que la chasse n’était pas réservée aux
élites, comme dans 1’Occident latin, mais qu’elle était pratiquée par toutes les couches de la société.
Ailleurs la consommation de 1ézards, de sauterelles, de tortues, d’escargots, de hérissons et de
chiens était sans doute destinée a pallier un manque de protéines. A I'inverse dans les milieux
urbains et aisés, il était de regle de manger de la viande plusieurs fois par jour ; de méme, rotie,
bouillie ou frite, elle était servie a la table des rois ; la diversité des viandes employées était un
marqueur social : certaines recettes font appel a une dizaine de viandes simultanément, alors que la
masse du peuple devait se contenter d’'une consommation épisodique de viande de mouton ou de
chevre. Il existait d’autres marqueurs sociaux, telle la consommation de sucre, limitée a 1’élite, alors
que celle de miel caractérisait la cuisine populaire.

L’étatisation progressive des sociétés du Maghreb accrut vraisemblablement 1’écart entre
les habitudes alimentaires des élites et celles du peuple. A contrario, en période de crise, celui-ci
diminuait. C’est ce que laisse supposer Jean-Léon I’ Africain lorsqu’il note, au début du xvi°siecle,
que contrairement a 1’Italie de la Renaissance, il y avait au Maghreb peu de différence entre le repas
des grands seigneurs et celui du peuple (la région alors connaissait une grave crise).

Un plat royal : le Sanhdji (livre de recettes du xur’ siecle)

« Prendre un tajine émaillé, le plus grand possible. Y mettre les parties nobles du beeuf, du mouton, du
chevreau, du gibier. Autant que cela soit possible. Ainsi que du lievre, du lapin de garenne, du poulet, de I’oie,
de la perdrix, des pigeonneaux, des ramiers engraissés, des étourneaux blancs rondelets, des oiseaux gras.

Découper le tout en morceaux de taille moyenne. Laisser entier ce qui ne saurait étre découpé. Y ajouter des
merguez, saucisses, harsh (autre type de saucisses), olives et citrons confits, amandes émondées, pois chiches
trempés, feuilles de citron, branches de fenouil. Y ajouter de 1’eau, du sel, de I’huile, du poivre, de la coriandre
séchée et fraiche, des feuilles de menthe, un oignon découpé et une cuillere de murri.
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Badigeonner la viande de safran. Mettre le tajine sur le feu.

Prendre ensuite du chou-fleur de trés bonne qualité, ainsi que des navets, des aubergines, du céleri et des
carottes, s’il y en a. Les nettoyer, les laver, et les enduire de safran, puis les mettre dans le tajine. Quand le tout
est cuit, y ajouter des pommes et des coings, préalablement nettoyés et épluchés. Puis rajouter du vinaigre de
bonne qualité, selon le gofit. Laisser le tajine sur le feu, jusqu’a ce que le vinaigre soit porté a ébullition, une a
deux fois. Enfin il faut enlever le plat du feu pour le laisser cuire a feu doux. Tel est le véritable sanhdji dont
font usage les notables. Quant au sarnhdji du peuple, nous 1’évoquerons en temps et lieu. »

L’opulence de la cuisine royale s’illustre par I’importance prise par des plats inventés et
élaborés pour les dignitaires almohades (Sansabiik des rois, al-Sabiiniyya, al-Isfiriyya, etc.). En plus
de ces créations originales, les recettes de plats créés a la cour abbasside et portant des noms perses
(sikbdj, sanbiisak, isfidhabajat, faliidhaj, etc.) furent importées.

En ce qui concerne les boissons, la population consommait toute sorte d’alcool : vin cuit de
raisin (anzir / rubb), alcool de figues et eau de vie de dattes, comme le prouvent certaines
consultations juridiques (fatwd) qui évoquent le comportement a adopter vis-a-vis d’enfants qui
arriveraient a I’école coranique en état d’ébriété. Malgré la condamnation par les oulémas de la
consommation des boissons alcoolisées, celles-ci constituaient un complément calorique important
dans des sociétés toujours proches de la famine.

Une consommation trés répandue : I’anzir (al-1drisi)

« Les Masmiida ont une boisson appelée anzir : c’est un breuvage sucré qui donne une grande ivresse, plus forte
que celle du vin, tellement il est consistant et concentré. Pour le préparer, ils prennent du jus de raisin sucré
qu’ils font bouillir jusqu’a qu’il s’en évapore un tiers. Alors ils le retirent du feu et le laissent refroidir avant de
le boire. Ils ne peuvent le boire que coupé d’eau a quantité égale. Les gens du Slis al-Agsa (extréme sud du
Maroc actuel) pensent que la consommation de cette boisson est licite tant qu’il n’y a pas d’ivresse. »

Outre les consultations juridiques, la consommation de boissons alcoolisées est attestée par
le nom de la porte d’entrée principale du palais almohade de Marrakech : Bab al-Rubb « la Porte du
raisiné ». C’est par cette porte que les grappes de raisin ou le vin en provenance des cépages de la
vallée du Nafis pénétraient dans la cité en échange d’une taxe. Cependant, a I’époque almohade, on
assiste a un recul de la consommation en raison du rigorisme des dirigeants.

Compléments bibliographiques
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4. La Dhimma et les dhimmi-s

DEFINITION ET CONTEXTUALISATION
LA DHIMMA ET LES DHIMMI-S AUX EPOQUES ALMORAVIDE ET ALMOHADE

Les traductions et qualifications des termes de dhimmi et de dhimma posent d’emblée un
certain nombre de questions, tant elles sont contradictoires : « tributaire, protégé » ou « soumis »
pour le premier, « protection », « pacte », « statut d’infériorité juridique », qualifié par certains
d’« humiliant » ou de « dégradant », pour le second. Il convient donc d’éviter les anachronismes et
de ré-historiciser ces deux concepts.

Définition et contextualisation

Dans le Coran, le terme utilisé pour 1’accord passé avec les Gens du Livre — les chrétiens
et les juifs — est ‘ahada, qui signifie « passer un pacte » (‘ahd). Mais deux versets, qui évoquent
les incroyants qui ne respectent ni la parenté, ni le pacte conclu, utilisent le terme de dhimma, pour
désigner ce pacte (Coran, IX, 8 et 10). Ainsi le Coran est-il assez elliptique sur la nature de ce pacte
et, dans le passage cité, il dénonce en fait les hypocrites feignant en paroles d’adhérer a un pacte
qu’ils trahissent dans leurs actes.

La dhimma et le statut de dhimmi apparaissent empiriquement au fur et a mesure des
conquétes du premier siecle de I’islam. Ces catégories juridiques, comme il y en a tant d’autres,
furent forgées par les docteurs de la Loi (les fugahd’) a partir d’un terme coranique, sans réel
contenu et précisé progressivement par une Tradition — les dits et faits (hadith) attribués au
Prophéte Muhammad, et la Sira, I’hagiographie du Prophete — qui se précise et se définit peu a
peu. C’est au moment de la constitution d’un Empire dirigé au nom de I’islam par des souverains,
les Omeyyades (660-750), contraints de gérer empiriquement une population trés majoritairement
non musulmanes que ces deux catégories juridiques apparaissent. Les dirigeants de cet Empire
immense s’étendant de la péninsule Ibérique aux frontieres de 1’Inde ne disposaient pas encore des
instruments du droit musulman (figh) que les savants allaient devoir établir justement pour faire
face aux situations nouvelles : version définitive et incontestée du Coran et recueils de traditions.
Ainsi, la tres grande majorité de la population de I’Empire étant non musulmane, le statut traduit un
véritable pragmatisme juridique, permettant a une minorité, arabe et musulmane, de s’assurer
I’adhésion et la fidélité d’une population qui n’adhérait pas a la foi de ses dirigeants.

On congoit ce que ce statut a pu représenter de liberté a une époque ou les minorités
religieuses, chrétiennes hétérodoxes ou juives, étaient persécutées par les pouvoirs byzantins,
wisigothiques ou sassanides. L’arrivée de dirigeants mettant sur le méme plan les religions non
musulmanes (judaisme, zoroastrisme, christianisme), du moment qu’elles n’entraient pas en
contradiction avec le culte principal — interdiction d’insulter la religion des dirigeants et le
Prophete de I’islam — et attribuant a ces populations le droit de conserver leurs biens, leurs lieux de
culte, leurs pratiques religieuses et de les transmettre, a été percue comme une réelle amélioration
par beaucoup.

En échange de ce statut, un certain nombre de contraintes pesaient sur les dhimmi-s : le
mariage avec une femme musulmane était interdit, de méme que le prosélytisme ; vers 850, une
ordonnance du calife abbasside de Bagdad al-Mutawakkil les oblige a se vétir différemment (habits
jaunes et ceintures spéciales) ; ils ne devaient pas édifier de batiments plus élevés que ceux des
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musulmans (ce qui atteste en méme temps le partage des mémes quartiers), ni boire de vin
ouvertement. IlIs pouvaient restaurer les anciens lieux de culte, mais non en construire de nouveaux,
ni porter d’armes, ni aller a cheval, mais seulement a dos d’4ne ou de mulet ; enfin les morts
devaient étre enterrés discretement. En outre, les personnes relevant de la dhimma devaient payer
un impot spécifique : la jizya. Cet impdt, calculé en fonction du nombre d’individus — c’est la
raison pour laquelle on parle souvent de « capitation » —, était prélevé collectivement par les
autorités de ces communautés : les prétres, les rabbins ou les notables juifs. Telle est la dhimma des
premiers siecles de I’islam. La solidarité du groupe et la dhimma peuvent étre percus comme
I’institutionnalisation d’un systéme communautaire.

Cependant, comme dans tous les domaines du droit, islamique ou non, la norme differe
bien souvent de la pratique. Tout discours définitif conduisant a I’essentialisation est vain, a propos
d’un statut qui a pu constituer un compromis tres favorable aux minorités durant des siecles, et
parfois a I’inverse justifier une oppression a d’autres époques, en ayant alors parfois un coté
infamant et dégradant. Ce statut était donc a la fois inégalitaire et protecteur, communautariste et
tolérant, en ce qu’il laissait des groupes de personnes se gérer de maniere autonome, dans le cadre
d’une loi générale englobante.

La dhimma et les dhimmi-s aux époques almoravide et almohade

L’impact de la prédication almohade et son succes aupres des juifs (Simon Lévy)

« Dans quelle mesure le Mahdi (Ibn Tmart) n’a-t-il pas pu €tre identifié par certains juifs au Messie annoncé
dans diverses sources au début du xu‘siecle, a une date si proche de celle de la prédication d’Ibn Tlimart, et par
des voix aussi respectées que celles de Yéhuda Halévi (m. 1141) et de Moshé Dar‘i (m. apres 1122) ? Toujours
est-il que le trouble s’empara des esprits et que la communauté fut traversée par des courants contraires, sur
fond d’intolérance religieuse, inaccoutumée en Occident musulman, et de rigorisme almohade... Certes, un
courant s’en tenait au judaisme. De grands écrivains juifs poursuivaient leurs travaux d’ordre religieux : Shimon
Ben ‘Aqgnin de Fes et son homonyme de Ceuta, Yusef ben Yehuda ben ‘Aqgnin... Et de nouveaux messies
allaient se proclamer en 1147 [date de la prise de Marrakech par les Almohades] et 1172 [année venant apres a
une disette, suivie d’une épidémie, une des pires qu’ait connue le Maghreb au xu‘siecle], ce qui, dans le
nouveau contexte, confinait a la recherche du martyre. Mais un autre courant s’interrogeait, en partant des
enseignements mémes du judaisme, et se demandait si les Almohades au credo unitariste sans faille, n’était pas
désormais “le peuple élu” par Dieu pour porter la parole divine. La mission du peuple juif en tant que « peuple
prétre » était-elle achevée ? Pourquoi Dieu semblait-11 les abandonner ? Les interprétations des prophéties de
Daniel n’allaient-elles pas dans le sens d’un mouvement religieux dont les armes connaissaient des succes
répétés ? Dans ces conditions valait-il la peine de continuer a pratiquer le judaisme dans le secret des foyers ?
Le mathématicien, philosophe et polémiste Samuel b. ‘Abbas al-Maghibi fit le pas et proclama sa nouvelle foi.
Nous connaissons ce questionnement — du moins en partie — par la réponse que lui apporta Rabbi Maimon,
pere de Maimonide, en 1159, dans son Iggeret Ha-nehama (« Epitre de la consolation »). L’argument essentiel
était “Dieu n’oubliera pas I’alliance qu’il a juré a tes peres”. Dieu, comme un pere, chatiait son peuple, mais ne
voulait pas sa destruction. La réussite politique des Almohades ne signifiait pas que la préférence de Dieu pour
Moise et son peuple était caduque. Et il exhortait les juifs a méditer I’exemple de Daniel bravant 1’édit royal
parce qu’un édit royal est révocable, mais non une alliance divine. »

Almoravides et Almohades ont eu une attitude tres différente, aux résultats pourtant
similaires, vis-a-vis de la dhimma. A la fin du xi®siécle, la population du Maghreb et d’al-Andalus
compte encore de nombreux dhimmi-s, juifs ou chrétiens arabisés, lointains descendants de la
population présente avant la conquéte arabo-islamique. Les Almoravides, en orthodoxes rigoristes,
respectaient la dhimma, mais les conflits croissants avec les royaumes chrétiens du nord de la
péninsule Ibérique, renforcés par une forte immigration francaise, rendirent la situation des
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chrétiens andalous (les Mozarabes) de plus en plus inconfortable. Les nouveaux souverains berberes
accrurent sur eux la pression fiscale et, inquiets de nourrir en leur sein une cinquieme colonne, les
contraignirent finalement a I’alternative suivante : la conversion ou I’exil. De nombreux mozarabes
se réfugient alors a Tolede, capitale de I’empereur Alphonse VII de Castille-Léon (1126-1157),
contribuant ainsi paradoxalement a 1’arabisation de la ville et des colons francs. Le bas-clergé
mozarabe y fut marginalisé€ par la hiérarchie ecclésiastique, d’origine bourguignonne et favorable a
la réforme grégorienne. Disparut ainsi, non sans résistance, la liturgie wisigothique dont la mémoire
avait été conservée durant les cing siecles précédents sous domination musulmane.

Les juifs et le calife almohade al-Mansiir d’apres al-Marrdkushi (xur’s.)

« Vers la fin de son regne Abl Yasuf al-Manstr (m. 1199) ordonna aux juifs habitant le Maghreb de se
différencier du reste de la population par une mise particuliere, consistant en vétements foncés pourvus de
manches si larges qu’elles tombaient jusqu’aux pieds et, au lieu de turban, en une calotte de si vilaine forme
qu’on I’aurait prise pour un bat et qui descendait jusqu’au dessous des oreilles. Ce costume devint celui de tous
les juifs du Maghreb, et le resta jusqu’a la fin du régne de ce prince et au commencement de celui de son fils
Ab( ‘Abd Allah. Celui-ci le modifia a la suite des démarches de toutes sortes faites par les juifs qui recoururent
a I’intercession de tous ceux qu’ils croyaient utiles. Abli ‘Abd Allah al-Nasir leur fit porter des vétements et des
turbans jaunes, et c’est le costume qu’ils portent encore en la présente année 1224. Ce qui avait engagé Abl
Ysuf a prendre cette mesure et a leur imposer un vétement particulier et distinctif, c¢’était ses doutes sur la
sincérité de leur foi musulmane, il disait : “Si j’étais stir qu’ils fussent réellement musulmans, je les laisserais se
confondre avec les musulmans par mariage et de tout autre maniére ; mais si j’étais siir qu’ils fussent infidéles,
je ferais tuer tous les hommes, je réduirais leurs enfants en esclavage et je confisquerais leurs biens au profit des
fidéles. Mais j’hésite a leurs égards”. On n’accorde point chez nous [au Maghreb, I’auteur écrit pour un public
oriental] le statut de dhimmi ni aux juifs, ni aux chrétiens, depuis 1’établissement des Almohades au Maghreb, il
n’existe plus ni synagogue, ni église. Seulement chez nous, les juifs professent extérieurement 1’islam ; ils prient
a la mosquée et enseignent le Coran a leurs enfants, en se conformant a notre religion et a notre loi. Dieu seul
sait ce que cachent leurs cceurs et ce que renferment leurs maisons. »

La position almohade sur la question est nettement différente. L’almohadisme, ou dogme
de I’Unicité divine (tawhid), élaboré par les plus grands intellectuels de 1’époque (Ibn Tufayl et
Averroes) €était concu comme avenement ultime de la Révélation. Dans cette optique, le pouvoir
almohade (amr) était la réalisation de 1’Ordre divin (amr Alldh) ; il contraignait donc non seulement
les juifs et les chrétiens, mais aussi les musulmans eux-mémes a la conversion. Cela explique que le
grand savant juif Maimonide (1138-1204) ait pu étre accusé en Orient d’apostasie, car avant son
départ pour 1’Orient, il ne put vivre et grandir au Maghreb, de 1147 a 1165, que comme musulman
almohade.
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5. Ceuta

Une ville dédiée au commerce d’apres la description d’al-Ansari (xv* siecle)

« Le nombre des marchés s’éleve a 174 ; la ville elle-m&me en compte 142 et les trois faubourgs urbains 32.
Parmi les plus importants et les plus remarquables, on identifie le grand siig al- ‘Attdrin (marché des épices) et le
Simdt al- ‘udil al-muwwaththigin (1a Halle des notaires) qui sont adossés a la Grande mosquée [...] Les marchés
de vivres, de produits de bouche, de fruits, de gras et autres sont le Grand marché (al-siiq al-kabir) et le Marché
du cimetiere de Zagll (al-siig magbarat Zaglii) a 1’est de la ville. Les marchés consacrés aux articles en cuivre,
si bien teints et ouvragés sont la spécialité exclusive de Ceuta ou se trouve le marché des quincaillers.

Le nombre des fundug-s, selon le t€émoignage des habitants de la ville, atteint les 360. Le plus imposant d’entre
eux, et celui qui dispose de la cour la plus vaste, est le grand fundug destiné a entreposer les céréales. Ce funduq
a été construit par Abd 1-Qasim al-‘Azafi (m. 1279) et figure parmi ses merveilleuses réalisations a Ceuta. Il
comprend cinquante entrepOts, magasins et pieces hautes, pouvant contenir des milliers et des milliers de gafiz
[unité de mesure pré-métrique] de céréales. Il est tellement immense qu’il possede deux portes ; I’'une ouvre sur
la cour intérieure et I’autre sur les rues alentours qui meénent a un niveau supérieur, car le dénivelé est important
a cet endroit-1a. Par ces portes arrivent les chameaux chargés malgré la pente. En voyant [toutes ces montures]
qui pénetrent par cette porte supérieure et leur tenue dans ces rues, chargées de céréales, on ne peut qu’étre
frappé par ce spectacle. Juste moins grand, parmi les fundug-s destinés a accueillir les personnes, marchands ou
non, on trouve le fundug connu sous le nom de fundug de Ghanim. Il comporte trois étages, 80 pieces et 9
chambres hautes. Il est de construction ancienne et je pense qu’il est ’ceuvre des Almoravides. Le fundug le
plus ouvragé est le funduqg de I’ Oranais. Il est consacré aux travaux de gypserie et de menuiserie.

Le nombre de locaux dédiés au commerce de la soie, tissée ou écrue, est de 31, sans compter ceux intégrés aux
marchés. Ils se trouvent un peu partout au détour des ruelles ou des halles de la ville. Le plus imposant est le
local situé en bas de la rue Khattab (Zugdq Khattdb). 11 s’éleve dans les airs telle une forteresse, sur trois étages.
Au centre, se dresse une mosquée.

Le nombre de magasins atteint les 24 000 ; autrefois, il était plus élevé.

Le nombre des bureaux de 1’administration fiscale s’éleve a quatre. Le bureau des Douanes, situé en face des
Jfundug-s des chrétiens, 1a ou se trouve la Halle. Ces fundug-s sont au nombre de sept, dont quatre sont alignés
sur une seule rangée, les trois autres sont dispersés. On peut citer le bureau de I’Emballage et du Déballage des
marchandises, connu sous le nom de Halle (al-Qa‘a), 1a ou se trouvent les marchands d’épices. Le bureau du
Batiment, de la Menuiserie et des activités afférentes, et le bureau de la frappe de la Monnaie des musulmans
sont situés dans la forteresse de la ville.

Le nombre des fouleries est de vingt-cinqg ; elles sont toutes situées sous les remparts, les forteresses et les
ports ».

Stratégiquement située sur le Détroit de Gibraltar, face a al-Andalus, entre la Méditerranée
et I’ Atlantique, Ceuta, Sabta en arabe, prend son essor dans la seconde moitié du xi°siecle. Certes, a
la fin du x°siecle, les Omeyyades en avaient fait leur base pour leurs expéditions au Maghreb, et le
gouverneur Sugglt al-Barghawati (m. 1084) lui avait donné sa premiere indépendance, mais ce sont
les Empires berberes qui en firent I'une des cités les plus importantes du Maghreb, sur tous les
plans, politiques, militaires et économiques. En effet, pour soutenir leur ambition transcontinentale,
ces deux Empires devaient contrdler un mouillage stir leur permettant de transporter des troupes de
part et d’autre du Détroit, de fermer celui-ci aux ennemis et de canaliser les voies de 1’or.

Le site aisé a défendre de Ceuta la fit probablement choisir plutét que Tanger, trop
exposée. Jusqu’a I’époque mérinide, les différents pouvoirs successifs doterent la ville
d’infrastructures exceptionnelles : plusieurs mosquées monumentales, des dizaines de fundug-s, des
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madrasa-s, des silos et des fontaines aux dimensions et a 1’architecture imposantes, des portes
comparables a celles de Fes et de Marrakech, enfin un remarquable systeéme défensif comprenant
citadelles, enceintes, fossés, tours de garde échelonnées a intervalle régulier sur tout le littoral
jusqu’a Tanger, pour se prémunir contre toute offensive maritime, ainsi que des mouillages fortifiés

pour protéger la flotte.

Ceuta, ville de savoir

La position stratégique et la richesse de la ville y attirerent, des le xi°siecle, de nombreux
savants d’al-Andalus, de Sicile et d’Ifrigiya, savants qui contribucrent a en faire un foyer
d’arabisation et de diffusion de I’'Islam sunnite de rite malikite au Maghreb. Sous les Almoravides,
c’est le grand juge de la ville qui administrait la cité, ce qui est révélateur de la fortune dont
Jouissaient les savants et jurisconsultes malikites sous le regne des Sahariens. Quelques familles
monopolisaient la fonction, tels les Yarbid®, les ‘Iyad ou les Ghazi. L’un d’entre-eux, le cadi ‘Iyad
(1081-1149) prit le pouvoir au moment ou les Almoravides le perdait. Il contribua a remettre les
clés de la ville aux Almohades, mais se révolta peu apres. Il fut alors exilé dans le Tadla. Considéré
comme un saint, il est I’auteur d’un des recueils jurisprudentiels les plus consultés au Maghreb
depuis la période médiévale.

