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Предисловие Автора [bookmark: nbEEautoOgl1][↑]


Осенью 2018 года я провел несколько дней в Стамбуле в качестве туриста.


Естественно, мне было интересно, как там появились евреи, какие еврейские объекты дожили до наших времен и как живут современные турецкие евреи.


Мне удалось побывать в четырех синагогах и еврейском музее, а также узнать много интересного об истории и современной жизни евреев Стамбула.


Информацию получил в открытом доступе в интернете, а также переводил на русский язык статьи со стендов еврейского музея и общался с прихожанами синагог.


Надеюсь, вам тоже эта информация будет интересна, поэтому подготовил материал, чтобы с вами поделиться.


Появление евреев в Константинополе [bookmark: nbEEautoOgl2][↑]


Первые упоминания о евреях в Константинополе (в то время — столице Восточной Римской империи, впоследствии — Византийской империи) относятся к 4 веку, тогда они жили в районе Халкопратейя («Медный рынок») и, по всей видимости, занимались обработкой меди или продажей изделий из нее.


В еврейских источниках средних веков и начала нового времени город называется Коста, Костандина, Костантина (в искаженном современном произношении Кушта, Куштандина и т. п.). В настоящее время в литературе, а иногда и в периодических изданиях на иврите также употребляют топоним Кушта.


Уже в 318 году н. э. в этом районе существовала синагога (в 422 году была превращена в церковь). Император Аркадий (395—408) предоставил константинопольским евреям ряд привилегий. При его преемнике Феодосии II (408—450) положение общины резко ухудшилось: по требованию христианского духовенства евреев лишили гражданских прав и выселили в предместье Стенум (позднее именовалось Пера; ныне — Галата), отделенное от города заливом Золотой Рог; для управления ими император назначил особого чиновника (стратега). В 412 году Феодосий II запретил чинить евреям препятствия в отправлении религиозных обрядов и конфисковать синагоги, однако в 438 году снова ввел запрет на строительство новых синагогальных зданий.


Эпоха раннего Средневековья [bookmark: nbEEautoOgl3][↑]


В период правления Юстиниана I (527—565) евреи Константинополя, как и всей Византийской империи, частично утратили свободу вероисповедания: им, в частности, не разрешалось отмечать Песах, если он приходился на дни, предшествующие православной Пасхе; читая субботнюю публичную проповедь, раввины должны были пользоваться греческим или латинским переводом Торы. Согласно легенде, Велизарий, полководец Юстиниана I, привез в Константинополь священные сосуды из Иерусалимского Храма; однако после того, как некий еврей предупредил императора, что они принесут городу несчастье (как ранее произошло с Римом), сосуды были возвращены в Иерусалим.


В 614 году Ираклий запретил исповедание иудаизма; тем не менее, община в Константинополе сохранилась, возможно, благодаря заступничеству императрицы Мартины и ее сына Ираклиона.


В VI-VII веках евреи активно участвовали в политической жизни города, в частности, в составе «цирковых партий» венетов и прасинов (объединений, развившихся из группировок болельщиков на императорском ипподроме). Согласно сообщению летописца, среди повстанцев, штурмовавших в 641 году собор Софии (ныне — Айя София), были и евреи.


Вскоре после прихода к власти в Византии Исаврийской династии, опиравшейся на движение иконоборцев, евреи Константинополя были поставлены перед выбором: креститься или покинуть город; многие из них бежали в Болгарию, Хазарию, в Крым или на Кавказ (начало 720-х гг.). Несмотря на то, что в 787 году второй Никейский собор косвенно осудил насильственное крещение, лишь в конце IX века, когда Лев VI (886-912) разрешил исповедовать иудаизм и предоставил насильственно крещенным возможность вернуться к вере отцов, константинопольская община была восстановлена. Во главе ее встал совет старейшин, ведавший административными, финансовыми и религиозными делами, а также представлявший еврейское население при контактах с христианами. Важную роль играли также главы ешив и дидаскалы (греч. «учителя»).


Период XI — середина XV вв. [bookmark: nbEEautoOgl4][↑]


На территории бывшей Восточной Римской империи (Византии) евреи получили свободу вероисповедания от Анатолийской империи сельджуков (1077-1308), которые захватили огромные пространства между Средиземным и Каспийским морями. Однако сам Константинополь захвачен не был.


В это время здесь, в частности, жили такие видные мыслители, как Товия бен-Моше а-Авел (его называли также а-Маатик — Переводчик; XI в.) и Йеуда бен-Элияу Хадасси (середина XII в.).


С XI века в городе начали селиться караимы.


В X-XII веках как евреи-раввинисты (т.е. приверженцы традиционного иудаизма), так и караимы не могли быть полноправными гражданами Константинополя, хотя в середине XI века их вновь выселили в предместье Пера. Чтобы вести торговлю в городе, им приходилось ежедневно переправляться через Золотой Рог. Лишь Мануил I Комнин (1143—80), возможно, под влиянием своего лейб-медика Шломо а-Мицри (к услугам еврейского врача он, как и другие византийские императоры, прибегал вопреки запрету православной церкви) перевел общину под юрисдикцию муниципальных властей.


В 1043 году император Михаил V Калафат изгнал часть евреев из города, обвинив их в поддержке принцесс Зои и Феодоры, оспаривавших у него престол. Многие евреи были убиты в ходе погрома «латинян» (т.е. католиков, в основном — купцов из Венеции и других итальянских государств), учиненного жителями Константинополя в мае 1182 года.


По сообщению Биньямина из Туделы (известный еврейский путешественник), посетившего город в начале 1170-х годов, местные евреи регулярно подвергались избиениям и унижениям (из другого источника известно, что в XI-XII веках их заставляли, в частности, выполнять обязанности палача); им запрещалось ездить верхом (это ограничение не распространялось лишь на Шломо а-Мицри).


Несмотря на все это, город был крупнейшим еврейским центром Византии: Биньямин из Туделы оценил численность живших здесь евреев в две тысячи человек (или семей), а караимов — в 500 (отметив при этом, что, хотя представители обеих общин живут в одном квартале, какие-либо контакты между ними отсутствуют). Как следует из его описания, во второй половине XII века константинопольские евреи в основном занимались шелкоткачеством и коммерцией, некоторые из них были весьма зажиточны; общину, отличавшуюся набожностью, возглавляли пять раввинов — знатоков Закона.


В 1203 году крестоносцы, осаждавшие Константинополь, сожгли еврейский квартал в Пере.


В 1280-1453 годах евреи селились в юго-восточной части города, на берегу Мраморного моря, занимаясь преимущественно выделкой и продажей кож.


В 1275-1453 годах в Константинополе существовали колонии венецианских и генуэзских еврейских купцов (первая в 1280-1325 годах располагалась в еврейском квартале), находившихся под юрисдикцией своих государств.
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Наступление Османской империи [bookmark: nbEEautoOgl1][↑]


Османская империя была основана в l299 Осма́ном I Гази (Осман-бей) вдоль границ Византии.


Когда сын Осман-бея — Орхан Бек — в 1326 году завоевал Бурсу, евреи, покинувшие ее из-за войны, вернулись в город. Орхан и его брат Алаэддин проявляли особый интерес к евреям, которые, по их мнению, имели талант к промышленности и финансам.


В каждом завоеванном ими городе османы встречались с евреями, которые считали их «спасителями». Эти города были: Галлиполи (1354), Анкара (1360), Эдирне (1361/1363), Измир (1422), Салоники (1429) и, наконец, Константинополь (1453).


При штурме Константинополя турецкими войсками в 1453 году еврейский квартал сгорел, однако резня, учиненная завоевателями, не коснулась его обитателей. По мнению некоторых исследователей, это свидетельствует о том, что евреи помогли туркам захватить город.


Падение Константинополя, ознаменовавшее окончательное крушение Византийской империи, было воспринято в местной общине как исполнение пророчества, содержащегося в книге «Плач Иеремии»: «Радуйся и веселись, дочь Эдома, живущая в стране Уц! И до тебя дойдет чаша: напьешься ты допьяна и изрыгнешь!» (см. Эйха, 4:21).


С включением Константинополя (позже переименованного турками в Стамбул) в состав Османской империи, положение евреев существенно улучшилось. Они получили статус «зимми», согласно Пакту халифа Омара, гарантировавший им (при отсутствии политических прав) общинную автономию, свободу вероисповедания и экономической деятельности, защиту от преследований. Это побудило многих евреев, бежавших во время осады, вернуться в Стамбул; власти отвели им на южном берегу Золотого Рога несколько кварталов. Проживание в них не было обязательным: евреи обосновались и в тех частях города, где преобладали мусульмане.


Стремясь отстроить Стамбул и превратить его в экономический и политический центр своего государства, султан Мехмед II Фатих (1451—1481) переселял сюда ремесленников и торговцев из Малой Азии и с Балканского полуострова. Среди них были большие группы евреев из Греции (в основном из Салоник), Болгарии, Македонии и Албании; таким образом, численность еврейского населения города существенно возросла.


В Стамбул прибыла также большая группа караимов из Эдирне (Адрианополь); они поселились близ бухты Эминёню, где со временем сложился основной караимский квартал города.


Состав еврейской общины в Османской империи [bookmark: nbEEautoOgl2][↑]


Во второй половине XV века в город, где до этого жили почти исключительно романиоты (т. е. потомки евреев, проживавших в Греции), начали стекаться и ашкеназы: в 1460-х годах — из некоторых районов Баварии (откуда они были изгнаны герцогом Людвигом IX), позднее — из других германских государств, особенно из Австрии, а также из Венгрии. Многих из них подвигло на переселение послание раввина Ицхака Царфати из Эдирне, в котором описывалось благоденствие евреев под властью Османской империи; другими руководило связанное с мессианскими чаяниями стремление обосноваться как можно ближе к Эрец-Исраэль.


В Стамбул переезжали и евреи из различных государств Италии.


Султанское правительство отвело новоприбывшим большие участки земли в предместье Хаскёй. Романиоты, ашкеназы и итальянские евреи образовывали во второй половине XV века отдельные общины, однако османская администрация рассматривала эти общины как единую автономную религиозно-административную единицу («миллет»), возглавляемую духовным лидером романиотов, раввином Моше бен-Элияу Капсала (1420-1496 или 1497 г.); после его смерти официальным главой стамбульского еврейства стал ученик рава Моше — раввин Элияу Мизрахи.


Руководитель миллета ведал внутренними делами евреев города, представлял их перед властями, собирал налоги; раввин Мизрахи возглавлял, помимо этого, романиотскую йешиву, в которой изучались не только религиозные, но и светские предметы. Отношения между лидерами общин не всегда были ровными: в одном случае четыре ашкеназских раввина даже обвинили раввина Капсала в том, что он выносит по вопросам семейного права постановления, не соответствующие Галахе, и потребовали объявить ему херем.


Как мы помним, когда в 1453 году Мехмед II Завоеватель захватил Константинополь, он нашел там терпевшую притеснения общину византийских евреев, которая встретила его с энтузиазмом.


Мехмед II Завоеватель (Мехмед Эль-Фатих, Магомет Великий, Магомет Завоеватель, — Османский султан), взяв город, заявил: «Б-г даровал мне много стран и заповедал мне заботиться, обеспечивать пропитание и защищать потомков своих учеников, пророков Ибрагима (Авраама) и Якуба (Яакова). Кто из вас хотел бы приехать в столицу, Стамбул, с Божьей помощью, и поселиться там под сенью смоковниц и виноградников, жить в мире, свободно заниматься торговлей и владеть собственностью?»


