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INTRODUCTION

A l'occasion de la sortie en salle, le 25 septem®dd0, du film de Rachid
BoucharebHors-la-loi, certains €lus conservateurs et autres anciengattants ou
rapatriés de la Guerre d’Algérie souléevent la pagm. Lionel Lucas, députe UMP des
Alpes-Maritimes et membre du collectif ultra-consgeur « La droite populaire »,
dénonce un « film anti-francais » et demanderéad’du Service historique du ministere de
la Défense pour vérifier sa fidélité a I'histdirde jour de sa projection au Festival de
Cannes, plus d'un millier de personnes, parmi ledgs des anciens combattants, une
délégation du Front National et une de 'UMP, seetiues exprimer leur mécontentement.
Presque cinquante ans apres les accords d’Eviandé&pendance algérienne, le film d’'un
réalisateur franco-algérien, né en France, qui é@dg Guerre d’Algérie dans son scénario
suscite de vives réactions. Ce fait d’actualitésimterroge : force est de constater que la
plaie du passé franco-algérien n’est pas referraée [ société francaise. Pres d’'un siecle
et demi de relations coloniales (1830-1962), awat Ist de violences et de souvenirs
marquants, a laissé des traces. Les mémoires deiéapd’Algérie (Pieds Noirs, Harkis,
Juifs d’Algérie...) et celles des immigrés algérianabes et kabyles sont encore vives. Le
sentiment de faire partie d’'une histoire restéejlée aux portes du récit national crée des
frustrations et des concurrences entre ces diffégsecommunautés. Ainsi, quand un des
premiers réalisateurs issu de la minorité arablerdece aborde a travers sa caméra le sujet
encore tabou du passé colonial, peu importe soteworfictionnel, son témoignage est
immédiatement percu comme une menace par les andriers de cette méme histoire
coloniale. Parmi ces derniers, certains, avant mé@&air vu le film, manifesteront aux
cOtés de militants politiques nostalgiqgues de Algérie francaise ». Comme si nous
vivions toujours au temps des colonies et que iseptle parole d’'un ancien indigéne

devait susciter une réaction, nécessairement suotke conflictuel, de la part des anciens

! Bastien Hugues, « Polémique autour du prochaimdi& Rachid Bouchareb » dans Le Figaro, 29/04/2010,
http://www.lefigaro.fr/festival-de-cannes/2010/09/23011-20100429ARTFIG00408-polemique-autour-du-
prochain-film-de-rachid-bouchareb-.pfgonsulté le 10/07/11)

Z Indigénesest le titre du précédent long métrage de RachistBareb sorti en 2006.
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colons. A travers ces mémoires fragmentées, lacture coloniale » (Blanchard,a
Fracture coloniale 2005) se rend visible, symptomatique d’'un passéng passe pas et
qui a toujours des répercutions sur la maniére destgroupes sociaux se pensent et
pensent leurs rapports aux autres dans la socatté€aise d’aujourd’hui.

Mémorielle, la fracture coloniale est aussi, ettggte d’abord, sociale. Visible,
elle aussi. Ne suffit-il pas de se pencher sur dege grandes métropoles francaises pour
s’en apercevoir ? Elle s’observe dans la répantitles logements, a travers la relégation
des populations originaires du Tiers-monde et degulations européennes les plus
pauvres vers les lieux les plus éloignés du cerilée s’observe aussi dans les
discriminations raciales qui touchent les poputetiade France issues des anciennes
colonies. En 2009, c’est une fondation américai@pen Society Institute, qui brise le
tabou francais sur la « race » en collaboratiorc ales chercheurs du CNRS lors d'une
enquéte qui donne pour la premiere fois des chiffssus d’'une étude scientifique sur la
discrimination raciale : un «Arabe » a 7,7 foisugt« Noir » 6,2 fois plus de chances de
subir un contréle d'identité qu'un « Blan »Controle au faciés, logement, emploi,
éducation, autant de domaines dans lesquels lesritgm issues de la colonisation sont
victimes de discrimination massive. Les inégali@siales se superposant aux inégalités
économiques, des ghettos urbains et symboliquesréent aux couleurs de I'ancien
empire. Pendant longtemps, la fracture coloniad@€aniée dans la France contemporaine
mais depuis peu, elle fait I'objet d’'un débat pobsiouvent mal assumé mais quasi-
permanent. Mal assumé, parce que c’est raremeastteiment que I'on aborde la question
du passé colonial francais et de ses conséquencda société francaise d’aujourd’hui.
C'est plus souvent que l'on passe par des themésumd€s comme celui de la
« banlieue », devenue un terme centrale du déelaigpe francais. Prenons I'exemple,
pour rester dans le registre cinématographiqudilrdude Jean-Paul Lilienfeltla Journée
de la jupesorti en mars 2009. Ce dernier met en scéne urfesBrure de collége en ZEP
Voila en résumé ce qu’en révele la bande annomcgauine professeure Bergerac, d'une
blancheur rayonnante, enseigne dans une classeitaiegonent composée d’éleves noirs
et arabes, dissipés et violents entre eux. Malgférse personnalité, elle n'arrive pas a les

contenir. La situation est tendue, elle est enemilnhostile. Le rapport de force change

% Gaél Cogné, « Contrdle au faciés : la police psigde fait », dans Libération, 1/07/2009 disptmibi
http://www.liberation.fr/societe/0101577195-con&-@lu-facies-la-police-prise-sur-le-fait-a-pgi2/07/11)

4 Zone d’Education Prioritaire.
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lorsqu’elle trouve une arme & feu dans le sac dlanses élévésaprés une scéne de
dispute. Elle décide de prendre la salle en otagBon, et bien je crois qu’on va pouvoir
faire un cours » dit-elle & ses éleves ventresra, ttarme au poing et un livre sur Moliere
a la main. Sans commenter les intentions politiqeséalisateur, que nous révele cette
scene ? Les résonances, méme inconscientes, ayesdeé colonial apparaissent avec
force : le Blanc en face du Noir, la culture quassaie d'imposer par la force aux
« sauvageons » (ex)colonisés -ici Moliére, symitelda culture nationale francaise- son
devoir de civilisation. En méme temps, la situativ@st pas une situation coloniale. Ces
éleves de banlieue ne sont pas des indigenestetprefesseure n’est pas colonisatrice.
Comment exprimer ce temps qui n'est plus celuiadedlonisation, mais qui n’en est pas
tout a fait affranchi non plus ? Voici I'essentild la problématique postcoloniale. A travers
ces deux exemples tirés de [lactualité culturete®us observons que la question
postcoloniale, qui est le theme de ce mémoirebiest installée dans le débat francais et
méle a la fois les analyses sur le passé et leptés

Le sujet de ce mémoire est ce que nous appellatens« études postcoloniales »
francaises, c'est-a-dire les travaux théoriques duoerchent a penser la question
postcoloniale en France. Précisons que, pour dasssde temps, nous ne traiterons pas,
ou tres peu, des relations entre la France et seiermes colonies mais nous nous
focaliserons sur la question interne a la Francmcipalement métropolitaine. Reste a
deéfinir les contours de la problématique postcalmi & commencer par le terme

« postcolonial » lui-méme, qui a plusieurs sigmifions.

DE QUEL POSTCOLONIAL PARLONS-NOUS?

Le terme « postcolonial » est employé soit commeadjectif historique soit
comme un adjectif théorique, au sens de « théog&ploniale » ou « postcolonialisme ».

Ce dernier terme sous-tend l'existence d'une thépoistcoloniale sous forme
académique. Cela pose déja la question épisténgoiegie ce que I'on place derriére le
mot « théorie ». un systeme de représentation dadeaqui vise a le rendre plus
intelligible, issu d'esprits et de contextes sdugioriques donnés, ou un systeme explicatif

qui prétend accéder a la vérité par la neutratiténgifigue de ses méthodes? Le risque est

® Dans le film, I'opposition avec cet éléve grandir et menagant est centrale.
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de faire du postcolonialisme une nouvelle visiomplieatrice du monde, avec son
vocabulaire, ses codes et ses références, qunprateénoncer des vérités en dépassant ou
contredisant les ancienssmes qui l'ont précédée. Ce serait réduire la portée de
interrogations postcoloniales. Il nous parait dili de parler de «théorie postcoloniale» ou
de postcolonialisme en lui donnant un aspect «sfiggre» uniforme.

Parmi l'utilisation du terme commadjectif citons tout d'abord'utilisation
historique qui a prévalu jusqu'aux années 1970 et qui détriree simple temporalité
(postcolonial au sens d' «aprés la colonisatiore} societés, espaces, individus
« postcoloniaux » sont ceux qui ont été colonig@wede sont plus. Ce sens en disait plus
sur la colonisation, phénoméne passé, que sutuatisin présente et postcoloniale. Cette
utilisation historique a aujourd'hui évolué. D'alhoda liste des « postcoloniaux »
historiques a été allongée et I'on qualifie ainsn seulement les sociétés anciennement
colonisées, les individus issus de ces ancienrienies (en Europe on parle de « minorités
postcoloniales ») mais aussi les sociétés qui tentiés métropoles coloniales. Tout acteur
ayant pris part au phénoméne colonial, quel quessoi role, de colon ou de colonisé, est
alors postcolonial. Ensuite, le terme postcolorgat toujours historique («apres la
colonisation») mais il met l'accent sur les tradasphénomene colonial dans le temps
présent.

Il existe aussi une autre utilisation de I'adjepbftcolonial avec un mot qui prend
le sens de «position», de «discours» ou d' «agtifymbstcoloniale. Elle désigne un certain
éthos -au sens ou Foucault parle d'«éthos modeuea-vis du phénomeéne historique,
philosophique et moral de la colonisation qui agnarl'histoire de I'humanité. Le discours
postcolonial viserait a le dépasser. Dépasser émegwent, c'est a la fois en prendre
conscience, lintégrer pleinement dans sa réflexdbrétre capable d'envisager d'autres
horizons. L' «attitude» postcoloniale serait alome maniére d'envisager les aspects passés
et présents de la colonisation dans une perspetgivipassement.

Comme nous le verrons, ces différents emplois dude« postcolonial » révelent
quelques débats philosophiques et épistémologiguiesont des enjeux (postcoloniaux) de
notre temps. Nous emploierons le terme de « thémsécoloniale » au sens d’'un systeme
de représentation qui cherche a penser le mondegbmsial dans sa globalité ou dans une
situation particuliere. L'adjectif postcolonial aens historique (société postcoloniale,
minorités postcoloniales...) nous semble égalememtingat. Nous ferons souvent
référence a une «attitude», une «critique» ou uscaedrs» postcolonial. Ces derniéres

expressions traduisent la diversité des auteursg@osiaux, qui se revendiquent rarement
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d'une méme « théorie » explicative du monde margepbune réflexion sur des aspects
variés de notre temps postcolonial (d'ou le caractéffus de la pensée postcoloniale).
Elles permettent aussi d'inclure des attitudesngus'inscrivent pas nécessairement dans le
champ académique mais sont le fait de peuples,iderités ou de «sujets» qui revétent

par leur comportement quotidien et leur existenoe;aractére postcolonial.

LES POSTCOLONIAL STUDIES : UNE PERSPECTIVE HISTORIQUE

Les postcolonial studiéssont d’abord apparues sous la plume d’auteursmiguk
anglaise dont la plupart sont originaires des $éside pays du sud mais enseignent dans
les universités anglo-saxonnes. Beaucoup de cesirausont issus des champs de la
littérature mais revendiquent une transdisciplbéariLa date habituellement retenue
comme fondatrice de ce mouvement est celle de 18&/&c la publication de
L'Orientalisme par Edward Said (Said, 1979) qui souligne etqerétila persistance d’'un
regard de I'Occident sur I'Orient forgé pendanpé&iode coloniale. S’inspirant du travail
fondateur d’Edward Said, de nombreux intellectplslosophes, linguistes, historiens,
sociologues etc.) vont s’attacher a déconstrusegtands récits forgés pendant la période
coloniale et interroger les sciences sociales tiursrapport au pouvoir, et en particulier
au pouvoir colonial. Lensemble de leurs travaanssqu’il n’y ait nécessairement de liens
entre eux, constitue ce que I'on nomme la « thgmoitcoloniale » (en réalités théories
postcoloniales). Le site du collectif de chercheuascais « ACHAC % nous donne une

définition synthétique et représentative de cesfjlée« théorie postcoloniale »:

« La théorie post-coloniale se propose de décarestiregard binaire qui fixe les
identités entre I'Occident et I'Ailleurs. Elle s’ppse, en outre, a une histoire « uni-
versalisante » — nationale ou marxiste — qui dégygtoune vision trop téléolo-
gique de I'émancipation. Enfin, elle questionnenaniére dont s’écrivent les his-

toires nationales.»

La théorie postcoloniale, en concordance aveccenine radicalité des campus

® Nous garderons I'expression originale pour qualifes études postcoloniales de langue anglaise. Le
« études postcoloniales » désigneront, dans ce m&res études postcoloniales de langue francaise.

" Association de Chercheurs sur I'Histoire de I'fre Contemporaine www.achac.com
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americains, a peu a peu trouvé sa place, de 1980sajours, dans les universités
américaines et anglaises principalement mais alesss les universités de pays du sud
comme en Inde ou en Amérique latine. Aujourd’hus ddercheurs travaillant sur les
postcolonial studiesont recrutés, des centres et groupes de reclkesohé créés dans les
grandes universitds

Pendant cette période et jusqu’a récemment leegtpostcoloniales sont absentes
en France. Plus que cela, elles suscitent de laanoéf Vues comme des théories
étrangeres, spécifiques a la société ameéricainem@einautarisée » par opposition au
modele républicain francais qui ne distingueras patre les citoyens. Cela peut paraitre
paradoxal quand on sait que Ipsstcolonial studiesdoivent beaucoup a la pensée
francaise d’aprés-guerre qu’il s'agisse de la [ojhie ou de pensée anticoloniale.

Essayons de dégager les principales raisons dgete r

Le rejet francais des postcolonial studies

D’abord, il faut souligner un traumatisme postcadbrspécifigue a la société
francaise, marquée par I'expérience coloniale giqudierement I'expérience algérienne.

La colonisation est un épisode de I'histoire denEeaqui a duré plus de trois siecles
et demi (depuis 1635et qui a pris fin il y a moins de cinquante ams Ide I'indépendance
de I'Algérie en 1962. Elle est passée par plusiphases : les premiéres expansions, les
conquétes républicaines a partir de 1870, 'apagémial dans I'entre-deux-guerres, puis
la marche vers les indépendariedi faut observer que la colonisation n'a pas @té
phénomene stable, linéaire, qui «allait de soEle a connu des évolutions qui
s'inscrivent a la fois dans I'histoire de la méwtpet dans celle de ses colonies, les deux
étant intrinsequement liées. Prenons comme exernplesoclamation de I'indépendance
d’Haiti en 1802, dans I'élan de la Révolution fraise, ou encore le lancement de la
conquéte de I'Algérie en 1830 liée a l'instabildé régime de la Monarchie de Juillet

(Charles X). Mais notons aussi que la colonisaishun phénoméne qui s’inscrit dans la

8 Pour plus de détails sur I'implantation gesstcolonial studiedans les universités américaines, lire
I'introduction dePenser le postcoloniale Neil Lazarus (Lazarus, 2006).

® Nous prenons la date de l'installation de la Feagit Martinique et en Guadeloupe comme point dartiép
du phénomene colonidoir la frise chronologique sur I'histoire coloniale et postcoloniale en annexel.

1% périodes tirées de la chronologieldecolonisation francaiséBlanchard, Lemaire, Vergés, 2007).
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durée et ne connait pas de remise en cause rgale gue les indépendances ne soient
réclamées par les colonies. La colonisation a apegmé, pendant plus de trois siécles,
I’évolution historique de la France moderne ettstaaintenue en dépit des changements
de régimes monarchistes ou républicains. La coctgtru de la France n’est pas
compréhensible sans une prise en compte de ce piké@eode colonisation. LEtat
francgais, la nation francaise, le modéle économijaecais, se sont construits avec la

colonisation. Cela nous améne a poser avec Aimaigame question :

« Qu’est-ce en son principe la colonisation ? Deveair de ce qu’elle n'est point ;

ni évangeélisation, ni entreprise philanthropigueyatonté de reculer les frontiéres
de l'ignorance, de la maladie, de la tyrannie laigissement de Dieu, ni extension
du Droit ; d’admettre une fois pour toutes, sankbmwg de broncher aux consé-
guences, que le geste décisif est ici de l'avemtugt du pirate, de I'épicier en
grand et de I'armateur, du chercheur d’'or et ducimand, de I'appétit et de la
force, avec, derriére, I'ombre portée, maléfiqguand forme de civilisation qui, a

un moment de son histoire, se constate obligéefagen interne, d’étendre a

I'échelle mondiale la concurrence de ses éconoamtagonistes. » (Césaire, 2004,
p.9)

Dans ce passage ddiscours sur le colonialismeCésaire cherche a dégager ce
gu’'est d'abord la colonisation. Elle est avant toute chose unnté de domination,
d’asservissement économique et matériel mais aussl. Lhistoire de I'empire colonial
francais, le second empire mondial apres I'empitinique, a été, d’abord, I'histoire de
la mise en pratique de cette volonté de domina#iofapogée de cet empire en 1938, la
France compte vingt-deux colonies sur les cinginents du monde. Linégalité et la
dépendance de la colonie vis-a-vis de la métromsie organisée par des mesures
administratives, des décrets, des lois. Parmi egzriats figure leCode de l'indigénat
instauré en 1881 en Algérie puis étendu a I'enserdbl 'empire francats en 1889. Ce
texte qui consacre le régime d’indigénat déja étaddpuis 1830 en Algérie énonce une
série d’infractions concernant spécialement legamks, et donc l'inégalité fondamentale
du colon et du colonisé. Mais les outils juridiques sont pas les seuls mobilisés pour
justifier cette inégalité, I'arme idéologique id@giques, a l'image ddExposition
colonialede 1931 a Paris, n'est pas en reste. Les sciencegns large, comprenant les

I ne sera pas appliqué dans les protectorats aod/et de Tunisie.
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sciences exactes et sociales, les intellectuedsple sont utilisés en métropole pour
|égitimer la domination coloniale. C’est donc I'ensble de la société francaise qui a été
mobilisée, pendant plus de trois siécles, dansréegssus de création d’'une « culture
coloniale » (Blanchard, Bancel, Lemaire, 2008) kquelle nous aurons l'occasion de
revenir. Dans ces conditions, il n'est pas surprempe la fin de la colonisation, sous
toutes ses formes, soit vécue par la France comeexpérience traumatisante.