Les Almohades continuerent d’utiliser les compétences des lettrés de Ceuta, mais en
évitant de leur laisser sur place le monopole des charges, en réduisant leurs prérogatives et en
essayant autant que possible de les éloigner. Cela n’empécha pas les savants de garder aupres de la
population une influence morale et un prestige social incontestables. C’est ainsi qu’un jurisconsulte,
petit-fils d’un juge et fils d’un enseignant renommé, Abl 1-Qasim al-‘Azafi, s’empara du pouvoir
vers 1236 et fonda une dynastie qui dirigea la cité durant pres d’un siecle. En outre, tres tot, la
population et les autorités accueillirent favorablement les saints ou mystiques célebres, comme Ab
Madyan (m. 1198), Ibn ‘Arabi (m. 1240) et Ibn Sab‘in (m. 1268), lorsqu’ils passaient dans la ville.
Le soufisme put ainsi s’y épanouir en étroite relation avec les courants qui dominaient en al-
Andalus.

Ceuta abritait aussi une école de grammaire réputée dans tout le monde arabe, et sa
contribution a la médecine et a I’astronomie fut importante. D’une maniere générale, le savoir
n’était pas limité a un petit cercle; il était assez largement répandu en particulier chez les
marchands. C’est probablement la place qu’il occupait dans la ville qui est a ’origine de la
construction d’une des toutes premieres madrasa-s du Maghreb, connue sous le nom d’un riche
marchand, Abl 1-Hasan al-Sharri. Le sultan mérinide Abl 1-Hasan (1331-1348) en créa d’autres, si
bien qu’au début du xv°siecle, Ceuta comptait une soixantaine de bibliotheques, certaines
appartenant a des personnalités ou des familles connues, d’autres aux mosquées et aux madrasas.
Ces dernieres étaient constituées en biens de mainmorte (habiis) a I’'usage des étudiants. A la fin du
Moyen Age, seule F&s pouvait rivaliser avec Ceuta sur le plan intellectuel, tant par le nombre que
par la qualité des ouvrages produits et conservés.

Ceuta, port du Détroit

Au cours de la période almoravide, le premier port de I’Empire était Almeria, dont les
grands amiraux, comme les Bani Maymin, étaient issus. Mais le port andalou perdit son statut
lorsqu’il fut occupé par les armées d’Alphonse VII (1147-1157) et il s’effaca définitivement au
profit de Ceuta. Tirant les lecons des progres navals accomplis par les puissances latines, les califes
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almohades donnerent la priorité a la rive méridionale du Détroit et, en premier lieu, a Ceuta, qui
devint le lieu de mouillage de la flotte califale. La province du Maghreb Extréme, dont relevait la
ville, s’étendait sur tout le Rif occidental ainsi que sur les régions d’Algésiras et de Tarifa.
L’administration de cette province étendue lui assurait un acces direct aux immenses ressources en
bois de la région. Quatre fonctions principales €taient assignées a Ceuta : point de passage entre al-
Andalus et le Maghreb, débouché commercial des routes transsahariennes, arsenal, lieu
d’embarquement du corps expéditionnaire almohade. Pour que Ceuta puisse assurer au mieux sa
mission, les autres ports maghrébins de la région, c’est-a-dire Tanger, Qasr al-Majaz (le chateau du
Détroit), Badis, Ghassassa, dépendaient d’elle. Cette cohésion et cette abondance de moyens
visaient a fermer le Détroit aux puissances ennemies surtout chrétiennes qui se faisaient sans cesse
plus menacgantes. Pour compléter ce dispositif au nord, les Almohades doterent la Montagne de
Gibraltar d’un puissant complexe défensif. Par ailleurs la majorité des marins combattants étaient
recrutés a Ceuta, ou 1’on trouvait de nombreux camps d’entrainement.

Ceuta autonome

Profitant de Daffaiblissement de ’Etat central, un groupe de commercants s’empara du
pouvoir a la fin des années 1220. Finalement un commergant d’origine andalouse, al-Yanashti,
s’imposa et il parvint a résister au calife almohade al-Ma’miin (1227-1232). Cependant, inquicte
des ambitions italiennes, qu’illustre le pillage de la ville par les Génois en 1234, 1’élite marchande
favorisa une restauration de 1’autorité almohade sous le regne d’al-Rashid (1232-1242). Celui-ci
choisit un gouverneur originaire de Valence, Ibn Khalas, mais qui était connu localement parce
qu’il était responsable des bureaux de la douane.

Ce gouverneur bénéficia en fait d’une large autonomie et sa cour, composée de poetes et de
savants, fut une des plus brillantes du xm‘siecle au Maghreb. A la mort d’al-Rashid, Ibn Khalas se
déclara indépendant. Son régne fut marqué par I’afflux des Andalous qui fuyaient 1’avancée
chrétienne et par les ravages opérés par les troupes mérinides dans le nord du Maghreb Extréme. 11
s’ensuivit la grave famine que vécut la ville en 1240. Pour faire face aux Mérinides, proches, Ibn
Khalas reconnut le calife hafside de Tunis, Abi Zakariya (1228-1249). Mais la population de Ceuta
n’aimait pas cette autorité étrangere et a la mort du calife, elle se révolta et porta au pouvoir un
notable de la ville Abll 1-Qasim al-‘Azaft (m. 1276) ; celui-ci fonda une dynastie, qui reconnut le
califat almohade de Marrakech.

Al-*Azafl prit seulement le titre de « docteur de la Loi » (fagih) et de « chef du conseil »
(ra’is al-shiira). 11 s’appuyait sur un conseil composé de savants et de notables de la cité, se
substituant ainsi a un pouvoir central défaillant. Grace aux importants moyens financiers du port, a
la cohésion de la population et aux fortifications de la ville, al-‘Azaf1 et ses successeurs parvinrent a
résister aux attaques mérinides, aragonaises et nasrides jusqu’en 1320, date a laquelle la ville tomba
aux mains des sultans de Fes. Contrairement a 1’Ifrigiya ou, des le xi°siecle, de nombreuses villes
étaient parvenues a devenir plus ou moins autonomes, telles Tripoli ou Mahdiyya, le cas de Ceuta
est unique au Maghreb Extréme et Central.
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6. Le culte des saints

La principale manifestation du culte des saints en Islam est la ziydra, la visite pieuse sur la
tombe d’un personnage vénéré. Parfois ce n’est pas la sépulture, mais un lieu rattaché a la
prédication ou a la retraite du saint, qui fait ’objet d’une attention particuliere. Ce pelerinage
s’inscrit dans un contexte plus large qui voit le développement du soufisme, le courant mystique de
I’islam, dans I’Occident musulman au xi°siecle et sa grande diffusion durant les xu‘-xiv°siecles.
Toutes les villes et toutes les régions se rattachent alors a la mémoire d’un saint et les coupoles
(qubba) identifiant les sanctuaires se multiplient. La vénération dont ces personnages font 1’objet
touche I’ensemble de la population, indépendamment de 1’origine géographique ou de la catégorie
sociale : riches et pauvres, citadins et ruraux, Andalous et Maghrébins.

Tres tot cet engouement populaire parut suspect a certains jurisconsultes (fugahd’)
malikites qui, sans aller jusqu’a interdire les manifestations de piété autour des tombes, ont émis 2
leur égard un certain nombre de réserves. Plus que les notices des dictionnaires hagiographiques
médiévaux, ces critiques, présentes dans des recueils de consultations juridiques (farwa-s ou
nawdazil), constituent une source d’information trés importante sur les modalités pratiques des
visites pieuses et des pelerinages. Ainsi les fatwa-s rappellent qu’il est interdit d’adresser une priere
directement a un saint, d’invoquer celui-ci pour s’attirer sa bénédiction, voire de se prosterner ou de
se rouler sur sa tombe. De méme, il n’est pas autorisé de batir des mosquées sur ces tombes. Ces
recommandations témoignent a contrario de 1’essor de ces pratiques, bien attestées durant toute la
période médiévale, en ville comme a la campagne, et de la préoccupation qu’elles suscitent dans les
milieux traditionnels.

Contrairement a 1’Orient, ou beaucoup de lieux de culte sont liés aux premiers musulmans
arabes (Khalid b. al-Walid), aux ‘Alides (al-Husayn, al-Hasan...), aux membres de la Famille, ou
aux prophetes du monothéisme abrahamique (Abraham, Noé, Isaac, Jésus-‘Isa...), la plupart des
saints du Maghreb, Extréme et Central, ont vécu a I’époque des empires berberes, almoravide et
almohade, ou des royaumes, mérinide, hafside et ‘abdelwadide, qui leur ont succédé. Rares sont les
exceptions : ‘Ugba b. Nafi‘ (m. 682-683), un des artisans de la conquéte du Maghreb, enterré dans
la région de Biskra (a I’est de I’ Algérie actuelle), et certains de ses compagnons, tel Shakir qui, sur
la route entre Marrakech et Safi, fait déja I’objet d’un culte au début du xi°siecle.

La dépouille d’un saint gyrovague : un enjeu de taille d’apres al-Tadili (xur’s.)

« Abll Muhammad Zammir b. Ya‘la al-Hazraji des Banli Zawtanasan [sud de Safi], du pays de Hazraja. Il
demeura un temps au ribdt TanGitan Tahir de Dukkéla [plaine atlantique], puis alla 2 Marrakech et se fixa
finalement 2 Kusséta ot il mourut en 1160. A sa mort les tribus se disputerent sa dépouille, chaque tribu disant :
“Nous I’enterrerons chez nous pour avoir sa bénédiction. Les habitants du lieu ou il a été enterré évoquent
toujours les bénédictions ainsi regues”. »

Les saints avaient le plus souvent une attitude réservée a I’égard des pouvoirs temporels et
ils exprimaient souvent des critiques ouvertes contre les princes. Les hagiographies nous les
décrivent refusant les honneurs ou les fonctions officielles. Aussi certains lieux de culte se
transformerent-ils en lieu de rassemblement pour les opposants au régime, comme lors du
pelerinage annuel au ribdt Shakir, ou, par milliers, les pelerins venaient écouter des prédicateurs
tenir des propos extrémement durs a I’égard du pouvoir almohade.

Le rythme des visites sur les tombes des saints était en général annuel : ainsi, une fois par
an des caravanes se mettaient en branle depuis Ceuta et Feés a destination de la tombe d’Abl Ya‘za.
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De méme, le ribat Shakir accueillait les visiteurs lors de la « nuit de la Puissance/du Destin »
(laylat al-gadar), entre le 26 et le 27 du mois de ramadan. En dehors de la féte du saint, le flot de
pelerins diminuait, mais ne cessait jamais completement. Un systeme de relais et d’hotelleries
apparut progressivement sur les routes conduisant vers les grands sanctuaires, pour garantir la
sécurité, I’hébergement et I’accueil des pelerins, qui recevaient, dans leur voyage pieux, 1’appui et
le soutien des milieux dévots locaux.

Al-Tamimi raconte son pélerinage aupreés du cheikh Abii Ya‘zd (xir’s.)

«Je le vis a Fés quand il y vint. J’étais enfant 2 ce moment-la, c’est mon pére qui m’amena a lui. II fit une
invocation en ma faveur, puis il passa sa main sur ma téte. Quand je grandis, je me rendis dans son village avec
un groupe de novices (muridiin). 11 est situé a trois jours de marche de Fes [dans le Moyen Atlas] — Que Dieu
la garde. A peine passions-nous sur notre chemin prés de quelque habitations ou campements que les gens
venaient a notre rencontre en disant : —“Ce sont les hotes du cheikh”. Si c’était la fin de la journée, ils nous
offraient le gite et le couvert, et si c’était le début, ils nous proposaient du lait. Il en fut ainsi jusqu’a notre
arrivée chez lui — Que Dieu le tienne en miséricorde. Je vis en lui des prodiges et de grandes vertus. »

Autour de la tombe des saints les plus célebres, c’est parfois tout un sanctuaire qui s’est
développé avec des logements pour les pelerins et des oratoires contigués a la résidence du défunt.
En outre, comme dans 1’Occident chrétien latin, on assiste au phénomene des cimetieres ad
sanctos : des nécropoles apparaissent a proximité du sanctuaire, les personnes cherchant a tirer
profit, dans 1’autre monde, de la bénédiction (baraka) que le voisinage du saint pourrait leur
apporter dans celui-ci. C’est ainsi qu’al-Maliji, un mystique de la tribu des Ragraga, implantée entre
Safi et Essouira, fit préciser dans son testament qu’il voulait que sa dépouille soit enterrée au ribdt
Shakir, pres de la tombe du saint éponyme. Dans ces complexes, dont certains étaient qualifiés de
ribdt, les pelerins étaient accueillis, les aumdnes acceptées, les dons administrés, les prieres
récitées. Ici, certains rites comportaient des litanies, débouchant parfois sur des transes mystiques.
La, un enseignement était dispensé et des préches édifiaient les foules rassemblées.

Les miracles liés a la sépulture du saint Abii Ibrahim selon al-Badisi (xur’s.)

« Abl Ibrahim se fixa a Tazrit dans le pays des Banll ‘Isa (dans le Rif oriental) ; c’est 1a qu’il mourut et sa
tombe s’y trouve dans un cimetiere situé du coté sud de la mosquée a I’extérieur de la forteresse. Celle-ci est
une redoute d’acces difficile ou les Band ‘Is se retranchent lorsque les tribus I’emportent sur eux, celles-ci les
bloquent alors du c6té du cimetiere du “maitre” Ibrahim. Si les Ban@ ‘Is sortent de la zone du cimetiere, leurs
ennemis les tuent et les capturent ; mais quand ils demeurent dans cette zone et que leurs ennemis parviennent
jusqu’a eux, les Banti ‘Isa leur infligent des pertes similaires. Lorsque des forces ennemies se rassemblent pour
conquérir la forteresse, la limite a laquelle ils parviennent est le cimetiere ; ensuite, lorsqu’ils I’ont atteint, ils
sont mis en déroute. Parfois, a ce moment 13, les Banli ‘Isa prononcent le takbir, et disent “baraka de notre
seigneur Ibrahim”. »

Au cours de cette période se mettent progressivement en place de véritables réseaux soufis
autour du culte rendu a un maitre, qui, par sa vie, ses meeurs, sa piété et son ascese, avait édifié ses
contemporains. L’aura posthume de ces « proches [de Dieu] » — c’est le sens du terme wali en
arabe — se mesure au nombre de visiteurs se rendant sur leur tombe. Plus le charisme du saint est
grand, plus les visiteurs viennent de loin. Mais peu nombreux sont les saints qui bénéficient d’une
renommée dépassant le cadre régional. C’est le cas de la lignée des Banli Amghar dont les
premieres mentions dans les sources remontent au début du xi°siecle, mais c’est au siecle suivant
qu’apparaissent les saints les plus connus de cette famille ; ils attirent dans leur sanctuaire (ribdt) de
Tit n-Fitr non seulement des visiteurs du Maghreb et d’al-Andalus, mais aussi d’Orient. Les
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funérailles de I'un d’entre eux attirent d’ailleurs des milliers de personnes, ce qui était tres rare a
I’époque. C’est également le cas d’Abl Ya‘za, mort en 1176, a plus de cent ans ; situé dans le
Moyen Atlas, au sud de Meknes, sa tombe attire des pelerins venant de tres loin, de méme que
celles d’Abli Muhammad Salih (1153-1234) a Safi et d’AblG Madyan (1126-1198) a Tlemcen. La
visite pieuse peut étre le motif du voyage, et dans ces cas-la, on peut parler de pelerinage, mais le
plus souvent, elle se fait a I’occasion d’un déplacement li€ a une activité commerciale, diplomatique
ou savante ; il s’agit alors presque, en osant 1’anachronisme, de tourisme religieux. Tous ces
« grands » saints de 1’islam maghrébin ont fait 1’objet, peu apres leur mort, de monographies qui
relevent de 1’hagiographie plus que de la biographie. Ces ouvrages témoignent du prestige du saint
en méme temps qu’ils y contribuent.

Le ribat d’Abii Muhammad Salih décrit par un témoin direct : Ibn al-Khatib (x1v°s.)

« Nous arrivames au ribdt du vénérable Abli Muhammad Salih. Ce ribdt est I’'un des lieux de pelerinage les plus
solennels et les plus fastueux. Sa trés vaste cour intérieure, pavée de pierres ponces, est entourée d’un préau
bien entretenu avec des portes qui ouvrent sur des isoloirs et des sépultures. A c6té, si 1’on arrive par la droite,
se trouve la mosquée. Le mausolée se trouve dans un bati dont le plafond est soutenu par une piece en bois.
Lorsqu’on y pénetre, le tombeau du Vénérable se trouve a droite. Il est contenu dans un cénotaphe en bois
précieux qui parait, avec le temps, receler bien des secrets. Il semble étre fagconné avec du bois de I’encens ; le
bord est poli tellement il est touché [par les pelerins]. Il est décoré par de petits coquillages noirs et ronds bien
choisis. A cdté, se trouvent des tombeaux de méme forme dédiés a ses fils et petit-fils, parsemés de nattes bien
soignées. Nous récitimes [Coran] et prieres. Jurisconsultes (fugahd’), talaba et soufis assisterent [a cette
cérémonie]. Abl 1-‘Abbas [arriere petit-fils du saint] (m. apres 1360) les disposa en deux groupes bien
ordonnancés pour venir nous saluer. Il parut aimable, accueillant et avenant. Toute 1’assemblée pria de la
maniere la plus correcte. On nous servit la nourriture du Vénérable AbG Muhammad [Salih] — Que Dieu I’ait
en sa miséricorde. Les dépenses pour une telle occasion sont prélevées [comme il est d’usage] sur la cassette
tenue, d’une main de maitre, par le conservateur [du mausolée]. On nous servit un superbe plateau composé de
toutes sortes de mets et de boissons avant de nous diriger vers le batiment destiné a nous héberger. »

Ce vaste mouvement de piété populaire a puissamment contribué a I’islamisation du
Maghreb. Les califes almohades en ont saisi I’'importance et ils I’ont accompagné pour le récupérer
a leur profit. Des 1157, ils institutionnaliserent ces rites populaires spontanés de deux manieres :

— d’abord en organisant une visite pieuse officielle et annuelle a Tinmal, ou se trouvaient la
mosquée et la tombe du Mahdi Ibn Timart, fondateur charismatique du pouvoir almohade, mort en
1130. Cette visite avait lieu tous les ans, avant chaque expédition militaire importante, c’est-a-dire
vers le mois de février, juste avant la saison printaniere ou estivale de la guerre. Elle remplagait le
hajj, pélerinage a La Mecque, que non seulement les califes almohades ne pouvaient pas accomplir,
mais qu’en plus I’'idéologie almohade ne reconnaissait plus vraiment.

— ensuite en créant une nécropole impériale adjacente. Les trois premiers califes almohades se
firent ainsi enterrer a coté d’Ibn Tamart. Cette récupération par les autorités des formes populaires
de la religiosité se retrouve chez le sultan mérinide Abli Ya‘qlib (1248-1286) qui exprima le souhait
d’étre inhumé pres d’al-Fishtali a Tafartast. De méme, le souverain de Tlemcen, Yaghmurasan
(1236-1284), en maniere d’hommage a son ennemi vaincu, le calife almohade al-Sa‘id (1235-1248),
le fit inhumer dans le cimetiere ol était enterré Abli Madyan, dont il avait restauré et embelli le
mausolée, connu sous le nom d’al-Ghawth «le secours [des affligés] », construit par le calife
almohade al-Nasir dans un faubourg de Tlemcen.
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Le culte rendu a la tombe d’Ibn Tiimart selon le géographe al-1drisi (xi° siecle)

«Quand il [al-Mahdi] mourut, au Jabal al-Kawikib (le Mont des astres), les Masmida y
transporterent son corps [en 1130], sous bonne garde et I'inhumerent dans cette forteresse [Tinmal].
Son mausolée, en ce moment, est un édifice dont les Masmida ont fait un lieu de pelerinage ou ils se
rendent en provenance de toutes les régions qu’ils occupent. C’est une construction soignée, en forme
de coupole élevée, mais dépouillée d’ornements et embellissements, comme le veut la doctrine. »

Les sanctuaires devinrent si importants que parfois les autorités qui les géraient
participaient a 1’administration des villes voisines comme a Tit des le xu®siecle et a Safi au
xiv®siecle. Dans ces cas précis, le culte rendu au saint, avec son flot saisonnier de pelerins, joue une
role important dans le développement démographique et économique de la ville. Les liens entre
villes et saints favorisent I’enracinement des pratiques cultuelles et I’essor d’identités locales. Ainsi
la figure d’ Abli Madyan est-elle associée a la ville de Tlemcen, celle d’ Ab{ al-‘Abbas Sabti (1129-
1204) a Marrakech ou celle encore d’Ibn Hirzihim (m. 1164) a Fes.

En milieu rural, la sépulture des saints participe a 1’élaboration d’'une mémoire commune,
partagée par la tribu dominant le territoire. La figure et le prestige du saint, le tropisme exercé par
sa tombe, renforcent I’esprit de corps, I'identité et la cohésion de la tribu sur son territoire, en
renforgant les liens de sang, face aux autres tribus et aussi éventuellement face au pouvoir central.
Durant toute la période médiévale, la mémoire d’Ibn Tamart et le pelerinage a Tinmal dans le Haut-
Atlas occidental ont constitué¢ une des principales expressions de 1’identité des Masmida face aux
Almoravides qui les avaient précédés, puis face aux Mérinides qui les concurrencaient. Méme apres
la chute de la dynastie, en 1269, et la profanation de la tombe des premiers califes almohades, les
Masmida ont continué a se rendre sur le site pendant plusieurs siecles.
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7. Les Noirs et I’esclavage au Maghreb

LLES FONCTIONS RESERVEES AUX ESCLAVES
L’1MAGE DU NOIR DANS LES SOCIETES DU MAGHREB

Au cours des x1° et xu°siecles, les relations entre le Maghreb et 1’ Afrique subsaharienne se
renforcent. Les Almoravides, nomades chameliers de la partie occidentale du Sahara, avaient une
longue expérience des sociétés esclavagistes du « pays des noirs » (Bildd al-Siiddn). Lorsqu’ils
remonterent vers le nord et unifierent sous leur domination le Maghreb Extréme et al-Andalus, ils
amenerent avec eux de nombreux esclaves noirs. Les esclaves étaient achetés dans les grandes cités
caravanieres du sud du Sahara, par des marchands maghrébins (juldb) qui utilisaient des
intermédiaires, souvent d’origine servile eux-mémes, pour s’adresser aux relais locaux, et
acheminer la marchandise humaine a travers le désert. Les esclaves étaient regroupés dans de
grands centres situés au sud du Maghreb, par exemple dans la forteresse almoravide de Zagora
(Tazagtrt), avant d’étre distribués dans I’ensemble du Maghreb, par d’autres vendeurs ; toutes les
grandes villes possédaient leur marché spécialisé. La main-d’ceuvre servile était tellement
nombreuse que le moindre site rural avait souvent un esclave.