В 1454 году, почти за 40 лет до изгнания евреев из Испании, раввин Ицхак Царфати, главный раввин города Эдирне (Османская империя) обратился с посланием к своим единоверцам в Европе (Соаве, Райне, Моравии, Штирии и Венгрии), которые подвергались гонениям со стороны христиан, и призвал их переселиться в Османскую империю, где к евреям относились намного более терпимо — согласно законам Шариата. Получив это историческое письмо, многие еврейские семьи решили эмигрировать в Османскую империю.


«Я слышал о страданиях, более горьких, чем смерть, постигших наших братьев в Германии в результате тиранических законов, принуждения к крещению и изгнаний, которые происходят ежедневно. Учителя, друзья и знакомые, я, Ицхак Царфати, провозглашаю вам, что Турция — это земля, в которой нет изъяна и где всё будет хорошо для вас. Дорога в Турцию — это дорога к лучшей жизни. Здесь каждый человек живет в мире и спокойствии под своей виноградной лозой и смоковницей. Здесь вам разрешено носить самые драгоценные одежды. Кроме того, блага этой земли и доброты ее народа нигде не найти в Германии. Для вас дни недели, суббота и святые дни полны печали. Они не проявляют никакого уважения к возрасту или мудрости. Они запрещают образование в ваших школах, мучают вас во время богослужения и мешают работать вам в их праздничные дни. Они закрыли ваши дома молитвы и ваши школы. Теперь, увидев всё это, почему ты все еще спишь? Проснись и покинь эти проклятые земли навсегда!» (Письмо было написано на иврите).


Беженцы из Испании [bookmark: nbEEautoOgl3][↑]


Март 31, 1492. Король и королева Кастилии, Леона, Арагона, Сицилии, Гранады и др. Фердинанд Арагонский и Изабелла Кастильская подписали во Дворце Альгамбра указ о высылке евреев: «После долгих раздумий и трезвого размышления мы настоящим приказываем, чтобы все евреи, живущие в пределах нашего царства, покинули страну со своими женами, детьми, слугами, независимо от возраста, и никогда не возвращались на эти земли».


Крайний срок, чтобы покинуть страну, — полночь, 2 августа 1492 года.


Евреи оставили свои дома, земли, животных, состояние и драгоценности, взяли лишь ключи от своих домов, надеясь вернуться в Испанию когда-нибудь в будущем…


Сколько евреев покинуло Испанию, не известно точно, но историки в целом согласны с тем, что их было около 120 000.


В те дни только одна страна, Османская империя, с распростертыми объятиями принимала иммигрантов иной веры, происхождения, культуры, говорящих на другом языке. Султан Баязид II подписал указ, обращенный к губернаторам всех османских муниципалитетов, в котором говорилось: «…Не говоря уже об отказе во въезде евреям из Испании, их следует приветствовать с полной открытостью сердца, и любой, кто выступает против этого, обращаясь с иммигрантами с презрением или причиняя им вред каким-либо образом, будет наказан смертью…»


Иммануэль Абоаб (1555-1628) приписывает Баязиду II известное замечание: «Напрасно считали мудрым католического монарха Фердинанда, ибо он изгнанием евреев обеднил Испанию и обогатил Турцию».


В конце XV — первой половине XVI веков в Стамбул прибыло очень (по некоторым данным, до 40 тыс.) сефардов, изгнанных или эмигрировавших из Испании, а позднее — и из Португалии (1496-97) и некоторых других стран и областей. В их числе было немало марранов; все они получили возможность остаться в городе на постоянное жительство. В 1520-30-х годах в Стамбул переселялись также ашкеназы из венгерских земель, завоеванных Сулейманом I Кануни.


К середине XVI века численность еврейского населения города достигла 50 тыс. человек (по другим данным, в 1570-х годах она составила около 30 тыс. человек).


Стамбул стал, таким образом, одним из крупнейших в мире еврейских центров.


В свободной атмосфере Османской империи процветала и еврейская литература. Раби Йосеф Каро составил самый авторитетный свод еврейских законов — Шулхан Арух. Раби Шломо Алеви Алькабец написал гимн Леха Доди, который мы поем каждую неделю, встречая субботу.


Кровавый навет [bookmark: nbEEautoOgl4][↑]


Но, тем не менее, и здесь евреи не были защищены от кровавого навета — клеветнических обвинений в убийстве нееврейских детей и добавлении их крови в мацу, которую едят в Песах. Когда в 1530 году евреи Амасьи столкнулись с подобной клеветой, а вскоре после этого — и евреи Токата. Османский император Сулейман Великолепный заявил: «Поскольку это сообщество платит мне налоги, я не хочу, чтобы кто-либо из его членов страдал от нападений или несправедливости. Любые подобные иски будут рассматриваться в султанском суде и без моего прямого приказа не будут рассматриваться нигде».


После этого султаны Османской империи издавали множество указов о кровавом навете. Последний из них был издан 27 октября 1840 года султаном Абдул-Меджидом после инцидентов в Дамаске и на Родосе, и в нем говорилось: «…и ради любви к нашим подданным не можем мы позволить, чтобы еврейский народ, явно невиновный в возводимых на него обвинениях, терпел горести и муки вследствие обвинений, ни в малейшей степени не основанных на истине…»


Роль евреев в Османском обществе [bookmark: nbEEautoOgl5][↑]


Евреи (главным образом, сефарды) заняли доминирующие позиции в торговле, банковском деле, судовладении; некоторые ремесла (например, производство огнестрельного оружия) начали развиваться в Стамбуле только после их прибытия. Наиболее состоятельные члены общины брали на откуп сбор налогов и таможенных пошлин, чеканку монеты; другие занимались ремеслом.


Экономическая деятельность евреев стала одним из главных факторов расцвета Стамбула в XVI в. Росло и благосостояние еврейской общины: в ней появились обладатели чрезвычайно больших состояний; по сообщению салоникского раввина Моше бен-Баруха Алмоснино (ок. 1515 - ок. 1580 гг.), который жил в Стамбуле в 1565—68 годах и составил его описание, отдельные евреи владели усадьбами, не уступавшими по великолепию дворцу великого визиря. Некоторые еврейские финансисты и коммерсанты, врачи, переводчики (выполнявшие также дипломатические поручения) назначались на высокие официальные посты, входили в ближайшее окружение султанов и пользовались при дворе немалым влиянием. Например, представители трех поколений семьи Хамон — уроженец Гранады Йосеф Хамон (умер ок. 1518 г.), его сын Моше (ок. 1490 г. - ок. 1554 г.), внук Йосеф (умер в 1577 г.) — были лейб-медиками Баязида II (1481-1512), Селима I Явуза (1512-20), Сулеймана I и Селима II (1566—74). Они часто выступали в защиту своих единоверцев: так, по просьбе Моше Хамона Сулейман I издал фирман (указ), запрещавший обвинять евреев в ритуальных убийствах.


Важнейшую роль в финансово-экономической жизни Стамбула и внешней политике Османской империи играли Йосеф и Грация Наси, прибывшие в город в первой половине 1550-х годов (дворец Йосефа Наси Бельведер находился к северу от Стамбула, недалеко от предместья, среди жителей которого преобладали евреи). Врач и дипломат Шломо бен-Натан Ашкенази (жил в Стамбуле с 1564 г.) сумел добиться отмены распоряжения Мурада III (1574-95) об избиении евреев города за ношение дорогой одежды и украшений; позднее при дворе Ахмада I (1603-7) вдова Шломо бен-Натана Ашкенази Була Экшати сумела, используя медицинские знания, полученные от покойного мужа, вылечить султана от оспы. В последней четверти 16 века огромную власть получила Эстер Хандали (умерла в 1600 г.), фаворитка любимой жены Мурада III, матери Мехмеда III (1595—1603), участвовавшая в разрешении дипломатических конфликтов (например, с Венецией в 1580-х гг.) и принятии решений о назначении высших должностных лиц.


Структура еврейских общин Стамбула [bookmark: nbEEautoOgl6][↑]


В XVI — первой половине XVII веков в Стамбуле насчитывалось 30-40 еврейских общин, которые, как правило, объединяли уроженцев одной страны, области, острова или города, сохранявших особенности своей литургии, обряды и обычаи, то есть, фактически, представлявших собой своеобразные землячества. Каждая община ревностно охраняла свою независимость и имела собственную синагогу, одного или нескольких раввинов, талмуд-тору, похоронное братство хевра кадиша, благотворительную организацию, общество по уходу за больными (бикур-холим), а в большинстве случаев — и бейт-дин. Община была также административной единицей, которая несла коллективную ответственность за регистрацию налогоплательщиков и сбор податей; ее возглавляли раввины и избиравшиеся всеми членами светские должностные лица, которые именовались мемунним, ниврарим или габбаим.


Внутренняя жизнь общин регулировалась укладами, посвященными самым различным областям, например, оценке имущества (для установления размеров подати), назначению раввинов и преподавателей Торы, условиям их деятельности, или содержавшими те или иные запреты (запрет переходить в другую общину, носить роскошные одежды и драгоценности и т п.). Нарушение этих установлений каралось отлучением (херем).


В Стамбуле действовало также общегородское объединение, именуемое в респонсах «а-ваад а-колель шель а-кеhилот» («Генеральный комитет общин»); каждая община направляла в него своего представителя. Должность а-рав а-манhиг (руководящий раввин) и главного судьи-даяна Стамбула занимал раввин И. Мизрахи; после его смерти должность осталась вакантной (поскольку не удалось найти кандидатуру, которая устраивала бы всех раввинов города), хотя официально не была упразднена, и евреи продолжали платить «рав акчеси» (раввинский налог, введенный властями в связи с учреждением этой должности). В некоторых документах и респонсах первой четверти 16 века, где речь идет о Стамбуле, упоминается также «кахия» — официальный уполномоченный всех еврейских общин Стамбула при султанском дворе и ходатай по делам общин.


В конце XV — первой половине XVI веков в Стамбуле часто происходили конфликты между романиотской и сефардскими еврейскими общинами, вызванные несовпадением галахических традиций, обычаев, методов изучения Торы и т. п. Авторитетные галахисты, к которым обращались участники подобных конфликтов, как правило, принимали сторону сефардов. Этот фактор, а также численный перевес, богатство, влияние при султанском дворе и обширные познания во многих областях обеспечили сефардам ведущую позицию в среде стамбульского еврейства; основным языком общины стал ладино.


С конца XV века Стамбул стал одним из важнейших центров еврейской учености и культуры. Здесь жили выдающиеся галахисты:


— раби Йосеф бен-Давид Ибн-Лев (Махаривал; 1505-1580);


— раби Элияу бен-Хаим (Махаранах; 1530?—1610?);


— раби Йосеф бен-Моше ди-Трани (Махарит; 1568—1639);


— раби Йосеф бен-Шломо Тайтацак — каббалист и комментатор Торы и Талмуда;


— раби Йосеф Каро — великий галахист и комментатор Торы (см. выше);


— раби Шауль бен Моше а-Коен Ашкенази (около 1470-1523) — философ.