Mais ce poids de [l'histoire coloniale n’est pasfisaht pour expliquer le
traumatisme qui va suivre la décolonisation. lisexien effet une spécificité de I'histoire
coloniale francaise, qui la distingue de son voibintannique par exemple. Cette
spécificité est notamment caractérisée par la neg@equi a marqué la décolonisation et qui
s'illustre dans le cas de I'Algéfe La colonisation de I'Algérie a commencé en 1880 e
s’est terminée en 1962 apres une guerre d’'indéperddune tres grande violence qui a
duré 6 anS. La guerre d’Algérie a marqué la société francaiseprofondeur : tous les
jeunes appelés nés entre 1932 et 1943, sauf exespti ont participé, soit plus de deux
millions de Francais. La perte de ['Algérie, sewdelonie & avoir eu le statut de
« département francais », a été vécue comme unethconné naissance a un sentiment
de honte collectif.

Ce traumatisme postcolonial se traduit, apres taldéisation de I'Algérie, par la
formation d’un tabou autour du passé colonial epariculier du passé algérien. En plus
du poids de I'histoire, que nous avons évoqué ssdg, la « politique de I'oubli » menée
par le pouvoir politique va contribuer a la fornoatide ce consensus. En effet, le pouvoir
gaulliste de I'époque cherche a faire table ras@aksé colonial pour ne pas raviver des
plaies déja tres profondes dans la société framcaimppelons que la guerre d’Algérie a
failli précipiter la France dans la guerre civiléela passe par une politique d’amnistie
généralisée qui sera poursuivie par les gouvernenseinvants, mais aussi par une absence
d’intégration de la guerre d’Algérie a la mémoiaionale, comme cela a été fait pour les
Premiére et Deuxiéme guerres mondiales. Ainsi, aenttente ou quarante ans, on ne
trouvera pas de mémorial de la guerre d’Algériem@me de musée consacré a I'histoire
de la colonisation en France.

C’est a ce mur du silence postcolonial que vorteaater legostcolonial studies

venues du monde anglo-saxon. Tandis que dans tapusaaméricains elles suscitent

12| a guerre d’Indochine a aussi eu un impact, ceneisis important que celle d’Algérie.
'3 Massacres, torture, racisme, nous aurons |'ocoatéaevenir sur Iimpact du drame algérien sigdeiété

francaise.
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débats et controverses, l'intelligentsia francaisste majoritairement impermeéable a la
guestion. Pourtant, de par son histoire, la Frastecomme nous l'avons vu au centre du
débat postcolonial. En plus des tendances histesige fond que nous avons évoquées, on
peut avancer plusieurs raisons ponctuelles podiggngp ce rejet. D’abord, c’est un certain
anti-ameéricanisme qui cherche a discréditer, saasnen, lespostcolonial studiesCet
anti-américanisme s’appuie sur un chauvinisme @sityde que la culture francaise est,
originellement, supérieure aux autres. Ses défemsgudnent le protectionnisme
linguistiqué” et la méfiance envers les autres modéles padisigintellectuels et culturels.
Sur le plan politique, lepostcolonial studiesont vues comme le symbole d’'un modele
anglo-saxon a l'opposé du modéle républicain : mroanautariste, ethnicisant,
fragmenté, religieux. A linverse, le modéle répodin francais est défini comme
« universaliste », ne faisant pas la distinctiomestes citoyens francdfs « indivisible » et
« laique $'. On peut remarquer a quel point cette vision dul@e républicain francais
repose sur I'oubli du passé colonial. Ce que nausikons souligner ici, c’est que le rejet
despostcolonial studies’a pas eu lieu a la suite d’un débat argumenté entellectuels
francais et étrangers, mais qu’il a été rejet dbaddui-méme, fondé sur un réflexe
nationaliste. Ce nationalisme francais a en comawat tous les nationalismes sa vocation
a justifier une « exception francaise », mais a de@articulier qu’il fonde cette exception
sur I’ « universalisme » de son modele républicdéensa culture, de sa langue. A ce rejet de
nature idéologique, il faut ajouter le conservatistie I'Université francgaise qui a, jusqu’a
aujourd’hui, des difficultés a faire de la placdes champs d’études « transdisciplinaires ».
Or, nous avons souligné qu’une des caractéristigaspostcolonial studiegst justement
de s’intéresser aussi bien & la littérature quigsibire ou aux sciences politiques.

La tendance de fond a donc été, durant les quarantees qui ont suivi
'indépendance algérienne, au tabou sur le pasdéniab et au rejet des études

postcoloniales. Pour confirmer cette analyse, flitsde comparer les dates de parutions

4 René Etiemble, dans la France des années 1960 dorexemple de ce complexe de supériorité dans
Parlez-vous franglais ?1964)

15 Cette accusation de « communautarisme » se dédiaies son utilisation francaise, comme la tendance
enfermer l'individu dans sa communauté, particeligent ethnique ou religieuse. Nous verrons en cgiteé
accusation et la spécificité de son utilisatiomf@ise est importante par la suite.

'8 par allusion & l'article ler de la Constitution 1258 selon lequel la République « assure I'égagitéant la
loi de tous les citoyens sans distinction d'origtherace ou de religion. »

" Nouvelles références a la Constitution et & stidl@der qui stipule que « La France est une Réqué

indivisible, laique, démocratique et sociale.»
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des grands ouvrages dpsstcolonial studiest la date de sortie de leurs traductions
francaises. L'essai fondamental de la linguiste ravaie Gayatri SpivakCan the
Subaltern speak ublié pour la premiére fois en langue anglaisd @88, est traduit en
France en 2006 aux éditions AmsterdagSpivak, 2006). Le premier recueil de textes du
critique culturel Stuart Hall de nationalité britagque est publié en 2007 (Hall, 2007),
toujours aux éditions Amsterdam. Et les exemplesetird dans la traduction et I'édition
sont nombreux. Pourtant, malgré le retard, cesdidont certains sont devenus classiques
sont aujourd’hui traduits ou, au moins, ne sonspgnorés. Avec prés de trente ans de
décalage, le débat postcolonial semble étre posgaate aussi bien dans le débat public,
comme nous l'avons vu en introduction, que dansheemp académigue ou une nouvelle
génération d'intellectuels se réclament d’« étudgesstcoloniales » a la frangaise.

Comment le débat a-t-il émergé ?

['émergence du débat postcolonial en France

C’est d’abord une tendance de long terme. La sbeideaucoup changé depuis les
années 1960, de nouveaux visages sont apparusdamard, des populations issues des
anciennes colonies, principalement des pays du Magbu d’Afrique sub-saharienne, ont
acquis une nouvelle visibilité. Le terme de « mitdsr visibles » s’est d’ailleurs installé
dans le débat public et distingue, en principe,n@sorités « invisibles » (minorités de
genre ou religieuses, par exemple) des minoritéales ou ethniques. Mais dans les faits
« minorités visibles », est principalement utilig@ur désigner les populations noires et
arabes issues des anciennes colonies. Le termeudesj « issus de I'immigration » est
aussi utilisé de maniere commune pour désignertraicgment a son sens littéral, les
membres des minorités arabes ou noires, supposEaréivés plus récemment que les
autres. Ainsi, il est rare que I'on parle d'un jeuwdissu de I'immigration » espagnole ou
portugaise pour désigner un enfant d'immigrés gaitiou espagnols. Le langage public
souligne donc l'importance de cette visibilité aemorités, mais aussi un certain malaise
face a elle. Nous les appellerons « minorités pbmtéales », terme qui désigne toutes les
minorités issues de I'ancien empire ou percues oertal) comme par exemple les pays

d’Afrique noire ou arabes. Ce terme nous paratinmat parce que la visibilité particuliere

'8 | es éditions Amsterdam, fondées en 2003, ont gutdinombreux classiques gesstcolonial studiest

des auteurs des politiques « minoritaires » enrgéBttp://www.editionsamsterdam.fy/
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de ces minorités est beaucoup plus déterminéeepardrigine coloniale que par leur
origine immigrée. Ce que montre le fait que desamtsf d'immigrés algériens de la
premiére, deuxiéme ou troisieme génération restamtsidérés comme «issus de
'immigration » tandis que les enfants d'immigragaéens ne sont pas renvoyés a leur
origine immigrée. Nous utiliserons aussi les term@sninorités « arabes », « noires » en
faisant référence a des identités « finBsexistantes au sein de la société francaise, c’est-
a-dire des identités définies par le fait qu'ebasstent aux yeux des autres membres de la
société’.

La visibilité des minorités postcoloniales s’esposée progressivement depuis les
années 1980, mais on peut relever quelques datestantes. La « marche pour I'égalité
et contre le racisme » (dite « Marche des Beumm» 1983 marque la politisation d’'une
premiere génération d’enfants d’immigrés principaat maghrébins. La France découvre
que ceux qu’elles croyaient des immigrés de passagedevenus des citoyens francais
qui revendiquent I'égalité. Elle découvre en méerafs les difficultés que ces nouveaux
citoyens rencontrent : I'exclusion sociale, le same. Cette politisation des enfants
d'immigrés est plutdt bien accueillie par la so&iétancaise : ils sont percus comme des
jeunes exprimant le désir de s’ « intégrer ».

Si le principe de I'intégration n’est pas remiscawise, son application ne tarde pas
a interroger la société francaise et ce dans dewmathes en particulier. D’abord la
religion : des la fin des années 1980, on décoguee beaucoup de ces citoyens sont de
confession musulmane et que certains sont pratisguah« affaire de Creil », premiére
affaire de « voile islamique » en France éclaté 80, sur fond de révolution islamique en
Iran et defatwa prononcée contre Salman Rushdie. Des lors, latignede ['lslam,
deuxieme religion de France et surtout religion elesolonisés, va prendre une place de
plus en plus importante dans le débat public. Bégient un objet de passion, faisant
régulierement l'actualité et jouant un rble de pérs plus important lors des élections
présidentielles. D’'une position accommodante diréoite, qui est celle du Conseil d’Etat
en 1989 mais aussi celle de la loi de 1905, le poypolitique est de plus en plus tenté de
se montrer ferme a I'égard des manifestations ques du culte musulman. Le 15 mars

2004, la loi sur les signes religieux ostensibled’éaole (dite «loi sur le foulard

' Nous discuterons de ce concept d’identité « fingas opposition a I'identité « épaisse », utilisé
notamment par Pap Ndiaye, plus tard dans ce mémoire

20 par exemple : un individu noir est Noir parce besit percu comme tel par les autres membres de la
société.
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islamique ») est votée et interdit le foulard &dke publique, marquant le tournant d’'une
laicité « répressive » a I'égard de I'lslam. Juagaujourd’hui, la place de I'lslam en
France est un débat qui traverse toutes les foomapolitiques et déclenche régulierement
les passions sur fond d’instrumentalisation du pausolitique®™.

Lautre domaine qui pose question est celui de ran)reconnaissance des
mémoires postcoloniales et dans le récit natioraffigiel ». Mémoires issues d’'un passé
colonial douloureux, mais aussi mémoires de l'esge. Le développement de
'esclavage moderne (au XVleme siecle) a accompalgnéolonisation, ces deux
phénomenes ne se confondant pas mais restant mménteliés. C’est pourquoi nous
prendrons en compte ces deux histoires dans noitle du temps postcolonial. La encore,
guelques dates nous permettent de retracer I'émeegie ces revendications mémorielles
et de I'importance qu’elles ont prise dans la viditigue francaise. Le 23 mai 1998 des
organisations de Guyane et des Antilles prennarmiti#itive d’'une Marche silencieuse en
souvenir des victimes de la traite et de l'esclavalgs Noirs. Les participants, se
revendiquant « fils et filles d’esclaves » lutterintre I'oubli et pour l'intégration de
I'histoire de I'esclavage dans I'histoire nationaé 21 mai 2001, la « loi Taubira » (« loi
tendant a lareconnaissance des traites et desvages comme crimes contre
I’'hnumanité ») reconnait les traites et esclavagesnge crimes contre 'humanité, affirme
la nécessité de l'insertion de leur histoire dassgrogrammes scolaires (sans donner de
directive sur le traitement de ces faits) et insawne journée nationale de commémoration
fixée par décret. La date du 10 mai sera choisiar g métropole, par le Comité pour la
mémoire de 'esclavage. Il ne s’agit pas de la peesrdes « lois mémorielle$>mais bien
de la premiére liée a la question postcolonialkistoire de la colonisation est aussi vue
comme peu présente dans les programmes scolairds owins présentée comme une
histoire « étrangére ». Au sujet de la colonisatlea mémoires conflictuelles se heurtent
comme nous l'avons vu en début d’introduction. Emtescendants d’Algériens qui se sont
battus pour I'indépendance et descendants d’anciembattants pour I’Algérie frangaise,
chacun demande sa part de « reconnaissance ».

Mais cette question de la « reconnaissance »,rénatgn caractére abstrait, ne doit
pas nous tromper. Ces mémoires sont invoquées epguliquer et souvent dénoncer des
rapports sociaux bien réels. Ainsi, les « descetsddiesclaves » et « descendants de

21 Nous reviendrons dessus dans la suite de celtravai

22 Comme nous le verrons dans la seconde partie.
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colonisés » dénoncent la persistance d’'un regadiuet traitement inspirés de schémas
coloniaux qui accompagnent la perpétuation desalitég raciales en France. Car depuis
les années 1980, la situation sociale des minguitéscoloniales s’est aggravee. Exclusion
sociale et urbaine (relégation dans les quartessplus pauvres), discrimination dans le
domaine du logement, du travail, ou dans le rappofadministration sont autant de
probléemes sociaux qui constituent la question dbankeues ». D’émeutes en émeutes,
elle se rend de plus en plus visible.

Question mémorielle (quelle histoire nationale @uestion politique (quelle
République ?), question sociale (quelle justicde?yjuestion postcoloniale se compose de
chacun de ces aspects sans se réduire a 'un @’enx;, et sans les contenir entierement.
Elle a été formée jusqu'a récemment d’'une foulegdestionnements éparses qui ont
traversés la société francaise, liés de pres doil@ son passé colonial et interrogeant son
« tabou ». Mais la « question postcoloniale » auscgn 2005 une nouvelle visibilité et
une certaine cohérence, a la suite d’une succed®vdnements qui forment un véritable

tournant dans I'histoire de France.

1005: [année de la  fracture coloniale ,

Ces événements renvoient chacun a une des dimengie la question
postcoloniale évoquées plus haut.

En janvier 2005, I' « appel des Indigénes de lauéique $° est rendu public. Au
moyen de formules lapidaires, il accuse la « Régublpost-coloniale » de perpétuer des
discriminations racistes envers « les personnegssdes colonies, anciennes ou actuelles,
et de I'immigration post-coloniale ». A travers digges, les auteurs de I'appel convoquent
la mémoire du passé (« La France a été un Etaniablo ») pour rétablir les sujets
postcoloniaux et 'oppression gqu’ils subissent aun $'une histoire (« La France reste un
Etat colonial... »). Lappel des Indigénes de la Réijgue a eu une tres forte résonnance
dans les médias, les milieux militants et a susd#énombreux retours favorables mais
aussi de nombreuses critiques. Il a brisé un cedansensus qui refusait de voir ce que la
relation de la France aux minorités postcolonialet hérité du passé, ne voyant dans la

« violence des banlieues » qu’un signe de dégérenes sociale ou dans le malaise des

% Disponible en annexe2Les passages cités qui suivent en sont extraits.
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enfants d’'immigrés qu’'un « probleme d’intégrationlbappel fustige le mythe d'une
République aveugle a la race ou a la religion decgeyens, invite la France a « interroger
ses Lumiéres » et le républicanisme a «refouler nedionalisme arc-bouté au
« chauvinisme de l'universel », censé « civilisesauvages et sauvageons ». Mais cet
appel est aussi novateur par le profil de sesateilirs : il associe de nombreuses
organisations et militants de l'immigration postouble et des quartiers populaires
(Collectif des Musulmans de France, Association deavailleurs Maghrébins de
France...) et des militants de la gauche antira@st@ministe (collectif « Les mots sont
importants », divers intellectuels et militants.Cptte jonction s’inscrit dans la continuité
de la mobilisation contre la loi d’interdiction @wile islamique & I'écofé (loi du 15 mars
2004) dont cet appel en partie issu.

Un mois apres, le 23 février 2005, la promulgatieria loi dite « sur le role positif
de la colonisation » suscite de vives contestatipnomment en raison de son articfé 4
percu comme une tentative de réhabilitation durdalsme francais. Cette loi a été votée
dans une perspective électoraliste pour satisteserevendications d’anciens combattants
de I'Algérie, notamment dans le sud de la Franceloueprésentent un poids électoral
conséquent. Elle témoigne aussi du malaise postieblde la France et de ses difficultés a
construire une mémoire nationale, héritées duc@efficiel sur son histoire coloniale. La
loi du 23 février 2005 sera abrogée par décrete saila mobilisation d’historiens et
d’acteurs de la société civile, le 15 février 2006.

Le dernier événement social qui a marqué cetteea@®85 est le déclenchement
des émeutes urbaines dans plusieurs villes etigugapopulaires de France a partir du
mois de novembre. Ces émeutes font suite a la paorélectrocution de Zyed Benna et
Bouna Traoré, deux adolescents qui, apres une eporgsuite avec la police a Clichy-
sous-Bois, se sont réfugiés dans un transformadéactrique. Le ¥ novembre, les
affrontements avec la police s’étendent de CliahyssBois a la Seine-Saint-Denis puis
dans de nombreuses villes de France, sans lieastelr entre les protagonistes. Le 8

4 Menée notamment par le Collectif « Une école pous et toutes » proche du Collectif « Les motg son

importants ».