Les fonctions réservées aux esclaves

L’esclavage domestique

Les esclaves étaient employés non seulement dans 1’agriculture ou I’artisanat (ils étaient
nombreux dans les jardins impériaux de Marrakech ou dans les tanneries d’Aghmat), on les
retrouvait également attachés aux travaux domestiques : ils préparaient le pain, puisaient I’eau ou
préparaient les repas. L’ emploi d’esclaves noirs dans les cuisines contribua a la diffusion de recettes
et de préparations nouvelles, originaires des régions subsahariennes : ainsi la cuisson a la vapeur se
répandit dans la cuisine berbere, ou dominaient auparavant la viande grillée et les aliments bouillis.
Par ailleurs, la lecture des consultations juridiques et des anecdotes présentes dans le corpus
hagiographique nous apprend que les esclaves noirs étaient souvent chargés d’animer les fétes
(mariages, circoncisions, etc.) en chantant, en dansant et en jouant de la musique. Cela explique
que, comme le révele une liste dressée par al-Shaqundi (xur°siecle), parmi les instruments de
musique utilisés au Maghreb, certains aient porté un nom emprunté aux langues africaines, tel le
dabdab (« grand tambour »). A I'inverse les influences maghrébines se font sentir dans les
royaumes subsahariens. Les géographes et les voyageurs arabes qui se sont rendus au sud du Sahara
rapportent que les élites du Ghana, du Mali et de Takr{r avaient adopté la mode vestimentaire des
Maghrébins.

Le métier des armes.

L’esclavage domestique était répandu certes, mais c’est dans le métier des armes que les
esclaves se sont particulierement distingués et qu’ils constituent une spécificité de 1'Islam
prémoderne. Bien avant 1’époque almoravide, les Abbassides de Bagdad et les Omeyyades de
Cordoue avaient fait appel a des mamelouk-s (« possédés/esclaves ») pour se constituer des gardes
fideles. Au xi°siecle, en al-Andalus, apres la chute du califat de Cordoue, ceux-ci, des esclavons
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(sagadliba) en provenance d’Europe orientale, parviennent méme a exercer le pouvoir dans certaines
villes, comme Dénia, Valence ou Alméria. C’est une spécificité du monde musulman médiéval que
I’existence de princes issus du monde servile, alors que, dans 1’Occident latin, la servitude est une
opprobre qui ferme les portes du pouvoir. Les sociétés du Maghreb de ce point de vue la sont assez
proches du monde latin : les esclaves y sont tenus en grand mépris et sont cantonnés a des fonctions
subalternes. Sous les Almoravides, les souverains se constituent une garde prétorienne constituée
d’esclaves, et on en trouve aussi dans les garnisons urbaines, comme a Fes et a Aghmat. L’emploi
d’esclaves dans la protection des villes était un moyen, pour les élites citadines, d’éviter le danger
des armes, pour pouvoir se consacrer aux lettres, au commerce ou a l’artisanat. Les sources
chrétiennes et musulmanes confirment aussi la présence de noirs dans les grandes armées
almoravides, ou a coté des esclaves-combattants, des écuyers et des pages (ghilmdn) d’origine
servile s’occupaient des chevaux et de l'armement de leurs maitres, voire se battaient
occasionnellement comme fantassins et lanciers. Ce mercenariat, princier ou urbain, marque une
rupture par rapport au systéme traditionnel, rupture qu’il allait accélérer en contribuant au
désarmement des tribus fondatrices de I’Empire.

Les esclaves au palais

L’acquisition d’esclaves était a ce point jugée stratégique qu’une des premicres expéditions
menée par les Almohades contre les Almoravides fut dirigée contre la forteresse de Zagora. Les
esclaves qui s’y trouvaient ne furent pas libérés, mais ils furent intégrés a la hiérarchie almohade,
dans la catégorie des « esclaves du pouvoir » (‘abid al-makhzan). Par ailleurs, tous les grands
chambellans (hdjib) des dynasties maghrébines furent des noirs ; ils dirigeaient les affaires du
palais, secondés par « un cheikh des esclaves », chargé des serviteurs de la maison du calife. A
I’époque almohade, les esclaves accédaient ainsi a des postes de responsabilité sans pour autant
pouvoir prétendre a la charge supréme, comme ce fut le cas en al-Andalus au xi°siecle ou dans
1’Egypte mamelouke 2 partir du xir°siecle. Au palais les eunuques (khasiyy) étaient nombreux, mais
ne pouvaient pas avoir de descendants.

Le systéeme anthroponymique des esclaves

Les esclaves recevaient souvent des noms a connotation positive, comme Mimiin, « la
bonne fortune », Izarg en berbere (« la joie ») ou Mas ‘iid en arabe (« fortuné »), ou encore Misc, le
«musc », ou Rayhdn, le « myrte ». L’explication de cette pratique est attribuée par les sources au
fait que le premier acte de la journée était d’appeler son esclave ; prononcer un joli nom était
considéré comme de bon augure. Le systeme onomastique différenciait donc les esclaves du reste
de la population : ils avaient des noms spécifiques (ism), ils ne portaient pas d’ethnique (nisha), et
leur lignée n’était pas mentionnée par la particule ibn / w (« fils de »), car leur condition servile
prouvait I’indignité de leur ascendance non musulmane. Enfin, deux fréres pouvaient porter le
méme nom, comme les deux Mimiin, partisans de la premiere heure d’Ibn Tamart. La présence
(réelle ou mythique ?) de deux esclaves noirs parmi les plus proches fideles du fondateur de la
réforme et de I'idéologie almohades rappelle le rdle symbolique joué par Bilal, I’esclave abyssin
nommé muezzin, par Muhammad, le prophete de 1’islam, pour signifier que la nouvelle religion
s’adressait a tous, quelle que soit I’origine géographique et la situation sociale.
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L’image du Noir dans les sociétés du Maghreb

Du mépris...

Le mépris des noirs était partagé dans de nombreux groupes de la société. Une tradition
dans les milieux lettrés faisait remonter ce mépris a 1’époque antique et évoquait les géographes
grecs qui auraient présenté les noirs comme des sauvages, nus ou presque, habitant des cavernes et
des huttes et se nourrissant de plantes et de racines. En raison d’un climat propre aux exces, ils
auraient eu une complexion proche de celle des animaux. En milieu tribal, le mépris reposait sur
d’autres fondements. Les Sanhdja, chez qui les structures matrilinéaires jouaient un grand role,
refusaient que les enfants issus d’une union « mixte » puissent porter le nom de leur mere, les
excluant ainsi de I’héritage. De son coté, le gouverneur almoravide d’Azemmour aurait refusé
d’écouter les doléances du saint Abl Shu‘ayb (fin xu°s.) parce qu’il avait la peau sombre. De leur
coté, les Masmiida considéraient que I’enfant né d’une femme noire n’avait aucun droit. C’est
d’ailleurs I’argument que les cheikhs almohades invoquerent pour se révolter contre le calife
almohade al-Sa‘ld (1238-1248) qui était le fils d’'une femme noire du harem impérial.

...au métissage,

Malgré ces positions et ces attitudes négatives, le nombre de « métis » était grand dans le
monde berbere, dans les campagnes comme dans les villes. Plusieurs termes sont utilisés pour les
désigner : ‘anbar, (« ambre »), aswad (« noir »), agndw en berbere, gndwf en arabe (« guinéen ») ;
par extension, les termes ‘abid ou raqd’iq en arabe, isamgan en berbere (« esclaves ») étaient
synonymes de noir. A I’inverse, « le blanc », en berbere mallil, était valorisé et symbolisait la
pureté. Aussi beaucoup de lignages portaient-ils ce nom, de méme que le berceau de
I’almohadisme, baptisé Tin Mallal, c’est-a-dire « Celle des Blancs / des purs ».

L’abnégation d’un saint homme ‘Abd ar-Razzdq al-Jazili (al-Tadili, xurs.)

« Abli Madyan racontait a ses amis que le cheikh Abl Ya‘za lui avait prédit qu’on lui donnerait une esclave
noire, dont il aurait un fils. S’il vivait, il serait important. Un commercant lui donna [a Bougie] une esclave
noire, dont il eut un enfant, qu’il nomma Muhammad. Puis affligé, Abli Madyan s’en sépara. Quand on évoquait
avec lui le probléme, il disait : “Je n’avais nul besoin de cette esclave, et si ce n’avait été la prédiction d’Abl
Ya‘zi sur I’enfant que j’aurais avec une esclave, jamais je ne 1’aurais approchée. A présent, je n’en n’ai plus
besoin. Si je I’abandonne [elle péchera]. Et si je I’épouse, elle sera triste a cause de I’enfant qu’elle m’a donné.”
‘Abd al-Razzaq [originaire du sud du Maghreb Extréme] lui déclara : “Je 1’épouserai et je serai garant de ton
fils.” Abli Madyan lui dit : “Tu le ferais, alors méme que le mariage avec une noire est tenue pour honteux par
les Masmiida ?”. ‘Abd al-Razzaq rétorqua : “Je le ferai pour toi.” Il I’épousa et éleva ’enfant. »

...et a la sanctification

En dépit de ce dédain affiché pour les noirs, ceux-ci furent nombreux parmi les proches
d’Ibn Tamart : Muslim al-Gnawi, Abad Muhammad Wasnar, Aghuwal, Mimdn al-Kabir, Mim{n al-
Saghir et Ybirak Isamgan, soit pres de la moitié de 1I’entourage du Mahdi. On peut rapprocher cette
proportion de celles des saints noirs-africains dans les corpus hagiographiques ; dans le plus connu
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d’entre-eux, le tashuwwuf d’al-Tadill (xm°s.), celui-ci consacre un nombre important de notices a
des personnes qui portaient un nom spécifique des esclaves, voire le surnom de « noir » (aswad).
Abli Ya‘za (m. 1176), par exemple, un des plus grands saints du Maghreb, était noir. Cela révele
toute la complexité des processus d’intégration au sein des sociétés tribales du Maghreb.
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8. Les développements du soufisme au Maghreb, xi°siecle-xv*siecle

Le soufisme (tasawwuf) représente 1’approche mystique de I’islam, voie fondée sur des
pratiques associant 1’ascese, la priere et les chants a I’approche intérieure de la divinité. Au
Maghreb, ce courant s’exprime de multiples manieres : la production d’ouvrages littéraires ou
poétiques mystiques, le culte des saints soufis avec le développement corrélatif des sanctuaires qui
leur sont dédiés, le phénomene du maraboutisme et enfin 1’apparition historique des grandes
confréries soufies.

Les principes du soufisme énoncés par le maitre Abii Madyan (1126-1200) d’apres al-Ghubrini
(début x1v°s.)

« Celui qui a acquis la Connaissance de Dieu tire profit de Lui dans la veille et le sommeil. Notre enseignement
n’est profitable qu’a celui qui unit en lui ces quatre vertus : renoncement, savoir [religieux], confiance en Dieu,
certitude de la foi. Prends la patience pour viatique, le contentement pour état, la Vérité comme but. L’action
qu’accompagne 1’orgueil ne profite pas, 1’oisiveté qu’accompagne 1’humilité ne nuit pas. Qui sert les hommes
vertueux s’éleve par ce service méme. L’ objectif du soufisme est de se livrer tout entier a Dieu. Pour y arriver, il
faut renoncer a calculer et choisir d’améliorer sa vie. La générosité consiste a se sacrifier pour suppléer aux
défaillances d’autrui. La pauvreté est indice d’Unité, signe de I’Unicité. Quiconque ne trouve point dans son
coeur une voix qui I’amende et le censure est perdu. L’affliction et le repentir du pécheur valent mieux que la
joie du juste. C’est le désordre du peuple qui engendre les tyrans. »

Ce courant fondé sur 1’ascétisme et la pénitence connait, dans les Empires almoravide et
almohade, un essor remarquable a partir de la seconde moitié du xi°siecle, au moment ol
s’imposent au Maghreb central et occidental des formes autochtones d’étatisation des sociétés. La
diffusion de I’approche soufie, partie constitutive de 1’islam depuis les origines, contribue au
renforcement de 1’islam sunnite au sein des populations locales, et au recul, voire a la disparition, de
certains courants considérés comme hétérodoxes : le kharijisme-ibadisme, le chiisme ismaélien et
les différentes variétés de 1’islam berbere (Barghawata, Ha-mim, etc.). L’ascétisme (zuhd) passe
alors du stade de I’attitude individuelle a celui de phénomene social et politique, du fait que
I’approche mystique offre la possibilité d’un rapport direct entre le Créateur et Ses créatures, et

permet d’échapper a I’intermédiaire obligé des oulémas proches du pouvoir.

Confidences du mystique berbére Abii Muhammad Ibn Yilarzj al-Haskiri al-Aswadi (m. 1145),
inhumé a Ribat Hakam dans le pays des Haskiira, sur les dangers du pouvoir, d’apres al-Tadili
(xrr’s.)

« On raconte de lui que ‘Ali b. Yasuf partit de Marrakech pour aller lui rendre visite, et Abli Muhammad ne
voulut pas qu’il entre chez lui. Il sortit de sa maison et le rencontra dans la plaine, resta avec lui une heure, puis
ils se quitterent. Au moment de mourir Abli Muhammad dit au plus intime de ses proches : “Viens vers moi”. Et
il lui dit a Poreille : “J’avais des états mystiques (ahwdl), je les ai perdus depuis le jour ol j’ai rencontré le
Sultan et lui ai parlé. Prends garde a la rencontre des hommes”. »

L’¢élaboration doctrinale du soufisme maghrébin se produit a partir des xi°siecle sous une
double influence, d’abord orientale, avec la diffusion des écrits d’al-Ghazali (1058-1111), figure
majeure de I’histoire de I’Islam, andalouse ensuite. L’époque almoravide est trés importante pour le
développement du soufisme occidental. En effet le puissant mouvement réformateur constitué au
x1° siecle autour de Yasuf b. Tashfin s’était appuyé des 1’origine sur les oulémas pour la pratique du
gouvernement. D’un coté cette collaboration consacrait le statut des jurisconsultes musulmans, de
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I’autre elle semble avoir précipité I’éclatement de leur catégorie en deux groupes irréductibles :
ceux issus des grandes familles et dont la fortune était ancienne : ils participaient au gouvernement
et aux grandes décisions politiques et religieuses, bénéficiaient aussi des faveurs du prince,
monopolisaient les fonctions de juge des grandes cités de I’Empire et confortaient ainsi la puissance
de leur famille ; les autres, appartenant a une €lite provinciale et dont le statut était lui aussi, le plus
souvent, antérieur a I’expansion almoravide : ils étaient exclus des grandes charges exécutives de
juges ou de muftis et restaient cantonnés dans les fonctions secondaires de 1’administration. Devant
la monopolisation des hautes fonctions de I’Etat par quelques familles soutenues par le régime dont
elles constituaient un pilier fondamental en terme de légitimation, les élites religieuses exclues du
pouvoir se tournerent vers des formes radicales d’asceése et de retrait du monde, incarnées par le
mysticisme et le soufisme.

C’est ainsi qu’al-Andalus a donné naissance au début du xi°siecle a de tres grands soufis
dont la plupart se rattachaient a des courants divers plus ou moins politisés et radicaux. Ibn Barrajan
de Séville parait avoir été€ a I’origine de tous les mouvements soufis dans la Péninsule. II est qualifié
d’imdm et un auteur du xm‘siecle va jusqu’a déclarer qu’il était le « Ghazali d’al-Andalus », le
«pOle des poles » (qutb al-qutib), ce qui désigne dans la terminologie soufie le maitre des
mystiques. L’école soufie d’Alméria fut aussi un centre mystique trés important autour de la
personnalité d’Ibn al-‘Arif (m. 1141) et la région ne semble pas avoir regu favorablement la
décision almoravide de briler les ceuvres d’al-Ghazali. Pourtant Ibn Bashkuwal (m. 1183), dans son
dictionnaire bio-bibliographique des savants andalous, consacre une entrée a Ibn al-‘Arif, alors qu’il
ignore Ibn Barrajan ; cela situe le savant d’ Alméria dans le monde des oulémas et de 1’orthodoxie et
signifie vraisemblablement qu’il était un soufi « modéré ». Dans la région de Silves enfin, on trouve
une aile radicale, dirigée par Ahmad Ibn Qasi (m. 1151) ; elle semble avoir recruté beaucoup de ses
partisans dans les milieux d’origine indigéne et chez les fonctionnaires du makhzan ou de la
judicature. A la téte de ’ensemble, Ibn Barrajan tentait de concilier les différentes tendances. En
effet les discussions entre I’aile modérée et les radicaux se multipliérent vers le milieu du xu‘siecle,
Ibn al-‘Arif s’opposant toujours a 1’usage de la force contre le pouvoir.

A coté des poles urbains du soufisme, Pierre Guichard a constaté que ces mouvements et
les mystiques étaient bien recus dans les zones rurales d’al-Andalus. La contestation du pouvoir
almoravide semble ainsi avoir pris la forme d’un mysticisme populaire. En effet les hagiographies
véhiculaient souvent, de facon allégorique, un discours politique clair contre 1’oppression et
I’injustice, en mentionnant de nombreux miracles soufis qui avaient provoqué la mort de
gouverneurs injustes ou corrompus.

La réaction du pouvoir almoravide ne se fit pas attendre, tout d’abord contre 1’inspirateur
oriental des soufis andalous, al-Ghazali. Ibn Tumlis, qui écrit a I’époque almohade, raconte la
persécution contre cet auteur : les jurisconsultes se seraient présentés devant le prince almoravide et
lui auraient conseillé de briler les ceuvres du penseur oriental en affirmant que ses livres étaient
presque capables de faire perdre la foi. Selon d’autres sources, c’est I’émir almoravide ‘Ali b. Yasuf
b. Tashfin (1106-1143) qui, de lui-méme, aurait ordonné I’autodafé de la Revivification des
sciences religieuses, en 1109, et menacé de mort et de confiscation de leurs biens tous ceux qui
resteraient en possession d’ouvrages d’al-Ghazali. Ensuite I’étau se resserra peu a peu autour des
mystiques. En 1141, I’émir almoravide fit arréter Ibn Barrajan de Séville, Ibn al-*Arif d’ Alméria et
al-Mayirqi de Grenade et les convoqua a Marrakech. Les deux derniers furent rapidement libérés,
en revanche Ibn Barragan fut exécuté. Ibn al-‘ Arif mourut cependant la méme année au Maghreb et
al-Maylrqi I’année suivante. Avec eux disparaissaient les trois plus grands représentants du
soufisme d’al-Andalus. Cette disparition laissait le champ libre a Ibn Qasi qui devint, d’Algarve, le
maitre incontesté des mystiques d’al-Andalus, alors qu’il représentait 1’aile la plus radicale du
mouvement.
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L’époque almohade rompt dans ce domaine aussi avec la période almoravide. Ibn Tlmart,
le théoricien de I’almohadisme, revendique 1’héritage d’al-Ghazali et promeut I’approche mystique.
De grands noms du soufisme émergent ainsi a I’époque almohade, comme le Murcien Muhyi al-Din
Ibn Arabi (1165-1240), considéré comme le plus grand des maitres : le cheikh al-akbar, dont
I’influence est déterminante en Islam pour I’expression métaphysique de la voie soufie. On peut
citer aussi au Maghreb Abli Madyan de Tlemcen (m. 1198), qui initie un grand nombre de disciples.
L’un d’eux, al-Shadhilt (1197-1258), va avoir une influence considérable. Il vécut un temps a
Bougie, puis s’installa & Alexandrie, d’oll son influence rayonna jusqu’en Haute-Egypte. Le
prestige des soufis devint tel que leur approche pénétra les cercles du pouvoir. Certains souverains
adoptent ainsi des pratiques ascétiques, comme le calife almohade al-Mansir (1184-1199), dont une
légende tenace voudrait qu’a la fin de sa vie, il ait abdiqué pour se rendre en Orient, ou comme
I’émir mérinide Abd 1-Hasan (1331-1348) dont I’entourage se plaignait de ne pas manger a sa faim
en raison du régime ascétique de leur souverain, ou encore comme le calife hafside al-Muntasir bi-
Llah (1295-1308) qui recut le surnom d’Abli ‘Asida (« I’homme au brouet ») parce qu’il ne
consommait que ce plat caractéristique des soufis et du monde paysan.

Un saint intransigeant Abii Muhammad ‘Abd Alldh al-Qattin (m. apres 1180) d’apres Ibn
‘Arabi (m. 1240)

« Le souverain (almohade) demanda au cheikh ce qu’il pensait de son royaume. A cela le cheikh éclata de rire.
“Pourquoi ris-tu ?” demanda le souverain. “Tu appelles royaume cette folie dans laquelle tu es et tu te donnes le
nom de roi. Tu ressembles plut6t a celui dont Dieu dit : ‘Il y avait derriére eux un roi qui s’emparait de tous les
bateaux, lequel roi est maintenant rétribué et briile en enfer. Quant a toi, eh bien tu n’es qu’un homme pour
lequel on pétrit un pain et auquel on dit : Mange-le’. Le cheikh devint alors cinglant dans sa condamnation,
laissant aller son courroux contre tout ce qui lui causait de 1’aversion et cela en présence des ministres et des
juristes. Le souverain resta silencieux, rempli de honte. “Voici un homme, dit-il enfin, qui parle avec justesse. O
‘Abd Allah, prends place parmi-nous”. Le cheikh répondit : “Jamais, car il y a ici des biens usurpés et le palais
que tu habites a été acquis par le mensonge, si je n’y avais pas été forcé, je n’aurais jamais mis les pieds ici. Que
Dieu me préserve de toi et de tes pareils” ».

La célébrité des mystiques urbains qui apparaissent a I’époque est tres grande et durable.
Leur tombe devient 1’objet de visites pieuses. Leurs pratiques ascétiques, les rites qu’ils valorisent
et leur enseignement aboutiront, au cours des siccles suivants a I’apparition de confréries soufies.