С прибытием в Стамбул изгнанников с Пиренейского полуострова в городе появилось немало новых йешив, в которые съезжались ученики со всех концов Османской империи и из других стран. Значительная часть этих учебных заведений была основана или функционировала при поддержке богатых стамбульских евреев: так, Ицхак Наси создал в Бельведере йешиву, которую возглавил раби Йосеф Ибн-Лев (в честь Грации Наси она называлась «йешиват а-геверет» — «Йешива госпожи»), а семьи Авраама Ибн-Яиша и Яакова Анкавы финансировали йешиву раби Йосефа ди-Трани, одну из самых известных в Стамбуле. В качестве мецената выступала и Эстер Хандали: на ее средства были изданы «Сефер а-Юхасин» раби Авраама Закуто и три сборника раввинских трудов и старинных документов из коллекции р. Ицхака бен-Авраама Акриша (1530—?).


Стамбул — центр книгопечатания [bookmark: nbEEautoOgl7][↑]


Одним из наиболее значительных новшеств, принесенных евреями в Османскую империю, был печатный станок. Именно евреи в конце XV века принесли в Стамбул новейшее техническое достижение того времени — книгопечатание. Первая половина XVIвека стала периодом расцвета еврейского книгопечатания в Стамбуле. Это было обусловлено еще и тем, что столица Османской империи, где еврейские книги не подвергались цензуре (в отличие от христианских государств Европы), привлекала из Испании, Португалии и Италии много печатников, обладавших необходимыми знаниями и навыками и располагавших рукописями выдающихся ученых и мыслителей.


В первых типографиях Стамбула печатались книги сразу на нескольких языках — иврите, греческом, латыни. Книги продавались здесь же, в Галате (исторический район в европейской части Стамбула). С тех пор прошли века, евреи переселились в другие места, типографии открылись везде, но традиция торговать книгами в Галате осталась, в чем могут убедиться туристы.


Всего год спустя после изгнания из Испании, в 1493 году, братья Давид и Шмуэль ибн-Нахмиас основали в Стамбуле (в Галате) первую ивритскую типографию. По общему мнению исследователей, первая напечатанная там книга была «Арбаа Турим» — фундаментальный галахический кодекс, составленный раби Яаковом бен-Ашером (1270-1340), также известным как Бааль а-Турим.


В 1503-1504 годах они же выпустили Пятикнижие с комментариями Раши и с афтарот, прокомментированными раби Давидом Кимхи), в 1505 году — Пасхальную Агаду с комментариями Ицхака бен-Йеуды Абарбанеля «Зэвах Песах».


В 1510 г. типографию возглавил сын Давида — Шмуэль, а после его смерти в 1518 году она перешла к другим владельцам. Всего до 1530 года в ней вышло в свет свыше ста наименований книг, включая: Мидраши, труды гаонов, книги раби Ицхака Альфаси, «Мишнэ Тора» и «Сефер hа-мицвот» Рамбама, его респонсы и письма.


Семья Сончино переехала в Стамбул из Италии. Они первыми применили средства, которые используются и сегодня, такие, как курсивный шрифт, дизайн страницы, отделка печатной продукции и начальные абзацы с орнаментальным письмом. В 1530 году сюда прибыли Элиэзер Сончино с сыном. В созданной ими стамбульской типографии к 1547 году было напечатано свыше 40 наименований книг, включая два издания Пятикнижия с Таргумом Онкелоса, комментариями Раши и параллельными переводами, в первом случае — на арабский и персидский язык, во втором — на греческий и испанский.


В 1559-93 годах в городе действовала типография Шломо Ябеца (умер не позднее 1593 г.), который выпустил (частично вместе с братом Йосефом) целый ряд галахических и философских сочинений, включая респонсы раввина Элияу Мизрахи и раввина Йосефа Ибн-Лева, а также два издания Талмуда. В печатне, организованной вдовой Йосефа Наси — Рейной — и работавшей в 1592-94 годах в Бельведере, а в 1597-99 годах — в деревне близ Стамбула, вышло в свет 15 наименований книг, одна из них — на еврейско-испанском языке (ладино).


В начале XVII века еврейское книгопечатание в Стамбуле прекратилось и не возобновлялось до 1639 года, когда марран Шломо бен-Давид открыл здесь типографию, просуществовавшую до конца столетия.
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Еврейские общины Стамбула в XVII-XVIII вв. [bookmark: nbEEautoOgl1][↑]


В XVII-XVIII веках в Стамбул продолжали переселяться сефарды, в том числе, марраны из Испании и Португалии, а также ашкеназы, большей частью из Польши.


С начала XVII века в связи с общим экономическим и политическим упадком Османской империи положение стамбульских евреев стало постепенно ухудшаться: о резком снижении влияния общины свидетельствует тот факт, что пост ходатая по делам общины долгое время оставался вакантным. Переломным моментом стала казнь Эстер Хандали, которую султан выдал выступившим против нее сипахам (феодальной знати), и ее старшего сына (1600). В 1633 году стамбульские евреи вновь были обвинены в том, что накануне Песаха они убили мальчика из турецкой семьи.


Наряду с экономическим кризисом, который переживала империя, одной из причин упадка общины стала серия пожаров, уничтоживших ряд еврейских кварталов (существует предположение, что их поджигали янычары с целью грабежа).


Переселяясь после пожара в уцелевшие части города, евреи, как правило, присоединялись к синагоге, находившейся поблизости от их нового места жительства, вне зависимости от того, какой общине эта синагога принадлежала; в результате началась быстрая дезинтеграция системы общин-землячеств, приведшая, в частности, к тому, что сефарды ассимилировали романиотов (но не ашкеназов).


Несмотря на экономические трудности, стамбульские евреи в 1648-49 годах выкупили тысячи своих единоверцев с Украины, уведенных в рабство татарами во время резни, учиненной казаками под предводительством Богдана Хмельницкого; благодаря усилиям общины Стамбула, направившей эмиссаров в Италию и Нидерланды, деньги на выкуп пленных поступили также из Венеции, Рима и Амстердама.


Около 1715 года в Стамбуле была создана ассоциация взаимопомощи еврейских лодочников (обслуживавших переправы через Золотой Рог и Босфор), к которым позднее присоединились рыбаки, виноторговцы и продавцы фруктов. В городе действовали также благотворительные общества, собиравшие пожертвования в пользу евреев Эрец-Исраэль (первое такое общество было создано в последней трети XVI века для оказания финансовой поддержки йешиве, открытой Й. Наси в Тверии).


В 1727 году стамбульские евреи взяли на себя выплату долгов еврейской общины Иерусалима; с этой целью каждый из них делал небольшие еженедельные отчисления из своего заработка. В 1763 году, стремясь изыскать средства на покрытие долгов общины Хеврона, руководители стамбульского еврейства ввели акциз на вино и пиво.


Возобновились пожары, от которых страдала община; после того, как в 1740 году сгорел основной еврейский квартал города, османские власти не разрешили отстроить его.


Влияние саббатианцев [bookmark: nbEEautoOgl2][↑]


В 1658 году в Стамбуле девять месяцев жил Шабтай Цви; он приобрел здесь немало сторонников, но после нескольких эксцентричных выходок (празднование Песаха, Шавуот и Суккот на одной неделе, провозглашение отмены заповедей) руководители общины изгнали его из города. После того, как Шабтай Цви объявил себя Мессией, в среде стамбульского еврейства произошел раскол: меньшинство примкнуло к саббатианскому движению, а большинство выступило против него. В конце 1665 года Шабтай Цви направился из Измира в Стамбул для встречи с султаном, однако по приказу великого визиря, которого противники лжемессии из числа стамбульских евреев известили о намерении Шабтая Цви свергнуть султанскую власть, его корабль был перехвачен недалеко от города, а сам он арестован. Что не помешало саббатианцам устроить ему в порту торжественную встречу (февраль 1666 г.). В первые годы после принятия ислама Шабтай Цви, живший в Эдирне, неоднократно посещал Стамбул, где встречался со своими приверженцами, которых возглавлял Авраам Яхини (1617-82); здесь в 1672 году Шабтай Цви был арестован по обвинению в тайном исповедании иудаизма. В конце XVII века в Стамбуле, где сложилась община дёнме (сектанты-саббатианцы), некоторое время жил видный саббатианец Михаэль-Авраам Кардозо. В 1714 году раввины города объявили херем идейному последователю Шабтая Цви — Нехемии-Хие бен-Моше Хайону, но в 1725 году отменили отлучение при условии, что он оставит занятия Каббалой и саббатианской литературой.


Вызванные саббатианством разногласия в среде стамбульского еврейства и дезорганизация его экономической жизни (многие еврейские коммерсанты и финансисты, готовясь к встрече «Мессии», забросили свои дела, что позволило армянам и грекам занять доминирующие позиции в торговле и банковском деле) обусловили дальнейший упадок общины.


Еврейские костюмы в Османскую эпоху [bookmark: nbEEautoOgl3][↑]


В XVIII веке власти запретили евреям Стамбула появляться на улице в дорогой, особенно, в шелковой одежде; мужчинам было предписано носить в качестве отличительного знака высокую шляпу, широкую снизу и заостренную сверху.


Одежда значила больше, чем проявление личного вкуса и следование моде. Она была маркером социального уровня, религии и профессии.


Османские султаны издавали фирманы об одежде подданных, чтобы подчеркнуть различие между мусульманами и не-мусульманами. В них был указан цвет, вид ткани и стиль, которые не-мусульмане могут использовать в своей одежде.


Со временем стиль одежды менялся, менялся он и в зависимости от места проживания людей. В качестве примера: кофья была характерным головным убором женщин в Салониках, а женщины в Родосе и Измире носили маленькие шляпы под названием токадо.


После административной реформы XIX века, когда все граждане получили равные права, различия в одежде исчезли. Переход от традиционной одежды к европейской продолжался до начала XX века.


Язык турецких евреев [bookmark: nbEEautoOgl4][↑]


Иудео-эспаньол, ладино, Djudezmo, эспаньол и Hebreica — всё это разные названия языка, на котором говорят представители сефардской общины, покинувшей Испанию в 1492 году, во времена инквизиции. Есть евреи, которые говорят на нем до сих пор.


Социологические исследования показали, что в популяциях людей, мигрировавших из одной страны в другую, язык, который они привезли с собой, исчезает максимум за четыре поколения. То, что на ладино говорят спустя 500 лет после изгнания, — очень редкое явление. Иудео-эспаньол — культурное достояние Турции — сегодня принадлежит к категории исчезающих языков.


На иудео-эспаньоле говорили только евреи Османской империи, поэтому его воспринимали просто как «еврейский язык». Многие сефардские евреи также называли этот язык «Djudezmo» или «Djudio / Dji dio».


Почти все религиозные термины в языке — из иврита, а те испанские термины, которые не вписывались в еврейскую культуру, были изменены и адаптированы к ней.


Одним из главных направлений духовной деятельности стамбульских евреев в 18 веке стало развитие литературы на еврейско-испанском языке. Важным вкладом в нее явился комментированный перевод Пятикнижия («Мэ-ам лоэз»), выполненный раввином Яаковом Кули (около 1685-1732) и его учениками; Шулхан Арух и многочисленные богословские, философские, исторические, этические и естественнонаучные труды перевел раввин Авраам бен-Ицхак Аса. Десятки книг на еврейско-испанском языке и на иврите были напечатаны в 1710-78 годах в стамбульской типографии семьи Ашкенази.


XIX век [bookmark: nbEEautoOgl5][↑]


В иудаизме нет религиозного иерархического порядка для всех евреев в мире. Главный раввин является исключительно религиозным лидером евреев, проживающих в определенном регионе.


Тем не менее, султан Мехмед, завоевав Фатих, почитал рава Моше Капсали, последнего главного раввина Византии, как главного раввина Константинополя.