%« Les programmes scolaires reconnaissent en patitairéle positif de la présence francaise cute,
notamment en Afrique du Nord et accordent a I'histet aux sacrifices des combattants de I'armeechise
issus de ces territoires la place éminente a l&gielont droit. » (article 4, alinéa 2 de la thi 23 février
2005).
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novembre, I'état d’'urgence est proclamé par le gowement, une premiere depuis la
guerre d’Algérie. Les émeutes sont tres médiatjséasFrance comme a I'étranger,
notamment a travers lI'image de la voiture qui hrliks analyses de ces émeutes montrent
que c’est le sentiment d’exclusion, donc d’injustien raison de 'origine sociale, ethnique
ou géographique qui a été le principal foyer demotles émeutiers. Le mépris affiché des
autorités publiqgues est souligné comme un factearstigmatisation et d’exclusion
symbolique par le discodfs venant aggraver I'exclusion sociale. Ces émeutes
novembre 2005, si elles ont surpris tout le morm, contribué a mettre en lumiere le
sentiment d’injustice de toute une partie de lagmse francaise, notamment celle issue de
I'immigration postcoloniale. Elles sont un événemerarquant du XXléme siécle pour
toute une génération de chercheurs et d’intell¢ésfuancais.

C’est donc une triple crise qui est rendue viside 2005 par cette succession
d’événements. Une crise politique, avec la remiseagise d’un certain républicanisme par
I'« appel des Indigénes ». Une crise mémorielleecala réhabilitation de I'ceuvre
coloniale francaise par la loi du 23 février. Eeuwrise sociale, avec des émeutes urbaines
d’'une ampleur jamais atteinte depuis la fin de lerge d’Algérie. Mais cette année
n'aurait pas marqué si profondément le paysagéanteel sans la sortie d'un livre qui, ne
serait-ce gqu’a travers son titre, va replacer cetiee profonde que traverse la société
francaise dans un contexte historique et lui donnanom:La Fracture coloniale(Bancel,
Blanchard, Lemaire (dir.), 2005).

La Fracture coloniale est un ouvrage collectif uinit plusieurs chercheurs autour
du collectif ACHACG déja cité. En consacrant son objet aux héritagesadpériode
coloniale jusqu'a aujourd’htfl, ce livre, méme s'il n'est pas un ouvrage de tieéor

majeure, a le mérite de réunir de nombreux intellds pour affirmer un tournant dans

% Le 25 octobre Nicolas Sarkozy, reprenant le teutilisé par une habitante d’Argenteuil, parlait de
débarrasser le quartier de cette « bande de mealille 19 juin, il parle, a la Courneuve de «aait au
Karcher la cité ». S'il est difficile d’évaluer frtée de ces déclarations sur les émeutes de bovgeelies
ont sans doute contribué a creuser le fossé exgijelines et I'autorité publique.

%" Le collectif ACHAC est trés actif dans le domaitela recherche « postcoloniale ». Gravitant auteur
Pascal Blanchard, Nicolas Bancel et Sandrine Lemiiest a I'origine de plusieurs ouvrages coifect
fondateurs comme La Fracture coloniale (2005) opties postcoloniales (2010). Il « travaille de[d.889
sur les représentations des imaginaires coloniaprs-coloniaux, ainsi que sur 'immigration deSuds »
en France » (sourcevww.achac.com on peut retrouver sur ce site un résumé de kmtigités et des
ouvrages publiés depuis 1989).

%8 e sous-titre de I'ouvrage est « La société frimmau prise de I'héritage colonial ».
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I'historiographie francaise. Vis-a-vis des « étude®niales », il opére une double rupture.
D’abord un « renversement dialectique » (Blanch&ahcel, 2006, p.11) qui consiste a
étudier les effets de la colonisation non seulendants I'ex-empire mais aussi dans I'ex-
métropole, étudier non seulement I'empire coloms®s aussi « la France colonisée par
son empire » (ibid., p.11). Lautre rupture est kteansgression chronologique » qui vise
a «relativiser la « coupure radicale » entre piriccoloniale et post-coloniale en

métropole » (ibid., p.11), c’est-a-dire relatividermythe politique construit autour de la

décolonisation servant a préserver le «tabou @lon Par cette double-rupture, les

auteurs de cet ouvrage ont postulé I'existencealwfracture coloniale » :

« Cette fracture possede plusieurs dimensions :dimension historique (qui se
joue autour de la rupture de 1962 et des indépeedarune dimension mémorielle
(voir les « conflits » de mémoire en lien avec esgg), une dimension identitaire
(autour de la question du rapport entre la Républiet la colonisation) et une di-
mension « sociale » au regard de la situation dpslgtions issues de I'ex-empire

colonial et des discriminations qu’elles subisser{tbid. p.12)

Par l'utilisation du terme « fracture colonialeles auteurs n’entendaient pas affirmer la
reproduction univoque de la configuration colonidns le temps présent. A l'inverse

d’'une démarche en termes de « systeme », ils aiimn :

« Ce concept voudrait a la fois signifier la tensiet les effets de la post-
colonialité : il recouvre des réalités multiplesdes situations hétérogénes, dans la
mesure ou ces réalités et ces situations peuventélairées, en partie, par des
processus de longue durée, reliés a la situatitomiede. Il ne faut donc pas cher-
cher de cohérence systématique dans les effetstidefiacture : elle affecte diffe-

remment des champs divers, qui ne sont pas néeessat liés. » (ibid., p.1%)

La Fracture colonialeallait ainsi officialiser I'arrivée depostcolonial studiegn
France. Précisons cependant que de nombreux gutkums certains ont participé a la
rédaction deLa Fracture coloniale avait déja commencé a aborder les thématiques
postcoloniales. L'année 2005 a contribué a donnernouvelle dimension a leurs travaux,
et a poser la problématique postcoloniale. De nembmouvrages et articles de revues

cherchent a y répondre et a se positionner, pagfoisrenant une distance tres critique vis-

29 Citation extraite déa Fracture colonialgBlanchard, Bancel, Lemaire (dir.), 2005).
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a-vis des auteurs dea Fracture coloniale Cette effervescence se constate par la
publication de numéros de revues ou de dossieiéremtent consacrés au « postcolonial ».
Nous en recensons au moins cing, rien qu'en Y00& Fracture coloniale a aussi entrainé
des réactions d’auteurs critiques enversplestcolonial studiegt envers les intellectuels
francais qui s'en réclament, critiques formuléest taur le registre polémigtle

qu'académiqu.

Les &tudes postcoloniales . . .

Nous entrons ici dans le coeur du sujet de ce mémdes études postcoloniales
francaises. Nous avons commencé a présenter aislegee partie des auteurs
postcoloniaux francais: précisons que le colle8@HAC n’est pas le seul actif dans ce
champ de recherche et que les études postcolomalgsrlent pas d'une seule voix. Au
contraire, elles se caractérisent par leur divesitnous avons identifié plusieurs groupes
d’auteurs « postcoloniaux ». Notre critere pourteceidentification est simple : est
« postcolonial » tout auteur qui se revendique &’de@marche postcoloniale. En plus du
collectif ACHAC, qui n’est lui-méme pas un groupenfogene mais un regroupement de
chercheurs travaillant sur la méme thématique,allgs intellectuels qui gravitent autour
du mouvement des « Indigénes de la Républidtjedevenu en février 2010 un parti
politique. Il y a parfois des collaborations entres deux « groupes » mais aussi des
désaccord®. Il y a enfin les intellectuels que je nomme «&pendants » (comme Achille

Mbembe ou Pap Ndiaye et d’autres) qui ne sont pastdment inscrits dans un des deux

%0 Cf. Hérodote, La question postcoloniale’ frimestre 2006 ; Esprit, Pour comprendre la pensée
postcoloniale, décembre 2006 ; Labyrinthe, dossiBaut-il étre postcolonial ? », décembre 2006 4n;2
Contretemps, Postcolonialisme et immigration, jan@006 ;Multitudes dossier « Postcolonial et politique
de I'histoire », automne 2006 ; auxquelles il fajduter la publication d’'un important ouvrage colif sorti
d’'un colloque, coordonné par M-C SMouts situation postcolonialePresses de Sciences Po, 2007 qui a
contribué a poser le débat en France.

3L GALLO Max, Fier d'étre francais !, 2006 ; LEFEUVRERniel, Pour en finir avec la repentance, 2006 ;

32 AMSELLE Jean-Loup L'Occident décroché: enquéte sur les postcolistiads, 2008 ; BAYART, Les
études post-coloniales. Un carnaval académique,th€da, 2010 ; LACOSTE Yves, La question post-
coloniale, Fayard, 2010

% Nous pensons notamment & Said Bouamama et Sadri.Kh

% Houria Bouteldja, porte-parole du Parti des Indi&gde la République, fustige dans une intervention
récente « la Frontiere BBF, du nom de « Benbassa&ianchard », « Fassin(s)) », trois intellectusiscs,
reconnus et médiatiques (Cette frontiére ne setrédidemment pas a ces trois acteurs. J'auraenpu
rajouter d'autres comme Geisser, Stora, Lacodbeeatd’autres mais ceux que j'ai cités précédemnment
paraissent emblématiques) qui se sont emparésrdintpostcolonial et sur lequel ils font autorité
(disponible icihttp://www.indigenes-republique.fr/article.php37adticle=1367 consulté le 24/07/11)
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groupes précédents, ce qui ne signifie pas quédspartagent pas certaines de leurs
positions. La diversité de leurs auteurs et analys& donc un point que les études
postcoloniales ont en commun avec pestcolonial studiemaméricaines. Elles ont aussi
des points de divergences. Les études postcolsnii@acaises sont d’abord I'expression
d’'un questionnement intellectuel sur la transfororaten profondeur de la société
francaise, devenue en l'espace de trente ans euavent multiculturelle, abritant des
populations issues des quatre coins du monde kxdempire. Les études postcoloniales
sont une tentative d’interprétation de ce fait abcDn peut dire que c’est la société
francaise qui a interrogé le champ académique, aiors des émeutes urbaines de 2005.
A l'inverse, lespostcolonial studieaméricaines ont pu se cantonner a une forme aencl
universitaire et hyper-théorique, ouvrant la voigx aritiques pour « textualismé>
Lautre difféerence majeure est que les études plusi@les francaises sont tres largement
portées par des intellectuels issues de disciplii@ss aux sciences politiques et
notamment beaucoup d’historiens, contrairement @txdes anglo-saxonnes ou la
littérature et la philosophie sont les disciplites plus représentées.

Cette derniere remarque en améne une autre étlekes postcoloniales
francaises se distinguent par leur absence, a wugelgxceptions prés, de théorie
postcoloniale (au sens de théorie politique), PpEmment parler. Elles restent largement
des études historiques et/ou sociologiques. A f,das auteurs d€ulture postcoloniale

nous indiquent :

« Pour ce qui regarde cet ouvrage, nous ne nausnsitpas dans les controverses
sur la théorie postcoloniale, tout simplement payge nous pensons, dans le cas
spécifiqgue de la France et de son ex-Empire, @silencore trop tét pour cela.
Nous ne disposons pas encore de suffisamment d®ttohcrétes (...) pour pou-

voir prétendre & une théorisation bien assiselan(®ard, Bancel, 2006, p.10-11)

Nous comprenons le souci d’exploiter un champ hisgoaphique (le colonialisme
vue de la métropole) jusqu’ici peu exposé, maissnpensons que ce choix d'écarter la
théorie appelle une critique, reprise par les aghiers déclarés de toute perspective
postcoloniale : les études postcoloniales ne fdes-@as que creuser le passé, au risque de

nous rendre prisonniers de l'histdfteen refusant de penser le présent en dehors de

% Critique pour I'importance donnée aux « textesibqpposition aux « faits sociaux ».

% Cf. I'obsession de la « repentance » chez lesradires de toute remise en cause de I'historiogeaph
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ces « héritages coloniaux » ? Car une chose eddédeiler, mettre en évidence, ces
héritages qui nous suivent jusque dans la posteglame autre chose est de s’en
affranchir. A ce titre, on peut penser le taboutgasnial, cette négation de son héritage
colonial par la France qui a prévalu jusqu’a récemin comme une tentative
d’affranchissement, certainement vaine, de ceday&s. Les études postcoloniales, qui
font de I'étude d’'un passé « oublié » leur printipljet, peuvent-elles penser I'avenir de
la France postcoloniale ? C’est pour suivre ceiieriogation que nous avons voulu, dans
ce mémoire, interroger les études postcolonialesisyprobleme politique du présent : la

« crise identitaire » dans la France postcoloniale

.. .face ala crise identitaire francaise

Nous l'avons vu, le tabou postcolonial a été le emog’éviter une remise en cause
des principes qui ont permis I'’émergence du colmmee. Mais en évitant I'analyse
critique, il a aussi empéché I'élaboration d’'unentité francaise moderne, débarrassée des
mythes fondateurs de I'ancien empire. Limage dErknce est restée figée et en décalage
vis-a-vis de la société francaise et du monde pasi@l dans lequel elle évolue. Ce
décalage entre l'identité francaise héritée deolargsation et la France réelle entraine ce
gue nous avons appelé un «trouble dans lidentithrectement lié a la question
postcoloniale. C’est une crise d’identité, c’esti@® une crise de I'étre au monde, qui
traverse la France. Comment définir la France ptmttale ? Qu’est-ce qu’étre Francais
aujourd’hui 3’

Voici donc la problématique au regard de laquekbais allons questionner les
études postcoloniales : comment peuvent-elles iredBidentité nationale francaise ?

Notre hypothese est la suivante : les études glosiales n’en sont pas a l'origine,
mais elles soulignent le trouble de l'identité fraise. Elles essayent de penser cette crise
et de proposer une solution. Notre travail se comeea donc sur cette solution apportée
par les études postcoloniales a la crise de I'itiefrancaise.

Les sources que nous utilisons sont principaleraeadémiques et théoriques : des

jusqu’ici dominante.
%" De la création du ministére de I''mmigration, datégration, de I'ldentité nationale et du dévelement
solidaire (mai 2007 / novembre 2010) aux débat$Islam et I'identité nationale, cette questiogta

récurrente dans le débat public de ces cinq desigmnées.
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ouvrages, et articles de revues d'auteurs « past@alx » ou traitant de la question
postcoloniale. Cette source théorique est inteiglisaire, avec bien sr une dominante en
sciences politiques. Elle concerne aussi bien legages francophones qu’anglophones,
nous tenterons dans notre mémoire de faire dialogseetudes postcoloniales francaises
et les postcolonial studiesanglo-saxonnes. L'autre source principale est tdoge
d’articles, extraits de journaux, magazines ou esumoins académiques centrés sur la vie
politique, sociale et culturelle francaise. Ellgpadd a notre volonté d'inscrire notre
réflexion dans l'actualité des questionnementsaderance sur son identité. C’est donc un
exercice de théorisation assumé que nous allonemeour essayer de résoudre ce
paradoxe : des études postcoloniales centrée®tudd du passé peuvent-elles penser une
politique du présent ?

Pour tenter de répondre a cette problématique, dioisgerons notre travail en deux
parties. La premiere abordera les théories posi@és anglophones avec un Afil
conducteur : quels ont été les apports principaspdstcolonial studigmnotamment sur la
notion d’identité? Dans la deuxiéme partie noussnappuierons sur les conclusions de la
premiere partie et surtout sur les travaux desestymbstcoloniales francaises pour nous
demander en quoi est-ce que les études postcaenduvent-elles envisager une
redéfinition de l'identité nationale francaise.

Dans la premiére partie, nous aborderons les #g&postcoloniales anglo-saxonnes
avec trois objectifs principaux. La nouveauté reéatle I'arrivée des études postcoloniales
en France nous invite a connaitre leurs sceurs legnaimeéricaines. Notre premier souci
sera donc de dresser une vue d’ensemble, synthstapgostcolonial studigsen sachant
pertinemment que la richesse et la masse de cesukrane peuvent étre entierement
présentées dans un tel mémoire. Cette limite nouteia nous fixer un deuxieme objectif :
proposer une interprétation personnelle de ce aque ks postcolonial studiesen
s’appuyant sur leurs principaux textes, et dondimmavec I'objectif de synthése. Enfin,
un troisieme angle pour cette premiere partie adétéconsacrer une sous-partie aux
héritages francais dgmstcolonial studiesce qui nous a semblé important a I’heure ou la
France semble engagée dans un processus de reeiéeaivelecture de cet héritage.

Dans la deuxieme partie, nous questionnerons letegtpostcoloniales sur leurs
apports dans trois domaines qui nous semblenttgteuts de l'identité nationale : les
mémoires postcoloniales et le récit national, lpubdicanisme et la colonisation, la
question des minorités et de la justice socialem@e dans la premiére partie, nous

tenterons de synthétiser les positions de différanteurs « postcoloniaux » francais et de
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donner une interprétation personnelle de ce ques leéravaux impliquent pour la
redéfinition d’'une identité francaise.

L'objectif global de ce mémoire est lui aussi nplé : apporter une synthése
satisfaisante au sujet des études postcolonialasf@s anglophones et francophones et
présenter ce nouveau champ d’étude qui s’ouvreramcE. Il s’agit aussi de proposer une
interprétation de ces théories postcoloniales quisrest propre pour, enfin, dégager une
esquisse de réponse au probléme politique fradedigdentité nationale.
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|- LES PUSTCOLOMAL STUOIES - UNE APPROCHE
POLITIQUE DE LA CULTURE

Dans cette premiére partie, jai trouvé nécessdigtudier le développement des
études postcoloniales dans le champ académique-sagbn (études que je nommerai
postcolonial studiepour les distinguer deétudes postcolonialefancaises). D’abord
parce qu’elles constituent le point de départ deenherche et que c’est a travers elles que
jai pu, comme de nombreux chercheurs, mettre das sur la relation postcoloniale —qui
n'était jusque-la pour moi qu’une intuition- que daciété francaise entretient avec ses
anciennes colonies et avec ceux qui en sont « isdRarfois il faut prendre du recul, sortir
complétement des références et outils théoriquesnes de sa propre société pour pouvoir
mieux Yy revenir, les utiliser avec toute la disem@cessaire et les faire évoluer. Ces
postcolonial studiesonstituent donc une ressource théorique de fadlle ceux qui sont
soucieux de penser la société francaise contenmgodains toutes ses dimensions.

De plus elles ont longtemps été dénigrées en Frinoerejet, qu'il soit justifié par
un anti-ameéricanisme a priori ou une critique argntée vis-a-vis de ses auteurs, fat un
rejet actif, délibéré. Il nous en apprend autaniespostcolonial studiegue sur la société
frangaise comme nous le verrons dans la deuxientie pa

Enfin, qu’elles soient encensées, critiquées oisitées, cepostcolonial studieae
peuvent plus étre ignorées et ont toute leur pikces le débat intellectuel francais. Elles
sont aujourd’hui traduites, et font I'objet d’'unesclission qui ne peut étre que bénéfique
pour les sciences sociales francaises. A l'invdesBrance offre nombre d’expériences, de
situations postcoloniales, a partir desquellesriotger les théories postcoloniales déja
existantes pour poursuivre la réflexion critiquéetjas ont engagées. Je n’envisage pas les
postcolonial studiecomme une origine mais plutét comme un point deadéde ma

réflexion sur les études postcoloniales frangaises.