La premiere serait peut-étre celle de Safi, fondée par Muhammad Salih (1150-1230), un
Berbere de la région de Safi. Elle aurait été destinée a aider les pelerins allant a La Mecque (hdjj), a
une époque ou le Adjj n’était pas encouragé, quand il n’était pas interdit par les autorités almohades.
Au xivsiecle, grace aux dons des pelerins et peut-€tre grace aussi au fait que les autorités mérinides
lui aient concédé le droit de prélever certaines taxes, la confrérie draine des fonds considérables qui
lui permettent de gérer de nombreux relais jusqu’'a Alexandrie et en Haute-Egypte. Ces relais
portent le nom de ribdt, méme si le terme de zdwiya commence a apparaitre. Cette
institutionnalisation du mysticisme témoigne non seulement de I’islamisation des sociétés
maghrébines, mais aussi de la diffusion dans toutes les classes sociales de pratiques mystiques. La
confrérie shadhiliyya, par exemple, qui tire son nom du saint-soufi al-Shadhili, insiste sur la beauté
et la richesse intérieures des soufis et, a la différence d’autres confréries, elle dispense ses membres
d’apparaitre comme pauvres. Réputée pour la beauté de ses chants mystiques, elle s’est répandue
dans le Maghreb des le xiv®siécle, et elle étend son influence en Egypte, Syrie et Arabie, entre autre
par le biais des nombreuses confréries qui en sont issues. On peut citer aussi la ‘Isawiyya, qui
apparut 2 Meknes au xv* siécle et tire son nom de son fondateur Sidi 1-Had1 Ibn ‘Is4 (né vers 1460).
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Les confréries jouent un role fondamental dans I’intégration sociale de leurs membres, qui
se recrutent a tous les niveaux de la société, dans la mise en place de réseaux transcontinentaux,
favorisant les échanges de produits commerciaux et de savoir, dans [’arabisation, avec
I’apprentissage du coran, de poemes et de chants mystiques, dans la pénétration en profondeur de
I’islam en milieu indigene et dans la diffusion des mythes de la culture arabo-musulmane. Elles
allaient en outre jouer un role essentiel dans I’islamisation des régions subsahariennes aux xvir° et
xvie siecles.
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9. Ibn Khaldiin

La vie p’IsN KHALDON
UNE SCIENCE NOUVELLE
LES cONCEPTS DEVELOPPES PAR IBN KHALDON

La vie d’Ibn Khaldiin

Ibn Khaldiin est né en 1332 a Tunis dans une famille de Séville, d’ou elle s’était enfuie
dans les années 1230, en raison de la menace que faisaient peser les rois chrétiens du nord de la
péninsule Ibérique sur al-Andalus. Apres un bref passage a Ceuta, les aieux d’Ibn Khaldin, qui
appartenaient a 1’élite andalouse et revendiquaient de lointaines ascendances yéménites, trouverent
a s’employer auprés de la dynastie hafside. A Tunis, Ibn Khalddin suivit un enseignement d’une
grande qualité. Les conditions furent difficiles pour lui, car la peste noire de 1348 lui ravit ses
parents et bon nombre de ses professeurs. En 1346-1347, les sultans mérinides semblaient sur le
point de réunifier le Maghreb et le centre de gravité du monde intellectuel se déplaca vers Fes.
Aspirant a une carriere politique, Ibn Khaldiin se rendit alors dans cette ville ou il parvint a occuper,
en 1352, une charge importante a la cour du sultan Abd ‘Inan (1348-1358). Ensuite, Ibn Khaldin vit
alterner les moments de faveurs, avec des nominations a des postes de gouvernement, et les
périodes de disgrace qui 1’obligeaient a s’enfuir. C’est ainsi qu’il servit les souverains mérinides,
Abi ‘Inan et Abli Salim (1359-1361), nasride, Muhammad V (1354-1359), hafside Abli Bakr b.
Yahyd al-Mutawakkil (1318-1346), et ‘abdelwadide, Ab Hamma Misa II (1359-1388). En ce
sens, sa carriere reflete I’instabilité politique chronique dont souffrit le Maghreb, disputé par les
trois dynasties issues des décombres de I’Empire almohade.

En 1375, craignant un revirement de fortune, il se réfugia sur les Hauts-Plateaux du
Maghreb central, dans la forteresse d’Ibn Salama, sous la protection de la tribu arabe des Awlad
‘Arif. C’est la qu’il rédigea I’essentiel de sa Mugaddima, ou Prolégomenes. 11 y mit a profit sa
connaissance du fonctionnement du pouvoir et des cours de I’Occident musulman, ainsi que des
tribus arabes du Maghreb, parmi lesquelles il avait souvent eu 1’occasion de séjourner. De retour a
Tunis, en 1378, il entreprit une carriere d’enseignant et acheva de rédiger son « Histoire des Arabes,
des Perses, des Berberes et autres puissants royaumes » (Kitdb al-‘Ibar). Las des intrigues visant a
le perdre, Ibn Khaldiin, sous prétexte d’accomplir le pelerinage, quitta définitivement le Maghreb
en 1382. Il s’installa au Caire ou le sultan mamelouk le nomma professeur dans la madrasa al-
Qahmiyya et grand juge malikite, fonctions qu’il occupa jusqu’a sa mort en 1406.

Une science nouvelle

Ibn Khaldiin : une science historique et novatrice

« Apres avoir lu les ceuvres des historiens et sondé les profondeurs d’hier et d’aujourd’hui, j’ai tiré mon esprit
de la torpeur et du sommeil de I’insouciance, et je me suis laissé convaincre d’écrire, bien que je ne me
reconnaisse aucun talent. J’ai donc composé un livre d’histoire [...] I’y ai montré les causes du commencement
des Etats et de la civilisation, et je ’ai fondé sur I’histoire des deux nations qui a notre époque peuplent le
Maghreb et sont répandues dans ses régions et ses villes, avec, quelle qu’en flt la durée, leurs dynasties passées,
leurs rois et leurs alliés. Ces nations, ce sont les Arabes et les Berberes [...] J'ai adopté dans I’ordre de
présentation et dans la division des chapitres, une méthode inhabituelle. J’ai inventé une voie remarquable, une
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approche et une maniere originale. Des conditions de la civilisation, de I’adoption du mode de vie urbain, des
caractéristiques essentielles de la société humaine, j’ai donné des explications qui permettent au lecteur de
découvrir les causes des événements et de voir par quelles voies les fondateurs de dynastie sont parvenus au
pouvoir. On pourra, de la sorte, se sortir de 1’imitation, et saisir les conditions des époques et de la suite des
générations. »

C’est dans I’introduction, la Mugaddima, de son ouvrage principal, le Kitab al-‘Ibar,
qu'lbn Khaldiin tente de définir la civilisation en général et de répondre a un double
questionnement fondamental : quelle est I’essence des sociétés humaines ? Peut-on déceler a travers
I’histoire des Arabes et des Berberes des lois et des cycles susceptibles d’éclairer les concepts de
« société » et de « civilisation » ? Ibn Khaldln fait preuve d’une indéniable originalité dans le
traitement des questions qu’il pose. En effet il définit I’essence d’une société humaine par la
maniére dont ses membres vivent ensemble et occupent I’espace. A partir de ce postulat, il utilise,
en plus de I’histoire, des considérations d’ordre anthropologique et sociologique. L histoire fournit
un répertoire d’exemples et de références, mais dans la partie la plus théorique de son ouvrage, pour
caractériser les sociétés qu’il décrit, Ibn Khaldin fait appel a un éventail treés riche de
renseignements tirés entre autres domaines, de la cuisine, de la couture, de 1’architecture ou, par
exemple, de la fabrication de tapis. En outre, lorsqu’il analyse le role et I’intervention de I’Etat dans
la production, ainsi que I'impact du comportement des élites urbaines, notamment en terme de
consommation, il prend également en considération les questions économiques et financieres. Par
ailleurs, pour soutenir son raisonnement, il n’hésite pas a apporter son témoignage personnel : par
exemple a un festin ou il était convié, il a comptabilisé plus de 42 ingrédients entrant dans la
composition d’'un méme plat.

Ce qui rend Ibn Khaldiin remarquable, c’est le caractere global de sa pensée. C’est cette
qualit¢ qui en fait un penseur encore d’actualité. Outre les éléments historiques, politiques,
économiques, il est sensible aux renseignements d’ordre linguistique, par exemple quand il cite des
termes berberes employés par les différentes dynasties maghrébines ou quand il précise comment il
convient de prononcer certains phonemes propres a cette langue, comme le [g] situé entre le kdf et
le gaf, ou encore quand il transcrit la consonne alvéolaire sonore et emphatique [z], avec un sdd
comprenant un zdy a ’intérieur. Il ne néglige pas non plus les termes non-arabes, par exemple
castillans, comme emperador ; il enregistre des termes de I’arabe dialectal qu’il compare souvent a
leurs équivalents orientaux. Par ailleurs il établit des comparaisons avec des périodes révolues,
musulmanes (omeyyade d’al-Andalus et de Syrie, abbasside, fatimide, etc.) et non-musulmanes
(juive antique, arabe pré-islamique, égyptienne, perse, etc.), ou avec des Etats contemporains
(Castille, Mamelouks, etc.). Enfin il prend parfois ses distances par rapport a des récits considérés a
I’époque comme indiscutables ; ainsi il affirme que certaines histoires rapportées par al-Mas‘d1
sont absurdes, ou qu’il est peu vraisemblable que I’humanité tout entiere descende des trois enfants
de Noé.

La Mugaddima comporte aussi une dimension encyclopédique, 1’auteur consacrant des
chapitres entiers aux principaux arts et métiers : agriculture, chant, menuiserie, maconnerie,
charpente, tissage, médecine, obstétrique, art des libraires, calligraphie, algebre, géométrie,
astronomie, optique, alchimie, métaphysique, philosophie, etc. En définitive, son objectif vise a
découvrir les « lois de I’histoire » pour mettre en lumiere les contingences auxquelles sont soumises
les sociétés humaines.
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Les concepts développés par Ibn Khaldiin

Pour Ibn Khaldin, I’homme est un étre sociable, incapable de survivre seul, et ayant besoin
de s’associer et de coopérer avec d’autres en vue de se nourrir et de se défendre : «la société
humaine est nécessaire ». Une fois établi ce principe, vient le suivant selon lequel les étres humains
en groupe ne peuvent vivre dans I’anarchie : le pouvoir et la domination découlent donc de la
nécessité de vivre ensemble. C’est le fondement-méme de la civilisation (‘umrdn) qui a selon lui
deux composantes : I’une rurale ou bédouine, 1’autre urbaine.

La premiere se caractérise par 1’élevage et ’agriculture. La population s’y contente du
minimum vital, les inégalités sont faibles, la cohésion sociale et « I’esprit de corps » (‘asabiyya),
qui repose sur la parenté fictive ou réelle, sont tres forts. Dans un environnement hostile, ou les
ressources sont limitées et ou pese la menace de razzias de la part des tribus voisines ou de
« confiscations » de la part du gouvernement, cette solidarité est la seule protection efficace dont
disposent les ruraux qui, des I’enfance, sont élevés dans le maniement des armes pour la défense du
groupe.

L’esprit de corps a la campagne

«Dans les tribus, a la campagne, ce sont les chefs et les grands personnages qui empéchent les agressions
mutuelles, grice au respect et a la vénération qu’ils inspirent au peuple. Quant aux campements, ils sont
défendus contre 1’extérieur par une garde tribale composée des membres les plus braves de la tribu et par les
jeunes, réputés pour leur courage. Pour que la défense et la protection soient efficaces, il faut un esprit de corps
unifié et une ascendance commune. C’est ce qui fait la puissance d’une tribu et la rend redoutable, car le
sentiment familial ou clanique est ce qu’il y a de plus important. Dieu a mis dans le coeur des hommes de la
compassion et de I’affection pour ceux du méme sang et pour les proches, et ces sentiments font partie de la
nature humaine. C’est grace a eux que les hommes se portent aide et secours mutuel et inspirent la crainte a
leurs ennemis. »

Dans la seconde, la majeure partie des citadins vit des arts et du commerce, la course au
superflu devient la regle, la solidarité du groupe éclate. En effet, a la ville, si les liens familiaux
occupent encore une place importante, le maintien de la sécurité releve des autorités
gouvernementales. De plus les remparts offrent contre I’ennemi de 1’extérieur une protection
efficace ; et il n’appartient pas aux citadins de prendre les armes pour assurer leur défense, cette
tAche incombant a 1’armée et a I’Etat. La société urbaine constitue le but et 1’état le plus achevé de
la civilisation, elle réalise les aspirations de ’homme a la sécurité, au confort et au luxe.

Dans cet environnement, I’homme qui ne vit plus sans arrét sur ses gardes s’affaiblit et ses
meeurs se corrompent, malgré 1I’essor et la multiplication des arts. La société urbaine est incapable
de se prendre en charge politiquement a long terme, au contraire de la société bédouine ou « 1’esprit
de corps » permet aux ruraux d’agir comme s’ils formaient un tout unitaire. Profitant de la crise de
I’Etat, consubstantielle au mode de vie urbain et a la corruption que celui-ci engendre, des troubles
éclatent et les tribus rivalisent pour s’emparer du pouvoir vacillant. C’est, selon Ibn Khaldin, au
sein du clan qui témoigne de « I’esprit de corps » le plus fort qu’un chef se dégage et qu’il s’impose
surtout s’il peut se réclamer d’une mission prophétique ou d’un mouvement spirituel. C’est en
s’appuyant sur I’histoire récente du Maghreb, en particulier les périodes almoravides et almohades
qu’Ibn Khald@in met en lumiere ce processus : les Almoravides, nomades sahariens a I’origine, en
adoptant les meeurs urbaines andalouses, s’affaiblissent et perdent leur énergie originelle et leur
esprit de corps, ce qui permet aux montagnards masmidiens de s’emparer des villes et de fonder
I’Empire almohade. Une fois urbanisés, amollis par la ville et la vie de cour, les califes almohades
qui ont €élaboré une culture et des arts d’un raffinement inconnu jusque-la au Maghreb, sombrent a
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leur tour devant la force des nomades mérinides, etc. Ce cycle constitue la loi immuable des
sociétés humaines, tous les peuples et toutes les périodes de I’histoire sont intégrées dans cette
vision du monde, dont Ibn Khald@in repere les cycles successifs, de 1’ Antiquité jusqu’a son époque,
c’est-a-dire des Grecs d’Alexandre Le Grand, en passant par les Romains, les Francs, les Goths, les
Perses, les Arabes, jusqu’aux Berberes ou aux Turcs. C’est aussi la la puissance de la pensée d’Ibn
Khald(in, penseur musulman du xiv®siecle, que d’intégrer I’histoire de I’islam et des Arabes a cette
loi immuable des sociétés humaines et de trouver en 1’humanité les ressorts de son histoire, et non
plus en Dieu. Ainsi, c’est dans la corruption des meeurs qu’engendre la ville que naissent les plus
belles, les plus hautes et les plus nobles réalisations, littéraires, scientifiques et artistiques. Les
hommes qui ne sont plus contraints de se battre pour survivre, y sont payés pour créer et penser,
jusqu’a ce qu’une nouvelle puissance, plus rude, plus énergique, émerge des marges de I’Empire et
s’empare des richesses de la ville dans un cycle inéluctable.
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10. Une madrasa mérinide : la Bl ‘Inaniya

LA MADRASA AU MAGHREB : UN PHENOMENE TARDIF

LA spEcrFicITE DU MAGHREB POUR LES STRUCTURES D’ENSEIGNEMENT : LES PRECEDENTS ALMORAVIDES,
ALMOHADES ET HAFSIDES

LA CONSTRUCTION DE LA BU ‘INANIYA (MI-XIV"® SIECLE)

UN BATIMENT SOMPTUEUX

La madrasa au Maghreb : un phénomene tardif

On attribue généralement la fondation de la premiere madrasa du monde musulman au
vizir persan des émirs seldjoukides, Nizam al-Mulk, en 1064, en Irak. Pourtant certains historiens
pensent que les madrasa-s étaient apparues au x°, voire des le x°siecle et que Nizadm al-Mulk
n’aurait fait que donner une nouvelle impulsion a un type d’établissements qui existait déja. La
physionomie des villes du Proche et Moyen-Orient est profondément bouleversée par la
multiplication au xu‘siecle de ces édifices qui présentent un grand nombre de traits communs : cour
centrale, bordée de petites cellules, oratoire, bibliotheéque, et iwdns, dans les mondes turc et iranien.
D’un point de vue économique aussi, les madrasa-s présentent des traits originaux en particulier le
lien avec les biens de mainmorte immobilisés au profit de la Communauté musulmane (wagf-s en
Orient, habiis en Occident) : I’entretien de la madrasa et le salaire de 1’enseignant sont financés par
les revenus de biens fonciers ou d’ateliers d’artisans immobilisés a cet effet. En outre, tres
majoritairement, les fondateurs font partie des élites militaires d’origine turque, qui exercent le
pouvoir en Orient sur des populations arabes. Pour 1égitimer I’exercice de leur pouvoir, ils créent
ces fondations pieuses en définissant dans la charte de fondation 1’orientation théologique et
juridique du maitre. Ce faisant, comme les madrasa-s sont aussi des lieux de priere, les émirs
évergetes concurrencent le pouvoir du calife qui, de son coté, nomme les imdms des Grandes
mosquées et contrOle donc leur orientation et leur fidélit€. Le phénomene atteint une telle ampleur
en Orient que Damas, par exemple, compte plus d’une centaine de madrasa-s a la fin du xi°siecle et
que chaque année il en apparait de nouvelles dans toutes les villes de quelque importance. Or on ne
voit rien de tel dans 1’Occident musulman. Il faut attendre 1’époque mérinide et la fin du xur® siecle
pour qu’une structure similaire apparaisse au Maghreb sans qu’elle ait jamais la méme diffusion
qu’en Orient.

La spécificité du Maghreb pour les structures d’enseignement : les précédents
almoravides, almohades et hafsides

Jusqu’au xi°siecle, la transmission des savoirs a lieu de maniere traditionnelle, soit au
domicile des lettrés, de pere en fils, avec des lignées familiales, soit dans les mosquées, soit par le
voyage en Andalus ou en Orient. Les Almoravides, représentants d’un mouvement de réforme
rigoriste, s’appuient sur les savants (oulémas) et sur les docteurs de la Loi (fugahd’) pour I’exercice
du pouvoir. Robert Hillenbrand affirme que « les Almoravides — comme leur nom 1’indique —
étaient connus pour construire des ribdt-s. Non seulement il n’y a aucune indication qu’ils aient
construit des madrasa-s, mais il semble plutdt que c’est précisément dans ces ribdt-s que certaines
fonctions d’enseignement, localisées dans les madrasa-s ultérieures, étaient exercées. La
concordance du plan des deux institutions est flagrante ». Cette position est tres contestable d’abord
parce que les ribdt-s étaient des lieux de retraite ascétique et de défense des zones frontalieres, les
sources textuelles n’y indiquant aucune activité d’enseignement. C’étaient des places fortifiées, plus
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ou moins isolées en zones littorales ou rurales, alors que les madrasa-s orientales, closes mais non
fortifiées, étaient des institutions foncierement urbaines et non militaires.

La premicre institution d’enseignement dans 1’Occident musulman apparait en fait a
I’époque almohade, mais ce n’était pas une madrasa et elle n’en portait pas le nom. Créée par le
calife almohade en personne, non par les membres des élites dirigeantes comme en Orient, et
inspirée du Livre V de la République de Platon, elle était destinée a former I’élite des dirigeants de
I’Empire en proposant une formation complete aux jeunes hommes prometteurs, issus de la famille
califale, des tribus fondatrices de I’Empire, voire de la population des provinces. Cet enseignement
était 1ié au palais de Marrakech. Les deux ou trois milliers de jeunes hommes qui participerent,
semble-t-il, a ce programme recurent une formation comportant I’apprentissage du coran, du credo
et du dogme almohade, en arabe et en berbere, de la poésie anté-islamique et de la philosophie. A
cet enseignement prodigué par les plus grands savants de 1’époque, s’ajoutait une instruction
militaire et physique complete : équitation, combat a I’épée, tir a ’arc, duel a la lance, lancer de
javelots, sans oublier le maniement des navires et la naumachie. C’est pour reproduire le modele de
formation de Marrakech, par lequel il était lui-méme passé, que le premier souverain hafside Abii
Zakariya (1228-1249) créa a Tunis la madrasa Shamma‘iya, a proximité de la Grande mosquée
Zitouna, mais celle-ci n’a pas été conservée. On ne sait donc pas si elle ressemblait aux édifices
orientaux.

La plus ancienne madrasa conservée en Occident date de 1271. Il s’agit de la Saffarin a
Fes, fondée par le sultan mérinide AbG Yasuf (1258-1286). A partir de cette date, on assiste a une
diffusion des madrasa-s sans que le phénomene ait I’ampleur qu’il a connue au Proche-Orient.
Entre 1271 et 1355, onze madrasa-s sont édifiées au Maghreb Extréme, deux au Maghreb Central
entre 1320 et 1358 et quatre en Ifrigiya entre 1238 et 1437. Ces madrasa-s jouerent un role
important dans la restauration et la consolidation du malikisme, surtout au Maghreb Extréme ou le
dogme almohade comptait encore de nombreux fideles bien apres la disparition de la dynastie.
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La construction de la Ba ‘inaniya (mi-xiv°siecle)

Hllustration 2: La madrasa Bii ‘Indniyya (2 page)

Le sultan mérinide Ab( ‘Inan (1348-1358) est monté sur le trone en renversant son pere
Abll 1-Hasan (1331-1348). Son accession au pouvoir constitue une rupture, car le nouveau
souverain ne se contente pas du titre de sultan et revendique celui de calife, ce qu’aucun Mérinide
avant lui n’avait osé faire. Pour asseoir sa légitimité califale, il se fait le défenseur du malikisme et
décide la construction dans sa capitale de Fes d’un centre d’enseignement des sciences religieuses.
Une plaque de marbre, fixée sur le mur oriental de la salle de priere, mentionne le titre califal de
« Prince des croyants » et le surnom honorifique (lagab) d’al-Mutawakkil. Elle indique en outre
qu’il s’agit d’une mosquée (jami‘) et non d’une madrasa, dans la continuité de la vocation
traditionnelle des mosquées comme centre de réunion, de priere et d’enseignement. En outre cette
création s’integre parfaitement a la coutume qu’avaient les souverains mérinides de construire a leur
avenement une nouvelle Grande mosquée et parfois de raser celle de leur prédécesseur immédiat.
C’est ce qui explique pourquoi la Bl ‘Inaniya ne se situe pas, comme les madrasa-s existantes (al-
Saffarin, al-Sahrij ou al-Sab‘in), a proximité d’une Grande mosquée (la Qarawiyyin ou celle des
Andalous) qu’elle aurait concurrencée, ou du Palais royal de Fes al-Jadid. Elle a été construite au
ceeur du quartier commercant de S{iq al-Qasr et, pour son fonctionnement, elle regoit les revenus de
nombreux biens de mainmorte (habiis) : 74 boutiques, un bain (hammadm) et une maison, faisant
partie de ses dépendances, un moulin, un four a pain et deux écuries.