Во время османского правления, до 1835 года, евреи сами выбирали своих главных раввинов и просто сообщали султану о своем решении. С другой стороны, в городах были свои главные раввины, на протяжении многих веков не было никого, кто представлял бы всех евреев в стране.


В 1835 году евреи подали султану прошение, чтобы главный раввин, которого они выберут в качестве давних подданных султана, получил официальный статус от султана. Султан Махмуд II удовлетворил их просьбу, и признание османами института раввината стало официальным. Т. о. в 1835 году была официально создана должность главного раввина (Хахам-баши) Османской империи.


Должность главного раввина Османской империи занимали:


1835-1836 — рав Авраам Леви;


1837-1839 — рав Шмуэль Хаим;


1839-1841 — рав Моше Фреско;


1841-1854 — рав Яаков Бехар Давид;


1854-1860 — рав Хаим а-Коэна;


1860-1865 — рав Яаков Авигдор;


1863-1872 — рав Якир Герон (и. о. главного раввина);


1872-1908 — рав Моше Леви;


1908-1920 — рав Хаим-Нахум Эффенди.


С образованием Турецкой Республики должность стала называться «главный раввин турецких евреев», и ее занимали:


1920-1931 — Хаим Моше Бецерано — и. о. главного раввина,


1931-1940 — Хаим-Исаак Саки — глава бейт-дина (еврейского суда),


1940-1952 — Рэфаэль-Давид Сабан — глава бейт-дина.


С 1952 года должность называется «главный раввин Турецкой Республики», и ее занимали:


1952-1960 — Рэфаэль-Давид Сабан;


1961-2002 — Дэвид Ассео;


с 2002 — Ицхак Халева.


Светские против религиозных? [bookmark: nbEEautoOgl6][↑]


После того, как Шабтай Цви в 1666 году объявил себя Машиахом, еврейский мир Османской империи «ушел в себя», контакты с внешним миром были сведены к минимуму в течение почти двух столетий.


Светские лидеры, такие, как Авраам Камондо, пытались вернуть общине ее прежний статус, вновь сделав ее могущественной и «просвещенной», создавая современные школы, в частности «La Escola». Они столкнулись с яростным сопротивлением тех, кто полагал, что реформы приведут к разрушению религии.


Султан Абдул-Азиз устал от «разногласий среди еврейского народа» и по рекомендации Фуад-паши 19 июля 1863 года объявил, что рав Якир Герон, главный раввин Эдирне, прибудет в Стамбул и возьмет на себя обязанности главного раввина.


7 августа 1863 года было приказано подготовить «общие правила раввината» в соответствии с Османским указом реформы 1856 года.


В 1864 году были изданы «Таканот а-Кеила» (Постановления еврейской общины), определявшие ее структуру.


Подготовленный Генеральный регламент раввината был опубликован в газете («Таквим-и Векаи») в качестве императорского указа 2 Марта 1865 и вступил в силу 15 мая 1865 года.


В первой четверти XIX века ведущую роль в руководстве еврейской общины Стамбула играли финансисты Йешаяу Аджиман, Йехезкель бен-Иосеф Ниссим Менахем Габай и Бэхор Ицхак, Давид Кармона (1773-1826), поддерживавшие тесные деловые контакты с командованием корпуса янычаров, которые оказывали в то время решающее влияние на внутреннюю политику страны; после роспуска корпуса в 1826 году все эти финансисты были казнены.


В 1830-х годах общину возглавил крупный банкир и филантроп Авраам де Камондо (1785-1873), которого называли «Ротшильдом Востока»; в годы правления Абдул-Меджида (1839-61) и Абдул-Азиза (1861-76) он пользовался значительным влиянием при султанском дворе; при его финансовой поддержке французский ученый и просветитель Альбер Кон (1814-77) открыл в Стамбуле первую школу европейского образца.


С изданием султанских указов о реформе от 1839 и 1856 годов, значительно расширивших права национальных и религиозных меньшинств Османской империи (период Танзимата), стамбульских евреев стали принимать на службу в государственные учреждения и в армию (еще в 1821 году около 60 евреев из Стамбула были завербованы в войско, собранное для подавления восстания греков на полуострове Пелопоннес), назначать судьями и консулами. В 1853 году султан Абдул-Маджид ввел Бэхора Ашкенази и Давида Кармону в состав Дивана (государственного совета).


Поскольку в указе от 1856 года султан предложил всем немусульманским общинам самостоятельно разработать проекты своего административного устройства, для подготовки соответствующих предложений по инициативе А. де Камондо в конце 1850-х годов был создан «Ваад пкидим» (Комитет должностных лиц); в него вошли «прогрессивно» настроенные интеллектуалы — представители стамбульских семей Аджиман, Кармона и Хамон. В начале 1860-х годов члены комитета и выступивший в их поддержку Хахам-баши Стамбула раввин Яаков Авигдор подверглись нападкам со стороны нескольких раввинов города (наиболее активны были рав Ицхак Акриш и рав Шломо Кимхи), утверждавших, что целью комитета является христианизация евреев Стамбула и всей страны, доказательством чему служит введение уроков французского языка в школе, основанной при поддержке А. де Камондо. Последнему был объявлен херем. В ответ р. Я. Авигдор приказал арестовать рава И. Акриша, однако по распоряжению султана его освободили. Для разрешения возникших разногласий великий визирь назначил особый бейт-дин в составе Хахам-баши Измира, Эдирне и Салоник; они полностью оправдали р. Я. Авигдора, А. де Камондо и членов «Ваад пкидим», обязав их обвинителей извиниться перед ними.


В 1865 году султан утвердил «Организационный устав раввината», в основном соответствовавший рекомендациям «Ваад пкидим». Согласно этому документу, высшим руководящим органом стамбульской общины стал Генеральный комитет в составе 60 светских депутатов и 20 раввинов, причем первые избирались всеми евреями города по районам, а вторые — светскими депутатами. Генеральный комитет, срок полномочий которого не был оговорен (лишь в 1910 году его ограничили десятью годами), избирал на три года Духовный комитет из семи раввинов, сведущих в Устном Законе, для управления религиозными делами (его председатель возглавлял городской бейт-дин), и Светский комитет из девяти нотаблей, ведавший административными и финансовыми вопросами; состав обоих комитетов подлежал утверждению властями. Совместно с 40 представителями Салоник, Эдирне, Бурсы, Измира, Иерусалима, Багдада, Каира и Александрии Генеральный комитет образовывал коллегию выборщиков Хахам-баши Османской империи. В каждом районе Стамбула назначался местный раввин, возглавлявший попечительский совет синагоги, и кахия — регистратор актов гражданского состояния евреев. В трех предместьях со значительным еврейским населением действовали бейт-дины, в компетенцию которых входили только вопросы брачно-семейного права; все остальные дела рассматривались общими судами. При бейт-дине квартала Балат имелась тюрьма.


Так описывается турецкий вариант противостояния с «маскилим» и развития процесса секуляризации. Согласно описанию, всё это не выглядит драматическим и судьбоносным. А что там было на самом деле — вопрос к раввину!


Немусульмане не призывались на военную службу [bookmark: nbEEautoOgl7][↑]


В апреле 1893 года делегация турецких евреев во главе с исполняющим обязанности главного раввина равом Моше Леви подала прошение султану за подписью бейт-дина, чтобы евреи призывались на военную службу и могли участвовать в защите нации.


Такова «официальная версия». Насколько добровольно было подано это прошение? Вопрос к раввину!


Во время вторжения вражеских войск в Анатолию турецкие евреи в Стамбуле, Бурсе, на Эгейском побережье, юго-востоке Анатолии и во всех городах и поселках, находящихся под оккупацией, оставались верными Турции и никогда не сотрудничали с захватчиками.


Османским правительством на могиле в Салониках был установлен памятник хирургу Несиму-паше, который умер в возрасте 53 лет — заразился, оперируя раненого солдата. Памятник был разрушен во время нацистского вторжения.
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Начало XX века [bookmark: nbEEautoOgl1][↑]


К началу XX века численность еврейского населения Стамбула составила около 54 тыс. человек (в том числе около 51 тыс. сефардов и около трех тысяч ашкеназов; кроме того, там проживало около 500 караимов). В 1905-1907 годах в город прибыло большое число евреев, бежавших из России от погромов, однако в дальнейшем большая часть из них направилась в другие страны.


Большинство стамбульских евреев составляли бедняки — мелкие торговцы, включая коробейников, грузчики, рыбаки, лодочники; некоторые зарабатывали на жизнь тем, что нарезали папиросную бумагу. Многие евреи (и почти все караимы) были злато-кузнецами, ювелирами, менялами. Зажиточную верхушку общины составляли немногочисленные оптовые торговцы, банкиры (в городе действовало около десяти еврейских банков), владельцы предприятий, производивших готовую одежду и предметы роскоши; единственный в Османской империи стекольный завод, расположенный близ Стамбула, принадлежал еврею — выходцу из Салоник.


Некоторые стамбульские евреи, получившие светское образование, служили в филиалах европейских банков и страховых обществ, газовых и водопроводных компаниях, а также в государственных учреждениях, однако лишь единицы назначались на высокие официальные должности (Д. Молхо был первым секретарем Дивана, Элияу Коэн — лейб-медиком султана). В городе работали шесть школ Альянса для мальчиков и пять для девочек (всего в них было около трех тысяч учащихся), несколько Талмуд-Тора (около тысячи учащихся) и около 30 частных хедеров. С 1898 году функционировала еврейская учительская семинария. Многих молодых евреев привлекали государственные профессиональные училища. В Стамбуле насчитывалось 40 синагог, четыре бейт-мидраша и 12 еврейских благотворительных обществ; одно из них, «Ор а-Хаим», действовавшее в Балате, открыло в 1900 году еврейскую больницу.


С начала XX века до Первой мировой войны Стамбул был одним из центров сионистской деятельности, которую вели преимущественно жившие здесь выходцы из восточноевропейских стран: Давид Бен-Гурион, Ицхак Бен-Цви, Виктор Якобсон и другие.


Еврейские газеты в Стамбуле [bookmark: nbEEautoOgl2][↑]


В 1853 году Леон-Хаим де Кастро начал выпускать в Стамбуле первую в Османской империи еврейскую газету — «Ор Исраэль, о Ла лус де Исраэль» (на еврейско-испанском языке). За ней последовал целый ряд разнообразных периодических изданий, большей частью недолговечных; лишь литературно-политическая и финансовая газета «Эль тьемпо» просуществовала более полувека (1871-1930). В начале 20 века значительной популярностью пользовалась ежедневная газета «Эль телеграфо». В 1860-1940 годах в еврейской газетной типографии Стамбула печатались также многочисленные книги на еврейско-испанском языке.


C 1842 в Турции издавалось более 80 различных изданий, начиная от 1842 — La Buena Esperansa — Yaymlanmadi Izmir до 2010 — Shalom Dergi Istanbul.


Первой регулярно издаваемой газетой со шрифтом Раши стала газета «Саркийе».


До 1950-х годов еврейские газеты обычно печатались полностью на еврейско-испанском языке, но по инициативе молодого поколения, растущего в Турецкой Республике, некоторые статьи стали печататься на современном турецком языке.


Газеты, полностью напечатанные на турецком языке, появлялись в турецкой еврейской общине, но они были недолговечны.


30 октября 1947 Аврам Лейон издал первый выпуск газеты «Шалом». Начиная с 1984 года, газета стала издаваться полностью на турецком языке, за исключением одной страницы на еврейско-испанском языке.