Dans un premier temps nous dresserons un tabléaessairement partiel et subjectif,
des apports depostcolonial studiesa travers leurs principaux auteurs. Nous verrons

ensuite l'importance de [I'héritage francais de @estcolonial studiestrop souvent
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présentées comme une « importation » américaini Baus verrons que leur apparition
se produit dans un contexte particulier qui estiicde I'émergence d'une « question

culturelle » apres la seconde guerre mondiale.

AILES PUSTCOLOMAL STODIES

Postcolonial studiesest le nom donné a posteriori a la forme insttuielle et
académique de la pensée postcoloniale. Celle-de pame réflexion sur les héritages
coloniaux au-dela de la phase historique de laldaisation. La pensée postcoloniale part
du constat que, malgré la décolonisation politigt€&conomique, la domination d’ordre
coloniale se perpétue. En essayant de penser adgxar de la colonisation au-dela de la
décolonisation, de l'esclavage au-dela de l'almiitielle met en évidence un champ
nouveau pour la critique : le champ « culturel >sans large. La domination coloniale n'a
pas été simplement matérielle, elle a aussi étélag&ue et « culturelle », c’est-a-dire
gu’elle a produit un ensemble de savoirs et deémsgtations, dont le but était de justifier
son propre maintien. Cette « culture » colonial@isparait pas du jour au lendemain avec
la décolonisation. Le projet normatif dg®stcolonial studiesst un dépassement du
moment colonial par la mise en évidence des formieedomination et de résistance issues
de la colonisation pour pouvoir penser I'émancigratians un monde « post » colonial.

J'essaierai ici de dresser un panorama, nécessitesubjectif et non-exhaustif, de
quelques-uns des principaux auteurs de la critipogtcoloniale a travers le portrait
d’Edward Said et de son ouvrag®rientalisme(1980). Publié en 1978 aux Etats-Unis, il
est considéré aujourd’hui comme I'acte fondatewpestcolonial studiestt en effet, les
themes développés dan©rientalismeseront repris, étoffés et nourris par la réflexias
postcolonial studieslepuis sa parution jusqu’a aujourd’hui. Nous npaserons donc la
question de savoir quel est le contenu de la aetidelL’Orientalisme et en quoi est-il

« fondateur » degostcolonial studie®

1) Lexpérience postcoloniale

Mais avant de discuter déOrientalisme il nous faut dire quelques mots sur la vie de
son auteur. Edward Said est le produit de ce mpodtolonial qu’il contribuera a mettre
23



Les études postcoloniales en France
en évidence dans son ceuvre. Né en 1935 dans ktifalsous mandat britannique, il est
élevé dans une famille protestante issue de laepktiurgeoisie. Sa mére est d’origine
libanaise, son péere, homme d’affaire, est Palestimt citoyen américain. Il regoit une
éducation occidentale dans les écoles anglaiseemisalem et du Caire apres la guerre
israélo-arabe de 1947/48. En 1951 il est envoyé Ewas-Unis par ses parents pour
poursuivre ses études. Il obtient un Ph.D (équintader doctorat) en Littérature anglaise a
Harvard en 1964. Il enseignera I'Anglais et laéliiture comparée a la Columbia
University de New York jusqu’a sa mort en 2003.

Said exprime dans ses ceuvres le sentiment d'én® wa exil permanent, il se sent
comme un « déraciné » sans aucune identité stbkd.il écrit dans un article a la fin des

années quatre-vingt-dix:

« Avec un nom de famille arabe banal comme Saidexig a un prénom anglais
improbable (ma mere admirait beaucoup le Princ&adkes en 1935, I'année de

ma naissance), j'ai été de maniere inconfortabl@tudiant anormal tout au long

de mes jeunes années: un Palestinien allant ald'@woEgypte, avec un prénom
anglais, un passeport américain et aucune idesiité. Pour couronner le tout,

'arabe, ma langue maternelle, et I'anglais, maylenacadémique, étaient inextri-
cablement mélangées: je n'ai jamais su laqueli¢ @@ premiere langue, et je ne
me suis senti chez moi dans aucune, bien que g@sréens les deux. Chaque fois
gue je prononce une phrase en anglais, je me peens la rappeler en arabe, et
vice versa. xEdward Said, 1998)

E. Said est aussi fortement marqué par son enwroant politique, sa formation
littéraire, et son expérience de professeur Palestidans l'université américaine de
Columbia ou il est « considéré comme ayant un lpasfibe exotique, mais quelque peu
hors de propos » (ibid.). Aprés la guerre des 8ixsl de 1967, et alors que les campus
américains sont en pleine effervescence politionpieede mouvement des droits civiques et
le combat contre la guerre au Vietham, Said prem$aence de son décalage avec ses
collegues qui restent fermés a son engagementlp@ause palestinienne. Il expérimente
la « suppression d’'une histoire (palestiniennejsadpie tout le monde autour de lui célebre
la victoire d’Israél » (ibid.). Dans les médiasfigure de I’ « Arabe » se confond avec celle
du barbare. C'est dans ce contexte troublé que Said’intéresser a la politique
internationale et aux affaires qui touchent au neordabe et musulman, bien qu’il

continue a enseigner la littérature anglaise etpayée. Dans les années 1970, il entame le
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travail qui débouchera sur la publicationld®rientalismeen 1978.

La vie d’'Edward Said, son expérience post-coloniest caractéristique de la vie des
auteurs de la pensée postcoloniale anglo-saxomeff&, ils sont pour la plupart nés dans
des pays du « Sud » et ont vécu sous une formeoos sne autre I'expérience du
déracinement en allant étudier dans des pays dwreéN (Etats-Unis, Grande-
Bretagne...). Souvent ils se sont installés et onupés des postes prestigieux dans les
grandes universités anglo-saxonnes. A titre d'exempdward Said étaiUniversity
Professora I'Université de Columbia (New-York), Gayatri Spkvest la premiere femme
de couleur a obtenir ce méme titre en 2007, HonabBA est le directeur ddumanities
Centerde Harvard etc. Soulignons I'accueil, relativemieon, que les Universités anglo-
saxonnes ont réserve a ces auteurs en deépit deelaise en cause du savoir occidental.
Les vies de ces auteurs, ces multiples expérignastsoloniales, sont propres au monde
globalisé dans lequel nous vivons. Un monde ous&®irs circulent comme cela n'a
jamais été le cas, ou la barriere de la languemstindrie au point que I'’Anglais ait le
statut quasi-officiel de langue internationale, pta1 meilleur comme pour le pire. Un
monde qui donne a une élite intellectuelle du treande arabe, indien, africain, 'occasion
de prendre la parole dans le champ académique Iglpisgu’ici sous la domination
d’intellectuels issus du monde occidental. Ce @grfait n’est pas a sous-estimer, il ne
s’agit pas d’'une question symbolique de couleurpdau, mais plutét d’'une question
d’« identification ». Said remarquait dab'©rientalisme qu’aucun orientaliste ameéricain
ne s’était jamais identifié culturellement et pgliement avec les Arabes, suggérant ainsi
gue ce mangue d’identification les poussait a désimiser leurs objets d’études. Le fait
que les peuples non-occidentaux ne soient plusid#Enés comme « étrangers » est
fondamental dans I'épistémologie dasstcolonial studiesen effet, la critique formulée
dansL’Orientalismeest aussi importante par son contenu positif gudeppositionnement
épistémologique de son auteur, situé en dehordstouts « occidental ». Elle révéle par
réflexion le caractere particulier, partial, du adigrs orientaliste sur I'Orient et la

supercherie de sa prétention universaliste.
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1) La crifique du savoir

Dans cet ouvrage majeur, E. Said s’attaque a wmdrie de savoirs et représentations,
gu’il nomme « orientalisme », ayant fabriqué I'ineade I’ « Orient » et de ses habitants
par opposition a celle de I' « Occident ». Cesé&spntations ont été construites au sein des
sociétés européennes puis américaines par destsadlas artistes, des écrivains tout au
long de I'époque moderne. L'étude d’Edward Saidceome la période qui va du XIXeme
siecle a nos jours car elle correspond a l'apogéd’@rientalisme D’une part Said
critique L'Orientalismeparce que celui-ci dépeint un « Orient » anhigtegien postulant
son inégalité a priori avec I' « Occident », sahsrcher a le connaitre réellement. Pour
autant, Said ne cherche pas a décrire I' « Osienéiel, il critique la logique interne de
L'Orientalisme D’autre part, Said met en évidence les liensatie wision anhistorique de
I'Orient avec I'impérialisme occidentale depuis dalonisation européenne jusqu'a la
politique d’ingérence américaine apres 1945.

En quoi et commerit’Orientalismeproduit-il une représentation de I « Orient >des
« Orientaux » sur le fondement de I'inégalité ale¢ Occident » A1’Orientalismeest un
systéme de représentations qui existe a trois mivesu niveau académique, a travers les
travaux « scientifiques » enseignés, écrits etigsitd propos de I’ « Orient ». Au niveau
institutionnel, a travers I'ensemble des instita§@mrganisées qui ont pour role de traiter et
de dominer I'Orient. Enfin a un niveau plus courdr®rientalismedésigne un mode de
pensée basé sur une distinction ontologique etépaogique entre I' « Orient » et I’
« Occident ». Ces trois types d'orientalisme petwanrier dans leur expression. Ainsi
L'Orientalisme des « savants » se distinguera par son éruditida @récision de ses
propos. A l'inversd. 'Orientalisme « courant » peut se fonder sur des lieux-commuons n
vérifiés. Mais ils reposent tous sur un présuppde@damental : [I'Orient est
fondamentalement étranger et inférieur a I'Occidéf®rient symbolise I'« autre », il
fonctionne comme un miroir qui reflete une imagatdt fascinante, tantét effrayante.
Dans les deux cas, cet Orient est prisonnier doinet n’a pas d’existence propre. Ainsi,
les peuples considérés comme «orientaux », et remigr lieu les Arabes et les
Musulmans car ceux-ci sont centraux dans la cottgbruorientaliste, sont assignés a une
identité essentialisée construite a l'intérieur desiétés occidentales. Said insiste sur le
fait que L'Orientalisme « déshistoricise » [I'Orient et ses populationsle€l sont
considérées comme des objets de savoir immuableghées aux lois de I'histoire, aux

26



Les études postcoloniales en France

contextes sociaux dans lesquels elles évoluenst @iasi que I'on retrouvera des Indiens,

Arabes et Musulmans décrits comme identiques higgpgartenant a des sociétés qui ont
chacune leur histoire et leur dynamique propres.eBadépit de la prétention scientifique

et de I'objectivité affichée de’Orientalisme ses démonstrations ne servent qu’a justifier

la supériorité de I'Occident sur I'Orient.

En méme temps qu’il souligne le postulat d'inégalondateur dé’Orientalisme
Said fait apparaitre son réle inavoué de justificatie la domination —matérielle, et pas
seulement idéologique- des sociétés occidentalekesisociétés qui composent I'Orient.
En effet,L'Orientalismea fourni un prétexte aux conquétes coloniales tKeke siécle.
Des 1798, l'acquisition de connaissances nouvedias la civilisation égyptienne
(notamment la civilisation antique) fut une just#fion majeure de I'expédition d’Egypte
menée par Bonaparte. Napoléon fut accompagné gacammission de scientifiques qui
rédigea la volumineusBescription de I'Egypteubliée entre 1809 et 1828. C’est ici une
des questions majeures soulevée par I'ouvrage b dba apparait, celle du lien entre
savoir et politique.

Dans sa critique, Said replace le discours oflistgadans son contexte historique.
C’est-a-dire le contexte de I'Europe impériale diXxéme siécle et de la premiére moitié
du XXéme siecle, puis celui de la politique d’inggce américaine au Moyen-Orient apres
la Seconde guerre mondiale. Car en plus de niem@oralité de I'Orientl.’Orientalisme
nie la temporalit¢ de sa propre production. Autmeimdit, L'Orientalisme nie la
subjectivité de son discours, son inscription dames histoire particuliere, pour se présenter
comme le représentant de la « Science », de livddsel » ou de la « Raison ». C’est
particulierement vrai pour le cas déOrientalisme académique. Lhistoricisation des
discours, des pratiques, des cultures est un tmeapeur degostcolonial studiesD’une
part, elle peut étre utilisée pour montrer commamtdiscours qui se prétend neutre et
rationnel commel’Orientalisme est en réalité ancré dans une position historigue
culturelle donnée. D’autre part, il s’agit ausshidtoriciser les cultures et pratiques des
sociétés orientales, pour montrer qu’elles n’oer e figées dans le temps. Said considére
I'histoire comme un instrument humaniste qui, cenés récits abstraits et déterministes,
ferait une place aux multiples expériences et bdités humaines. Cette double utilisation
et cette place accordée a I'histoire se retrouvelgpauite dans lepostcolonial studies
Ainsi Dipesh Chakrabarty, dafsovincialiser I'Europe(Chakrabarty, 2003), cherchera a

discuter le récit européen de la modernité etfaite apparaitre comme un récit particulier
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qui n'a pas vocation a s'imposer aux nations nagéennes. Chakrabarty cherche a
réhabiliter la « différence historique » au lieuldestigmatiser comme un retard en face de
la modernité européenne. Il oppose a I'idée d'unp historique unique qui contiendrait
'ensemble de I'humanité I'existence d’'une mulipe de temporalités a l'intérieur
desquelles le progrés n’est pas une destinatioftgble. Un des mythes de la modernité
européenne que Chakrabarty critique est celui diésenchantement » progressif de
I'Occident fondé sur le binarisme qui oppose s@ésidtaditionnelles et sociétés modernes,
religieuses et séculiéres. Au contraire, la modérsiemble se caractériser par une
dialectique entre religiosité et sécularité qupeemet pas d’ignorer I'un ou l'autre.

Notons que pour souligner I'historicité du discoargentaliste, Said s’inspire de la
démarche « archéologique » de Michel Foucault (&okic1968). Il retrace la formation
du discours orientaliste, insistant sur ses nan-glitses présupposes. Cette démarche de
Foucault mise en pratique par Said constituera wécédent fondateur pour les
postcolonial studieqqui s'attachent a démonter le discours colonial.

Mais au-dela de Il'historicité du discours orieista, c’est I'historicité de tout
discours, y compris du discours « scientifique & $e trouve ici soulignée par Said.
L'Orientalismes’inscrit en effet dans un contexte global de sen@n cause du positivisme
scientifique par un ensemble de critiques, qu’'@gealifie de « postmodernes » (Lyotard,
1979), de « constructivistes » (Berger & Luckmal®66) ou de « postpositivistes ». Said
participe a ce débat en proposant une distinctitnede « savoir pur » et le « savoir
politique » (Said, 1979, p.9). Il précise qu’il nypas de production de savoir dans les
sciences humaines qui puisse ignorer la positiofadeeur comme sujet humain, avec une
position sociale, un ensemble de croyances, ursteeie dans une société donnée. Son
savoir n'est donc pas automatiquement « non poétig Pour autant, la réalité sociale
n'est pas inatteignable et tout discours qui laridécest pas fondamentalement biaisé.
Lintellectuel peut et doit chercher a se libéres dittaches liées a son statut social pour
produire un « savoir pur ». Cette question de Issimilité de savoir sera centrale par la
suite dans lepostcolonial studiesComment étudier une société ou une culture érang
en s’émancipant de I'ethnocentrisme qui n'autoéis®ir chez I'’Autre que le reflet de soi-
méme ? Comment étudier les «opprimés » sans |ésrnar dans une condition
inférieure ? Ce débat agite d’autant plus pestcolonial studieslepuis la parution de
'essai de Gayathri Spivakes Subalternes peuvent-elles parlgiSpivak, 1988) a la fin
des années quatre-vingt.

Spivak est une critique littéraire indo-américaicensidérée comme l'une des
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principales références dssbaltern studie et degpostcolonial studiesavec Edward Said
et Homi Bhabha. Danlses Subalternes peuvent-elles parldia@teure pose la question de
la représentation du sujet du Tiers-monde dansst®drs occidental en s’appuyant sur la
notion de « subalterne » développée par Gramscisubalterne représente, plus que le
dominé ou l'opprimé, la victime d’une exclusion ide comme l'est la femme indienne
dans l'ouvrage de Spivak. Dans son livre, Spivatame un dialogue critique avec la
philosophie occidentale et lssibaltern studie®t affirme que les subalternes ne peuvent
s’exprimer ni directement, ni a travers la voie degllectuels. Elle se place dans une
perspective de décentrement du sujet occidentaleetnise en évidence du caractere
déterminé du point de vue géopolitique de I'OcctdAimsi, Spivak reproche a Foucault et
a Deleuze de ne pas étre allé assez loin danscentiément du sujet. Elle leur oppose
Marx et plus encore Derritfa qui selon elle s’est éloigné de la rechercheadepureté des
origines » et de toute prétention a incarner laevdes subalternes. Spivak reprend
notamment la critique du phonocentrisme et la logige déconstruction chez Derfia
pour mettre en ceuvre ce décentrement nécessairsujdtl occidental. Elle tire ses
exemples du cas indien et notamment du sathi (guidiuel d’'une veuve en Inde) pour

montrer I'incapacité d’expression de la femme inde subalterne.

3) Identité et culture

Apres celui de I'expérience postcoloniale et ligéiguwe du savoir, nous arrivons ici
au theme de lidentité et de la culture qui estssagent dans toute I'ceuvre d’Edward
Said. C’est autour de ces notions quepestcolonial studiegonstitueront un de leurs

apports principaux.

En effet, nous avons vu qu’Edward Said met enecai@rientalisme pour sa
contribution & la diffusion d'une cultufe occidentale hégémonique qui postule la

supériorité de I'Occident sur I'Orient comme remm@stion de I'«Autre ». Dans

% Lessubaltern studieseront définies dans la sous-partie suivante.

%9 Spivak a traduiDe la grammatologien anglais en 1976 et a largement contribué #flesibn de la
pensée de Derrida aux Etats-Unis.