Un batiment somptueux

Le batiment couvre une superficie de 1 680 m?, bien plus que les 342 m? de la Shamma‘iya
de Tunis ou que les 640 m? de la ‘Attarin de Fes. Elle surpasse méme les plus grandes madrasas
d’Egypte (Qala’tin ou Nasiriyya) et de Syrie (Ndriyya ou Firdaws). L’entrée principale s’ouvre sur
une des grandes arteres de la ville et donne sur un hall magnifiquement orné. La porte de la
madrasa possede un auvent en bois finement sculpté. Il existe une seconde entrée, plus modeste,
qui débouche sous une galerie desservant I’intérieur. De part et d’autre de cette double-entrée,
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s’alignent les boutiques de commercants. Donnant sur la rue, un minaret carré se dresse, orné d’une
frise de merlons en dents de scie et d’un décor d’entrelacs en réseaux losangés. Autour d’une cour
également carrée au centre de laquelle se trouve un bassin, une galerie dessert les chambres
d’étudiants, carrées elles aussi. La salle de priere est dotée d’une chaire a précher (minbar) et sans
doute d’une palissade en bois (magsiira) destinée a isoler le sultan lorsqu’il venait y prier. Les deux
grandes salles carrées, autonomes, qui se font face sont trés vraisemblablement une adaptation
consciente de I’iwdn oriental (cela va dans le méme sens que les diverses influences mameloukes
mises aussi en évidence dans I’ Alhambra de Grenade) ; ce n’est pas seulement le bassin qui permet
les ablutions sommaires, mais surtout le canal dérivant I’oued Fés qui passe devant la salle de
priere, ce qui integre la madrasa dans le réseau vivificateur de la ville ; enfin, la madrasa semble
avoir été la seule a disposer d’une horloge monumentale, dont on n’a jamais bien compris le
mécanisme, mais dont quelques-uns des grands timbres métalliques ont été conservés.

Outre ses dimensions imposantes, la Bl ‘Indniya se caractérise par la profusion de son
décor et la richesse de ses parures, en rupture avec 1’esthétique almohade épurée. En effet les
immenses panneaux muraux sont divisés en registres et bandeaux, avec une teinte propre a chacun
associant le clair et I’obscur. Le sol dallé de marbre réfléchit la lumiere sur le bas des murs couvert
de faiences (zallij). Les bois sculptés et les chapiteaux, ainsi que les platres sculptés qui couvrent le
haut des murs sont ornés d’entrelacs géométriques et floraux qui dessinent des réseaux avec des
groupements de palmes, de palmettes et d’étoiles polygonales. Enfin, a la corniche de la cour, aux
plafonds des galeries, aux tympans de bois des portes ou sur quelques arcades, les bois sculptés et
peints forment un autre registre coloré, de blanc et rouge vif. Dans le décor épigraphique, on trouve
quelques inscriptions en koufique, mais surtout en cursive (naskhi).
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1. Les monnaies almoravides et almohades

Comme on le sait depuis les débats autour des theses de Pirenne et de Lombard, I’or et
I’argent ont été accumulés et ont intensément circulé dans les régions méditerranéennes apres le
vi‘siecle de la conquéte, alors méme que I’or était devenu tres rare dans les pays latins. Le support
de cette circulation abondante est presque exclusivement la monnaie. Dans ce domaine, 1’Islam est,
bien plus que 1’Occident latin, I’héritier de la civilisation méditerranéenne de tradition romaine a
laquelle il emprunte I'usage de la piece d’or qu’était le solidus ou nomisma, devenu le dinar. En
associant ce dernier avec ’ancienne drachme sassanide, devenue le dirhem, i1l constitue un vaste
domaine de circulation monétaire or/argent, la question du rapport entre les deux métaux étant I’une
des plus importantes dans I’histoire de 1’économie de 1’Islam médiéval.

En effet I’or et I’argent constituent un produit particulier parce qu’ils sont a la fois objet et
moyen des échanges. La valeur nominale de la monnaie ne dépend pas a cette époque de la frappe
ou des inscriptions, mais de son poids et de son aloi (la proportion de métal précieux qu’elle
contient) : qu’elle ait été frappée par un prince ou un autre, une piece a la méme valeur, si elle a le
méme poids et le méme aloi. En outre la circulation monétaire présente un double aspect : un aspect
politique, puisque comme dans 1’ Antiquité, la frappe de la monnaie reste un privilege « régalien » ;
un aspect religieux, puisque c’est le pouvoir et lui seul qui est chargé de gérer une fiscalité dont une
grande part est percue dans une monnaie a la légalité canonique de laquelle il doit veiller. Cela
explique le caracteére « aniconique » des monnaies en Islam et leur fort investissement par des
légendes affirmant 1’unicité de Dieu et reprenant des versets coraniques. L’étude aussi bien de sa
matérialité (le pouvoir est garant de sa valeur et de la constance du rapport établi entre les deux
métaux) que de sa signification politico-religieuse, fortement exprimée par les inscriptions, est donc
I’une des clés majeures pour comprendre les pouvoirs de 1’Islam médiéval.

Une des grandes richesses du Maghreb médiéval est liée au contrdle des mines d’or de
I’ Afrique subsaharienne. Pendant plusieurs siecles, les souverains musulmans de la Méditerranée
ont ainsi le monopole de la frappe de I’or, abandonné par 1’Occident chrétien au 1x°siecle. La frappe

de monnaies d’or — dinar —, réservée en principe au calife ou a ses délégués, et d’argent
— dirhem —, assurent aux régions maghrébines le contréle des échanges.

A la différence des Almoravides, les Almohades ne frappeérent pas seulement des demi-
dinars de 2,1 g., mais aussi des parts entieres de 4,66 g. qui regurent le nom de « double » (doblas
ou doublons) ou masmudines (mazmudinas). Rapidement les doblas ou mazmudinas circulerent
dans la majeure partie de la péninsule Ibérique. En effet, par les échanges commerciaux, par le butin
et par les rachats de captifs, ’or du Ghana transite a travers le Maghreb et pénétre peu a peu les
principautés chrétiennes d’Europe. La monnaie d’argent carrée fut une autre innovation almohade.
Dans une perspective eschatologique, les chefs politiques et religieux du mouvement almohade
diffuserent 1’'idée que 1’adoption de ce dirhem carré avait été prophétisé par les astrologues. On a
suggéré que la forme carrée des dirhems, qu’on retrouve inscrite a ’intérieur des dinars ronds
représentait une page du Coran.

Dinar almoravide (n° 11, planche XX, Codera) | Dinar almohade (n° 4, planche XXII, Codera)
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Illustration 3: Dinar
almoravide recto

Illustration 4: Dinar
almoravide verso

Illustration 5: Dinar
almohade recto

Illustration 6: Dinar
almohade verso

rond central
Il n’y a de dieu que Dieu
Muhammad est I’envoyé de Dieu
Prince des musulmans, ‘Ali b.
Yisuf
b. Tashfin. Son héritier présomptif :
I’émir Tashfin

rond central
I’imam
‘Abd
Allah
prince des croyants
[référence au calife abbasside de
Bagdad]

carré central
Au nom de Dieu le Clément, le
Miséricordieux
Que Dieu bénisse Muhammad et sa
famille
Louange a Dieu, et a Lui seul
il n’y a d’autres dieux que Dieu
Muhammad est I’envoyé de Dieu

carré central
Le Mahdi est I’imam de la
Communauté
établie par décret de Dieu
Le calife imdm
Ab{i Muhammad ‘Abd al-Mu’min
fils de ‘Ali, prince des croyants

bandeau circulaire
«Et quiconque désire une religion
autre que I’Islam, ne sera point

bandeau circulaire
Au nom de Dieu, ce dinar a été
frappé a Alméria, en 537 [1142]

4 segments circulaires
prince des croyants //
al-Mu’min bi-Llah al-Murtadd Abd

4 segments circulaires
prince des croyants //
Abi Ya‘qlib //

Yasuf //
fils du calife

Hafs //
fils du prince, al-Tahir Aba //
Ibrahim fils des deux califes (?)

agréé, et, dans 1’au-dela, il fera
partie des perdants» (Coran, III, 85)

Légende des dihrems almohades

Dieu est notre seigneur
Muhammad est notre envoyé
Le Mahdi est notre imdm

Illustration 7: Dirhem almohade recto

Que soit loué Dieu

Illustration 8: Dirhem almohade verso
maitre des mondes
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2. Une forteresse almoravide : le Tasghimiit

Patrice Cressier

Des acteurs de la geste almohade, contemporains des faits (al-Baydhaq) plus tardifs
(I’auteur des Hulal al-mawshiyya par exemple) se rejoignent pour affirmer que, face au danger
almohade, les Almoravides se lancérent dans la construction de nombreuses forteresses « en des
endroits entourés de montagnes de tous cotés » afin de barrer la progression du mouvement rebelle
vers le nord. Cependant I’archéologie a montré que, si un tel programme fut sans doute mené a bien
a I’échelle d’une grande partie du pays, il n’en eut pas pour autant recours a un type de fortification
standardis¢, les places fortes identifiées a ce jour présentant au contraire une réelle diversité
typologique. Entre toutes, le Tasghimit fut sans doute la plus célébre et la plus spectaculaire. Elevé
sur une table rocheuse du piémont nord du Haut Atlas, il pouvait en effet espérer bloquer I’armée
almohade et protéger Marrakech, qui s’étendait a moins de 30 km, mais il dominait aussi le vaste
territoire de la vieille métropole d’ Aghmat, toute proche, qu’il contrdlait ainsi étroitement.

Hllustration 9: Forteresse du Tasghimiit. Pointe ouest (T = tour ; Q = qasaba). (2 page)

Sa date de construction est incertaine, probablement conséquence de I’installation du
Mahdi a Tinmal, tandis que celle — précoce — de sa prise et de son démantélement par les troupes
almohades est sujette a discussion : 517/1123-24 selon al-Baydhaq, en 524/1130 selon Ibn Khaldtn.
Sur les conditions de sa chute aussi ces auteurs divergent : dispersion de ses défenseurs pour I’un ou
liquidation brutale de ceux-ci au fil de 1’épée pour ’autre. Aux yeux de I’historien, ce qui importe
surtout, pour mieux évaluer la puissance du symbole que devait constituer le Tasghimit, c’est que
les vantaux de bois de la porte de la forteresse auraient été démontés et transportés a Tinmal, ou il
furent installés par les vainqueurs a I’une des entrées de la ville. Un tel remploi a plus de 70 km de
distance (a vol d’oiseau) ne pouvait évidemment avoir répondu a un manque de matériau ni a un
caprice d’architecte.
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Hlustration 10: Tasghimiit. Organisation des structures fortifiées. (Y2 page)

La batisse du Tasghimiit combinait la f@biya (pis€) pour les courtines a la magonnerie de
moellons pour les portes, les quinze tours quadrangulaires — assez largement espacées — et la base
de la muraille. Elle devait avoir un fort impact visuel sur les visiteurs et les assiégeants. Aux portes,
’austérité des formes était compensée par le jeu efficace de niches hautes et étroites, formule depuis
longtemps employée en Ifriqiya et au Maghreb Central (a la Qal‘a des Bani Hammad). Son usage
par les Almoravides attend toujours une explication plausible alors que la dynastie s’était tournée
depuis longtemps et de fagon trés générale vers les modeles esthétiques d’al-Andalus.

Mais la caractéristique la plus marquante du Tasghimit est sans doute I’ampleur de ses
dimensions, puisque sa muraille enferme une superficie d’environ 72 ha, ce qui en fait la plus
grande forteresse médiévale de tout I’Occident islamique. La télédétection a mis en évidence
récemment une autre particularité, qui avait échappé aux premiers chercheurs s’étant intéressés au
site : la présence, a I’intérieur du vaste espace pratiquement vide ainsi délimité, de plusieurs
enceintes rectangulaires, aux dimensions voisines de celles de la gasba de commandement qui, elle,
avait été repérée. Sous réserve de fouilles archéologiques, elles pourraient étre interprétées comme
des casernements affectés aux différents corps constitutifs de 1’armée almoravide dont on sait
qu’elle était organisée en plusieurs groupes représentatifs des grandes tribus fondatrices,
partiellement refondus sous le nom de hasham lors de la restructuration opérée par Yisuf b. Tashfin
en 1077-78. 11 faut donc bien voir le Tasghim{it comme un immense campement militaire.

C’est tres vraisemblablement cette immensité qui fut sa faiblesse. Si al-Baydhaq dit vrai en
évaluant a environ sept cents le nombre de ses défenseurs lors du siége — cinq cents fantassins et
deux cents cavaliers —, cela ne supposait pas plus d’un combattant pour 5 m de muraille, situation
insoutenable méme a court terme. Le réle d’une forteresse qui controlait les deux grandes cités de la
région, dont la capitale de I’empire, et bloquait les vallées de I’Atlas ou I’Etat almohade prenait
forme, était clairement militaire. Cependant sa puissance s’aveére avoir été avant tout symbolique
puisqu’elle fut I’'une des premieres a tomber aux mains du nouveau pouvoir, sans grande difficulté
semble-t-il quoi que puisse laisser penser I’importance donnée par celui-ci a I’événement.
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3. La mosquée de Tinmal

Ibn Tdmart fit batir son premier oratoire, dont il ne reste rien, a I’extrémité occidentale de
la ville, au-dessus d’un profond ravin et non loin de sa demeure. C’est 1a une différence notable
avec le Prophete de 1’Islam, dont la maison méme aurait servi, d’apres la Tradition, de lieu de priere
communautaire, et aurait accueilli sa derniere demeure. En 1152-1153, alors qu’il achevait la
conquéte du royaume hammadide, ‘Abd al-Mu’min (m. 1163) fit construire a c6té de la tombe du
Mahdi, une nouvelle mosquée, vraisemblablement a I’emplacement de I’ancienne. Des 1’origine,
cette mosquée fut dédiée a Ibn Tlmart ; des personnes chargées de 1’entretenir y lisaient le Coran
sans interruption. Par la suite, les trois premiers califes almohades furent inhumés au co6té du
fondateur du mouvement, transformant ainsi la tombe d’un personnage charismatique en nécropole
impériale. D’apres un récit de voyage du début du xvur®siecle, la Rihla de Tasaft, 1’édifice était doté
d’une bibliotheque comprenant 1’essentiel des ceuvres du dogme almohade, notamment des
ouvrages attribués a la main méme d’Ibn Tdmart, ainsi que des recueils de hadiths et des livres
d’exégese coranique. Le plan en T de cette mosquée se caractérise par sa construction parfaitement
symétrique par rapport a un axe reliant la porte de ’entrée nord au mihrdb situé au sud, et passant
par la nef centrale et le milieu de la cour.

Hllustration 11: La mosquée d’Ibn Tiimart a Tinmal. (Y2 page)

L’appareil des murs extérieurs est composé d’un mélange de moellons en assises et de lits
de briques, avec un chainage de briques aux angles et aux arcatures du minaret, ainsi que de béton
composé de cailloutis et de terre a haute teneur en chaux. Quant a I’intérieur, c’est la brique qui
domine les travées, les piliers et les voltes avec un format standard de 28 x 13 x 4 cm. On trouve
€galement du bois pour les poutres formant 1’ossature des coupoles.

Le décor est essentiellement composé de stuc blanc et blanc cassé, qui tend a atténuer
I’austérité du lieu avec des décors floraux denses mais sans luxuriance, avec des palmes s’incrustant
dans le platre découpé dont émerge parfois un bourgeon axillaire. Le plus souvent, la palme se
présente sous la forme d’une feuille symétrique digitée en V reposant sur deux crochets enroulés,
les éléments floraux venant s’attacher a la tige pour boucher les vides de la composition ; les nefs
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axiales et les transepts furent particulierement soignés par les décorateurs, les arcs polylobés de la
nef axiale et des coupoles tranchant avec les arcs a lambrequin des nefs secondaires. Tous ces
élément permettent une nette hiérarchisation de 1’espace par le décor, le mihrdb étant la piece la
plus élaborée et la seule a accueillir un décor de calligraphie monumentale.

Un autre élément majeur du décor joue un rdle crucial dans I’organisation architectonique
de la moquée de Tinmal, il s’agit des chapiteaux. En effet, comme 1’a souligné Patrice Cressier, la
reprise de modeles omeyyades pour les chapiteaux a bandeau, voire le remploi d’authentiques
chapiteaux omeyyades dans la Grande mosquée de Séville et dans les mosquées almohades de
Marrakech, permettait de mettre en valeur la continuité entre les deux dynasties. Or a Tinmal, un
nouveau type de chapiteau a couronne d’acanthe lisse, a nervure axiale fortement incisée, fait son
apparition. On le retrouve dans de nombreux monuments postérieurs, au point que, dans les années
1920, les autorités du Protectorat choisirent un chapiteau de Tinmal comme timbre de la monarchie
chérifienne, dans le cadre d’une réhabilitation du passé almohade.
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4. La sebka, technique décorative almohade

Dolores Villalba Sola

Hlustration 12: Décor de sebka de la Tour Hasan (Rabat). (Y page)

Hlustration 13: Décor de sebka de la mosquée de Tinmal. (Y4 page)
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Le sebka est un élément caractéristique de I’art et de 1’architecture almohades, comme en
témoignent les grandes ceuvres de cette période, depuis les mosquées de la Kutubiyya et d’al-
Manstr a Marrakech, de Tinmal, ainsi que la Tour Hasan a Rabat et les grandes portes
monumentales de Rabat et de Marrakech (Bab al-Rawah, Bab al-Oudaia et Bab Agnaw).

Les plus anciens vestiges de ce type de décor remontent a I’époque omeyyade, et plus
précisément a la période 711 et 715, période de construction de Qusayr ‘Amra. Dans ce palais
syrien, les restes de cette ornementation font partie d’'un programme décoratif qui couvre les murs
de I'apodyterium, la salle d’entrée des thermes, avec toute une série de losanges encadrant des
motifs figuratifs. Le réseau de losanges y est créé par la répétition de petites feuilles, qui, s’unissant
visuellement, forment des pans qui donnent leur unité a des éléments figuratifs tres variés. Il est
possible d’ailleurs que ce qu’on a appelé ensuite sebka en Occident apparaisse aussi sur la fagade du
palais de Qasr al-Khayr al-Gharbi, construit en 727, a I’époque du calife Hisham b. ¢ Abd al-Malik.
Dans ce chateau du désert, les motifs d’acanthe s’unissent et dessinent des espaces rhombiques,
couvrant les deux tours qui encadrent I’entrée principale du palais.

Un parfait exemple de sebka se trouve sur les panneaux qui décorent I’intrados des arcs qui
encadrent la magsiira de la mosquée de Tinmal, une des parties les plus importantes de cet édifice,
ou le décor géométrique en losanges est formé par des feuilles de palmiers. Cet exemple prouve que
ce motif en losanges est présent des les origines de 1’art almohade, et pourtant tres vite il évolue,
comme le prouvent les panneaux de sebka qui décorent la tour Hasan de Rabat, la Kutubiyya de
Marrakech et le minaret de la mosquée d’al-Mansir. Cette évolution jusqu’au regne du troisieme
calife almohade, al-Mans(r (1184-1199) est remarquable et témoigne de 1’élaboration progressive
d’un art proprement almohade, dont ce motif devient 1’élément décoratif principal, son tracé se
transformant et se complexifiant.

On ignore encore comment un motif décoratif apparu dans la phase originelle de
constitution de D’art islamique a pu disparaitre completement du monde musulman pour ne
réapparaitre qu’a 1’époque almohade. C’est probablement cette solution de continuité qui explique
qu’il n’ait pas été identifié comme un élément a part entiere, une forme bien définie de I’art
islamique, et ce n’est qu’avec la dynastie maghrébine que son usage s’est répandu massivement. On
ne sait pas encore non plus comment ce motif a été récupéré par les Almohades au point de devenir
un des traits distinctifs de la période.

Ce type de décor n’est pas proprement maghrébin, puisqu’on en trouve des exemples de
I’autre coté du détroit de Gibraltar, en al-Andalus, a Séville par exemple, sur la Giralda, le minaret
de la Grande mosquée almohade, ou sur les murs du Palacio de la Contratacion et du Patio del
Yeso. Apparue ainsi a 1I’époque almohade, dont elle constitue une forme emblématique, la sebka a
marqué profondément I’ architecture et les arts décoratifs en s’imposant jusqu’a nos jours.
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5. La Tour Hasan de Rabat

Pierre Guichard

Hllustration 14: La Tour Hasan (Rabat). (Y page)

Plan schématique dans le bouquin Averroes / Image de tissus contemporains

Hlustration 15: Décors « losangés » sur un tapis de type Kkilim ou mergoum contemporains (% page)

La mosquée inachevée de Rabat, dont le principal vestige visible est la fameuse « Tour
Hassan », est un édifice remarquable, un des plus significatifs de I’entreprise almohade dans ses
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aspects « civilisationnels ». Elle I’est a la fois en elle-méme, et dans un groupe de mosquées qui,
avec surtout la Kutubiya et Séville, t€émoignent d’un véritable programme de construction des
monuments religieux almohades. Les circonstances de son édification ne posent pas de grands
problemes, non plus que le bel ordonnancement du décor de son minaret, mais son plan suscite
davantage d’interrogations.

La ville méme de Rabat (Ribdt al-Fath) est une fondation nouvelle entreprise par le calife
‘Abd al-Mu'min en 1150, et dont I’édification fut poursuivie par ses successeurs. Point de
concentration des armées partant a la conquéte (fath) de I’ Andalus, puis du Maghreb Central et
oriental, les souverains y résident fréquemment, au départ ou au retour de ces expéditions. D’apres
le Qirtas, c’est le calife al-Mansir (1184-1199) qui décida la construction de son immense mosquée
en partant pour I’expédition qui allait aboutir a la victoire d’Alarcos de 1195. Méme si cette
information est donnée par une source souvent considérée comme assez peu fiable, elle ne fait que
s’intégrer a la vision « programmatique » et aux ambitions impériales que 1’on peut préter aux
Almohades. Ce qui est certain, car mesurable, c’est qu’il s’agissait de la plus grande mosquée
édifiée jusqu’alors, a I’exception de celle de Samarra. Ses 180 m de long et 139 de large en faisaient
une émule de celle de Cordoue (180 x 130), la plus vaste alors dans I’Occident musulman, en
conformité avec I’admiration que les Almohades portaient aux Omeyyades.

Le plan de la mosquée Hassan se situe dans la continuité des tendances dominantes au
Maghreb et en al-Andalus (Kairouan et Cordoue). Comme a Cordoue, la salle de priere, toute en
longueur, ouvre au nord sur une cour barlongue, a I’opposé du mur de gibla ou se trouve le mihrdb
(la niche indiquant la direction de la priere). Les arcades de la salle de priere sont disposées
perpendiculairement au mur de gibla, créant 21 nefs (il n’y en a que 19 a Cordoue), longitudinales
(elles sont transversales dans la plupart des mosquées d’Orient), avec une nef centrale plus large.
Mais I’organisation de la salle de pricre est tres originale. L uniformité des nefs est en effet rompue
par deux cours symétriques ouvertes dans les parties est et ouest de la salle. Cela visait peut-étre a
éclairer un espace si grand qu’il risquait d’€tre tres obscur.