Аврам Лейон привлекал опытных журналистов, но пригласил и молодых сотрудников, чтобы предложить публике динамичную газету, и в 1955 года сделал «новаторский шаг», пытаясь создать «мост поколений». С этого времени молодые обозреватели писали на турецком языке в газете, которая в основном печаталась на ладино (иудео-испанский).


Удостоенный «Почетной пресс-карты» в 1976 году, Аврам Лейон был признан генеральной дирекцией по вопросам печати и тиража достойным награды «50 лет служения прессе» в 1983 году.


19 января 1984 года Аврам Лейон передал Gozlem Press & Circulation Inc права собственности, названия и издательские права.


Газетой завладел молодой и полностью добровольческий коллектив.


Они начали выпускать газету почти полностью на турецком языке, но все еще оставалась одна страница в иудео-испанском — ради сохранения связи с прошлым.


Газета имеется и в цифровом виде, резюме на английском языке также представлено в интернете.


2 марта 2005 года газета «Шалом» начала публиковать 24-страничное приложение El Amanaser на испанском языке, и это единственное издание такого рода в мире. С декабря 2010 года «Шалом» публикует 98-страничный ежемесячный журнал Shalom Dergi.


А сама газета «Шалом» до сих пор выходит по средам.


Самыми долгоживущими изданиями за последние 173 года (1842-2015) были «Эль Тиемпо» (1872-1930) и еженедельная газета «Шалом», которая выходит с 1947 года, см. выше.


Численность и положение евреев Стамбула до 1940-х гг. [bookmark: nbEEautoOgl3][↑]


В первой половине XX века численность еврейского населения Стамбула почти не менялась: в 1927 году она составила, согласно результатам официальной переписи, 47 035 человек, в начале 1948 года, по приблизительной оценке, около 55 000 человек.


После распада Османской империи (1918), ликвидации султаната (1922) и провозглашения Турецкой Республики (1923) законодательные акты, определявшие административное устройство еврейской общины Стамбула, утратили силу, а новые долгое время не издавались; в результате членство в ней и уплата внутриобщинных налогов, использовавшихся в основном на нужды религиозных и благотворительных учреждений, стали сугубо добровольным делом. Вопросы брачно-семейного права перешли в ведение общих судов. Власти объявили вне закона любые организации, связанные с базирующимися за пределами страны международными объединениями нетурецкой национальной ориентации; это воспрепятствовало как развитию в Стамбуле сионистского движения, так и установлению контактов между общиной города и Всемирным еврейским конгрессом.


Многие стамбульские евреи — предприниматели, торговцы, ремесленники, представители свободных профессий и даже наемные работники — понесли крупные материальные потери и подверглись преследованиям (включая аресты и депортацию) в результате введения в 1942 году чрезвычайного налога на имущество (отменен в 1944 году), система взимания которого была крайне дискриминационной по отношению к немусульманам.


В рамках третьего раздела Лозаннского договора, подписанного 24 июля 1923 года, были признаны особые права немусульманских религиозных меньшинств — «защита меньшинств».


Руководители турецкой еврейской общины во главе с исполняющим обязанности главного раввина Хаимом-Моше Бекерано 15 сентября 1925 года подали в Анкару прошение об освобождении от привилегий, предоставляемых им в областях личного и семейного права по Лозаннскому договору (пункт 42).


Резюме Лозаннской петиции: «… Поскольку отделение религиозных и светских дел друг от друга отменило все законы религии и теперь они подготовлены исключительно для развития и удовлетворения потребностей государства, больше нет необходимости вводить семейное право специально для евреев.


Поэтому турецкие евреи просят подчиняться светским законам, которые должны издаваться по семейному и личному праву, а также другим действующим гражданским законам… и персональным законам, а также другим гражданским законам…»


И вновь — такова «официальная версия». Насколько добровольно было подано это прошение? Вопрос к раввину!


В 1920-40-х годах в Стамбуле работали четыре еврейские начальные школы и одна средняя (Еврейский лицей, основан в 1922 году организацией «Бней-Брит»); с 1920-х годов они были обязаны следовать программе государственных учебных заведений: в частности, языком обучения в них стал турецкий (вместо французского и иврита). В 1932 году, когда была осуществлена радикальная секуляризация всех школ страны, в Стамбуле было запрещено преподавать еврейскую традицию и историю; изучение иврита допускалось лишь в объеме, минимально необходимом для чтения молитв.


В городе выходили три еврейские газеты:


«Шалом» (редактор Авраам Лейон, см. выше), «Ла вера лус» (редактор Элиэзер Менда — обе печатались на еврейско-испанском языке латинским шрифтом), «Этуаль дю Леван» (просуществовала до 1948 года) — на французском языке.


В 1923-38 годах организация «Бней-Брит» выпускала на иврите, еврейско-испанском и французском языках ежемесячный (позднее ежеквартальный) журнал «а-Менора» (редактор Давид Маркус, умер в 1944 году, раввин ашкеназской общины Стамбула), где публиковалось немало важных материалов по истории еврейских общин Османской империи.


Вторая мировая и евреи Стамбула [bookmark: nbEEautoOgl4][↑]


В годы Второй мировой войны через Стамбул осуществлялась связь между еврейским ишувом в Эрец-Исраэль и еврейскими организациями на территориях, оккупированных нацистской Германией, и в странах — союзницах Германии.


После прихода к власти нацистов, академики, некоторые из которых были евреями, уволенными из университетов Германии и Австрии, были приняты на работу в университеты Стамбула и Анкары при поддержке президента Ататюрка и внесли свой вклад в университетскую реформу 1933 года.


Во время Второй мировой войны многие высокопоставленные турки спасали турецких евреев.


В частности:


Намик Кемаль Йолга — вице-консул в Париже, предоставив чистые паспорта с турецкими удостоверениями личности студентам, сумел предотвратить аресты многих евреев и способствовал их безопасному проезду в Турцию.


Некдет Кент (заместитель консула в Марселе) в своих воспоминаниях пишет, что, проигнорировав угрозы командира Гестапо, который погрузил около 80 турецких евреев в поезд, отправляющийся в Германию, он сел в поезд вместе с ними и добился их освобождения на следующей станции.


Бехич Эркин (Париж, затем генеральный консул Виши) — ему удалось отправить в Турцию многих евреев, которых Гестапо должно было арестовать. Бехич Эркин скончался 11 ноября 1961 года в Стамбуле и похоронен в гробнице на железнодорожной станции Эскишехир Энверие в треугольной развилке, где соединяются железные дороги.


Вторая половина XX века [bookmark: nbEEautoOgl5][↑]


В конце 1940 — начале 1950-х годов (в основном, в 1948-50 гг.) многие стамбульские евреи репатриировались в Израиль. Хотя около десяти процентов репатриантов впоследствии вернулись в Стамбул, численность его еврейского населения снизилась к 1955 году до 32 946 человек, а к 1965 году — до 30 831 человек, среди которых было лишь 1-1,5 тыс. ашкеназов. В это число при переписи включили около тысячи караимов (200 семей); они жили почти исключительно в предместье Хаскёй, имели свою синагогу и кладбище и старались не поддерживать никаких отношений с евреями, хотя и были вынуждены пользоваться услугами их моэлей — специалистов, делающих обрезание ребенку.


В 1950-60-х годах материальное положение евреев Стамбула значительно улучшилось, образовательный уровень повысился; к концу 1960-х годов они играли заметную роль в торговле, юриспруденции, здравоохранении, инженерном деле, однако сравнительно редко становились служащими государственных учреждений.


В 1949 году Великое национальное собрание (парламент Турции) приняло (по инициативе депутата-еврея Шломо Адато) закон об автономии еврейских религиозных общин; во исполнение этого закона в каждом районе Стамбула со значительным еврейским населением были избраны общинные комитеты, члены которых образовали общегородской общинный совет в составе 60 человек; в его ведение перешли как религиозные, так и административные дела. Под контролем совета в конце 1960-х годов находились больница «Ор Хаим», сиротский приют, дом престарелых (основан в 1899 году), благотворительные организации «Цдака у-Марпэ» (основана в 1918 году) и «Мишнэ Тора», просветительская ассоциация «Махзикэй Тора».


В конце 1940-х годов власти разрешили преподавать иврит и основы религии в еврейских учебных заведениях.


К концу 1960-х годов в Стамбуле функционировали три начальные еврейские школы и одна средняя; в них насчитывалось около 950 учащихся, в основном из бедных семей, поскольку зажиточные евреи предпочитали посылать своих детей в государственные школы и в частные учебные заведения, организованные гражданами европейских стран. Для таких детей ассоциация «Махзикэй Тора» проводила вечерние и воскресные уроки иврита и еврейской Традиции; под ее эгидой действовали также курсы подготовки хазанов, резников (специалистов по кошерному убою скота) и моэлей. В 1955 году в Стамбуле открылась раввинская семинария; в середине 1960-х годов в ней обучалось около 50 человек.


В конце 1960 — первой половине 1990-х годов численность еврейского населения Стамбула продолжала снижаться: в 1980 году она составила, по приблизительной оценке, около 23000 человек, в 1994 году — около 22000. Одновременно вновь возрос удельный вес сефардов: ашкеназская община уменьшились до нескольких сотен человек. Несколько сотен человек осталось и в караимской общине.


Жизненный уровень стамбульских евреев был значительно выше среднего по стране; примерно четверть из них проживала в фешенебельных кварталах на азиатском берегу Босфора (в 1987 году здесь открылся еврейский клуб). Экономическое процветание общины побудило некоторые еврейские семьи, переселившиеся в Израиль в конце 1940 — начале 1950-х годов, вернуться в Стамбул; в конце 1980 — начале 1990-х годов число таких реэмигрантов заметно возросло.


В середине 1990-х годов в городе работали две еврейские школы (начальная и средняя), которые посещали и неевреи, несколько синагог, еврейских благотворительных обществ (их услугами пользовались как сефарды, так и ашкеназы) и молодежных клубов. Действуют молодежные движения Бейтар и Маккаби.


Начиная с 1980-х годов, отмечается рост интереса евреев Стамбула к религии и традиции; в связи с этим ощущается нехватка раввинов. Единственный в Стамбуле ресторан, где соблюдался кашрут, закрылся во второй половине 1980-х годов. В конце 1970-х годов прекратилось издание «Ла вера лус»; после этого газета «Шалом» осталась единственным за пределами Израиля периодическим изданием, где хотя бы частично используется еврейско-испанским язык (на нем печатается треть материалов этой газеты, остальные — на турецком языке). Тираж «Шалом» возрос к середине 1980-х годов до пяти тысяч экземпляров; поскольку общая численность еврейского населения Турции составляет около 24000 человек, это означает, что газету получает почти каждая еврейская семья.


В Стамбуле живет известный в современной Турции еврейский поэт Йосеф Хабиб Герез (родился в 1928 году).


Несколько слов о традициях и культурных особенностях стамбульских и турецких евреев [bookmark: nbEEautoOgl6][↑]


Ювелирные украшения евреев [bookmark: nbEEautoOgl7][↑]


Для евреев Турции ювелирные украшения — это не просто то, что делает женщин красивыми; это то, что можно легко продать в трудную минуту. Ювелирные изделия также являлись показателем социально-экономического положения женщин и семьи в обществе.


«Mania de chaton» (двойной браслет) носили на запястьях обеих рук. «Оgadero» (ожерелье) носили на шее, его дарил отец невесты. Изображение полумесяца (лелал) дарил муж, оно указывало на то, что женщина замужем. К шарфу (халеби) прикреплялось украшение в виде полумесяца. Грудь украшали золотые цепочки разной длины (филар, колана, кадена и др.). Очень популярны были изделия из жемчуга, были также украшения из монет (dukados), которые украшали шею (rеста-де-dukados) и лоб (frentera). Пояса и пряжки изготовлялись из золота, серебра и драгоценного камня.