0 Nous définirons ces notions de Derrida ultérieleein

! La culture se définie ici comme un ensemble deissiet de représentations.
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L'Orientalisme E. Said démontre que cette culture hégémoniqa@as disparu apres la
décolonisation. Implicitement, il justifie ce quewendra un des projets majeurs des
postcolonial studies la critique de I'hnégémonie du savoir occidentthl.entame cet
immense chantier dans son ouvrage, créant ainsi« precédent » qui donnera a
L'Orientalismesa portée fondatrice. Car Said précise que celfiere hégémonique ne se
limite pas a un cercle académique ou politique,snaai contraire qu’elle a irrigué toute

représentation de I’ « Orient » qui se formulait@atident.

« Cela ne signifie pas queOrientalisme détermine unilatéralement ce qui peut
étre dit sur l'orient, mais quk'Orientalismeest I'ensemble du réseau d’'intéréts
inévitablement amené a peser (et ainsi a participertes les fois ou cette entité

particuliere, « I'Orient », est en question. » (54078)

Pour mener a bien cette critique de la culture méggque, mais aussi résister a
cette culture, le choix dgmstcolonial studiesonsiste a assumer les identités. D’un coté la
méthode postcoloniale cherche a révéler l'iderdiéécelui qui parle, écrit, produit un
savoir ou de la culture, et a la mettre en relatieec ce qui est dit, écris, produit. Face a la
tendance ethnocentriste de toute culture, il s’algt faire preuve de transparence,
d’assumer l'identité du sujet parlant, sa partigtéaCe n’est qu’une fois la relation établie
entre une expérience, un discours particulier etléal universel qu’une pensée globale est
possible. Car le risque est trop grand, et trogrdeteur, de s’arroger le monopole de la
pensée universel, au mépris des autres culturesautees identités. Nous avons vu que
c’est la position d’Edward Said quand il affirmeequul intellectuel ne peut se prétendre
en dehors d'un environnement déterminé. Est-cer@ glie toute tentative de pensée
'universel est a proscrire ? Laccusation de reiste moral est en effet une des
principales critiques formulées a I'encontre gestcolonial studiesNous essaierons de
développer cette problématique au long de cet &pBsur le moment, nous nous
contenterons de rappeler la position d’E. Said.sDanpréface de son livre qui date de
2003 apres avoir commenté lactualité d&rientalisme a I'heure de linvasion
américaine en Irak et du «choc des civilisationSaid se réclame d'une tradition
humaniste critigue en se démarquant ainsi destiguas postmodernes sophistiquées »
(Said, 2003Y. La déclinaison de ses identités, de sa divenséésignifie pas la mort de

“2E. Said « L’humanisme, dernier rempart contrealdbérie », Le Monde diplomatique, septembre 2003,

disponible a cette adresistp://www.monde-diplomatique.fr/2003/09/SAID/103@kerniére consultation le
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’humanité. De méme que la critique du savoir oentdl ne signifie pas son abandon pur
et simple (est-il seulement possible ?) pour celiise réclame de Goethe aussi bien que
d’Egbal Ahmed>.

Mais I'approche postcoloniale de I'identité et deculture permet aussi de dépasser
la critique de I'impérialisme culturel qui perduse-dela de la colonisation. Elle offre un
espace pour penser une théorie politique s'inspinmtamment des résistances a toute

forme d’hégémonie culturelle qui se développe audtle de la mondialisation.

Pour aborder ce qui pourrait étre une théorie’ agehcypropre auxpostcolonial
studies nous nous appuierons dans un premier temps swartStall. Dans larticle
« ldentité culturelle et diaspora (Hall, 2007, chap. XI), Hall interroge la notididentité
a travers le cas de la culture diasporique afrd»€éanne. Il défend I'argument que
I'identité est avant tout une « production » quinpet au sujet de se situer dans le présent,
plutdt qu’un « produit » de I'histoire ancrée démpassé. Dans I'imaginaire postcoloniale
afro-caribéenne, I'Afrique fut I'objet d’'une redéceerte dans les années 1970. Pour
autant, ce « mythe du retour » au continent africe peut étre entendu comme un retour
chez soi. Il ne peut étre compris sans tenir conggtda situation des peuples afro-
caribéens a la méme époque et de leur confrontatiea un impérialisme occidental aussi
bien matériel qu’idéologique. Hall suppose que @vdil sur le passé des peuples
postcoloniaux fait partie d’un processus de praduaciet non de redécouverte de lidentité.
Car l'identité n’est pas un point fixe, une origige’il s'agirait de révéler, elle est en
perpétuel mouvement. Plutdt qu’'une essence, litfentest un positionnement. Une
maniere d’étre au monde, de s’y situer. Ainsiditté reléve tout autant de I’ « étre » que

du « devenir ».

« (L'identité) appartient au futur autant qu’au g&asCe n’est pas quelque chose qui
existe déja et qui serait transcendant au lieutesaps, a I'histoire et a la cul-
ture. Les identités culturelles viennent de quelpa#, elles ont des histoires. »
(ibid, p.230)

24/05/11)
3 Egbal Ahmed (1933-1999) était un écrivain et jaliste pakistanais. Activiste pacifiste et Mentor
intellectuel d’E. Said, il était trés critique dienpérialisme américain au Moyen-Orient tout comaue

fanatisme religieux qui minait la région.
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Cette vision de l'identité comme un posihbement a le mérite de s’éloigner de tout
biais essentialiste qui assignerait les individudes nations a une culture « naturelle ». Si
I'identité est construite, elle n'est plus cettditénoppressante pour '’homme, mais un
espace au sein duquel I'action peut étre pensést @ut le sens de ce que Hall appelle les
« politiques de l'identité » (ibid, p.231). Poui,lil faut s’éloigner de toute tentation de
retrouver une origine perdue et mystifiée car hiit® se fonde sur une hybridité quasi-
indéfinissable. Elle doit interroger, par dissorgntes grands récits simplificateurs et
proposer des lignes de fuite. C’est dans cettgpetive que S. Hall, mais aussi I'école des
Cultural studies quiil a contribué a fondé&t étudient parmi d'autres les cultures
minoritaires (afro-caribéenne, afro-britanniquepatméricaine...). Ainsi, Paul Gilroy met
en évidence les contre-récits des cultures noieepait et d’autre de I'océan atlantique
dansL’Atlantique noire(Gilroy, 2003).

Cette synthese, bien que limitée, nopsranis d’explorer les principaux themes des
postcolonial studiesl’'expérience d’'un monde postcolonial, la criggdu savoir positif, la
mise en évidence du réle social des identitéslaires. Il nous semble important de ne pas
présenter lepostcolonial studiesomme une théorie « préte-a-exporter » venue dulmo
anglo-saxon, comme le font souvent ses détracigaus contourner ses problématiques.
La synthése que nous avons faites a montré qumotdsolonial studiesmie sont pas une
théorie homogene, mais qu’elles comportent de nembauteurs dont les avis diverges
mémes s’ils partagent des interrogations commuiegis voulons montrer dans la
deuxieme sous-partie que ces interrogations nigttgias, dés le départ, cantonnées au
monde anglo-saxon. Pour cela, nous ferons un dégtaurles héritages francais des

postcolonial studies

BILES HERITAGES FRANCAIS

La portée de ces héritages sur fesstcolonial studiesest indéniable, gu’elle soit
indirecte comme celle de la philosophie francaisst4structuraliste ou qu’elle soit directe
comme celle de la pensée anticoloniale de I'apuesrg. Ce mémoire a pour objet la

perspective d’études postcoloniales frangaisesstildonc intéressant de s’arréter sur les

4 Nous y ferons référence dans la partie B.
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marges de la pensée francgaise qui ont connu uesgectain a I'étranger.

Nous verrons, de maniere sélective, I'héritageadphilosophie post-structuraliste (1) et
celui de la pensée anticoloniale (2) en nous cdramina chaque fois sur deux auteurs qui

nous paraissent essentiels.

1) La philosophie post-structuraliste : Michel Foucault et Jac ques Derrida

La « French theory » (Francois Cusset, 2005) esémume ameéricain pour désigner
les courants de pensée qui ont marqué la Franost«pixante-huitarde » remettant en
cause les grands récits de la modernité occidentialee s’agit pas d’'un ensemble
homogene, certains auteurs de la French theorgrgear®me farouchement opposés. Mais
ilIs sont souvent désignés en France et a I'étramgenme des philosophes « post-
structuralistes » ou « postmodernes », parfoiseparcils revendiquent eux-mémes ces
termes, parfois malgré eux. Parmi les principauewas de la « Théorie francaise », il faut
citer Michel Foucault, Jacques Derrida, Gilles Dek Jean-Francois Lyotard, Jean
Baudrillard etc...

Ces auteurs ont eu une influence énorme aux Efaitsdd ils ont constitué le socle
des combats identitaires (Noirs, féministes, homasls...), mais aussi des études de
genre, des études des minorités et bien sir deesfoostcoloniales. Pour donner un
apercu de la portée de ces auteurs poupdstcolonial studiesnous développerons dans
cette partie la notion de modernité chez Foucautebe de déconstruction chez Derrida.
Nous verrons en quoi ces deux auteurs, parmi leslpk et traduits outre-Atlantique, ont
pu influencer les théories postcoloniales qui naté&ressent.

Nous avons choisi de développer l'attitude de mutkeiselon Foucault car elle
ouvre la voie a une définition affirmative d'une demité comme uneritique et une
construction sans cesse renouvelée. Elle s’oppmrse &l une définition de la modernité par
'opposition a la « tradition » qui viserait ainai disqualifier certaines sociétés moins
modernes que d'autres. Dans cette méme optiquelélzonstructioh de Derrida revient
sur les notions héritées du passé et considéréameon« naturelles » ou « universelles »,

pour montrer ce qu’elles peuvent avoir d’historigiele contingente.
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L'atfitude de modemite chez Foucault

Dans un premier temps, nous allons commenter cehgz Michel Foucault ouvre
la voie a une définition de la modernité comme watétude, une sorte d'ethos
correspondant a l'attitude philosophique par egoek. Nous nous appuierons pour cela
sur le texte Qu'est-ce que les Lumiéres?publié en 1984 dans un ouvrage collectif
(Rabinow, 1984) qui reprend une version réduitesate cours au Collége de France du 5
janvier 1983. Dans cet essai, Foucault se poseuéstipn a laquelle la philosophie
moderne n'a jamais cessé d'esquisser des réponsésst-ce que les Lumiéres ? Nous
reléverons deux points majeurs de la réflexion deckult, qui sont essentiels pour
comprendre son ceuvre, limpact qu'elle a produit lsu réflexion philosophique

contemporaine et en particulier sur la réflexiostpoloniale qui nous intéresse.

Le premier point est la distinction qu'il opereretthumanismecomme doctrine et
la Critigue comme attitude qui a caractérisé I'age des Lumié&rr effet, Foucault rappelle
guel’humanismeest un courant de pensée qui a pris différentese® dans I'histoire. Il a
existé un humanisme fondé sur les valeurs chreggeeomme un humanisme critique du
christianisme et de la religion en général. Il yw au XIXéme siecle un humanisme
"scientifique" et un humanisme qui, au contraingtiquait la prétention de la science a
détenir la Vérité. Cette diversité historique dithanisme doit étre prise en compte non
pas pour la rejeter en bloc, mais pour lui oppaseprincipe critique. Cerincipe critique
que Foucault met en évidence est au coeur du preEmehistorique de I' "Aufklariing” (les
"Lumieres"). Ce moment historique des "Lumiéres8 goucault appelle significativement
"'Age de la critique" a aussi été un moment d'aigan & I'humanisme du XVIéme siécle.
Quels sont les enjeux de la distinction entre gocritique et humanisme? On peut
d'abord en déduire que tout age critique donnediene certaine tension, si ce n'est a une
confrontation, avec I'numanisme historique quiptécédé. Ainsi Foucault nous rappelle
que marxisme, existentialisme, stalinisme, touss# revendiqués de I'humanisme en le
définissant de différentes manieresiurhanismen'est pas un theme abstrait, uniforme ou
un ensemble de valeurs consensuelles. Il est amagenle terrain d'une lutte pour une
redéfinition permanente. Cette historicisation terhanismea d'autant plus de sens en
France ou la tendance est a I'assimilation compigteconcepts de critique et d'humanisme
dans le terme quasiystiguede "Lumieres". Les Lumieres seraient tout a las foe

moment historique du XVIliéme siécle qui a prépgaréenement de la Révolution de 1789
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et cet ensemble de principes "humanistes” qui oidégle peuple vers la liberté. Cette
mystification des Lumieres engendre deux problequése rejoignent dans leur principe:
la vision historicisté® d'un siécle des Lumiéres qui aurait accouché dimevelle
modernité dont le point de départ aurait été ladRéwon; le triomphe idéologique de
dogmes "humanistes” a la fois indiscutables et @wiprsur lesquels reposeraient notre
modernité. Ce mythe des Lumiéres comme bloc hepieri et philosophique a
I'inconvénient de figer, paradoxalement, a la fei,emps et les idées. Comme si d'une part
la Révolution avait été la conséquence logiquedititable du siécle des Lumieres, comme
si d'autre part les Lumiéres constituaient un ebdéendogmatique figé, une sorte de
Révélation dont \Voltaire, Rousseau et les autrelkqaiphes seraient les prophétes. Le
mythe des Lumiéres procede a la double négatiopracessus historique complexe, des
rapports de forces, de ces multipleistoires qui ont fait I'Histoire de la Révolution
francaise, et a la négation du débat des idéeslemphilosophes des Lumiéres ont été les
protagonistes — ainsi des querelles riches d'emsgignt entre \oltaire et Rousseau comme
le débat sur le "despote éclairé". Ce mythe impulse déshistoricisation de I'événement
qu'a été les Lumiéeres, le transformant en un diget-normeexceptionnelqui trouve des

eéchos dans I' "exceptionnalité" de la France pogptée notre récit national. Cette
exceptionnalitéait écho au schéma monothéiste du "peuple élut défendre la liberté.
Ainsi la démocratie ressemblerait plus a une b@&tédi recue par le "peuple” de France
que l'aboutissement d'un long processus historigamplexe et diversifié. Ce peuple
francais devenant lui aussi un objet atemporelegadepositaire d'une mission sacrée, le
risque est grand de le rendre figé dans son idewtiturelle et/ou ethnique. Cette
schématisation a I'extréme que nous opérons nequigerendre compte des enjeux de la

distinction de I""humanisme" et de la critique démsontexte francais. On notera d'ailleurs
la non-utilisation du terme des "Lumiéres" par Fautqui préfere le détour par la langue
allemande. Ce détour est en effet lourd de sens/ueu du poids idéologique des
"Lumiéeres" que l'on vient d'exposer. Il souligneede terme de "Lumieres" en langue
francaise ne fait pas référence a un concept weljesuquel pourrait se référer les autres
langues. Il s'agit au contraire d'un concept paliec déterminé et défini historiquement
qui doit étre soumis a leritique. Ainsi la distinction humanisme/critique ouvreviaie a

une analyse critigue de concepts qui en étaiennptés car supposés a l'origine -ou au

%5 On entend ici par "historicisme" une essentdilis de I'histoire, c’est-a-dire une vision déstbire qui
se fait toute seule, donc paradoxalement une r#gdé I'histoire.
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centre- de la critique elle-méme. Comme c'est ke paur le concept de Lumieres par
exemple. Son importance est d'ailleurs soulignéeFoaicault lorsqu'il conclut de cette

distinction le rejet du "chantage a I'Aufklarungii youdrait enfermer toute pensée dans
un choix binaire entre rationalisme et traditionpdarnité et archaisme etc. Cet
enfermement rend impossible tout retour critiquaretlyse de notre étre déterminé, pour

une part, par les Lumieres.

Mais cette analyse critigue et permanente de soip@ut étre comprise que
lorsqu’elle est replacée au centre de ce que Fhhudéiinit, a la suite de Baudelaire,
comme I' "attitude de modernité". Foucault tirelaleéflexion de Kant sur I' "Aufklarung”
une attitude philosophique qui dépasse le simpénémwent historigue des Lumieres et

mA

suggere une définition de ce qu'est I"étre moder@ar lamodernitése définit moins
comme une période donnée quathos(ou attitude) philosophique a I'égard de I'actaalit
un choix volontaire qui conduit l'individu & "hései*® le présent. L'homme moderne est
celui qui cherche continuellement a s'inventeraieefde sa vie une oeuvre d'art. Encore
une fois, les enjeux de cette redéfinition de lademoité par Foucault dans ce texte sont
nombreux. Car si la modernité n'est pas une périaldes la frontiere entre le « monde
primitif » -pour parler en terme ethnologique- & «Imonde moderne » n’'est plus
infranchissable. Or est-ce que cette frontierepa's été utilisée comme une justification
majeure du colonialisme? Si cette attitude de motierejette les oppositions binaires
comme celle de la tradition et de la modernitéstcfrarce qu'elle est ce que Foucault
nomme une "attitude limite". Ceci afin d'échappéniernative du dehors et du dedans et
se positionner aux frontiéres, autrement dit déyedo une formel'hybridité ontologique
qui rejette par principe les cadres réducteurssemdialistes. L'attitude de modernité que
Foucault propose ne prend-elle pas tout son sersldanonde globalisé traversé par des
flux d’hommes, de pensées et d'identités tels ddistdire n'en a jamais connus?
L™attitude limite" ne nous ouvre-t-elle pas unesgibilité de penser le "sujet" qui se
démarque de ce que Derrida nomme le "phonocentridenla métaphysique occidentale?

Derrida et la deconstruction

Nous allons étudier maintenant ce qui constitu@lmenocentrisme et la méthode

“_'expression est de Baudelaire dans son texte éirrg de la vie moderne" auquel Foucault faitnesiée
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que Derrida met en ceuvre pour le "déconstruire'usNimous appuierons pour cela sur le

dernier chapitre de'écriture et la différenc€Derrida, 1967).