Une autre particularité est I’existence, en avant du mur de gibla, de trois nefs, qui lui sont,
non plus perpendiculaires, mais paralleles, ce qui crée une sorte de transept. Avec les deux nefs
latérales extrémes, qui, le long des cotés est et ouest de la salle de priere, sont aussi larges que la nef
centrale, cela constitue comme un « déambulatoire » en forme de U, dont la partie méridionale, le
long du mur de gibla était vraisemblablement destinée a bien souligner la direction de la priere et a
mettre en valeur le mihrdb. On retrouve la méme disposition dans la deuxieme Kutubiya et a
Tinmal. Toutefois I’édifice présente une spécificité remarquable par rapport aux autres mosquées
almohades : la toiture de la salle de priere inachevée devait reposer, non sur des piliers, mais sur des
colonnes en pierre, qui existent encore et sont visibles en grande partie. Ainsi que le remarque
Christian Ewert, « Au lieu des piliers de brique habituels, qui correspondaient au golit almohade
pour une organisation rationnelle, comme on devait 1’attendre justement sur ce grand chantier, on
tailla laborieusement des colonnes en pierre, procédé qui ne trouve pas d’explication matérielle...
Ici, a cette grande époque de la mosquée a piliers, la forét des colonnes suffisait comme allusion
dans la salle de prieres, et ’on pouvait réaliser cette caractéristique avec ampleur, parce que 1’on
s’alignait maintenant aussi sur les dimensions d’origine de la superficie totale de Cordoue... De
méme que la mosquée al-Agsa [a Jérusalem ; ce fut la premiere a nefs longitudinales et elle avait
été construite par les Omeyyades de Damas] influenca Cordoue, celle de Cordoue influenca
Rabat... ». Pourquoi donc, en effet, aurait-on adopté ce systeme hypostyle de soutien de la toiture,
si ce n’est pour imiter Cordoue ?

Le minaret est tout a fait semblable par sa forme carrée et son décor a ceux de la Kutubiya
(moellons recouverts d’enduit, 12 m de coté) et de la Giralda de Séville (brique, 14 m de coté). A
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I’intérieur une rampe monte en spirale autour d’un noyau central formé de salles vofiitées (de facon
variée) superposées. Non achevé, il est construit sur 44 m de haut en pierres taillées et devait étre
plus imposant que les autres grands minarets almohades (16 m a la base). Si les proportions prévues
étaient les mémes que celles du minaret de la Kutubiya : 5 fois la base, il aurait dépassé celui de
Cordoue (73 m de haut). On y retrouve la volonté « impériale » almohade d’édifier en pierre, déja
constatée dans les colonnes de la méme mosquée Hassan, et illustrée aussi par les belles portes de
I’enceinte de Rabat.

Le décor extérieur est tapissant, semblable a celui des deux autres grands minarets
almohades : c’est un « réseau losangé » fait d’arcs entrecroisés. Les arcs lobés formant la base sont
surmontés d’une deuxieme rangée d’arcs similaires, puis d’une troisieme, et ainsi de suite. Ce décor
typiquement almohade dérive des arcs polylobés et entrecroisés que 1’on trouve a la mosquée de
Cordoue dans 1’agrandissement d’Al-Hakam II (971-976), et qui se développent au xi°siecle au
palais de la Aljaferia de Saragosse. Dans ces panneaux losangés, on a l’'impression que I’art
almohade discipline I’exubérance andalouse en la faisant entrer dans des schémas rigoureusement
répétitifs et géométriques. On est tenté, sans savoir dans quel sens et selon quelle chronologie se
sont produites les influences, de rapprocher ces décors de ceux qui caractérisent encore ’art et
I’artisanat berberes traditionnels (tapis, céramiques). Georges Marcais évoque de facon assez vague
une certaine « rusticité berbere » de 1’art almohade, qu’il relie par ailleurs fortement a 1’art andalou.
Cependant il est difficile de savoir si c’est un «art rural berbere », qu'il est bien difficile de
documenter pour des époques aussi hautes, qui a inspiré les décors losangés des minarets
almohades, ou si ce sont ces derniers qui ont influencé un art rural tres géométrique (qui par ailleurs
n'est probablement pas exclusivement maghrébin). En revanche, il est certain que ce type de décor a
tres fortement marqué 1’art « hispano-mauresque » et ses dérivés hafside, mérinide et
zayyanide/‘abdelwadide.

La tour Hassan est souvent considérée comme emblématique de I’art marocain. C’est sur
son mur de gibla qu’est construit le mausolée du roi Mohammed V, ou repose aussi son fils
Hassan II.
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6. Les transformations hafsides de I’aqueduc de Carthage

Patrice Cressier

Hllustration 16: Trongon restauré de ’aqueduc Zaghouan-Carthage. (V2 page)

La maitrise de I'eau est considérée comme un des domaines d’excellence de la civilisation
islamique. Cette réputation n’est pas usurpée. Techniques et pratiques se sont amplement
diffusées au sein du monde rural, mais chacune des dynasties du Maghreb et d’al-Andalus eurent
aussi a cceur de marquer I'espace de son empreinte par de grands programmes hydrauliques
d’utilité publique, surtout en milieu urbain et périurbain. Répondant a la nécessité d’un
approvisionnement en eau abondant et régulier, le souverain affirmait son pouvoir par sa capacité
a exploiter et a gérer I'environnement, tout en subvenant a un besoin essentiel de son peuple. La
légitimation qui en résultait pouvait s’appuyer en outre sur une référence implicite a Rome, dont
les vestiges des prouesses technologiques ponctuaient encore le paysage médiéval : c’est bien sous
I'angle de I'émulation des architectes antiques que, selon le Qadi al-Nu‘mén (m. 974), le calife
fatimide al-Mu‘izz exprimait son désir de restaurer I'aqueduc de Carthage et celui qui avait
alimenté Kairouan.

Plus tard, les califes almohades, qui s’étaient eux aussi entourés d’experts hydrauliciens,
firent reprendre des ouvrages romains (ainsi l'adduction alimentant Séville, aujourd’hui
dénommée Cafios de Carmona), ou tracer ex nihilo de longs aqueducs, tel celui de ‘Ayn Ghabula
conduisant 'eau au gigantesque projet urbain de Ribat al-Fath ou encore la grande sagiya (canal
souterrain) dérivant le wadf Urika vers I’Agdal de Marrakech. Les Hafsides, leurs successeurs et
héritiers en Ifrigiya, ne pouvaient faire moins.

Laqueduc de Carthage (sa destination premiére) ou de Zaghouan (sa principale zone de
captage) avait été construit sous le régne d’Hadrien entre 120 et 138 apres J.-C. et sans doute
complété sous Septime Sévere, détruit par les Vandales en 409 et restauré par Belisaire (534),
coupé en 698 lors du siege de Carthage par les troupes arabo-musulmanes, remis en état sous les
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Fatimides, puis abandonné de nouveau a I'issue des troubles liés aux « invasions hilaliennes ». En
I’état actuel, son architecture reflete les vicissitudes historiques de plusieurs siecles.

Ce qui nous importe ici, cependant, ce sont les conditions de son rétablissement par le
calife hafside al-Mustansir I, travaux achevés en 1267 selon al-‘Umari (m.1349) et d’autres
auteurs médiévaux. Tunis connaissait alors des difficultés chroniques d’approvisionnement en
eau. La remise en fonction de I'aqueduc de Carthage devait permettre d’y remédier en partie. Pour
cela 116 de ses 132 km furent rétablis. Des piles furent reprises en tdbiya (mortier de terre et
chaux), des arcs reconstruits en briques, mais, au conduit romain couvert d’une volte, succéda un
canal a ciel ouvert installé en retrait et donc plus étroit, ce qui impliquait un débit sensiblement
moindre. Une nouvelle dérivation vers la ville fut mise en place tout expres, car la conduite
antique contournait cet espace, non urbanisé a I'époque. La batisse réguliere des arcs de cette
extension recourait largement au remploi de matériaux plus anciens. Dans un geste de
propagande manifeste de la part du souverain, la destination de cette nouvelle conduite était la
Grande mosquée Zitouna, ce qui permettait peut-étre a la population de la Qasba un prélevement
au fil de l'eau. Cette pieuse intention, politiquement rentable, se doublait pourtant d'un autre
projet puisque, dans les faits, la majeure partie du volume d’eau transporté par 'aqueduc (dans la
proportion de 10 a 1) poursuivait son chemin au-dela de la dérivation et allait alimenter les
domaines princiers d’Ab( Fihr, jardins et palais situés au nord de la capitale et des qualités
desquels Ibn Khaldin nous a laissé une description flatteuse. Une vingtaine d’années apres
I'achévement de I'ceuvre d’al-Mustansir, al-‘Abdar? (m.v.1289) constate amérement le
déséquilibre des parts respectivement allouées a la Grande mosquée et aux palais califaux. Ceci
expliquerait-il qu'aux premiers troubles qui suivirent, ou presque, I'aqueduc cessa a nouveau de
fonctionner ? On pergoit, en tout cas, combien propagande, piété, service public et bénéfices
privés étaient mélés dans de telles entreprises de grande hydraulique.
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7. Chapiteau hafside et chapiteau a méandres d’acanthe en Tunisie médiévale

Patrice Cressier

Hllustration 17: Chapiteau a méandre d’époque hafside (mosquée Zaytiina, Tunis) [d’aprés Daovrarir 2010]. (Y4
page)

Hllustration 18: Chapiteau hafside du début de I’époque moderne (zdwiya de Sidi Sahbi, Kairouan). (" page)

Les deux grands califats occidentaux contemporains — I’omeyade de Cordoue et le fatimide
d’Ifrigiya — différent totalement quant au rdle attribué au chapiteau dans leurs architectures
officielles respectives. En al-Andalus, composites et corinthisants sont produits dans les ateliers
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d’Etat et dotés d’une riche ornementation, incluant souvent une épigraphie se référant au calife lui-
méme ; en Ifriqiya, ou régnent les spolia, les rares chapiteaux originaux suivent un schéma banal et
n’occupent qu’une place secondaire dans 1I’ensemble du décor architectural.

Les prototypes de chapiteau dérivé du composite, ou les feuilles d’acanthe de chaque
couronne fusionnent a leur base pour former un ou plusieurs méandres, apparaissent sous les
Almoravides (en stuc, a la mosquée Qarawiyyin de Fes). La formule se développe et se généralise
sous les Almohades (Kutubiyya de Marrakech, Tinmal) ; elle devient pratiquement exclusive sous
les Mérinides, les ‘Abd al-Wadides et les Nasrides. Au méme moment, la situation est bien
différente en Ifrigiya : le remploi de pieces antiques se poursuit trés tard tandis que le seul type
proprement islamique, dit « sanhajien », dérive lui-méme d’un mode¢le tardo-antique.

Au xur°siecle, I’avenement de la dynastie hafside change doublement la donne. On assiste
alors, simultanément, a I’irruption sélective du chapiteau a méandres d’acanthe, jusqu’alors absent
de cette région du Maghreb, ainsi qu’a la conception et a 1’expansion d’un type morphologique
totalement différent, dit « hafside ». Déja présent a la madrasa al-Shama‘iyya a Tunis, celui-ci
constituera pour longtemps une caractéristique de I’architecture ifrigiyenne. Il se distingue par le
schématisme de ses larges feuilles d’angle, lisses et enveloppantes, séparées par d’étroites feuilles
verticales se dressant au milieu de chaque face.

Le chapiteau a méandres d’acanthe reste numériquement minoritaire, mais sa raret¢ méme
et son emploi préférentiel en des points clefs des monuments majeurs qu’il vient orner ne peuvent
que rendre compte de I’importance symbolique qui lui est accordée. On le trouve ainsi, dans un
premier temps, dans la mosquée de la Qasba de Tunis édifiée par Abl Zakariya I, au tympan
surmontant le mihrab et sous la coupole (1231-1235), puis dans un deuxieme temps, vers 1450, aux
aménagements de la Grande mosquée Zitouna commandés par Abt ‘Amr ‘Uthman (mihrdb, porte
de la bibliothéque, midha du Sultan, etc.). C’est de la fin du xv®siecle que date la zawiya de Sidi
Qasim al-Zalljji: par son ornementation, ce complexe religieux et funéraire fondé¢ par un
personnage originaire de Fes est sans doute 1’édifice le plus occidental de Tunis et il n’est pas
¢tonnant qu’il ait fait appel au chapiteau a méandres d’acanthe. Il est probable que, dans le chantier
de la mosquée de la Qasba, siege de leur pouvoir, les Hafsides aient eu a cceur de témoigner de
I’origine de leur propre dynastie par le biais d’un élément architectural géographiquement et
historiquement connoté, le chapiteau a méandres d’acanthe. Les conditions de réapparition de cet
¢lément plus d’un siécle aprés, a la mosquée Zitouna, sont moins claires, mais peuvent relever
d’une méme intention. Quant a la zawiya de Sidi Qasim al-Zalliji, elle pose avec une acuité
particuliére la question de ce qui est alors importé (les artisans spécialistes, les pieces elles-mémes,
ou simplement la mode ?), question a laquelle seule une étude systématique —jamais encore
entreprise - pourrait apporter réponse.

En ce qui concerne le chapiteau « hafside », est-ce la relative rapidité d’exécution que
suppose la simplicité de sa formule, 1’¢légance du résultat, ou seulement la résistance a 1’innovation
qui firent qu’il se soit maintenu identique jusqu’a 1’aube du xx°siécle ? Un saut chronologique
suggere une autre explication, peut-étre la principale. Au début de 1’époque moderne, en effet,
plusieurs monuments de Tunisie ont recours a des chapiteaux de type hafside ayant la particularité
d’avoir été sculptés a partir de chapiteaux romains relevant d’autres types morphologiques, piéces
antiques qui auraient pu tout aussi bien faire I’objet d’un remploi telles quelles. Dans la mesure ou
il impose des difficultés techniques supplémentaires le choix d’une formule aussi particuliére ne
peut avoir été di au hasard. La « solution hafside » est donc trés vite comprise comme une solution
propre a I’'Ifrigiya et revendiquée comme telle par les architectes et leurs commanditaires.

Ces breves considérations confirment, s’il en était besoin, combien il faut se garder en
histoire de 1’art de raisonner en termes d’évolution continue.
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8. Le palais hafside de Tunis

Hllustration 19: Le palais hafside de Tunis. (%2 page)

Comme a Marrakech et a Séville, I’ensemble palatial était double : le palais proprement
dit, connu sous le nom de Qasba, surplombait la ville de Tunis avec un rempart et des tours
triangulaires baties sous ‘Abd al-Mu’min (1130-1163) ; de I’autre, en-dehors de 1’enceinte urbaine,
on trouvait une succession de jardins, de bassins monumentaux et de pavillons d’agrément.
Néanmoins méme dans ce parc, le calife hafside était dissimulé a ses sujets par un mur intérieur qui
entourait son jardin personnel d’Abl Fihr, qui s’étendait autour d’un bassin (sikrij) de treés grande
dimension (209x80m), approvisionné en eau depuis le Djebel Zaghouan par I’aqueduc antique de
Carthage, rénové par les Hafsides. Aux extrémités du bassin, on trouvait deux pavillons de
plaisance avec des plafonds en bois artistiquement décorés et des piliers de marbre blanc. Le jardin
était planté d’especes odoriférantes, comme I’oranger ou le citronnier.

La fonction du mur intérieur dans le jardin est semblable a celle de I’écran en bois
(magsiira) dans la Grande mosquée : rendre le souverain invisible a ses sujets. Cette mise a distance
visuelle n’est pas nouvelle, elle participe a la sacralisation précoce de la magistrature supréme. Déja
a I’époque omeyyade, le hdjib (le « porte-voile », chambellan ou maire du palais) était chargé
d’isoler le calife de ses sujets.

La mosquée de la Qasba fut le premier monument de prestige édifié par Abl Zakariya
(1228-1249), deux ou trois ans seulement apres avoir déclaré son indépendance vis-a-vis du calife
mu’minide de Marrakech. Le corps du batiment avec ses nefs couvertes en arétes, séparées par des
arcs en fer a cheval reposant sur des colonnes par I’intermédiaire d’impostes en parallélépipedes
s’inscrit dans la continuité d’une tradition proprement ifrigiyenne, avec des mosquées aussi
prestigieuses que celles de Kairouan ou de la Zitouna, dont la construction s’inspire de modeles
égyptiens comme la mosquée de ‘Amr b. al-‘As. En revanche, on décéle dans le minaret carré une
nette influence almohade, avec ses arcatures et ses réseaux losangés. Ce minaret, tout comme les
monuments almohades tardifs, telle la Torre del Oro de Séville, est dédicacé et mentionne la date de
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fondation : 1233. Ce minaret témoigne de la naissance d’un art spécifique par le remploi, sur un
substrat ifrigiyen, de modeles différents, en provenance du Maghreb Extréme et d’al-Andalus.

La Qasba était coupée en deux parties distinctes, I’une ou résidait le calife, ses femmes, ses
concubines, ses esclaves et ses enfants en bas-age, 1’autre réservée aux différents services de I’Etat,
avec, entre autres, les bureaux des Impdts et de ’armée. La porte était connue sous le nom berbere
masmida d’Imi n-tigemmi, soit « la bouche de la maison », c’est-a-dire le seuil marquant la limite
entre la ville peuplée par les sujets et la Qasba habitée par 1’élite au pouvoir. C’était 1a que le calife
apparaissait les jours de cérémonie, devant un parterre préalablement ordonnancé. Généralement,
c’était le lieu ou on venait lui préter hommage en lui embrassant la main suivant un ordre
protocolaire. Cette porte ouvrait sur une vaste esplanade, désignée, comme celle de la Qasba de
Marrakech, par le terme berbere asdrdg. Les différentes administrations se répartissaient tout
autour, avec la salle du conseil ou siégeait ordinairement le calife, ainsi qu’un pavillon surélevé ou
il s’installait pour assister a des revues.

Al-Mustansir (1249-1277), le bédtisseur de la Qasba de Tunis d’apres Ibn Khaldiin

« En I’an 650 (1253), al-Mustansir fit élever dans 1’avant-cour de son palais le pavillon appelé Qubbat-Asarag
(coupole ou piece d’apparat de la grande place). Ce dernier mot appartient a la langue des Masmida et signifie
large et vaste. Cet édifice forme un portique large et élevé, dont la fagade, tournée vers le couchant, est percée
d’une grande porte a deux battants artistiquement travaillés en bois et d’une telle grandeur que la force réunie de
plusieurs hommes est nécessaire pour les ouvrir et les fermer. Dans chacun des deux c6tés qui touchent a celui
de la fagade s’ouvre une porte semblable a celle que nous venons de décrire. La porte principale est [ainsi] du
coté de I’occident et donne sur un énorme escalier d’environ cinquante marches. Cet escalier est aussi large que
le portique, et sa direction transversale est du nord au sud. Les deux autres portes s’ouvrent sur les allées qui se
prolongent jusqu’au mur d’enceinte et reviennent ensuite aboutir dans la cour méme. Lors de la présentation des
chevaux de tribut, et pendant la revue des troupes, ainsi que les jours de féte, le sultan se tient dans ce pavillon,
assis sur son trone, en face de la grande porte d’entrée. Ce batiment, aussi remarquable par la beauté de son
architecture que par ses vastes dimensions, offre un témoignage frappant de la grandeur du prince et de la
puissance de 1’empire. »

La construction de cet ensemble coincide, d’apres al-Zarkashi (m. avant 1525), avec
I’adoption par le souverain hafside du titre de Prince des croyants en 1253, I’architecture
monumentale illustrant ainsi le changement de statut de la dynastie : le nouveau complexe palatial
était destiné a rivaliser avec Marrakech ou résidaient encore les califes mu’minides.
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9. Un verset coranique, emblématique des Mérinides (Coran, LVII, 3)
Serge Gubert

LA REFORME MONETAIRE MERINIDE
L’ INFLUENCE MYSTIQUE DE LA VOIE SHADHIL] A LA COUR MERINIDE
Hlustration 20: Verset coranique sur le pourtour d’un dinar mérinide. (Y4 page)

Hllustration 21: Dinar anonyme frappé a Marrakech durant le régne d’Abii I-Hasan (1331-1348) type Hazard n°674
(Y1 page)

La réforme monétaire mérinide

En 1276, a son retour d’une premiere expédition en Andalousie, le sultan Abd Yasuf Ya‘qlib
(1258-1286) décide de fonder une nouvelle ville et d’opérer une réforme monétaire. La
concomitance des trois événements n’est pas accidentelle : elle traduit la réorientation doctrinale
majeure de la souveraineté mérinide.

La réforme monétaire consistait a unifier le systtme en prenant pour étalon les meilleures
monnaies de 1’époque du calife almohade al-Nasir (1199-1213), afin de mettre un terme a la
circulation de la mauvaise monnaie, nuisible au commerce et aux revenus que celui-ci représentait
pour la dynastie naissante. Or ces nouvelles monnaies (dinar et dirham) se caractérisent par
I’introduction, sur un type almohade, de formules coraniques inédites en numismatique, en
particulier : « Il est le Premier et le Dernier, I’ Apparent (al-zdhir) et le Caché (al-batin) et il connait
toute chose » (Coran LVII-3). Sur les dinars mentionnant le nom du souverain, ce verset y est
étroitement associé en étant inscrit sur la méme face. Sur les monnaies anonymes, tres fréquentes,
comme celles d’Abi 1-Hasan (1331-1351), il est le plus souvent associé a diverses formules de
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louange a Dieu qui viennent remplacer la mention de la titulature souveraine.

Le verset disparait lorsque le pouvoir mérinide se trouve sous la tutelle d’un souverain
étranger (nasride ou hafside), et réapparait lors des restaurations. Il existe ainsi un lien entre
I’exposition du verset et la souveraineté mérinide, dont il est I’expression emblématique. A coté de
la restauration du malikisme, associée a un vaste programme de fondations de madrasa-s, le choix
du verset LVII-3 témoigne d’une option spirituelle — la tentative d’associer la Voie (mystique) et
la Loi — et de la diffusion du soufisme shadhilite a la cour mérinide, notamment grace a Ibn
‘Abbad al-Rundi (m. 1390).

L’influence mystique de la Voie shadhili a la cour mérinide

Abl 1-Hasan al-Shadhili (m. 1258), originaire du Maghreb Extréme, a été initié par un
maitre de la montagne des Ghumara (Rif occidental), ‘Abd al-Salam Ibn Mashshish (m. 1225).
Apres un séjour mouvementé a Tunis, il quitte définitivement le Maghreb pour I'Egypte. C’est en
Orient, apres sa mort, que se constitue la nouvelle confrérie. Elle se diffuse au Maghreb Extréme
au cours du xiv®siecle, par I’entremise d’un saint du Rif, Abli Ya‘qlb al-Badisi, bien connu des
lettrés et des sultans mérinides et, du point de vue doctrinal, grace a I’ceuvre d’Ibn ‘Abbad al-Rundi
(m. 1390), nommé par le sultan mérinide prédicateur de la Qarawiyyin (1374-1390).