Интересные обычаи турецких евреев [bookmark: nbEEautoOgl8][↑]


Кортадура де фашадура, что означает «вырезать подгузник», — название церемонии, где рубашка, предназначенная для еще не рожденного ребенка, вырезается из ткани. Это сгула для долголетия будущего новорожденного. Церемония проводится на 5-ом или 7-ом месяце беременности, либо в понедельник, либо в четверг (дни чтения Торы) с участием друзей и родственников будущей мамы.


Ткань, обычно хлопчатобумажную или льняную, вырезает с добрыми пожеланиями человек, у которого живы мать и отец. Затем рубашку сшивают, а позже в нее одевают новорожденного.


VIJOLA: имена девочкам даются в течение сорока дней после их рождения на специальной церемонии с чтением молитв. Эта церемония называется «Вийола» и проводится до сих пор.


Культурное взаимодействие [bookmark: nbEEautoOgl9][↑]


Сефарды взаимодействовали с местным населением тех стран, в которых оказывались. Это повлияло на их музыку, традиции, поверья, кухню и язык. Они заимствовали многие слова из турецкого, греческого и итальянского языков и сделали их частью иудео-эспаньола.


Влияние не было односторонним. Некоторые слова из иудео-эспаньола вошли в турецкий язык и стали его частью. Например, такие слова, как «рandispanya» («бисквит»), «palavra» («хвастовство») и др.


Когда в 1912 году почти во всех частях Османской империи были созданы школы Международного Сообщества, учебные программы которых были на французском языке, на иудео-эспаньол сильное влияние оказал французский язык.


Франкофонизация привела к расколу в обществе, создав класс людей, которые использовали иудео-эспаньол только для общения со своими родителями или с теми, кто не мог учиться во франкоязычных школах.


Музыка [bookmark: nbEEautoOgl10][↑]


В Испании XV века господствующая музыкальная культура получила название «романса». Это были песни на длинные стихи, каждый из которых рассказывал историю. В них подробно описывались душевная боль, любовь, слухи. «Romansas», сохранившиеся до наших дней, написаны на простые, постоянно повторяющиеся мелодии.


Турецкая сефардская музыка — это народные песни, Kantikas, и духовная музыка, которая звучит в синагогах. Языком Kantikas является иудео-эспаньол, а песни в синагогах — это, в первую очередь, молитвы, их языком был иврит. Очень редко в них встречаются слова на иудео-эспаньол. Люди, которые слышат современную турецкую сефардскую музыку, могут почувствовать сильное влияние турецкой классической и балканской музыки. Это интересный пример культурного взаимодействия.


Существуют еще религиозные песни, которые поют семьи, собираясь на еврейские праздники. Песни, посвященные праздникам, обычно на иудео-эспаньол.


Гимны, которые поют в синагогах, написаны на классическую турецкую музыку макама. На протяжении многих лет хазаны (канторы), исполнявшие эти гимны, обучались вместе с имамами.
История евреев Стамбула 5. Евреи в разных районах Стамбула
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Хаской [bookmark: nbEEautoOgl1][↑]


Один из старейших еврейских районов Стамбула — Хаской, получил свое название от палаточного городка, построенного в этом районе султаном Фатихом Мехмедом после завоевания Стамбула.


После освобождения Стамбула некоторые из евреев, живущих в районах Бахчекапы-Eminonii, переселились в Хаской, и евреи, которые приехали из Цфата, также поселились там.


Некоторые из сефардов, прибывших из Испании и Португалии после 1492 года, и те, кто прибыл из Родоса в 1599 году, также поселились в этом районе.


Некоторые члены общины романиотов (евреев Византии), которую переместили после пожара 1633 в Сибали и после 1660 в Аязма Каписи, также прибыли в Хаской. Евреи, живущие рядом с мечетью Валиде Султан (новая мечеть) с Византийской эпохи были вынуждены покинуть район в 1728 году. Они также решили переехать в Хаской.


Главные еврейские кварталы Хаской: Abuso Ла Кайе (Нижняя улица), Маалем Kececi Пири, Arabacilar, шейх Салих (произносится как «Ciksalin»), Кордова, Паша Пири, Ени Mahalle, Parmakkapi, Калайси бахче и Sarayiko.


Самым аристократическим кварталом Хаской был Маалем. Главная улица была известна как «La Kaleja de los Borones».


Многие семьи переехали в Хаской после пожаров в Стамбуле в 1715 и 1756 годах. Следующий большой пожар произошел в 1804 году. 11 синагог и 500 домов были полностью сожжены, а около 150 домов пострадали.


В последующие годы в Хаской было еще несколько пожаров, и каждый раз сгорали сотни домов, магазинов и много синагог. Несколько крупных пожаров были в 1894 (шейх Салих), 1900 (Паша Пири), 1905 (Маалем), 1908 (Арабская Аcilar), 1909 (Кавак Aynali), 1918 (Кордова) и 1923 (Кавак Aynali)


Некоторые из евреев, потерявших свои дома и коммерческие предприятия в результате пожара 1920 года, поселились в Касим-паша, создав общину с синагогой и школой.


В 1950-х годах деревянные особняки еврейской аристократии уже не существовали, и еврейская жизнь в районе замерла. Синагоги закрывались одна за другой из-за сокращения общины и ресурсов, единственной синагогой, сохранившейся в 1960-е годы, была синагога Маалем.


[image: Интерьер синагоги Маалем в Хаское на фото]


Интерьер синагоги Маалем в районе Хаской (фото из коллекции музея Неве-Шалом)

 


Балат [bookmark: nbEEautoOgl2][↑]


В районе Балат, который находится между Ayvansaray и Фенер, в начале XX века жило около десяти тысяч евреев.


До 1950-х годов большинство жителей там составляли евреи.


В XVII веке это был самый значимый район для еврейской жизни города.


Первыми еврейскими жителями Балата были около ста малообеспеченных семей, родом из города Кастория в Македонии. После 1492 года здесь поселились сефардские иммигранты из Испании и Португалии. Здесь также приняли тех, кто эмигрировал из Родоса в 1599 году.


Романиоты — евреи Византии — и иммигранты испанского происхождения сначала жили отдельно друг от друга, молились в своих синагогах и соблюдали свои обычаи. Однако после нескольких землетрясений, последовавших за ними пожаров и в связи с быстрым ростом населения области эти две общины полностью слились.


Было семь отдельных и независимых районов разных общин в Балате: Сигри, Карабаш (Lonca), Дубек, Архида, Kasturiya (Дворец Tekfur), Istipol (Сальма Tomruk) и Тахта Минаре (деревянный минарет).


Землетрясение 1894 года и несколько крупных пожаров заставили богатые семьи переехать в современные районы города. Те, кто испытывал экономические трудности, эмигрировали в Израиль после его создания в 1948 году. Эти два события вызвали значительное сокращение числа евреев, проживающих в Балате.


Северо-западный берег Мраморного моря [bookmark: nbEEautoOgl3][↑]


Сиркеджи — последняя остановка знаменитого Восточного экспресса, который соединял Европу со Стамбулом.


Кстати, именно в нем был написан знаменитый детектив Агаты Кристи, и сейчас в ресторане «Восточный экспресс» можно увидеть ее портреты и фотографии сцен из фильма «Убийство в восточном экспрессе».


Сиркеджи, находясь недалеко от пирса, который был пунктом погрузки и выгрузки товаров и торговым центром, всегда был важен для торговцев.


В Византийскую эпоху евреи, как правило, жили на южном берегу Золотого Рога, особенно в районах между современными Бахчекапы и Софией (включая окрестности Сиркеджи сегодня).


Ворота района, которые открывались от османских стен к морю, назывались Porta Iudece или Porta Hebraica (еврейские ворота) — сегодня Бахчекапы.


Крестоносцы, вторгшиеся в Стамбул во время четвертого крестового похода в 1204 году, устроили большой пожар в этом районе. Огонь, усиленный порывами ветра, быстро уничтожил здания.


Сегодня синагоги Бейт-Авраам и Корапчи-Хан посещают евреи, работающие в Сиркеджи и торговом районе Махпутпаса, а также бывшие жители Сиркеджи и их дети.


Мраморные острова [bookmark: nbEEautoOgl4][↑]


С 1846 года, когда начались организованные морские прогулки, Принцевы острова стали любимым местом отдыха евреев Стамбула. В Буюкаде, Бургазаде и в некоторые периоды в Хейбелиаде еврейское население значительно увеличивалось в летние месяцы.


С другой стороны, Кыналыада не пользовалась большой популярностью среди евреев. Профессор-историк Авраам Галанте, живший на острове Кыналыада в течение 15 лет, после возвращения из Анкары в 1946 г., называл острова Кыналыада самым спокойным из всех островов.


Северо-восточное побережье Мраморного моря [bookmark: nbEEautoOgl5][↑]


Еврейские поселения в районе Хайдарпашак были созданы ко второй половине XIX века.


После уничтожения большей части района в пожаре 1922 года его жители переехали в другие места, и сегодня в районе осталось лишь 5-10 еврейских семей. После строительства мостов через Босфор 1500 семей, почти четверть еврейского населения города, проживают круглый год в анатолийской части города — от Кадыкой до Пендика.


На анатолийском берегу Мраморного моря еще функционируют две синагоги: Hemdat — израильская синагога и Бейт-Эль в Caddebostan.


Анатолийское побережье Босфора [bookmark: nbEEautoOgl6][↑]


Многие еврейские поселения, большинство из которых сегодня не существует, были построены на Анатолийском (Азиатском) побережье Босфора: Ускюдар, Daghamami, Baglarbas, Kuzguncuk, Selamsiz, Пашабахче и Бейкоз.


Считается, что евреи Ускюдара избежали галатской эпидемии чумы 1618/1625 гг., поселившись в этой местности.


После пожара 1756 года в Сибали многие еврейские семьи поселились в районах Ускюдар и Kuzguncuk.


Район Daghamami на холмах Uskudar был заселен семьями, которые пострадали меньше других. Однако после непрекращающихся пожаров, особенно катастрофических в 1921 году, когда сгорели 164 еврейских дома, школы и синагоги, все семьи покинули этот район и переехали в Kuzguncuk или Хайдар-паша.


В конце XIX века в Пасабахче и Бейкозе существовала постоянная община, кроме тех, кто жил там только летом.


Бейкоз с его синагогой, школой и талмуд-торой был небольшим, но хорошо оборудованным еврейским поселением. Одним из самых важных предприятий в области был стекольный завод под названием Fabbrica Vetramini di Constantinople, основанный в 1884 году раввином Шабтаем Леви. Позже он был продан семье Saul D. Modiano, родом из Италии. В годы, последовавшие за закрытием завода, еврейские семьи из этого района переехали в другие части города.


Европейское побережье Босфора [bookmark: nbEEautoOgl7][↑]


Европейское побережье Босфора, находясь ближе к центру города и к коммерческому району, экономически развивалось быстрее, чем Анатолийское. Еврейские поселения на Европейском побережье также были более многочисленны и росли быстрее, чем на Анатолийском.


Во второй половине XIX века и в начале XX в Буюкдере была построена небольшая синагога. Ее построила семья Камондо. Этот район был любимым местом летнего отдыха работников иностранных посольств и богатых еврейских семей.