Dans ce chapitre Derrida décrit un événement tmsciences sociales qui est la
mise en évidence de la structuralité de la strectue terme de structure est linguistique,
utilisé par Ferdinand de Saussure (Saussure, 1Pt6), désigner les relations entre les
"signes" (ou mots). Les signes ne peuvent étregseqa'a travers ces structures qui les
déterminent. Cette pensée linguistique trouve smrivélent dans les sciences sociales par
I'intermédiaire de l'anthropologue Claude Lévi-8&s lorsquiil met en évidence "les
structures élémentaires de la parenté” dans sa thesiéme nom. La pensée structuraliste
inspire grandement Derrida qui va jusqu'a affirrgee le concept et le mot de structure
naissent avedepistéme c'est-a-dire la science et la philosophie ellésams. Mais si
Derrida annonce cet entremélement originel de racttre et de la pensée, c'est pour
souligner I'importance de cet événement rompant &venétaphysique occidentale qui a
toujours neutralisé la structuralité de la strueten lui substituant l'illusion d'un centre ou
d'une origine unique. La fonction du centre estiefter, équilibrer, organiser la structure,

mais surtout de limiter ce que Derrida appellejéai™ de la structure définit comme le
champ de "substitutions infinies dans la clotutendnsemble fini". Toute I'histoire de la
métaphysique occidentale et de la structure a été d'une "substitution de centres a
centres”, dont lastructuralité propre n'a cessée d'étre niée. Comment survient ce
événement qu'est la reconnaissance dstracturalité de la structuf@ Derrida ne la
rattache non pas a une doctrine, un nom ou un rRu&is bien a la "totalité d'une époque,
qui est la nb6tre" avant de citer "a titre indicaiiDerrida, 1967, p.311-312) la critique
nietzschéenne de la métaphysique, la critique feend de la présence a soi, ou la
destruction heideggerienne de la métaphysiquesrdlitscontradictoire de vouloir trouver
une origine a cette découverte qui implique justanu@e remise en cause de la quéte de
l'origine, mais rien ne nous empéche d'en relea®traces historiques qui se présentent a
nous, forcément limitées et subjectives. Nous dswalors souligner l'importance de la
linguistique et de la différenciation des concegessignifiant et designifié qu'elle opere,
ouvrant la voie a une critigue du "phonocentrisnogil caractérise la métaphysique

occidentale.

Le signifiant correspond en linguistique a la représentationadéorme ou de
I'image acoustique dsigne (mot) tandis que Isignifié correspond a la représentation du

concept de signe. Les deux ne se confondent pasneohatteste I'existence d'une
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multiplicité designifiantsdans de multiples langues pour un méigaifié. [l n'existe pas
de signifié transcendantal. Cette analyse linguisti offre un démenti a ce
« phonocentrisme » de la métaphysique occidentak [@errida critique dan®e la
grammatologie(1967). Le phonocentrisme suppose de maniéreetédaitcentralité du
langagecomme expression spontanée de concepts préexgistaistéme, s'appuyant sur
ce phonocentrisme, a toujours ignoré daaucturalité du sujet parlant, pensant, en

présupposant qu'il s'agissait d'un sujet/centrel@finition universel et absolu.

Les premiers résultats de cette découverte darstieisces sociales se manifestent
avec la naissance dethnologie notamment dans l'oeuvre de Claude Lévi-Strauss en
France que nous avons déja évoquée. L'ethnologie nés de la critigue de

nZ

I'ethnocentrismeendue possible par cet "ébranlement” de la mgtghe occidentale a
travers le concept linguistique de "signe". Dansdbg@eme chapitre dé'écriture et la
différence Derrida rend hommage & Lévi-Strauss pour sorcdkage ethnologiqué” qui
"assume délibérement sa fonction mythopoétique'triee 1967, p.421). Lévi-Strauss a
travers sa méthode ethnologique "fait apparatinence mythologique, c'est-a-dire comme
une illusion historique, la fonction philosophiqaa épistémologique du centre” (ibid.).
A travers son hommage, Derrida souligne la pertieatiuneméthoded'analyse qu'il fera
connaitre sous le nom de "déconstruction" et qua aumn succes certain chez les auteurs
despostcolonial studiesAujourd'hui qu'elle est devenue fameuse au péite employée
dans le langage courant, il faut nous attardetasuraniere dont I'envisageait celui qui I'a

(ré)introduité® dans les sciences sociales.

Commencons d'abord par lever les malentendus ems#eint ce qu'elle n'est pas.
La déconstruction n'est pas destruction ni recaostm. Déconstruire un concept ce n'est
pas détruire ou annuler sa légitimité pour le rexo@t par un autre ou par un vide. La
déconstruction n’est pas un slogan appelant adaudion d’anciennes idées, elle est au
contraire une démarche affirmative, une refondatiera rationalité moderne. Revenons
sur les écrits de Derrida pour avancer une défmigiositive de la déconstruction. Elle est
d'abord pour Derrida une analyBistorique ou généalogiquedes étapes de construction
d'un concept dans le but de I'améliorer par unguttion universelle. Il s'agit de ne pas

feindre lanaturalité la ou elle n'existe pas. Tout concept, idée, '&ignune histoire. La

“"La notion de "bricolage" est utilisée par Lévi-&a dansOuverturedeLe Cru et le Cuijue Derrida
commente ici.

“8Le mot de "déconstruction" provient de la traduttfiancaise du texte de Heidegger "Contributiotes &
guestion de I'étre" faite en 1955 par Gérard Grguetherchait une alternative a la "destruction".
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déconstruction opére ensuite widisation critiquede ces instruments, concepts, que lui
ont laissés la métaphysique. Cetatilisation est une nécessité car penser sans utiliser les
concepts que la métaphysique a produits est impesst illusoire. Il ne s'agit pas de
tourner la page de la philosophie mais de la dépads lire les philosophes, mais sous
I'angle de la déconstruction. D'abord en reconmaisses concepts de la philosophie et
leurs limites. Finalement, Derrida résume cettenaga épistémologique dans son

commentaire de Lévi-Strauss:

"(...) il s'agit la d'un rapport critigue au langades sciences humaines et d'une
responsabilité critique du discours. Il s'agit dmsqr expressément et systémati-
guement le probleme du statut d'un discours emantird un héritage les res-

sources nécessaires a la dé-construction de detgedlui-méme." (ibid., p.414)

Il est plus facile ainsi de comprendre I'impactldgensée de Foucault et Derrida sur les

postcolonial studies

1) Lapensée anticoloniale : Aimé Césaire et Frantz Fanon

Intéressons-nous désormais a une auttie pi@ I'héritage francais demstcolonial
studies. I'héritage de la « pensée anticoloniale ». defommé ainsi pour souligner son
imbrication dans un moment fort de I'histoire deakae et de l'histoire universelle : la
période de la décolonisation. Ce moment d'aprésrguefondateur de la France
contemporaine, a faconné et a été faconné parHraépeanticoloniale que nous allons
étudier. De cette pensée caractéristique de l@lotgalisme francais, j'ai choisi de retenir
deux noms, deux individus, deux oeuvres emblémasiqiBien sdr, les ceuvres de
beaucoup d’autres intellectuels ont un lien dimac les événements de I'épofudais
Aimé Césaire et Frantz Fanon, par leurs trajedcdtdeurs écrits, sortent du lot quand il
s’'agit de retranscrire les débats et enjeux sosled@rant la décolonisation. Et
contrairement a I'héritage post-structuraliste démtprobleme principal n'est pas le

probleme colonial, Césaire et Fanon sont, plus das sources d’inspiration, des

49 Citons Jean-Paul Sartre dont 'engagement coateelbnisation est resté célébre a travers saqaréfes
Damnés de la terrde Fanon (1961) et sa reMues Temps modernesibert Memmi (Memmi, 1957) aborde

aussi directement des thématiques postcoloni@escomme Abdelmalek Sayad et Pierre Bourdieu.
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précurseurs depostcolonial studiesC’est-a-dire qu’ils abordent les thémes qui seron
ceux despostcolonial studiest fondent leurs premieres hypothéses toujoursutfies
aujourd’hui, notamment dans le monde anglo-saxan,. &I'image de la « french theory »
(Cusset, 2005), Césaire et Fanon ont été reconaucbap plus largement a I'étranger
gu’en France. Néanmoins, le silence semble serlpiseque plusieurs ouvrages récents,
comme celui de Pierre Bouvier (Bouvier, 2010), gmént I'actualité de leurs pensées.
Aimé Césaire et Frantz Fanon se distingyear leurs trajectoires dans la France
d’apres-guerre. Par leurs ceuvres, leurs vies & Engagements, ils sont impliqués et se
sont impliqués dans la décolonisation. Nous verrdabord les parcours de ces deux
auteurs et leur attitude face a l'assimilation etcalonialisme puis leurs engagements

anticoloniaux respectifs avant d’aborder leursthgas dans le monde d’aujourd’hui.

La Négritude d'Aimé Césaire

Aimé Césaire (1913-2008) né a Basse-Boaémt Martinique est issu d’'un milieu
cultivé mais modeste. Son grand-pére est le preamiseignant noir de Martinique, son
pére est fonctionnaire, sa mére couturiére eitilplartie d’'une famille de sept enfants. La
Martinique est alors une colonie francaise et staffre d’'une misere endémique. Les
principales richesses sont aux mains des « békéss»descendants d’esclavagistes
européens. Césaire fréquente le lycée Schoelchartade-France et revenant sur ses

études secondaires, il écrit :

« Je me suis mis — je n'‘exagére pas - a déteswci@té martiniquaise dans la-
guelle je vivais. Je revois encore ces petits-beniggde couleur et, trés vite, jai
été choqué de constater chez eux une tendancenfientie a singer I'Europe. lls
partageaient les mémes préjugés que les EuropBsemantraient un snobisme que

je trouvais trés superficiel et qui m’irritait posfdément. » (Césaire, 2005, p.19)

Il se rend a Paris en 1931 ou il obtient une bopme entrer en classe d’hypokhagne au

lycée Louis-le-Grand. Ce départ est un soulageraenne possibilité d’épanouissement

pour le jeune étudiant brillant qu’est Aimé Césalta Martinique, il se sent oppressé et a

le sentiment de vivre dans « un monde fermé, éoitmonde colonial » (Césaire, 2005,

p.21). Des son arrivée a Louis-le-Grand il renaoritéopold Sédhar Senghor, étudiant

sénégalais en khagne. Cette rencontre sera décaiantre les deux étudiants se noue une
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amitié profonde. lls entrent tous les deux a I'Ecalormale et vont se former
mutuellement durant leur séjour a Paris, discuter I'd\frique, de I'Europe, du
colonialisme. Césaire, au contact de Senghor eitr@'s étudiants africains avec qui il
passe la majorité de son temps, découvre la pactisie de son histoire et de son identité.
Il constate alors que cette composante africaihéaegement refoulée aux Antilles, ou la
bourgeoisie préfére se penser blanche et europééensysteme éducatif martiniquais
enseigne I'histoire et les valeurs de la civilisateuropéenne mais pas celles du continent
africain, d’ou la majorité des Martiniquais sontupg@ant issus. Ainsi, les préjugés sur le
« sauvage » africain sont trés répandus chez |Bkadg) qui aiment a se penser supérieurs
aux « Negres ». Cette illusion d’intégration fairge, pour Césaire, d'un ensemble
d’aliénations culturelles qui découlent de la ielatcoloniale établie entre la France,
I'Europe, et les Antilles.

C’est autour de Césaire et Senghor quéwssitrun groupe de jeunes étudiants noirs
africains et antillais, parmi lesquels le futuriéain guyanais Léon Gontran Damas. Ces
étudiants vont échanger autour de la question retireommencer a revendiquer une
identité africaine. Sous lI'impulsion d’Aimé Césailke groupe publiera en 1935 un journal,
L’Etudiant noir, dont il ne sortira qu’'un seul numéro. C'est daesjournal qu’Aimé
Césaire évoque pour la premiéere le concept de ritndg», en rejetant lidéal
d’assimilation du systeme colonial francais et etonsant les civilisations africaines

dénigrées par le racisme :

« Personne ne mettait en doute la supériorité dwilssation européenne, sa voca-
tion de l'universel, personne n’'avait honte d’é@iree colonie [...] Autrement dit,
nous étions dans un siécle dominé par la théorieadsimilation. Il ne faut pas
oublier cela. Ainsi la Négritude c’était pour nousse réaction contre tout cela :
d’abord I'affirmation de nous-méme, le retour aragiropre identité, la découverte
de notre propre « moi ». Ce n'était pas du tout tng®rie raciste renversée. La

Négritude, c’était pour moi une grille de lectueeld Martinique. » (Césaire, 1991)

Le concept de « Négritude » qui est au adeufoeuvre d’Aimé Césaire a connu un
grand succes en Afrique comme en Europe et aws-Bhi@is. Il s'agit pour nous d’en

donner ici une explication en s’appuyant notamnsemtles écrits de CésaifeMise en

*0 Rappelons que Léopold Sédar Senghor, Léon GobBmamas et Allioune Diop ont aussi beaucoup

participé a la construction et la diffusion de INégritude ».
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ceuvre dans le domaine littéraire aussi bien quéiqu@, la Négritude ne se résume
pourtant ni a une philosophie ni a une théoriédiire. Elle est une « maniére de vivre
I'histoire dans I'histoire » selon les mots de sarteur (Césaire, 2004, p.82). C’est donc
plus une attitude qu’'une théorie spéculative, atdét que Césaire opposera a la fois au
racisme colonial et a la théorie de I'assimilatigui lui est associé. La Négritude est
I'expression renouvelée de I'identité noire : ptugdle d’accepter d’étre défini par le Blanc
et par rapport a lui, elle revendique I'existenaenck Moi » propre, d’'une identité. Cette
identité se fonde non pas sur des criteres biolmgig Césaire évitait le terme « ethnique »
pouvant porter a confusion- mais sur des criteis®igues. La communauté noire est
avant tout une communauté d’expériences et de véaumctérisés par l'oppression,
I'exclusion et la discrimination. L'esclavage et tlaite négriére tient évidemment une
place majeure dans ce vécu. En cela, la Négritatle ane des formes historiques de la
condition faite a 'homme. » (ibid, p.81) Césaire cessera d’écrire sur la mémoire negre.
Pour lui, I'oubli est synonyme d’aliénation. Le syjome antillais, par exemple, de Noirs
caribéens qui se pensent Blancs et Européenspégpti¢yde cette aliénation. Les Antillais —
n'oublions pas que Césaire grandit dans la Manigides années 1930 et que I'histoire de
'esclavage était peu connue et encore moins em&eig ont oublié I'histoire de leur
arrivée dans les Caraibes, celle de I'esclavagie da déportation a partir du continent
africain. C’est en raison de cet oubli qu’ils sensensibles au discours assimilationniste.
La démarche de Césaire s’inscrit d’abord contrallibde la singularité de I'histoire des
Noirs. Dans un premier temps, la Négritude estaipase de conscience de la différence,
comme fidélité et comme solidarité. » (ibid, p.&)le rapport a I'histoire, fondatrice de
I'identité, est essentiel chez Césaire, la Négetnd se résume pas a une simple invocation

du passé. Elle n’est pas seulement de I'ordre derglainte passive :

« La Négritude résulte d'une attitude active eenive de I'esprit (...) Elle est
aussi révolte (...) d'abord contre le systéeme mondéala culture tel qu'il s’était
constitué pendant les derniers siecles et quirsetggise par un certain nombre de
préjugés, de pré-supposés qui aboutissent a unettiete hiérarchie. Autrement
dit, la Négritude a été une révolte contre ce ¢ppgllerai le réductionnisme eu-

ropéen. » (ibid, p.84)

Révolte contre la tendance a réduire lducellet la civilisation universelles a la
culture et la civilisation européennes. Elle cheréhréhabiliter les valeurs negres, ré-
enraciner les Noirs dans une histoire, de laquisllent été coupé, dans une géographie et
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dans une culture desquels ils ont été exclus. #msique cette entreprise de réhabilitation
ft d’abord I'ceuvre d’écrivains et artistes amérisade laBlack renaissancg" des années
1930. Césaire leur rendra hommage dandXdscours sur la Négritudeggrononcé a Miami
en 1987, pour avoir les premiers revendiqué leaentite noire : « La premiere négritude,
cela a été la Négritude américaine. » (Césaire4,2088)

Les enjeux soulevés par Aimé Césaire a traverséigritlide sont précurseurs des
problématiques desostcolonial studiesAu centre de ces derniéres, le lien entre identit
culturelle et politique. Plusieurs décennies avéeg postcolonial studigs Césaire
s’interroge : revendiquer une identité, un passigenm’est-ce pas se limiter a de la
spéculation intellectuelle ? En quoi cette « ldtére » changera-t-elle les conditions de vie
présentes de ceux gu’elle prétend défendre ? &fiine qu’ « a tout grand réajustement
politique, qu’a tout rééquilibrage d’'une société,agtout renouvellement des moeurs, il y a
toujours un préalable qui est le préalable cultar@bid., p.88). Ce « préalable culturel »
s'oppose aux visions matérialistes de [I'histoire judtifie I'ceuvre de Césaire. Les
représentations ont un sens politique et partitipelfémancipation et a I'oppression des
hommes. A travers les identités, ce sont les rappsociaux qui s’expriment. C’est
pourquoi Césaire se démarque des penseurs quingeigent l'identité que comme une

prison :

« Je pense a une identité non pas archaisanteedéeode soi-méme, mais dévo-
rante du monde, c’est-a-dire faisant main basséostile présent pour mieux réeé-

valuer le passé et, plus encore, pour préparetde. b (ibid., p.90)

Le présent et le futur ne sont donc pas sacrif@ds d'ceuvre de Césaire par obstination
passeéiste. La Négritude est au contraire une rd@iion entre les trois espaces temporels
qui déterminent 'homme.

Au cceur de la Négritude est I'exaltation de la eiele devoir de la lutte pour la
justice. Car « ce n’est pas la Négritude qui faigfion aujourd’hui (...) c’est le racisme »
(ibid., p.90). La Négritude ne nous éloigne pasadetalité des rapports sociaux, elle nous
en rapproche brutalement. De méme qu’elle nousoapp de 'universel, tel que Hegel le
pensait, c’'est-a-dire « non pas par négation, mamme approfondissement de notre
propre singularité » (ibid., p.92).

Cette Négritude, Césaire ne cessera de la racdates ses ceuvres littéraires et

*1 Mouvement littéraire dont il est fait mention daagartie C)
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politiques. Dans la poésie et le théatre césairiensecherche de l'identité noire, du
« negre fondamental » pour reprendre son expresssbipoussée jusqu’au choix des mots
qu'utilise I'écrivain et qui lui donnent un stylei singulier. Citons a cet égard
I'incontournableCahier d’un retour au pays nat§l939), ceuvre de jeunesse dans laquelle
Césaire décrit une Martinique endormie, « passé@éde son cri » et exprime son désir
de porter la voix de son peuple. Son théatre démritagédie d’héros emblématiques
comme le Rebelle dar& les chiens se taisaie(t958) ou historiques dahs Tragédie

du roi Christophe(1963). Son texte politique le plus marquant resstes aucun doute le
Discours sur le colonialismg1955) dans lequel Césaire dénonce la barbaridade
civilisation occidentale d’ou sont sortis le nazéset la colonisation, établissant un lien
direct entre les deux et reprochant a 'humanisigrdl d’avoir une vision parcellaire des

droits de 'homme.