Dans ses lettres de direction spirituelle, Ibn ‘Abbad revient souvent sur la relation qui
s’instaure entre Dieu et I’« esclave du Dieu » (‘Abd Alldh). Ce surnom honorifique est associé a la
mention du souverain, sur les monnaies, dans les inscriptions monumentales et dans les lettres de
chancellerie. La servitude dévotionnelle devient une composante du portrait du souverain dans la
littérature biographique consacrée aux sultans mérinides. Au Maghreb Extréme, les ceuvres d’Ibn
‘Abbad constituent une petite révolution dans la mesure ou 1’auteur y expose les modalités de la
Voie mystique sans étre taxé de déviance. La position d’Ibn ‘Abbad, comme la sobriété des maitres
shadhili-s, n’est pas simplement le fait d’une Voie élitiste, complaisante avec les hommes de
pouvoir, mais le résultat d’une posture doctrinale qui va jusqu’a se méfier des signes extérieurs de
la sainteté. Un autre ouvrage, le Musnad d’Ibn Marziiq, consacré a la personne et au gouvernement
du sultan Abd I-Hasan, propose ainsi la vision d’un sultan conjointement maitre et esclave,
quotidiennement assailli par la crainte de Dieu, s’en remettant a lui seul, faisant preuve d’un
profond ancrage de la foi, soucieux d’humilité, avide de s’informer sur la vie des saints de son
temps. Cette humilité donne une clé de lecture du formulaire monétaire durant le régne d’Abu 1-
Hasan. Toutes les monnaies de ce sultan sont anonymes, le nom et la titulature du souverain ne sont
jamais mentionnés, mais remplacés par de petites formules qui sonnent comme un écho : I’apparent
(zhahir) voilant le caché (batin). Ce « voile absorbant », placé sur le nom du souverain, trouve alors
une forte résonance dans le verset inscrit sur le pourtour des dinars, mentionnant Dieu Apparent et
Caché. Le souverain s’occulte et s’efface devant son Maitre, faisant simplement état d’une
recherche de proximité dans ’acte de louange et 1’action de graces. En outre le regne d’Abt -
Hasan se caractérise dans la volonté de celui-ci de réunifier le Maghreb sous sa banni¢re et de
récupérer I’héritage des Almohades. Or si les monnaies almohades n’étaient pas anonymes, en
revanche elles mentionnaient rarement le lieu et la date de frappe, comme pour décontextualiser le
pouvoir qu’elles représentaient. La politique monétaire mérinide d’ Abti 1-Hasan s’inscrit donc dans
un ensemble de mesures cohérentes, comme 1’utilisation de la relique du Coran de ‘Uthman, les
grands travaux dans le complexe palatial de Marrakech.

La promotion d’Ibn ‘Abbad au rang de prédicateur de la grande moquée de Fés est un
aboutissement. En 1276, le choix du verset LVII-3 traduit I’intégration de la Voie mystique au sein
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du palais et d’une prise de position des souverains face aux débats doctrinaux. Dés la premiere
partie du xiv®siecle, les sultans négocient leurs rapports avec les confréries mystiques. Entre 1331 et
1358, des savants et des lettrés initiés, aptes a défendre 1’union de la Loi et de la Voie, sont présents
dans D’entourage des souverains qui tentent d’associer au rétablissement du malikisme une
spiritualité nourrie des plus récentes évolutions du soufisme, dans sa modalité shadhilite.
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10. Les villes du Sahara : I’exemple des gsiir (Algérie)
Mounia Chekhab-Abudaya

Hllustration 22: Qsar de Tamantit, Octobre 2012 (M. Chekhab-Abudaya)

Le gsar correspond a un type d’implantation humaine largement diffusé dans le Sahara et
dont on trouve encore de nombreux exemples de nos jours dans le Sud marocain, le Sud algérien, le
Sud tunisien, la Libye, la Mauritanie ou encore le Mali. Il s’agit sans équivoque d’un modele
architectural qui possede cette particularité fascinante d’avoir été distribué a des périodes
différentes (sans doute depuis I’ Antiquité d’apres les structures datées du début du I* millénaire
avant notre ere dans le Fezzan libyen par Mattingly) et d’avoir permis I’édification de modes
d’habitats similaires adaptés au désert. Ce type d’implantation trouve ses origines non seulement
dans les relations d’échanges sur de longues distances entre les populations du Maghreb et du
« Pays des Noirs » (Bildd al-Siiddn), mais aussi entre 1’Afrique et le Mashreq (et 1’Afrique et
I’Europe), mais également a 1’époque médiévale dans le mouvement d’islamisation et de diffusion
de I'ibadisme, une des modalités du kharijisme. Ce mode d’habitat est aussi la manifestation de
I’articulation des modes de vie sédentaires et nomades, d’ou son appartenance initiale 2 un modele
semi-sédentaire, et sédentaire par la suite.

Le gsar est bati le plus souvent en hauteur sur un promontoire rocheux et a proximité d’un
wadi. La morphologie du terrain sur lequel il est construit et son environnement immédiat
(palmeraie, erg, dépression ou plateau rocheux) déterminent les matériaux de constructions
employés, sa forme générale et la distribution interne de ses espaces (radioconcentrique ou en
damier le plus souvent). Le gsar présente un systeme de fortification composé d’un mur d’enceinte
ponctué de tours et percé de portes. Il est composé d’une Grande Mosquée, située habituellement au
centre de ’agglomération a proximité de la gasba, centre du pouvoir, d’un habitat a patio central,
parfois troglodytique, d’une place de marché située généralement en périphérie, pour faciliter
I’accessibilité par les routes du commerce transsaharien, et enfin d’un découpage par quartiers avec
un réseau de circulation traduisant une hiérarchisation sociale au sein de 1’agglomération, voire son
fonctionnement politique.
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Carte 3: Les voies transsahariennes a I’époque médiévale (Jacques Thiry, 1995)

Les sources apportent de nombreuses informations sur les gsiir, mais aucun repere historique quant
a leur date de fondation. Elles permettent seulement d’en connaitre I’existence a un moment donné
et parfois d’obtenir des détails sur la ville a travers les rares descriptions qui en sont faites.

Dans le Sud-Est algérien, Wargla ou la région du Rig sont évoquées, des le xi1° siecle, par
divers toponymes : Warqalan, Wargalan, Urgalpan/ Riga, Ariga ou Wargla, comme étant une étape
clé sur les itinéraires du commerce caravanier avec le Bildd al-Stidan. Wargla est mentionnée a
propos de certains €pisodes historiques comme 1’expédition du missionnaire chiite ‘Ubayd Allah
vers Sijilmassa au début du x°siecle, ou la révolte contre les Fatimides du kharijite Abl Yazid (c’est
la qu’il se serait réfugié vers 936, dans un clan Maghrawa). Le géographe al-Bakri au x°siecle, le
Kitab al-istibsar (aux x1° et xin° siecles) ou encore al-Dimashqi (au xm®) font référence a sept
forteresses dont la plus grande se nommait Ighram An-Yakdmmin (ou Ighram n-Ykman). Ibn
Khaldin, au xiv®siecle, rapporte également que la région était composée de plusieurs bourgades,
dont Wargla, et que celles-ci s’étaient réunies pour former une grande agglomération. Pourtant
aucun €élément ne permet de donner une date de construction pour la ville ni pour sa fusion avec les
implantations voisines.

Tamantit, située a neuf kilometres au Sud-Est d’Adrar dans le Sud-Ouest algérien, est de
loin le site le plus important du Toudt, et aussi le plus complexe. A I’image de ce que 1’on observe
dans les gsiir du Touat d’'une maniere générale, Tamantit est formée par la juxtaposition de onze
villages dont la premiere implantation, celle des Ulad Ya‘qlb (« les fils de Jacob »), aurait été
fondée au xn® siecle, par des Berberes almoravides, pres d’un ancien site occupé par des
communautés juives. Les autres sites qui constituent Tamantit s’échelonnent dans leur construction
jusqu’au xix° siecle, mais tous présentent des fortifications, certains des entrées monumentales et
des tours d’angles.
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Hllustration 23: Le gsar d’al-Mani‘a, Sud algérien (d’apreés plan de ’OPVM, 1994)

D’une maniere générale, il est tres difficile de dater les gsiir en raison des nombreux
remaniements qu’ils ont subis au cours des siecles. Les sites, la situation et les caractéristiques
morphologiques permettent cependant d’établir une typologie de ces établissements et de définir le
gsar comme une forme d’urbanisme typique dans les régions subsahariennes du dar al-islam et ce
des I’époque médiévale.
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Chronologie récapitulative

N

1037 : ‘Abd Allah b. Yasin, chef spirituel et religieux (imdm), commence a asseoir les bases
doctrinales du mouvement Almoravide dans la partie occidentale du Sahara aupres des tribus
sanhjja.

1055 : Les Almoravides menés par ‘Abd Allah b. Yasin et leur chef militaire AbGi Bakr b. ‘Umar,
s’emparent de Sijilmassa et entament la conquéte du Maghreb Extréme, concurrencant I’autorité des
émirs zénetes sur les centres caravaniers

1059 : Mort de ‘Abd Alldh b. Yasin, fin de la bicéphalie imam-chef militaire a la téte du
mouvement almoravide

1070 : Fondation de Marrakech par Abd Bakr b. ‘Umar, nouvelle capitale du mouvement
almoravided

1071 : Abl Bakr b. ‘Umar partage le pouvoir avec son cousin Ydsuf b. Tashfin, lui confiant le
Maghreb Extréme et repartant au Sud lutter contre les noirs du Ghéna, a partir d’Azzugui, sa
capitale (Mauritanie actuelle).

1073 : Ydasuf b. Tashfin prend le titre de prince des musulmans.

1077 : Les Almoravides conquicrent le nord du Maghreb Extréme (Fes, Salé, Meknes) et le
Maghreb central (Tlemcen, Oran, Alger, etc), jusqu’aux portes du royaume hammadide. Pour la
premiere fois, le Maghreb Extréme est uni sous un méme pouvoir politique.

1084 : Les Almoravides s’emparent de Ceuta grace a 1’appui du souverain de Séville al-Mu ‘tamid
Ibn ‘Abbad qui fournit la flotte.

1085 : Alphonse VI de Castille-Léon conquiert Tolede.

1086 : L’émir almoravide Ydsuf b. Tashfin intervient en al-Andalus ou il remporte la bataille de
Sagrajas non loin de Badajoz contre Alphonse VI.

1090 : Ydasuf b. Tashfin occupe la taifa de Grenade et entreprend la conquéte d’al-Andalus.

1091 : Les Almoravides prennent Cordoue, Almeria, Badajoz et Séville et ordonnent I’exil des
princes de Séville et de Grenade, al-Mu‘tamid Ibn ‘Abbad et Ibn Buluggin.

1106 : Mort de Yasuf b. Tashfin. Son fils ‘Ali Ibn Y{suf lui succede.

1120 : Début du mouvement almohade dans les monts de I’ Atlas.

1126 : Construction de I’enceinte de Marrakech.‘Alil Ibn Yasuf se lance dans de grands travaux :
Grandes mosquées dans les villes (Marrakech, Fes, Tlemcen, Nedroma, Alger...), forteresses en
milieu rural.

1128 : Les Almohades échouent a prendre Marrakech, et subissent une défaite retentissante. Ibn
Thmart meurt peu apres.

1138 : ‘Ali Ibn Yasuf désigne son fils Tashfin b. ‘Ali comme héritier présomptif.

1143 : Tashfin Ibn ‘All monte sur le trone apres la mort de son pere. Incapacité des Almoravides a
juguler I’avance almohade en direction du nord et de I’est.

1144 : début des révoltes en al-Andalus contre les Almoravides. Secondes taifas.

1145 : Tashfin b. ‘Ali, troisieme émir almoravide, meurt pres d’Oran.

1146 : ‘Abd al-Mu’min s’empare de Meknes, Fes, Tlemcen et Salé, Séville. Il est reconnu calife par
une partie d’al-Andalus.

1147 : Les Almohades s’emparent de Marrakech, la capitale almoravide. Les Banli Ghéaniya se
réfugient dans les Baléares ou ils combattent les Almohades. Début de la construction de la
premiere Kutubiyya.

1148 : Série de révoltes qui soustraient la majorité du Maghreb au contrdle almohade.

1149 : Répression des révoltes, connue sous le nom de « reconnaissance » (I‘tiraf)

1153 : Conquéte du royaume hammadide (Bougie, Constantine, Bone), victoire almohade contre les
tribus arabes a Sétif.
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1155 : Instauration du régime dynastique par le calife ‘Abd al-Mu’min (m. 1163). Révolte des
fréres et parents d’Ibn Tlmart.

1160 : ‘Abd al-Mu’min unifie le Maghreb en s’emparant de I’Ifriqgiya, aux mains des Normands.
1163 : ‘Abd al-Mu’min meurt a Salé. Le pouvoir passe a son fils Abli Ya‘qlb Y@suf (m. 1184).
1167 : Révolte des Ghumara dans le Rif occidental qui menace les liaisons entre al-Andalus et le
Maghreb.

1183 : Construction d’une cité palatiale pres de Marrakech et d’une nouvelle mosquée a Séville, la
Giralda.

1184 : Le calife almohade Abli Ya‘qlib Yisuf est mortellement blessé lors du siege de Santarém.
Son fils Abil Yasuf Ya‘qb, futur al-Mansir, lui succede.

1184 : Les Banl Ghaniya s’emparent temporairement de Bougie et jusqu’en 1227 mettent en
danger le pouvoir almohade au Maghreb central et oriental.

1195 : Les Almohades remportent la victoire d’ Alarcos sur Alphonse VIII de Castille.

1196 : Le calife almohade fait construire a Rabat une mosquée destinée a €tre la plus grande de
I’Occident musulman.

1199 : Abl Yasuf Ya‘qlib al-Mans{r meurt, son fils Muhammad al-Nasir lui succede.

1207 : Nomination du cheikh almohade ‘Abd al-Wahid Ibn Abi Hafs a la téte de I’Ifriqiya pour
lutter contre les Banli Ghéniya.

1212 : Défaite almohade de Las Navas de Tolosa face aux troupes chrétiennes coalisées.

1213 : Muhammad al-Nasir meurt. Son fils al-Mustansir lui succede. Il a entre 10 et 16 ans.

1224 : Mort d’al-Mustansir. Les oncles, cousins et neveux, se déchirent.

1229 : Fin de 'unité politique du Maghreb et d’al-Andalus. L’Ifrigiya et al-Andalus s’émancipent
de I’autorité du calife almohade de Marrakech. Début des « troisiemes taifas ».

1236 : Yaghmurasan b. Zayyan s’empare du pouvoir a Tlemcen et au Maghreb Central et fonde la
dynastie ‘abdelwadide.

1242 : Mort du calife almohade al-Sa‘idd devant Tlemcen. Echec de la derniere tentative pour
restaurer I’Empire almohade. Ceuta, Meknes, Séville et Valence reconnaissant I’autorité du
souverain hafside d’Ifrigiya.

1245 : Les Mérinides s’emparent du nord du Maghreb Extréme.

1248 : Abi 1-Qasim al-‘Azafi se rend indépendant a Ceuta et fonde une dynastie.

1248 : Fes tombe définitivement entre les mains des Mérinides qui en font leur capitale.

1255 : Le souverain hafside se proclame calife et prend le surnom honorifique d’al-Mustansir.

1269 : Prise de Marrakech par les Mérinides, fin de la dynastie almohade.

1270 : Le calife hafside al-Mustansir fait face a la Huitieme croisade. Mort de Louis IX a Carthage.
1276 : Construction de la cité palatiale de Fes Jdid par les Mérinides.

1286 : Mort du souverain mérinide, Abli Yasuf Ya‘qib, a Algésiras.

1320 : Les Mérinides s’emparent de Ceuta.

1327 : L’émir ‘abdelwadide assiege Bougie.

1337 : Le souverain mérinide s’empare de Tlemcen.

1347 : Abl 1-Hasan réunifie provisoirement le Maghreb.

1389 : Les ‘Abd al-wadides passent sous la domination mérinide.

1415 : Conquéte de Ceuta par les Portugais.

1425 : Conquéte d’ Alger et de I’oasis de Touggourt par les Hafsides.

1425 : Début du pouvoir des Wattasides.

1465 : Disparition du dernier Mérinide 4 Fés. Eclatement du pouvoir au Maghreb.

1471 : Les Wattasides prennent le pouvoir a Fes, conquéte de Tanger et d’ Asilah par les chrétiens.
1492 : Disparition du royaume de Grenade, discrédit des Wattasides.
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Liste des principaux auteurs anciens cités dans le texte

Les biographies déja traitées dans 1’ouvrage précédent de Philippe Sénac et Patrice
Cressier ne sont pas reproduites dans cette présentation synthétique des auteurs.

Ibn al-Abbéar. AbG Abd ‘Alldh Muhammad b. ‘Abd Allah al-Quda‘i (1206-1260). II fut 1'un des
hommes de lettres les plus remarquables de son temps ; il servit les autorités qui se succéderent au
Levante en tant que secrétaire de chancellerie. En 1238, Valence, sa ville natale, fut conquise par
les Aragonais. Ibn al-Abbar s’exila alors a la cour hafside ou, vingt apres, il allait étre exécuté pour
atteinte a I’autorité du calife al-Mustansir. Son dictionnaire biographique se présente comme un
complément (Takmila) de celui d’Ibn Bashkuwal (m. 1183) et fournit des notices sur des hommes
qui ont servi les Almoravides et les Almohades.

Al-Tadili. Abd Ya‘qdb Yasuf b. Yahya b. al-Zayyat (m. vers 1229). Il est de loin le plus célebre
hagiographe du Maghreb, et a ce titre il a servi souvent de source, voire de modele, aux auteurs
ultérieurs. Originaire de la région du Tadla, il s’en enfuit en 1163-1164 en raison d’une révolte, et
s’installa a Marrakech dans la partie orientale de la cité ou résidaient de nombreux soufis célebres.
Il exerca pour les Almohades la fonction de juge dans diverses bourgades.

Al-Marrakushi. Muhyi ad-Din ‘Abd al-Wahid b. ‘Ali al-Tamimi (1180 - m. aprés 1224). N¢ a
Marrakech, il partit enfant pour Fes ou il étudia aupres de maitres renommés. Il se lia également
d’amitié avec des princes du sang et a ce titre fréquenta les cours provinciales almohades. Pour une
raison inconnue, il s’exila en Orient en 1216-1217. A la demande d’un vizir du calife abbasside al-
Nasir, il rédigea une courte histoire (7alkhis, compendium) d’al-Andalus, depuis la conquéte arabe
jusqu’aux Almohades ; il s’agit plutot d’'une anthologie littéraire, mais a la fin de son ouvrage se
trouve une courte description géographique de 1’Occident musulman, de ses villes, de ses fleuves,
de ses mines etc. Il est remarquablement renseigné sur 1’époque almohade. Son récit est une source
de tout premier ordre qui a trés tt attiré Iattention ; il a été traduit en francais par E. Fagnan en
1893.

Ibn Simak. Abl ‘Abd Allah Muhammad b. Abi 1-Ma‘ali al-Malaqi (m. apres 1381). Récemment
identifié a un membre de la cour nasride, c’est ’auteur présumé de la chronique al-Hulal al-
mawshiyya longtemps considérée comme anonyme ; celle-ci, composée a la demande du sultan
Muhammad V fut achevée en 1381. L’auteur retrace 1’histoire des maitres successifs de Marrakech
dans un contexte ou le souverain de Grenade menait au Maghreb une politique résolument
interventionniste en profitant du déclin mérinide. Cet ouvrage a été traduit en espagnol, en 1963,
par Ambrosio Huici-Miranda.

Al-Baydhaq. AbG Bakr b. ‘Al al-Sanhiji. L’auteur se présente lui-méme comme un compagnon
d’Ibn Tamart et comme un témoin des événements qu’il rapporte. Son ouvrage a longtemps été
considéré comme perdu avant d’étre redécouvert a I’Escorial, dans les années 1920, sous une forme
fragmentaire, par Evariste Lévi-Provencal qui en a donné une édition critique ainsi qu’une
traduction en francgais. C’est un document exceptionnel parce que 1’auteur utilise la premiere
personne et écrit dans un arabe tres proche de 1’arabe maghrébin actuel ; de plus, il met en scéne les
personnages clés de son récit et ceux-ci s’expriment en berbere ; enfin, il rapporte des événements
que sans lui nous ignorerions. Nous ne savons rien d’autre sur cet auteur, mort peut-étre sous le
regne d’Abd Ya‘qab (1163-1184).

Ibn ‘Abd al-Halim. Salih al-Aylani al-S@s1 (m. aprés 1312). On ne sait pratiquement rien sur cet
auteur sinon qu’il vivait a I’époque mérinide au sud du Maghreb Extréme. Son ouvrage, le Livre
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des généalogies, récemment publié par Muhammad Ya‘la, apporte un éclairage nouveau sur
I’histoire du Maghreb, notamment sur le processus d’islamisation de la région.

Al-Darjini. Ahmad b. Sa‘idd (m. 1271). Originaire du Jarid, il est a I’évidence le dernier d’une
longue chaine d’auteurs kharijites ibadites, connus pour avoir compilé des notices biographiques
des saints kharijites du Jebel Nafiisa, de Djerba, du Jarid, du Arigh, du Zab et de Ouargla.

Al-Wansharisi. (1430-1508). Natif de Tlemcen, ce jurisconsulte malikite s’établit a Fes ou il
exerca sous les Wattasides la fonction de juge. Il est I’auteur d’'une monumentale somme juridique
en 14 volumes, le Mi ‘yar, utilisée au Maroc par les docteurs de la Loi jusqu’au xx°siecle. En 1995,
Vincent Lagardere publia une analyse/traduction de 2144 fatwad-s tirées de cet ouvrage qui en
contient plusieurs dizaines de milliers.

Al-‘Umari. Ahmad b. Yahya b. Fadl Allah (1301-1349). Issu d’une famille de fonctionnaires au
service des Mamelouks, il brigua lui-méme la charge de secrétaire d’Etat, notamment 3 Damas.
Démis de ses fonctions, il se consacra a la rédaction d’une somme Masdlik al-absar fi mamalik al-
amsar ; ’ouvrage comporte une anthologie des poetes arabes, ainsi qu’une description du monde
s’appuyant sur les géographes anciens. Son ouvrage a été traduit en francais en 1927 par Maurice
Gaudefroy-Demombynes.

A

Al-Badisi. ‘Abd al-Haqq b. Isma‘il. Issu d’une famille de dignitaires du port de Badis, il rédigea en
1311 un corpus hagiographique parce qu’il estimait que son prédécesseur al-Tadili n’avait pas
accordé aux saints du Rif I’attention qu’ils méritaient. Cet ouvrage a été partiellement traduit par
G.S Colin en 1926 a la fin de la guerre du Rif.