Известно, что некоторые состоятельные евреи предпочитали проводить летние каникулы в Еникой. У графа Камондо в Еникой был особняк.


Согласно архивным записям, евреи селились в Арнавуткой с 1654 года. По данным Eremya Челеби, евреи, которые там жили, «имели утонченный вкус и обладали музыкальными способностями».


Евреи покинули этот район после пожара 1887 года, во время которого 264 еврейских дома сгорели дотла со всем имуществом. Синагога, действовавшая в Арнавуткой до 1950-х годов, была заброшена, так как общины там больше не существовало.


Ортакей и смежный с ним Kurucesme были известны как еврейские районы, начиная с эпохи Византии.


Челеби писал, что в XVII веке большая часть Ортакей была заселена евреями. Знаменитый особняк Дона Юзефа Наси — Бельведер — был построен в районе Ортакей. Ортакей был густонаселенным и важным еврейским районом, а главными еврейскими кварталами Ортакей были Тас Мердивен, Каракас и Дере.


Этот район с мечетью Ортакей, греческой церковью, армянской церковью и синагогой Эц Хаим — все в радиусе 500 метров — символизирует «межконфессиональную гармонию» в Османской империи, а также современной Турции.


Профессор Галанте, опираясь на информацию, почерпнутую из газеты «Эль Тиемпо», сообщает, что в 1910 году здесь была построена школа для 80 студентов (где было совместное обучение), а после Первой мировой войны евреи Куруцесме и Арнавуткой объединились в одну общину.


Известно, что в Бешикташе была создана еврейская община с бейт-дином. Во время «Большого Бешикташского пожара» 1891 года синагога сгорела; тогда из 1746 погибших 216 были евреями. После этого султан даровал еврейской общине большой участок земли для строительства новой синагоги и талмуд-торы.


Шишли и Галата-Бейоглу [bookmark: nbEEautoOgl8][↑]


Галата является важным торговым центром, и евреи, как известно, живут там с XIII века.


Изгнанные из Византии в V веке императором Феодосием, евреи были вынуждены поселиться в районе, известном как Стенум, или остаться на севере Золотого Рога, у подножия Галаты.


Район, где в 1894 году проживало около 500 еврейских семей, был популярен у тех, кто спасался от пожаров в городе, а также у тех, кто хотел жить в более современной части города, особенно у тех, кто прибыл из Хаской и Балата. Так продолжалось до 1950-х годов. Демография изменилась, когда многие семьи, особенно с низким уровнем доходов, переехали в Израиль (1947-1949). Более обеспеченные семьи переехали в северные части города, такие, как Таксим, Нисантаси и Шишли. Здесь было много синагог и благотворительных фондов, многие из которых действуют и поныне.


В истории Стамбула евреи, проживающие в Галате, сыграли особую роль. Они веками вносили заметный вклад в экономику империи, развивали банковское дело и торговлю. Султаны охотно брали на службу советников-евреев, поручая им важные дипломатические миссии и нередко — шпионаж.


Южная часть района Галата, от площади Топхане до Галатского моста, известна как район Каракёй, что в переводе с турецкого означает «Чёрная деревня». В Средние века здесь была община караимов, или, как их называли турки, «караев». Они и дали название нынешнему району.


Считается, что караимы появились в Стамбуле еще в IV веке. Согласно легенде, император Феодосий благоволил не только христианам, но и караимам, многие из которых приехали тогда в Константинополь. Впрочем, из более достоверных источников следует, что община караев возникла здесь в 9-ом веке.


При последних византийских императорах караимы составляли значительную часть горожан, в Каракёе действовало 7 караимских кенасс. После захвата Константинополя османами в 1453 году караимская община продолжала развиваться, однако, начиная с XVI века, большая часть караимов вынуждена была эмигрировать в Крым и Восточную Европу. К XIX-ому веку в Стамбуле осталась лишь одна караимская община, вытесненная турками в район Хаскёй. Там и сегодня проживает около 80 караимов. До турецкого завоевания константинопольские караимы говорили на особом диалекте греческого языка, а затем у них сформировался особый караимский язык, близкий к турецкому.


Евреи-ашкеназы [bookmark: nbEEautoOgl9][↑]


Евреи, жившие в Западной Европе с V века, изначально находились под защитой королей, которые желали с их помощью укрепить экономику и собственную власть. Но в Средние века, по мере роста влияния церкви, отношение к евреям становилось всё хуже.


Со временем Англия, Франция и Германия начали высылать евреев, «выталкивая» их на Восток. Евреи из Германии массово переселялись в Польшу, где создали около 60 различных общин. За короткий промежуток времени Польша стала центром еврейской «ашкеназской» учености и культуры.


Присутствие ашкеназских евреев в Османской империи стало значительным во второй половине XIV века. Некоторые из ашкеназских евреев, изгнанных из Венгрии в 1376 году и из Франции в 1394, нашли убежище в Османской империи во времена правления Султана Мурада II — сына Султана Мехмеда I. Ашкеназы выделялись своей одеждой и обычаями, говорили на идиш. Иммиграция ашкеназов в Османскую империю продолжалась и позже. Во время Крымской войны евреи, прибывшие из Керчи, также обрели мир и спокойствие на османских землях. Ашкеназы, прибывшие в конце XIX века из различных европейских стран, были освобождены от уплаты налогов — таковы были привилегии согласно соглашениям о капитуляции. Эти евреи были подотчетны только консульствам тех стран, из которых они прибыли. Они также не были подчинены власти главного раввина. Это вызвало раскол между ашкеназами и сефардами в Османской империи.


Материальное положение и образование новоприбывших не было однородным, поэтому они образовали различные общины. После долгих обсуждений под руководством д-ра Маркуса между ашкеназами и раввинатом было достигнуто соглашение. Это произошло 26 января 1912 года. Документ содержал восемь частей, регулирующих финансовые и религиозные отношения сторон. Это соглашение позволило создать общинную структуру, и было решено учредить «Ашгаху», общинный совет, связанный с раввинатом.


Первый президент этого совета Анри Рейсснер пользовался печатью: «Шул ун синагогэ Ахносэс Орхим (Aschkenasim) Constantinopel — Бейт-Сефер и бейт а-Кнесет Ahnasat Orhim (Ashkenazim) Constantinopel».


Название общины было изменено в 1962 году, с тех пор она известна как «Старый еврейский фонд ашкеназим».


В своей книге «Евреи Турции», изданной в 1925 году, Давид Трич пишет, что в Стамбуле проживает около десяти тысяч ашкеназов. В настоящее время их менее одной тысячи.


Из трех синагог, которые до недавнего времени принадлежали общине ашкеназим в Стамбуле, только синагога Йуксек Калдирим в настоящее время открыта для службы, а синагоги Ор Хадаш и Тофрей Бегадим закрыты. Натан Мидраш во дворе Ортакой Эц-Хаим продолжает вести службу по обычаю ашкеназов


Синагоги и еврейские учреждения Стамбула [bookmark: nbEEautoOgl10][↑]


Ашкеназская синагога [bookmark: nbEEautoOgl11][↑]


Здание с тремя белыми арками на бледно-розовом фасаде, со всех сторон плотно окруженное городской застройкой, — это и есть ашкеназская синагога.


Синагога находится на правой стороне улицы, и её арки видны не сразу. Ориентируйтесь на ажурные металлические ворота при входе в синагогу.


[image: Ашкеназская синагога в Галате]


Ашкеназская синагога в окружении старых домов в районе Галат

 


Ашкеназская синагога расположена в Галате не случайно. Издавна этот район считался основным местом обитания стамбульских евреев. Большинство из них было сефардами; ашкеназы жили там отдельной общиной и основали собственную синагогу.


Миньян в синагоге собирается ежедневно.


Чтобы попасть в эту синагогу на службу, необходимо написать заранее письмо в общину ашкеназских евреев с приложением скана загранпаспорта и прийти с оригиналом.


Синагога находится рядом со станцией метро Сишанэ, а дальше надо идти по навигатору, т. к. найти ее самостоятельно мало реально. Я проходил мимо несколько раз, пока ее нашел.


Синагога Ахрида [bookmark: nbEEautoOgl12][↑]


Синагога построена в эпоху Византийской империи в 1427 г. евреями, которые приехали из македонского города Охрид (по названию которого и названа синагога).


Это одна из первых синагог в Стамбуле, ее выстроили в XV веке в районе Балат. В 1991 г. была проведена масштабная реставрация, но основные детали внутреннего оформления остались в прежнем ключе — например, бима (возвышение) выполнена в виде носа корабля, символизирующего Ноев ковчег. По другим толкованиям, эта деталь символизирует судно султана Баязида, доставившее опальных евреев из Испании в нынешний Стамбул. Особая гордость местных евреев — свитки Торы. Хотя синагога может вместить до 500 человек, не всякий желающий может туда попасть, сначала нужно получить одобрение раввината.


Это здание известно еще и тем, что здесь когда-то проповедовал лже-Мессия Шабтай Цви.


[image: Бима в синагоге Ахрида в районе Балад]


Бима — возвышение для чтения Торы — в синагоге Ахрида в районе Балат

 


Сейчас эта синагога по будням не работает. Попасть туда очень сложно. Раз в неделю организуют экскурсии для групп. Мне пришлось писать письмо в главный раввинат, и мне выделили один час на посещение.


Синагога находится в 35 минутах ходьбы от станции метро Халик, а дальше по навигатору. Я дошел меньше чем за час пешком от Галатской башни: перешел Галатский мост и повернул направо в район Балат (Фатих).


Неве-Шалом [bookmark: nbEEautoOgl13][↑]


Название этой синагоги переводится как «Оазис мира». В Стамбуле на протяжении его истории были и другие синагоги с таким названием. К концу 1937 года синагоги Кенесет (Аполлон) и Зюльфарис в районах Галата и Бейоглу уже не могли удовлетворить религиозные потребности быстро растущего еврейского населения. Для таких праздников, как Песах, Рош а-Шана и, особенно, Йом-Кипур, сдавались в аренду различные помещения. Это было разрешено специальным постановлением — только в эти дни и в качестве временной меры. В дальнейшем в актовом зале первой Еврейской начальной школы студенты стали проводить богослужения. В 1948 году лидеры общины решили построить синагогу на том же месте. Эли Вентура и Бернар Мотола, два молодых выпускника Стамбульского технического университета, утверждали, что такой проект может быть подготовлен только с великим энтузиазмом; поэтому они попросили дать им возможность разработать его. Через полгода руководители общин приняли проект, подготовленный Эли и Бернаром.


Самой большой проблемой для Эли и Бернара было спроектировать купол, который мог бы выдержать вес массивной и величественной люстры. Расчеты были выполнены известным архитектором Боденом, а литье — мастером Гарбисом. Рисунки для витражей были сделаны в Академии Художеств, а стекло для них завезено из Англии.


Синагога Неве-Шалом открыла свои двери в воскресенье, 25 марта 1951 года (17 Адара 5711) в 10:00 утра. Церемонию открытия и молитву вел рав Рафаэль Сабан, религиозный лидер общины.


Со дня открытия синагога Неве-Шалом видела много счастливых событий, но, к сожалению, не только…


Первое нападение террористов было совершено в субботу 6 сентября 1986 года, 22 еврея погибли во время субботней молитвы. Второе нападение было совершено в субботу 15 ноября 2003 года. Два автомобиля перед синагогами Неве-Шалом и Шишли Бейт-Исраэль взорвались одновременно, шесть человек, находившихся в синагогах, пять охранников, один полицейский и одиннадцать граждан, находившихся на улице, погибли.