« (...) au fond, ce qu’il ne pardonne pas a Hitlernéest pas le crime en soi, le
crime contre 'homme, ce n’est pas I'humiliationlf@mme en soi, c’est le crime
contre 'homme blanc, c’est I'humiliation de I'honenblanc, et d’avoir appliqué a
'Europe des procédés colonialistes dont ne rededajusqu’ici que les Arabes

d’Algérie, les coolies de I'Inde et les négres digfie. » (Césaire, 2004, p.14)

Ses prises de positions théoriques trouveront traduction pratique dans
I'engagement politigue de Césaire tout au longaleis. Au lendemain de la guerre —au
cours de laquelle il s’est engagé pour la Résistaihse rapproche du Parti Communiste
Francais au nom duquel il est élu député de Mauimien 194%. Il s’engage pour la fin
du statut colonial en Martinique : il est rapportee la loi sur la départementalisation en
1946. Mais une décennie plus tard, Césaire prertd dtune double désillusion.
Désillusion face au Parti communiste d’'une part,fgit de I'émancipation des colonisés
un objectif parmi d’autres, le soumettant aux piésr du moment. Les décisions sont
prises en métropole, a des milliers de kilometreslal Martinique, et I'engagement
anticolonial n’est pas clair. En 1956 le PCF vateec la SFIO, les pleins pouvoirs au
gouvernement Guy Mollet pour faire face a I'insati@n déclenchée par le FLN algérien.
Dans sa fameuse lettre de démission a Maurice ZhGesaire critiquera aussi le refus de
condamner les crimes et les méthodes de Stalinsilli3#on également face a la
départementalisation, qui n'a pas eu les effeteraptés, n'a fait reculer la misere que

*2|| sera député de Martinique pendant 48 ans, d& £91993, et Maire de Fort-de-France de 1945 4.200
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partiellement. Bataillant tant bien que mal a I'&sdlée nationale pour défendre les
intéréts des Martiniquais, Césaire se confronta emdchine administrative francaise qui
reste centralisée. Il défendra alors, au sein dti Peogressiste Martiniquais qu'il crée en
1958, une position médiane par rejet de l'assimilatout comme de I'indépendance :
I' « autonomie ». L'organisation en régions fédésalet autonomes dans un cadre
républicain doit, selon lui, permettre a la Framke réaliser son idéal d’'un « (peuple)
égalitaire et fraternelle parce que multinational@ouvier, 2010, p.128). Cette évolution
des positions politiques de Césaire, bien gu’alieait value les critigues a la fois des
indépendantistes tout comme des assimilationnigtestre qu’il a su conserver une
présence critigue et une indépendance d'esprit tautlong de sa vie et de ses

engagements.

L'existentialisme de Franfz Fanon

Le parcours et la démarche intellectuelle de Er&@non le différencient de son
ainé et compatriote martiniquais Aimé Césairestlrgt en 1925 a Fort-de-France dans une
famille mulatre, plus aisée que celle de Ceésaing, \put croire aux possibilités
d’intégration offertes par la métropole. Il étudie lycée Schoelcher avant de rejoindre en
1943 les Forces Francaises Libres du Général ddeGau les fles britanniques. Durant
cette période qui va jusqu’a la fin de la Seconderig@ mondiale, deux événements vont
ébranler sa conscience acquise a 'humanisme eemopée premier est le retour de
Césaire en Martinique en tant qu’enseignant avely®éhoelcher qui déclare, a travers sa
poésie et ses articles, qu’ « il est beau et boleégtime d'étre negre » (Césaire, 1983,
p.64). Premier martiniquais a se revendiquer Negcdierté en face de I'Europe, les prises
de positions de Césaire font I'effet d’un coup alenterre et marquent Frantz Fanon comme
de nombreux lycéens de sa génération. Le deuxiggrement marquant est son séjour au
sein de I'Armée libre pendant lequel il est envayeMaroc en 1944 ou il sert avec des
Sénégalais. En face des Africains, il s’était justpuconsidéré comme « Blanc », mais il se
rend compte de son erreur lorsqu’il se confronteratisme et au paternalisme des
Européens a son égard. Il prend conscience de iggitd de sa situation : d'un coté sa
nationalité francaise et de l'autre sa couleur ex@jui marque son origine africaine. Au
sortir de la guerre, Fanon opére une rupture doelme avec I'image de lui-méme héritée
de son éducation. En 1946, il entame des étudesédiecine a Lyon et se spécialise en
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psychiatrie. En parallele il rédig&eau noire, masques blangsiblié en 1952.

Dans ce premier ouvrage qui fera date, Fanon amédgsrapports entre colonisé et
colonisateur, entre le Noir et le Blanc. Il dédeis névroses qui découlent de ce rapport
colonial en puisant ses exemples dans son expéripacsonnelle de Noir vivant en
métropole et dans celles de ses patients attegnt®dbles mentaux. Il met en évidence les
complexes du colonisé qui lui font revétir un « masblanc », c’est-a-dire qui lui font se
penser comme « Blanc ». L'objectif de Fanon ? lab&homme, blanc comme noir, et lui

permettre d’entretenir des relations « normalegee aes congéneres :

« C'est un fait : des Blancs s’estiment supériewrs Noirs.
C’est encore un fait : des Noirs veulent démordter Blancs colte que codte la ri-
chesse de leur pensée, I'égale puissance de |anit: es

Comment s’en sortir ? » (Fanon, 1952, p.7)

hY

Ce premier ouvrage est aussi trés personnel, Faftugsite pas a utiliser la
premiére personne et a se poser en sujet de s péflexion. Ce style direct va beaucoup
inspirer notamment les auteurs désiltural studied®. Ce livre contient parfois des
affirmations antagonistes qui traduisent une latide deux aspects de la personnalité de
Fanon en 1952.

D’un c6té, Fanon décrit, pour le dénoncer, lesme qui sous-tend les relations
Noirs/Blancs dans la société francaise de I'épotiireracisme auquel il est confronté et

qui le fait souffrir :

« « Sale négre ! » ou simplement : « Tiens, unenégr J'arrivais dans le monde,
soucieux de faire lever un sens aux choses, monenee du désir d’étre a
I'origine du monde, et voici que je me découvrdigebau milieu d’autres objets. »
(ibid., p.89)

Fanon cherche a analyser scientifiquement le racishwveut montrer gu’il n’a rien de
rationnel. Son outil : la psychiatfie C'est ainsi que dans plusieurs domaines comme le
langage ou les relations amoureuses, Fanon étedienhportement du Noir et du Blanc

face a face, et révéle leurs complexes respeciifiedorité et de supériorité. Pour Fanon,

%3 Nous discutons deBultural studiesddans la partie C)
** Fanon aurait souhaité faire Beau noire, masques blansa thése de psychiatrie mais son manuscrit a été

refusé par son directeur.
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une société marquée par le racisme colonial conese Ih société francaise des années
1950 ne permet pas aux « colonisés » de se réaligefogiquement, c'est-a-dire de
définir leur propre étre. « Il y a, dans Vseltanschauuriy d'un peuple colonisé, une
impureté, une tare qui interdit toute explicatiartabogique. » (ibid., p.88) Le Noir doit,
quand il n’est pas chez lui, se définir en facdBthnc et non pas en tant qu’étre propre.

De l'autre c6té, il y a chez Fanon un attachememe aque nous appellerons
I'hnumanisme libéral, car il N’y a pas un seul tygghumanisme comme nous l'avons vu
avec Foucault. A titre d’exemple, Césaire aussiasactérise par son humanisme, mais il
est tout a faire difféerent de celui de Fanon — ounbins du Fanon deeau noire, masques
blancs Celui-ci se distingue par son libéralisme au s#ns cherche a retrouver 'lHomme
par-dela ses névroses et ses identités particslier@u’il me soit permis de découvrir et
de vouloir ’lhomme, ou qu’il se trouve. Le negrest pas. Pas plus que le Blanc » (ibid.,
p.187). Pour cette raison, 'homme blanc et I’'hommo& doivent chercher a s’affranchir
de leur passé. « Tous deux ont a s’écarter desimbimaines qui furent celles de leurs
ancétres respectifs afin que naisse une authentiuenunication » (ibid., p.187). Fanon
se méfie de toute inscription de l'individu dans paissé, une histoire, qui le tiendrait
emprisonné. Pour I’'homme de couleur, cela sigmjtie seuls le présent et I'avenir doivent
compter. Son histoire est celle de tous les homiidistoire universelle, et non pas
seulement I'histoire des peuples de couleur. «eJsuis pas esclave de I'esclavage qui
déshumanisa mes peéres » (ibid., p.186). En verteedenéme principe libéral, Fanon
rejette alors les références a la culture sensedoriser le Noir en face du Blanc. Il
oppose l'existence sociale, réelle, des Noirs &idtence d'une culture noire,
intellectuelle :

« Nous serions tres heureux de savoir qu'il exista correspondance entre tel phi-
losophe negre et Platon. Mais nous ne voyons afgoiupas ce que ce fait pour-
rait changer dans la situation des petits gaminsuiteans qui travaillent dans les

champs de canne en Martinique ou en Guadelouilgid», £.187)

On peut résumer la position normative exprimée dR@eu noire, masques blancs
de Fanon par ce principe: I'homme ne doit dépengwe de sa volonté morale
individuelle. Lidentité, le passé, la culture soles données qui déterminent I'individu, qui

%5 Concept de I'Allemagne romantique et moderne turepeut traduire par « représentation du monde ».
Souligné dans le texte.
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réduisent ses possibilités d’actions. C’est done pasition tout a fait opposée a celle
d’Aimé Césaire qui affirme que « tourner le dosidehtité, c’est nous y ramener et c’est
se livrer sans défense a un mot qui a encore snvak’est se livrer a l'aliénation »
(Césaire, 2004, p.90). Cesaire pour qui le pasagétie un « point d’appui pour continuer
notre marche en avant » (ibid., 2004, p.91). Cefieosition entre Césaire et Fanon, au
début de la décennie 1950 illustre un débat maeuseinpostcolonial studie®t entre
partisans et détracteurs dasstcolonial studiesur le rapport de l'individu aux identités
collectives. Ainsi Fanon semble avoir du mal a sacher d'un certain libéralisme
ontologique que Césaire fustige des ses premieits.ééour autant, il faut souligner que
Peau noire, masques blanks premiere ceuvre de Frantz Fanon, publiée en.19%2t
certain que son auteur n’a pas encore tranchéstéegequestions théoriques auxquelles il
est confronté dans sa révolte contre le coloni@isbe Fanon deBamnés de la terre
publié en 1961, se montrera beaucoup plus radara da critique de 'lhumanisme libéral,
notamment en justifiant la lutte armée pour I'inéiégance des peuples colonisés.

Car I'aboutissement de la réflexion de Fanon aeséxistentialisme radical, qui le
rapproche de Jean-Paul Sartre (auteur de la fanprétmce deDamnés de la terren
1961). Pour le Noir travailleur ou intellectuel,ypd’homme de couleur et le colonisé, il
n'y a de solutions que dans la lutte. Aucune doetmorale ou philosophique ne peut le
sortir de son état de dépendance, il ne lui rekie gue l'action, produit de sa libre
volonté. Et si Fanon se rapproche des théses ddetude®, c’est qu'il les considére
comme une étape, non pas une fin en soi, qui @omettre a I’'homme noir de retrouver

['universel.

« Il ne faut pas essayer de fixer ’homme, puissoe destin est d’étre laché. La
densité de I'Histoire ne détermine aucun de messade suis mon propre fonde-
ment. » (ibid., p.187)

« Lacher ’lhomme », s’il faut une formuleys résumer la doctrine fanonienne, c’est
bien celle-ci. Sa philosophie de I'action, Fanonlaamettre en ceuvre dans le combat
contre le colonialisme, qu’il va mener jusqu’a larmEn 1953, il obtient un poste a Blida,

en Algérie, ou il va se confronter directement gsté&ame colonial. Fanon s’éloigne des

*% Une citation duDiscours sur le colonialismest mise en exergue dadPsau noire, masques blanes
Fanon le cite plusieurs fois. Ainsi, malgré lesab&srds entre eux, l'influence que Césaire exarc&anon

est indéniable.
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Antilles, dont il ne connait que la bourgeoisieupse rapprocher des ouvriers algériens,
qui ne sont pas sujets aux fantasmes des « mablzues ». A l'inverse des Martiniquais,
les Algériens, incarnent un peuple colonisé pré&earelever et a se battre pour son
indépendance. Et en effet, I& htovembre 1954 le FLN déclenche linsurrection amé
Alger. En 1956, Fanon démissionne de son postedpital de Blida. Dans sa lettre de

démission adressée au gouverneur de I'Algérie Ralaeoste, Fanon écrit :

« Si la psychiatrie est la technique médicale qur®pose de permettre a I'homme
de ne plus étre étranger a son propre environneieeme dois d'affirmer que I'Ar-
abe, aliéné permanent dans son pays, vit dansatidl@idépersonnalisation absol-

ue. »

Fanon part a Tunis en 1957 et s’engage aupres ¢ EBh soignant ses militants, en
écrivant des articles dans son journal clandedtMdudjahid. Au sein de I'organisation, il
fait partie de la tendance la plus radicale, goppbse aux marxistes et aux réformistes. Il
demande, aux cotés de Abbane Ramdane, un boulmarsees rapports sociaux et une
doctrine idéologique et culturelle susceptible gilimuer I'ensemble du peuple contre le
nationalisme abstrait de la bourgeoisie. Il presskEs lendemains déchantés de
I'indépendance : la bourgeoisie nationale remplasecolons et joue les intermédiaires
avec I'étranger, toujours au détriment du peupigréén. Fanon insistera aussi, daes
Damnés de la terr¢l961), sur le role de la contre-violence poucdéonisé : elle joue un
réle de réintégration au sein de la société etifiggia fin des névroses engendrées par le
systeme colonial. De méme, le réle de la paysamneénigrée par I'orthodoxie marxiste,
est mis en avant dans le pamphlet de Fanon, ere @vas les réalités sociales du Tiers-
monde dans lequel ce texte sera repris comme mdatk par des générations marquées

par les luttes pour I'indépendance.

Conclusion : les héritages d'aujourdhui

Nous avons essayé de montrer dans cette partiehlesse des pensées d’Aimé
Césaire et de Frantz Fanon, et surtout I'intérét peut y avoir a faire dialoguer ces deux
individualités comme I'a fait le sociologue PieBeuvier (Bouvier, 2010). Nous avons
mis en évidence la question de la place de lareuttans le processus d’émancipation, sur
laquelle les deux auteurs difféerent. Mais avant,téanon et Césaire se rejoignent dans
leur rejet de [lassimilation et dans un engagemanticolonial radical, qui doit

49



Les études postcoloniales en France

nécessairement s’exprimer a travers plusieurs vBm. cela, ils sont acteurs d'un
« moment » anticolonial qui est d’abord celui d’'ymmése de conscience de la nécessité
pour les peuples noirs, peuples de couleurs ehisd@s, de prendre leur destin en main. En
atteste leur participation a un événement margueutd décennie 1950 : I Congrés des
écrivains et artistes noiréqui a lieu en 1956 & la Sorbonne, a l'initiativalibune Diop,
directeur de la revue Présence Africaine.

Pourtant que reste-t-il de leur héritage en Fraageurd’hui ? Frantz Fanon et
Aimé Ceésaire sont en effet lus et enseignés damsuméversités étrangéres, dans les
départements d’études francophones et de scientiggyes, mais encore tres mal connus
sur le sol frangais. Ainsi Aimé Césaire est recodaunaniere « officielle » pour sa carriere
politique prestigieuse. A l'annonce de sa mort [@ dvril 2008, de nombreuses
personnalités de tous bords politiques lui ont ,ehdmmage publiqguement. Le 16 avril
2011, il entre au Panthéon. Pourtant son ceuvegdite et politique sur la Négritude, sa
critique radicale de I'assimilation, n’est quasimgamais évoquée dans les débats sur ces
guestions brllantes d’actualité. oiscours sur le colonialismeaexte politique majeur du
XXéme siecle et référence de 'anticolonialismétéretiré des programmes d’histoire de
Terminale en 1994 de peur d'attiser les « tensiotesraciales ¥, et méme les étudiants
en sciences politigues ont trés peu connaissance tixte.

De son c6té, Frantz Fanon n'aura méme pas le @raitreconnaissance officielle
dont jouit Aimé Césaire. Mort le 6 décembre 196Washington d’'une leucémie, il fOt
enterré sur le sol algérien comme il I'avait sotdaPour les représentants officiels de
I'Etat francais, il garde I'image d’un traitre a patrie, qui a pris position pour I'ennemi
algérien dans une guerre qui est ressentie jusqy&urd’hui comme une tragédie et une
humiliation. De son ceuvre, on retient surtout lenphlet Les Damnés de la terre
pamphlet anticolonial de référence, dans les miliedlicaux qui souhaitent exprimer leur
solidarité avec les colonisés. Peu d’allusions faitdés aPeau noire, masques blancs

Dans les deux cas, ce qui frappe est 'absencpadaléle, qui semble pourtant
évident, avec la situation des minorités issuels @elonisation en France. D’ailleurs c’est

sur le territoire francais, alors que la questioimenet postcoloniale se pose de plus en plus

" Pour la premiére fois, des écrivains noirs afrisaaméricains, antillais se réunissent pour désal

« probleme noir » lors de cet événement qualifi@ @andoeng culturel » par Alioune Diop, en réféea
la conférence des non-alignés qui a eu lieu unwtpt et marque la naissance politique du Tieoside.
%8 Selon les termes d’Alain Griotteray, le député UPa demandé son retrait au ministre de 'Edocati
de I'époque, Frangois Bayrou.
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clairement, que I'ceuvre de ces anticolonialistds’esjet de « réactivations » (Bouvier,
2010, p.224). Dans les textes de rap, qui sontesuues lieux d’expression des jeunesses
minoritaires, les références a Frantz Fanon, AirééaGe ou méme Patrice Lumumba se
multiplient, signe de la redécouverte progressiiena& mémoire que les institutions
officielles ne transmet pas. Dans le milieu académiégalement, Césaire et Fanon sont
I'objet de relectures dans plusieurs travaux depes années 2080 dans lesquels
I'actualité de leurs pensées est soulignée. Nofisidds dans la suite de ce mémoire, et
surtout en deuxieme partie, cette actualité.