Al-Tijani. Ab Muhammad ‘Abd Allah Muhammad b. Ibrahim. Originaire du Maghreb Extréme,
sa famille s’installa en Ifrigiya pour servir les autorités hafsides. En 1306-1309, il eut 1’occasion
d’accompagner la caravane d’un dignitaire hafside Ibn al-Liyhani qui se rendait a La Mecque.
Frappée par une épidémie, la caravane fut contrainte de rebrousser chemin. Par la suite, Ibn al-
Liyhani devint calife (1311-1317) et nomma al-Tijani secrétaire d’Etat. I lui commanda une
relation de voyage (Rihla), dans laquelle I’auteur décrit le sud de I'Ifrigiya (le sud de la Tunisie
actuelle et ’ouest de la Libye) et ses habitants ; il en raconte I’histoire, avec des renseignements
qu’on ne trouve nulle part ailleurs. Cette Rihla intéressa tres tot les autorités coloniales et, des 1857,
elle fut traduite par Alphonse Rousseau.

Al-Zarkashi. Muhammad b. Ibrahim. Sa Chronique des deux dynasties, almohade et hafside
(Tarikh ad-dawlatayn al-muwahhidiyya wa-I-hafsiyya), I'une des rares rédigées au xv°siecle,
retrace, dans une visée apologétique, les événements marquants depuis 1’épopée d’Ibn Tiamart
jusqu’au xvesiécle. Elle comporte également des notices biographiques sur les savants d’Ifrigiya. E.
Fagnan traduisit cette chronique en 1895, peu apres I’occupation de la Tunisie par la France.

Ibn al-Khatib. Abli ‘Abd Alldh Muhammad b. ‘Abd Allah al-Lashi, Lisan ad-Din (1313-1374).
Natif de Loja, cet homme de lettres s’installa a Grenade ou il devint le vizir du sultan nasride
Muhammad V. Victime d’une cabale, il dut par deux fois s’exiler a la cour mérinide, ou on le
soupconna d’intelligence avec les Nasrides et ou il fut exécuté. Il est sans conteste I’homme de
lettres le plus admiré de tout I’Occident musulman. Ecrivain prolifique, il est entre autres 1’auteur
d’une monographie, intitulée al-Ihdta, consacrée aux hommes illustres qui ont résidé a Grenade.

Al-Tamimi. Muhammad al-Fasi (m. 1207-1209). C’est l'auteur du plus ancien corpus
hagiographique conservé ; celui-ci est consacré aux saints de Fes et de sa région. Cet ouvrage révele
la force du courant mystique au Maghreb Extréme aux époques almoravide et almohade.
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Ibn al-‘Arabi. Muhyi ad-Din Abl Bakr Muhammad Ibn ‘Ali Ibn ‘Arabi al-Hatim1 (1165-1240).
Originaire de Murcie, il est considéré comme 1'un des plus grands mystiques de 1’Occident
musulman, voire de I’Islam tout entier, et il fut surnommé « le plus grand des cheikh » (al-shaykh
al-akbar). En 1200, il partit pour 1’Orient dans un périple qui le conduisit de La Mecque a Konya,
en passant par Le Caire ; a la fin, il s’installa en Syrie, a proximité de Damas ou il est enterré. Parmi
ses trés nombreux ouvrages, un corpus hagiographique est consacré aux saints de 1’Occident
musulman ; il a été traduit en espagnol par Miguel Asin Palacios en 1933.

Ibn Khaldiin. Abl Zakariya Yahya Ibn Muhammad (1334- 1378-1379). Frere cadet du célebre Ibn
Khald(in, il quitta Tunis, apres des années d’errance, et entra au service du sultan ‘Abdelwadide
Ab Hamm Misa II avant d’étre assassiné en 1378-1379. A la demande de son maitre, il composa
une histoire de la dynastie ‘Abdelwadide, intitulée Kitdb al-bughya ; a bien des égards, celle-ci
s’apparente a une apologie de la ville de Tlemcen. L’ouvrage a été traduit par Alfred Bel en 1903.

Al-Ansari. Muhammad al-Qasim b. ‘Abd al-Malik. On ne sait pas grand chose sur cet auteur si ce
n’est qu’il appartenait a une ancienne famille de notables de Ceuta. En 1415, lors de la conquéte de
la ville par les Portugais, il s’enfuit et composa une breve description du port du Détroit. Le texte en
a été publié par Evariste Lévi-Provencal en 1931, et traduit en frangais en 1982 par Abd el Majid
Turki.

163



Traductions francaises des principales sources arabes citées dans le texte

AL-Bapisi ‘A., 1926, Al-Magsad (la vie des saints du Rif), éd. et trad. G. S Colin, Paris, Honoré
Champion.

Avr-Ibrisi, 1985, Nuzhat al-mushtdq, texte établi et traduit par H. Sadok, Paris, Publisud.
AL-MARRAKUSHI, 1893, Histoire de I’Afrique du nord sous les Almohades d’apres ‘Abd al-Wahid al-
Marradkushi, trad. E. Fagnan, Alger, Alphonse Jourdain.

AvL-TApiLi, 1995, Regards sur le temps des soufis. trad. M.de Fenoyl, Casablanca, Eddif-Unesco.
Az-ZArkasHi, Chronique des Almohades et des Hafsides attribuée a az-Zarkashi, trad E. Fagnan,
Constantine, Adolphe Braham, 1895.

Dk CentvaL P., 1934, « Chronique de Santa Cruz du Cap de Gué, Texte portugais du xvi°siecle »,
Publication de la Section Historique du Maroc, 3, Paris.

IeN ‘AraBi, 1979, Les Soufis d’Andalousie, trad. R.W Austin, Paris, Sindbad.

Ien KnurrADADHBEH (820-911), 1992, Le Livre des routes et des royaumes, éd. et trad. M. J. de
Goeje, Leyde, 1889 ; repr. Frankfurt am Main, 1992.

Lacarpere V., 1995, Histoire et société en Occident musulman au Moyen Age : Analyse du Mi‘yar
d’al-Wansharisi, Madrid, Casa-CSIC.

LEvi-PROVENCAL E. (éd. et trad.), 1928, Documents inédits d’histoire almohade. Fragments
manuscrits du « legajo » 1919 du fonds arabe de I’Escurial, Paris, Paul Geuthner.

Levi-Provencar E., 1941, « Un recueil de lettres officielles almohades. Etude diplomatique et
historique », Hespéris, 28, pp. 1-80

164



Sélection d’ouvrages en langue francaise

Basser H. et Terrasse H., 2001, Sanctuaires et forteresses almohades, Paris, Maisonneuve &
Larose.

Bazzana A., BEriou N. et GuicHarp P. (dir.), 2005, Averroes et I’Averroisme. Lyon, PUL.

BeL A., 1933, « Contribution a I’étude des dirhems de I’époque almohade », Hespéris, 16/1-2, pp. 1-
68.

Berque J., 1970, « Les Hilaliens repentis ou 1’ Algérie rurale au xv°siecle, d’aprés un manuscrit
jurisprudentiel », Annales ESC, 25, pp. 1325-1353.

BEerquE J., 1972, « Du nouveau sur les Bani Hilal ? », Studia Islamica, 36, pp. 99-111.

BourouBA R., 1973, «La doctrine almohade », Revue de [’Occident musulman et de la
Meéditerranée, 13-14, pp. 141-158.

BrunschviG R., 1940, La Berbérie orientale sous les Hafsides, Paris, Adrien Maisonneuve.

Buresi P. et El Aallaoui H., 2013, Gouverner I’Empire. La nomination des fonctionnaires
provinciaux dans I’Empire almohade (1147-1269), Madrid, Casa de Veldzquez (BCV 60).

Buresi P., 2008, « L’Empire almohade. Le Maghreb et al-Andalus (1130-1269) », dans F. Hurlet
(éd.), Les Empires. Antiquité et Moyen Age. Analyse comparée, Rennes, PUR, pp. 221-237

CHAKER S., 1981, « Données sur le berbere a travers les textes anciens », Revue de [’Occident
musulman et de la Méditerranée, 31, pp. 31-46.

Cressier P., FieErro M., MoLiNa L., 2005, Los Almohades : problemas y perpectivas, Madrid, CSIC,
2 vols.

DaourarLr A., 1976, Tunis sous les Hafsides. Evolution urbaine et activité architecturale, Institut
d’Archéologie et d’Art, Tunis.

Deverbun G., 1959, Marrakech, des origines a 1912, Rabat, Editions techniques nord-africaines.
Dhina A., 1984, Les Etats de I’Occident musulman aux xiiie, xn* et xv* siécles, Alger, Office des
publications universitaires.

Duina A., 1985, Le Royaume abdelwadide a ’époque d’Abou Hammou Moussa I et d’Abou
Tachfin I, Alger, Offices des publications universitaires.

Doumere B., 1999, Venise et I’Etat hafside, Paris, L’ Harmattan.

Durourcqg Ch-E., 1968, « Conquéte arabe. Reconquista espagnole et portugaise. Evolution du
Maghreb médiéval », Revue d’Histoire et de Civilisation du Maghreb, p. 72-83.

Erranmi A., Fii A. et Van Staiver J.-P., 2011, « La montagne d’Igiliz et le pays des Arghen
(Maroc). Enquéte archéologique, de la révolution almohade a la constitution des terroirs
précoloniaux », Les Nouvelles de I’archéologie, 124, pp. 49-53.

Feruat H., 1988-1989, « Faux prophetes et Mahdis dans le Maroc médiéval », Hespéris-Tamuda,
26-27, pp. 7-23.

Fierro M., 2001, « Le mahdi Ibn TGmart et al-Andalus : I’élaboration de la 1égitimité almohade »,
Revue des Mondes musulmans et de la Méditerranée, 91, pp. 47-70.

Fricaup E., 1997, « Les Talaba dans la société almohade », Al-Qantara, 18/2, pp. 331-387.

Gautier E.-F., 1927, L’islamisation de I'Afrique du Nord. Les siécles obscurs du Maghreb, Paris
Payot.

Gusert S., 1996, « Les écritures emblématiques mérinides (vi’/xur*—ix/xv°siecles) », al-Qantara,
17/2, pp. 391-428.

Guichard P., 2000, « Nomadisme et tribalisme », dans J.C. Garcin (dir.), Etats, sociétés et cultures
du monde musulman, xe—xve siecle, Paris, PUF, 3 vols., t. 2, pp. 111-128.

Ipris H. R., 1962, La Berbérie orientale sous les Zirides, x°-xir° siecles, Paris, Maisonneuve, 2 vol.
KasLy M., 1985, Société, pouvoir et religion au Maroc a la fin du Moyen Age, Paris, Maisonneuve
et Larose.

165



Kappourt A. (dir.), 1994, Mahdisme. Crise et changement dans [’histoire du Maroc, Rabat, Univ.
Mohamed V, pp. 9-14.

KnaneBousl A., 2008, Les institutions gouvernementales sous les mérinides (1258-1465), Paris,
L’Harmattan.

LacarDERE V., 1989, Les Almoravides, Paris, L’Harmattan.

Marcats G., 1913, Les Arabes en Berbérie du xi° au xiv° siecle, Paris, éd. Leroux.

Marcais G., 1940, « Le makhzen des Beni ‘Abd al-Wad, rois de Tlemcen », Bulletin de la société de
Géographie et d’ Archéologie de la Province d’Oran, 24, pp. 51-73.

Marcais G., 1954, L’architecture musulmane d’Occident. Tunisie, Algérie, Maroc, Espagne, Sicile,
Arts et métiers graphiques, Paris.

NA‘imi M., 2004, La dynamique des alliances ouest-sahariennes : De [’espace géographique a
I’espace social, Aix, Editions de la MSH.

Nwvia P., 1990, Ibn Ata’ Allah, (m. 1309) et la naissance de la confrérie shadhilite, Beyrouth.
Prévost V., 2007, «Les dernieres communautés chrétiennes autochtones d’Afrique du Nord »,
Revue de I’histoire des religions, 4, p. 461-483.

Sepqr A., 1990, « La montagne marocaine et le pouvoir central : un conflit séculaire mal élucidé »,
Hespéris-Tamuda, 28, pp. 53-69.

Tarsr M., 1973, « Hérésie, acculturation et nationalisme des berberes Bargawata », Premier
congres des cultures Méditerranéennes d’influence arabo-berbére, Alger, pp. 217-233.

VaLeriaN D. (éd.), 2011, Islamisation et arabisation de [’Occident musulman médiéval (vif—
xir° siecle), Paris, Publications de la Sorbonne.

Varerian D., Bougie. Port maghrébin, 1067-1510, Rome, EFR, 2006.

Van Staével J.-P. et Fili A., 2006, « “Wa-wasalnad ‘ala barakat Allah ila Igiliz”: a propos de la
localisation d’igiliz des Hargha, le hisn du Mahdi ibn TGmart», al-Qantara, 27/1, pp. 153-194.

166



Glossaire

Arabe : Le terme s’appliquait a I’origine uniquement aux habitants de la péninsule Arabique. Apres
I’expansion arabo-musulmane, il prit une connotation plus linguistique et culturelle qu’ethnique.
Dans le Maghreb médiéval, se considéraient comme Arabes, non seulement les descendants des
Arabes venus au moment des conquétes des vii® et vi® siecles, mais aussi les chérifs principalement
de la lignée d’Idris I* (m. 796), les tribus Bant Hilal et Banti Sulaym arrivées a partir du xi°siecle,
ainsi que les Andalous majoritairement installés en ville.

¢Amil : responsable des impdts, agent du fisc, gouverneur.
cAmma : gens du peuple, le commun.
Amir al-mu’minin : prince des croyants, titre de rang califal.

Amir al-muslimin : prince des musulmans, titre de rang émiral, formé sur le modele du précédent
et porté par les Almoravides.

“Askar : armée, troupe.

Berberes : population autochtone du Maghreb, parlant une langue bien différenciée de 1’arabe. Le
territoire des Berberes s’étendait de 1’ouest de la Vallée du Nil jusqu’a I’Océan Atlantique, les
Canaries incluses.

Bay“a : serment d’allégeance au souverain.
Cadi : (¢gadi) juge, magistrat.
Caid : (¢d’id) chef militaire, chef d’armée.

Califat : pouvoir du calife ou Etat dirigé par le calife. Ce mot sert  désigner le régime politique lui-
méme. Le calife revendique la direction de la communauté des musulmans (Umma), il porte
souvent aussi le titre de « Prince des croyants » (Amir al-mu’minin).

Bayt al-mal : Trésor public.
Cheikh/amghar/mizwar : chef de tribu ou ancien/notable/savant.

Dhimmi : « tributaire » ou « protégé ». Personne soumise au statut juridique de la dhimma, qui
autorise les « gens du Livre », juifs et chrétiens, a vivre en terre d’islam, a y travailler, a y
transmettre leurs biens et a y pratiquer leur religion, contre un impdt pesant sur la personne et le
respect d’un certain nombre de regles.

Dinar : Monnaie d’or, dont la frappe est un privilege de rang califal.
Dirham : Monnaie d’argent valant une fraction du dinar.

Diwan : bureau, registre, administration portuaire.

Diwan al-‘askar : Administration de 1’armée.

Diwan al-kharaj : bureau de I'imp06t foncier.

Emirat : pouvoir politique autonome sans prétention califale.

Faqih (pl. fuqaha’) : jurisconsulte, spécialiste du droit musulman (figh).
Fatwa : consultation ou avis juridique émise par un fagih.

Jama‘a : assemblée des anciens (cheikhs).
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Faqir : Littéralement pauvre, ce terme sert a désigner les soufis.

Fundugq : Construit généralement autour d’une grande cour, le fundug permettait d’entreposer les
marchandises, d’abriter les animaux de bat et les montures, et d’héberger les marchands et les
voyageurs. A partir du xu¢siécle, certaines nations, comme Pise ou Génes, obtinrent des autorités
maghrébines que leurs commercants puissent jouir d’un funduq qui leur soit réservé, en particulier
dans les ports de Ceuta, de Bougie et de Tunis. Leurs biens y étaient garantis et ils y professaient
ouvertement leur religion. Tres tot, ce terme passa en italien et en provencal sous les formes
fondaco et fondegue.

Iqta“ : concession fiscale et fonciere accordée par un souverain musulman a des militaires ou a des
civils en contre-partie d’un service rendu.

Insha’ : Littéralement, composition. Art d’écrire en prose, en respectant les regles de 1’arabe
classique et en maitrisant 1’art rhétorique.

Jaysh et jund : armée réguliere.

Jihad : Catégorie légale désignant la « guerre autorisée ». En diverses occasions, en particulier a
I’époque almoravide, et de maniere générale a partir du xi°siecle, ce terme a été instrumentalisé par
des dynasties non arabes pour 1égitimer leur pouvoir.

Hadith : le terme hadith désigne un dit du Prophete de I'islam expliquant le sens d’un verset du
Coran ou explicitant la Révélation. Les hadiths « authentiques » sont censés avoir été transmis par
une chaine de témoins ininterrompue jusqu’au moment de leur mise par écrit au vii*—x°siecle. Les
hadith-s et I’hagiographie du Prophete, la Sira, constituent la Sunna, la Tradition prophétique qui
complete le Coran.

Hajib : chambellan, maire du palais.
Hasham : garde rapprochée d’origine servile, pages.
Habiis / Waqf : bien de mainmorte.

Katib, pl. kuttab : Secrétaire, chancelier chargé de rédiger les lettres et les documents
administratifs officiels.

Kharijisme : Le kharijisme est avec le sunnisme et le chiisme, 1’'une des trois grandes branches de
I’Islam. Il repose sur une morale rigoriste condamnant tout luxe. Ce courant minoritaire estimait
que le chef de ['umma (calife ou imam) devait étre choisi pour ses qualités personnelles, par voie
élective, sans distinction d’origine sociale ou familiale.

Khassa : élite.

Khatib : prédicateur prononcgant le sermon du vendredi dans les Grandes mosquées.

Khutba : sermon du vendredi.

Laqab : surnom, et plus particulierement surnom honorifique porté par les princes, les califes ou les
émirs.

Litham : Chez les Sanhija, ce voile servait a se couvrir la bouche, assimilée pour eux a un organe

sexuel.

Makhzan : littéralement entrepot, désigne les affaires financieres et fiscales, par extension désigne
progressivement 1’ Etat.

Malikisme : (malikiyya) Ecole juridique (madhab) sunnite constituée sur la base de 1’enseignement
de Malik b. Anas (m. 775) et de ses premiers disciples. Cette doctrine accorde une place importante
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a la tradition (sunna) et en particulier a celle des savants de Médine comme source du droit. Elle
reconnait ainsi la coutume locale (‘amal) et s’appuie sur des compilations jurisprudentielles de
fatwd-s, ce qu’on appelle la littérature des furii®. A I’exception notable des Almohades, et en partie
des Hafsides, elle fut la doctrine officielle des différentes dynasties maghrébines.

Mawlid : Féte anniversaire célébrant la naissance du prophéte Muhammad, le 12 rabi. Elle fut
instituée pour la premiere fois dans 1’Occident médiéval par les “Azafides, souverains de Ceuta,
puis maintenue par les Mérinides.

Mihrab : Niche murale qui indique aux fideles la direction de La Mecque.

Minbar : chaire a précher dans les mosquées du vendredi. Par métonymie peut désigner une
Grande mosquée, voire une agglomération suffisamment grande pour contenir une Grande
mosquée.

Muhtasib : contrdleur des poids et mesures du marché et censeur des meeurs.
Mushrif : percepteur, agent du fisc.
Murid : Chez les soufis, disciple d’une voie initiatique et spirituelle.

Nasab : Généalogie, ascendance. Il s’agit de la principale forme d’expression de la parenté dans la
société tribale.

Nisba : Composante essentielle de 1’onomastique arabe, la nisba est un « nom de relation » qui
rattache un individu a une tribu, a un lieu, a un métier et marque ainsi I’appartenance d’une
personne a un groupe ou a un espace.

Qarya : village.

Qasba : Dans un espace urbain, ce terme désigne la citadelle du gouverneur ou de I’émir. En milieu
rural, il peut s’agir d’un village fortifié ou d’un chéteau servant aux ruraux a entreposer leurs biens
ou a se réfugier en cas de danger.

Qaysariyya : Batiment public a cour. Espace fermé, constitué de galeries couvertes et accueillant
des boutiques, le plus souvent spécialisées dans le commerce de certains produits de luxe (bijoux,
étoffes précieuses).

Qibla : direction de La Mecque, par tradition et en référence aux Omeyyades d’al-Andalus, la gibla
était au Maghreb durant toute la période médiévale orientée vers le sud-sud-est.

Qsar (pl. Qsiir) : Terme emprunté a 1’arabe maghrébin et désignant un village fortifié du Maghreb
ou du Sahara.

Sulh : Pacte, traité. Ce terme est utilisé dans la littérature juridique pour désigner la nature de la
terre en fonction des modalités de la conquéte. Dans les terres de sulh, les habitants demeuraient
libres et conservaient leurs biens.

Ribat : en Ifrigiya, le ribat désigne un établissement fortifié sur le littoral, accueillant des
volontaires chargés d’assurer la sécurité des cotes. A partir du xi°siecle, il peut désigner une
forteresse au contact d’un territoire non musulman ou un sanctuaire dédié a 1’enseignement, a la
retraite et a la confirmation de la foi musulmane en terre de mission. Il peut également associer les
deux fonctions.

Ta’ifa : Faction. Terme utilisé pour désigner en al-Andalus les principautés apparues au moment de
I’éclatement du califat de Cordoue en 1031, de I’émirat almoravide, en 1147, ou du califat
almohade, 1128, ainsi que les premiers groupements soufis qui apparaissent aux xmui® et xiv°siecles.
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Talaba : lettrés, étudiants, « doctes ». Dans le systeme politique almohade, ce terme désigne un
corps de fonctionnaires qui, outre leurs fonctions administratives et religieuses, étaient chargés de
répandre la doctrine almohade.

Tawhid : Unitarisme ou unicité ; le nom « Almohade » découle de la méme racine. Le tawhid est au
ceeur du dogme et de 1’idéologie almohades.

Tibr : Poudre d’or.

‘Unwa : la force. Ce terme est utilisé dans la littérature juridique pour désigner la nature de la terre
en fonction des modalités de la conquéte. Dans les terres conquises par la force (‘unwatan), les
habitants pouvaient étre asservis et leurs biens confisqués.

“Ulama’ : Savants, « oulémas », ceux qui posseédent le Savoir par excellence, c’est-a-dire le savoir
religieux. Les oulémas peuvent étre tout a la fois prédicateurs, juristes et théologiens.

Wali : Saint. Littéralement « proche/ami [de Dieu] » a ne pas confondre avec Wali, gouverneur, en
charge d’une wildyat, un gouvernorat, ou d’une fonction administrative.

Vizir : (wazir) ministre.
Yakush : Nom de Dieu en berbere, équivalent d’ Allah en arabe.

Zawiya : Littéralement recoin ou angle. A partir de I’époque mérinide, la zdwiya désigne un édifice
consacré a I’accueil des pelerins et des voyageurs, un lieu de retraite, ou la demeure d’un saint.

Ziyara : Visite. Plus spécifiquement visite pieuse sur la tombe d’un saint.
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