В Стамбуле чтут память жертв террора.


Сейчас синагога работает по субботам и праздникам, а в будние дни в ней работает еврейский музей, где можно получить информацию об истории евреев Стамбула, знаменитых деятелях еврейской общины, обрядах и обычаях турецких евреях и современной еврейской жизни.


В музее имеются также интерактивные стенды. В частности, познавательный стенд о миграции сефардов и ашкеназов, начиная с эпохи разрушения Второго Храма, стенд, посвященный знаменитым евреям Турции, а также стенд с блюдами традиционной кухни турецких евреев; можно даже отправить себе рецепты по электронной почте и затем попробовать приготовить дома самостоятельно.


Для посещения музея необходимо принести паспорт и приобрести входной билет.


Синагога находится рядом со станцией метро Сишанэ, а дальше нужно идти по навигатору.


Синагога Бейт-Исраэль [bookmark: nbEEautoOgl14][↑]


Это здание было построено в 1920-х годах как прядильная фабрика. В 1950-х годах еврейское население районов Нишанташи и Шишли быстро росло, поэтому было решено приобрести землю, на которой сейчас расположена синагога.


Исполнительный Совет общины Галата-Бейоглу-Касимпаша-Шишли (фонд Неве-Шалом) объявил конкурс на лучший проект для новой синагоги.


В 1951 году архитекторы Арам Дерегобян и Як Пардо получили заказ на строительство. После необходимых согласований, 25 января 1952 года была проведена церемония закладки фундамента синагоги.


В этом здании были проведены молитвы Рош а-Шана и Йом-Кипура, хотя дизайн интерьера еще не был завершен. Надпись «Kal Kadosh Beth Israel» на двери синагоги была написана Дарагобяном. Купол внутри и шестиконечная звезда были созданы известным мастером Онником Сезарлияном. Пять рельефных камней по обеим сторонам фасада здания символизируют Десять заповедей. Сверху — голубой свод. Миква начала работать в 1961 году. Она служила общине в течение недолгого времени.


15 ноября 2003 года возле синагоги был взорван грузовик, было убито множество людей и причинен значительный ущерб зданию. Синагога была вновь открыта для службы в январе 2004 года после ремонтных работ.


Миньян в синагоге собирается ежедневно рано утром.


Чтобы попасть туда на службу, необходимо написать заранее письмо в общину Неве-Шалом, приложить скан загранпаспорта и прийти с оригиналом.


Синагога находится рядом со станцией метро Османбей в районе Шишли.


Синагога Шаар а-Шамаим [bookmark: nbEEautoOgl15][↑]


Еврейское население в Кемербургазе росло, поэтому было принято решение построить в этом районе синагогу. После получения необходимых разрешений от Eyüp муниципалитета и других государственных органов в 2006 году синагога Şaar Aşamayim была открыта. Название синагоги переводится как «Врата Небес». Это помещение на 150 человек.


28 июля 2008 года руководство синагогой была передана фонду Неве-Шалом.


Синагога Оэль Яаков [bookmark: nbEEautoOgl16][↑]


В 50-е годы еврейские семьи, проводившие лето на Бургазаде, собирали миньян у себя дома, т.к. людей было немного. В 60-ых годах население так выросло, что на острове понадобилось строить синагогу. Она была построена в 1968 году после получения соответствующего разрешения. Её назвали «Оэль Яаков» — «Шатер Яакова», чтобы почтить Яакова Мазона за его вклад в создание и развитие синагоги.


Эта синагога открыта для служб только в летнее время, как и другие синагоги, расположенные в районе Адалар.


Остров Бургазада (Burgazada) — третий по размеру из Принцевых островов. Площадь острова всего 1,5 км². Тем не менее, в настоящее время на нем проживают около 3-х тысяч человек. С апреля по октябрь (в туристический сезон) количество людей на острове, увеличивается почти вдвое.


Принцевы острова — архипелаг в Мраморном море, состоящий из девяти небольших островков, он относится к административному району Стамбула, называется Адалар (Adalar).


На сегодняшний день острова являются одним из самых популярных мест для однодневного отдыха и экскурсий в Стамбуле. Добраться до них можно только на пароме, а на самих островах нет автомобильного движения — только гужевые повозки и велосипеды.


Лучше всего посещать эти красивые живописные места в солнечную теплую погоду.


В разные времена Принцевы острова назывались по-разному, в том числе: Святые острова (Evliya adaları), Разделенные острова (Kesiş adaları), Острова духа/души (Ruh adaları), Общественные острова (Halka adaları) и т. д. Самое распространенное и известное во всем мире — Принцевы острова (Prens Adaları).


С чем связано это название? С Римского и до конца Византийского периода эти острова служили местом ссылки для аристократов, здесь их подвергали пыткам…


Из девяти островов четыре заселены и принимают гостей — Бюйюкада (Büyükada), Хейбелиада (Heybeliada), Бургазада (Burgazada), Кыналиада (Kınalıada), один — Седефадасы (Sedefadasi) — частично закрыт для посещения, два — Кашикадасы (Kaşıkadası) и Йассыада (Yassıada) — являются частными владениями, и еще два — Сивриада (Sivriada) и Тавшанадасы (Tavşanadası) — совсем необитаемы. Самый отдаленный из островов находится примерно в 35 км от центральной части города.


Самый большой по площади — остров Бюйюкада (Büyükada) — 5,4 квадратных километра.


Тысячу лет назад островов было 10, но один из них, Вордониси (Vordonisi) ушел под воду после сильного землетрясения. При съемке с воздуха видно этот затонувший остров.


С середины 19-го века на островах жили армянские, греческие, еврейские общины.


Начиная с 1846 года, между Стамбулом и островами было налажено паромное сообщение. С этого времени на островах стали селиться и турки, покупая дома как для постоянного проживания, так и для летнего отдыха.


Синагога Бейт-Яаков [bookmark: nbEEautoOgl17][↑]


В 1940-х годах, когда число еврейских семей, проводивших лето в Хейбелиаде, превысило 250, понадобилось строить синагогу. Для этого в 1947 году был приобретен земельный участок площадью 698 квадратных метров в районе Куюй. Синагога Бейт-Яаков была зарегистрирована в 1953 году в общине Галата-Бейоглу-Касымпаша-Шишли (фонд Неве-Шалом), необходимые разрешения были получены, и строительство началось при поддержке члена турецкого парламента Саламона Адато. Торжественное открытие синагоги состоялось в воскресенье, 10 июня 1956 года.


Остров Хейбелиада (Heybeliada) — один из Принцевых островов (Адалар). До захвата острова турками он принадлежал греческой общине и назывался Халки. На Халки отдыхали богатые греки, евреи и стамбульские предприниматели, строившие здесь свои дачи.


Израильская Синагога Кнессета [bookmark: nbEEautoOgl18][↑]


Израильская синагога Кнессета была открыта в арендованном перестроенном кинотеатре Союза, расположенном на улице Бююхендек в районе Бейоглу и Галата.


Здание было открыто для эксплуатации 18 марта 1923 года после капитального ремонта. Название синагоги было «Синагога Аполлона», так как, чтобы войти в нее, надо было пройти через здание под названием «Аполлон». Эта синагога часто использовалась специально для проведения похорон евреев, который эмигрировали из Эдирне в Стамбул во время балканских войн. Гимны и псалмы пели во время каждой субботней службы.


Синагога была закрыта из-за разногласий между собственниками земли в 1982 году, и на ее месте было построено офисное здание.


Приют и дом престарелых Matan Baseter — Barinyurt [bookmark: nbEEautoOgl19][↑]


Дом престарелых Matan Baseter — Barinyurt был основан в Эдирне до 1917 года и работает в Стамбуле с 1928 года, продолжая предоставлять помощь нуждающимся, бездомным, больным и пожилым людям. Расходы этого учреждения покрывается за счет пожертвований различных организаций и частных лиц.


Для учреждения было использовано старое здание Еврейской начальной школы Karma в Стамбуле. Оно было торжественно открыто в воскресенье утром 1 декабря 1991 года. Сначала там было только 14 номеров.


Barinyurt Retirement Home был основан в 2003 году, и La Casa Catering, открытый на пожертвования, сделанные в Barınyurt Retirement Home, начал свою деятельность с 8 декабря 2003 года. Организация «Or Yom», связанная с Баринюртом, оказывает поддержку пожилым людям. Она работает с июня 2014 года. В настоящее время около 400 человек пользуются помощью Matan Baseter.


Дом престарелых Баринюрт принадлежит фонду синагог Неве-Шалом Сфаради.


La Casa Catering [bookmark: nbEEautoOgl20][↑]


«La Casa Catering с Вами в небе во время ваших рейсов, предоставляет вкусные кошерные блюда, когда вы путешествуете с Turkish Airlines» — девиз La Casa Catering.


Питание GLATT KOSHER стало доступно на рейсах в Тель-Авив с 31/10/2010.


La Casa Catering предлагает 20 различных вариантов блюд и меню специально для бизнес-класса, которые меняются каждые 15 дней.


Рейсы, во время которых можно получить кошерную пищу: Нью-Йорк (в одну сторону, из Стамбула), Чикаго, Гонконг, Сингапур, Тель-Авив; Станстед, Лондон, Копенгаген, Лиссабон, Ганновер, Хельсинки, Дублин, Гамбург, Будапешт, Берлин, Абу-Даби, Алматы, Амман, Бахрейн, Лион, Мадрид, Манчестер, Милан, Мумбаи, Мускат, Мюнхен, Нью-Дели, Нюрнберг, Осло, Париж, Прага, Рига, Эр-Рияд, Рим, Стокгольм, Штутгарт, Тегеран, Ташкент, Тунис, Варшава, Цюрих.


Культурный центр Неве-Шалом [bookmark: nbEEautoOgl21][↑]


Культурный центр, состоящий из многофункциональных смежных залов, иногда используется для проведения мероприятий, направленных на сохранение и популяризацию еврейской религиозной и социальной культуры, иногда — как галерея, где художники выставляют свои работы, а иногда — как банкетный зал, где устраиваются заповеданные трапезы.


Еврейские кладбища [bookmark: nbEEautoOgl22][↑]


Еврейское кладбище Арнавуткой — сефардское кладбище в Улусе действует с 1901 года.


Еврейское Кладбище Хаской — действует с 1583 года. Большая часть кладбища принадлежит сефардской общине, но есть место, принадлежащее общине караимов.


Еврейское кладбище Багларбаси — действует с 2002 года. Похороны и уход за могилами осуществляются фондом синагог «Неве-Шалом Сфаради». Выделено для использования фонда синагоги «Кузгунчук».


Еврейское ашкеназское кладбище Улус — это кладбище существует с 1900-х годов. Хотя оно выделено только для ашкеназской общины, иногда используется и сефардской — в рамках соглашения, заключенного по необходимости.


Килиосское еврейское кладбище — часть этого кладбища, выделенная еврейской общине в 1991 году, была открыта для погребения с 2010 года.


Эту информацию я получил во время своей поездки.


Если кто-то из посетителей сайта захочет посетить Стамбул, думаю, им будет также интересно узнать, что в городе есть сефардский и ашкеназский кошерный ресторан, кейтеринг, а тем, кто хочет задержаться здесь подольше и готовить самостоятельно, стоит связать с представителем Хабада, телефон которого мне сообщили в синагоге Бейт-Исраэль.





Читайте также: тема Еврейские кладбища
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