Dans cette derniére sous-partie, il s’agit de misu l'apport essentiel des

postcolonial studieqqui prend la forme d’'une « question culturelle ».

C)AUTOUR DES AUSTCOLOMAL STUDIES: LA QUESTION
« GULTURELLE >

L'émergence du débat postcolonial tel que nousofeassons s’inscrit dans le
contexte plus global de I'apparition de ce queoyamerai la « question culturelle » dans le
champ intellectuel critique apres la seconde guemendiale. Elle consacre la
reconnaissance de la culture comme le produit digport social prenant la forme de la
domination, de la résistance, ou de la coopérat@bon les contextes. Le savoir, la culture,
I'identité ne sont plus des données simplementtigesi mais expriment des postures
sociales déterminées historiquement, qui véhiculent sens ». La culture devient donc
une question « politique ». L'apparition de cettgestion culturelle est liée a plusieurs
mouvements d’'idées développés aprées la secondeeguendiale dont nous allons dresser
un apergu.

Tout d’abord il y a la progression de ce que lampellera les idées anticoloniales.
Elles commencent a gagner du terrain dans les iesl@omme dans les métropoles apres

la seconde guerre mondiale, et contribuent a I'gemee d'une parole de "colonisé". Le

% Pierre Bouvier dans sa bibliographie (Bouvier, ®qi268) recense 5 livres sur Aimé Césaire depuis
2000 : ceux de Annick Thébia-Melsan (2009), DavilibA(2008), Raphaél Confiant (2006), Christian
Lapoussiniere (2003), Patrice Louis (2003) auxqildtsit rajouter les entretiens avec Francoise®grque
Césaire a publié en 2004 sous le titre évocateiNegee je suis, négre je resteradt livres consacrés a

Frantz Fanon : Christiane Chaulet Achour (2004)yJeanon (2004),
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Frantz Fanon deBamnés de la terr¢1961) ou Aimé Césaire dans sbDiscours sur le
colonialisme (1950) sont des figures emblématiques de ce discanticolonial.
L'originalité de ces nouvelles critiques vient @it fju'elles ne remettent pas simplement
en cause l'impérialisme économique et politiqud'@ecident colonial, comme le fait la
critigue marxiste, mais aussi son impérialismeualt Cette critique anticoloniale met en
évidence le rble central de la domination culterelhns le maintien de la relation coloniale
et son travail de légitimation de l'idée d’inégali naturelle » entre colon et colonisé. Il
enferme ce dernier dans un statut de sous-hommveé pleé parole, de raison ou de
sentiments (le « barbare », le « sauvage »...). §eodrs colonial diffusé via un effort de
propagande extrémement dense fournit une explicatio soutien passif des colonisés,
mais aussi des opprimés parmi les colons, a lanaton. lls sont victimes d'une
aliénation culturelle qui leur fait accepter powartge le caractere « naturel » de l'ordre
colonial. Césaire parle d'un « préalable culturé@ tout changement social. Inversement,
on pourrait en conclure un préalable culturel ag@liénation matérielle. Cette aliénation
n'est évidemment pas absolue ou irréversible, edleun processus continu, sans cesse
réaffirmé, auquel s’opposent les résistances de geuen sont victimes. Ces résistances a
I'aliénation culturelle, parfois disqualifiées eaison de leurs excés nationalistes, ont été au
coeur de la pensée anticoloniale et du processugamsonisation. Ce premier temps du
discours postcolonial est celui de la « politiqed'dutonomie » (Achille Mbemb&u'est-

ce que la pensée postcoloniale?Esprit, déc. 2006). La tombée du masque detiation
culturelle laisse place a I'émergence de la figier¢ « autre » en tant que sujet, capable de
dire « je », acteur de sa propre histoire.

Apres le développement de cette pensée antictdogia accompagne la conquéte
de 'autonomie par les colonisés, le mouvementcdéisiral studiegétudes culturelles) va
naitre en Angleterre sous l'impulsion de Richardy¢iéwt. Cescultural studiesauront une
influence décisive sur la pensée postcolonialensDsn ceuvre principalea Culture du
pauvrepubliée en 1957, Hoggart s'attache a critiquendatée en puissance de la culture
de masse comme hégémonique, visant a diluer iiéede la classe ouvriere et a lui faire
sentir un complexe dinfériorité. En 1964 R. Hoggtonde le premierCenter for
Contemporary Cultural studie€ CCS) a Birmingham. Lesultural studiesbritanniques
vont étudier les identités des classes laborieesdgurs rapports a la culture dominante,
produite par les institutions, visant a légitimerdre social comme un ordre « naturel ». A
la suite de Hoggart, Stuart Hall, que nous avonpréecédemment, prend la direction du

CCCS et devient un des auteurs marquant adgtiral studies Se revendiquant du
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marxisme a la maniere de Gramsci, Hall considereulture comme un lieu ou les
relations de pouvoir s'établissent et peuvent @gaites eception theory DansThe
Hard road to renewal : thatcherism and the crisistioe left(1988), il s’interroge sur les
raisons de la désaffection du Labour party pardesgriers et le soutien populaire a
Margaret Thatcher a I'encontre de la logique deritérét de classe ». Hall estime que la
victoire des Conservateurs est due a leur « hégénuuturelle » qui ameéene les classes
populaires a soutenir une politique qui ne défeasllpurs intéréts. La culture joue donc un
réle majeur dans le maintien de la domination. iAvkrse, 'émancipation ne peut se
produire qu’a travers la rupture avec I'hégémonikucelle, qui fait consentir 'opprimé a
sa propre oppression. C’est pourquoidagiural studiesanalysent la culture produite par
les institutions en mettant en évidence son caat¢tégémonique, pour ouvrir la voie au
changement social.

Influencé par Edward Said et lesltural studies se développe le courant des
subaltern studiesau début des années 1980.Sugbaltern studies Grougst a I'origine un
collectif de plusieurs historiens spécialistes 'tedé réunis autour de Ranajit Giise
revendiquant aussi d’'un marxisme critique dans riition de Gramsci et d’E.P.
Thompson. lls publient entre 1982 et 1989 une s#ielix volumes portant le sous-titre
Writings on South Asian History and Sociatgins lesquels ils écrivent une « histoire par le
bas » des sociétés post-coloniales. kebaltern studieséhabilitent la culture et la
résistance populaire, notamment paysanne, et nmbntne anti-€litisme radical. Elles
mettent en cause le nationalisme postcolonial, raassi le marxisme dans sa vision
messianique d'une "théorie scientifique" portéeymaparti d'avant-garde qui émancipe le
peuple. Lesubaltern studiesritiquent I'élitisme qui marque chacune de cesxdésions,
et cherchent a «rétablir le peuple comme sujesalgropre histoire » (Pouchepadass,
2000), ni manipulé par les élites, ni « agent paksne mécanique universelle » (ibid.).
Lessubaltern studieséintroduisent dans le débat les histoires oukliéeuvent orales, des
« subalternes® qui ont été acteurs du changement social. La mrbit se définie
comme « la relation de subordination dans laque#ieglites les tiennent, relation qui se
décline en termes de classe, de caste, de sexeacde de langue et de culture. »
(Pouchepadass, 2000)

% || s’agit de Shahid Amin, David Arnold, Gautam Bina, Dipesh Chakrabarty, David Hardiman,
Gyanendra Pandey et Sumit Sarkar, historiens, & &tiatterjee, travaillant en Grande-Bretagne, da bu
en Australie.

® Notion empruntée a Gramsci, issue Gaiers de prison.
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Les années 1960 marquent aussi I'apogée de latlgu@oire” aux Etats-Unis avec
le mouvement des droits civiques contre la ségiggaC’est a partir de 1954, année du
fameux arrét de la Cour supréme « Brown vs. Bodreéducation $* que la situation
politique des Noirs américains commence a chamgmrs la pression d’'un important
activisme juridiqgue (NAACP, Congress for racial alijty...) et politique (Martin Luther
King, Malcolm X...). Mais cette explosion sociale demées 1960 ne peut étre comprise
sans la connaissance du mouvement de fond, slariecplturel, qui se produit au sein de
la communauté noire depuis le début du XXéme sigéateeffet, de W.E.B DuboisThe
Souls of Black folkl903) a James Baldwiitlte Fire next timel963), ce que I'on pourrait
nommer une élite noire engagée s’attaque au radiema société ameéricaine et surtout a
'image que le Noir a de lui-méme. Ce nouveau dtjpmsiement » identitaire, pour
reprendre le vocabulaire de Stuart Hall, s’afficineec I'apparition du terme « Afro-
americain » qui vient remplacer ou cotoyer selandentextes le terme de Noir ou Negre
(« nigger »). Ce mouvement de conquéte d’'une iiderdttachée a une histoire, a travers
la production intellectuelle mais aussi artistique littéraire —il faut penser a ldarlem
renaissanc® du Harlem des années 1930- met en avant aux geuxombreux
intellectuels des années 1960 le poids du facteaulturel » dans les rapports sociaux.
Dans la méme optique que le mouvement afro-amarica peut évoquer les combats
sociaux et intellectuels pour la redéfinition digldntité féminine ou homosexuelle dans
les années 1970.

Enfin, un fait qui illustre cette prise de consae globale du réle politique de la
culture est la redécouverte de I'ceuvre de Granmets teés années 1970.

Antonio Gramsci est un penseur marxiste, né die ka 1891 et membre fondateur
du parti communiste italien en 1921. Il devient r8&ire général du PCI en 1925 avant
d’étre emprisonné par le gouvernement fasciste desblini en 1926. C’est en prison,
d’ou il ne sortira que quelgques jours avant sa ranri937, que Gramsci écrit la majorité
de son ceuvre colossale. Il se pose la question,rappelle celle de Hall face au

thatcherisme, pourquoi le parti fasciste a-t-ilevlot le soutien des masses populaires, alors

62 Cet arrét de la Cour Warren déclare inconstitutidie la ségregation dans les écoles publiquest ||
considéré comme le point de départ du Mouvementidets civiques.

% Dés le début des années 1920, Harlem deviergualk rencontre d'artistes, écrivains et intellelstmoirs
—dont les plus connus sont Langston Hugues, Zode\durston- dans le contexte des grandes migsation
vers le Nord des Etats-Unis. Ce bouillonnemenuceltva transformer I'identité noire et lui donner

patrimoine propre qui servira de fondement a lailigalbon des années 1960.

54



Les études postcoloniales en France

que celui-ci ne défend par leur intérét de clas&ansci découvre a travers sa réponse
gue la bourgeoisie ne domine pas seulement parda,fmais aussi par le consentement.
L' « hégémonie » culturelle de la classe domingmbeisse le prolétariat a adopter les
intéréts de la bourgeoisie, expliquant I'absencéad@volution annoncée par Marx. Pour
contrer 'hégémonie bourgeoise, la classe ouvriié produire ses propres intellectuels
dits « organiques » qui exprimeront les expérieratesentiments des masses. Gramsci
accorde un réle majeur a I'’éducation, a la cultuoenme moyens de changer les rapports
sociaux dans les sociétés démocratiques ou latgocidle est sous domination de la
classe dominante. Les « intellectuels organique®ient contester cette hégémonie
culturelle, en défendant l'intérét des prolétairesmener une « guerre de positions » qui
aboutira a l'avéenement du socialisme. Sa critique ndatérialisme historique et du
déterminisme économique placent Gramsci en marg& dioctrine « orthodoxe » des
communistes de son époque. Il ne connaitra le supca titre posthume, prés de trente
années apres sa mort.

C’est notamment le concept d’hégémonie qui sefasdifdans les années 1970 et
fera connaitre Gramsci dans le monde entier, luétpit encore peu connu une décennie
plus t6t. Ce mouvement d’intérét pour Gramsci estaboré par les dates de publication
de son ceuvre principalees Cahiers de prisonla premiére édition est publiée en 1948
sous la censure du Parti communiste italien (Grarm9d8) et c’est dans les années 1970

que sont publiées les premiéres éditions crititfues

Cette question culturelle, portée par ces mouvésnefidées et mouvements
politiques, aura une influence considérable sunskenble des disciplines des sciences
sociales, et méme des sciences exactes. La mismrgaxte historique, sociologique,
economique de toute forme de savoir qu’elle suggéaepas, en théorie, de frontiéres
délimitées. Il est a noter que cette transdiscipitéd est une des caractéristiques majeures
despostcolonial studieslont beaucoup d’auteurs, a l'instar d’E. Saidnnent du champ
de la littérature pour discuter d’histoire ou desces politiques au sens large. La question
culturelle est, a notre avis, au coeur des thépustcoloniales, méme si elle ne s’y réduit

pas. Les problématiques postcoloniales gravitettuaudu role de la culture, des identités,

% La premiére édition critique est publiée par EiiguTurin en 1975 (Gramsci, 1975) traduite endeds
chez Gallimard dés 1978 (Gramsci, 1978). Il fauenta publication en anglais d’'une sélection deeteen
1971 (Gramsci, 1971) qui est citée par E. Said Hahsentalisme(1979) et qui a trés probablement servi a

populariser I'oeuvre de Gramsci.
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dans les relations sociales. Quelle est la naturked entre I'exploitation économique et
I'négémonie culturelle ? Jusqu’a quel point lesntités sont-elles des constructions
sociales ? Sont-elles un obstacle ou un appui Faancipation de l'individu ? Autant de
guestionnements qui ont été tirés de I'expérienmlentale et surtout des luttes pour
I'indépendance.

Dans cette premiére partie, nous avons choisiidtessur I'approche politiqgue de la
culture degostcolonial studiesC’est selon nous autour de cet apport essenteekq situe

la discussion sur la perspective d’études posttalemfrancaises.
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I-  LES ETUDES POSTCOLONIALES EN FRANCE :
UNE REDEFINITION DE L'IDENTITE NATIONALE

La culture a toujours eu une place importante dam®nception d’'une « certaine idée
de la France®. Son rayonnement a été lié a la grandeur de amimpine intellectuel, au
moins depuis le XVIlleme siecle. La philosophie gdsumiéres », ayant débouché sur la
Révolution francaise, mais aussi les ceuvres dediplRacine ou Hugo, font parties du
mythe national francais. La France est, selon aefsse expression de Julien Benda, la
« revanche de I'abstrait sur le concret », autrérdiéhe bras armé de la Raison, de I'Esprit
et du Droit. Selon sa lecture nationaliste, le nhegelitique républicain de la France n’est
pasune expression d'un idéal universel républicaingst ce modeéle universel, il e
République. Sa culture n’est pase culture maisla culture, universelle. Si toutes les
nations ont une tendance a I'ethnocentrisme, ladera ceci de particulier que c’est sur sa
vocation universelle, son idéal émancipateur, geet sonstruit en grande partie son
nationalisme. C’est ainsi que la colonisation aéme défendue comme un « devoir de
civilisation »*° des races supérieures envers les races inférieaomsme un projet
émancipateur.

On peut alors comprendre la confrontation avecéesles postcoloniales qui,
comme nous l'avons vu, S’attachent a souligner &tiqularité de I'expression
« culturelle » —au sens large- humaine. La cultdlidentité, étant une forme de
positionnement stratégique, et quelque part paktigface au monde, elles ne peuvent
représenter a elles seules l'universalité de laditon humaine. Elles sont une des
expressions de l'universel.

Mais la nation francaise telle que nous venonsadeécrire, c’est-a-dire dans sa

conception nationaliste, est en crise. La visioond’ France abstraite, atemporelle et

% « Toute ma vie, je me suis fait une certaine i#éa France. Le sentiment me l'inspire aussi bienla
raison. Ce qu'il y a en moi d'affectif imagine matlement la France, telle la princesse des canida
madone aux fresques des murs, comme vouée a umeedesminente et exceptionnelle. » (Charles de
Gaulle,Mémoires de guerre, tome Rlon, 1954)

% Extrait dudiscours prononcé par JULES FERRY & la Chambrelépstés le 28 juillet 1885.
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fondamentalement universelle se heurte a I'analgskhistoire comme a celle du présent
ou des identités et des cultures multiples s’ergisent dans la France contemporaine.
Dans cette seconde partie, nous nous appuieronessaonclusions de la premiére partie,
c’est-a-dire sur les apports essentielsptestcolonial studieanglophones. Mais nous nous
appuierons surtout sur les travaux relativemententsc des études postcoloniales
francophones pour proposer une redéfinition defitdé francaise en crise.

Cette deuxieme partie sera divisée en trois sausep, correspondant aux trois
crises majeures de lidentité francaise, toutess trirectement liees a la question
postcoloniale. La premiére est la fracture mémieriglie nous évoquions en introduction :
une multitude de mémoires issues de l'histoire miale semblent s’entrechoquer dans la
France contemporaine. La deuxieme crise est celleedublicanisme francais dont les
idéaux universalistes ont été utilisés par un natisme bien particulier pour justifier la
conquéte et la domination coloniale. La troisiemgecest une fracture sociale marquée par

les inégalités (raciales) qui frappent les mingrigsues de la colonisation.

A)  MEMOIRES POSTCOLONIALES ET RECIT NATIONAL

Les études postcoloniales, nous l'avons vu en m@@mipartie, s’intéressent
particulierement a ces récits marginalisés pastdiie nationale pour en faire des éléments
constitutifs d’'une nouvelle identité, postcoloniale

Nous verrons dans un premier temps comment deuis rétarginaux auxquels
s’intéressent les études postcoloniales francaiselsi de la colonisation et celui de
I'esclavage, ont été « exclus » de la mémoire nate Cette exclusion se traduit par une
absence de récit national commun et entraine gneke des mémoires ». Nous ouvrirons
des pistes, dans un deuxiéme temps, pour une gatitth de ces mémoires fragmentées

dans une histoire nationale sur laquelle il essides de construire une identité commune.

1) Colonisation, esclavage : des récifs en marge?

Il nous faut aborder dans un premier point la qaestle la place de I'histoire coloniale

dans le récit national francais. On a vu que laa¢&aa vécu jusqu’a récemment un « tabou

postcolonial ». L'expérience traumatisante de l&rgu d’Algérie est centrale dans la
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formation de ce tabou et doit étre abordée en relieif’.

1 oubli de /6 guerre d Alpérie

L’histoire franco-algérienne a été niée trois foddabord au moment des faits, le
gouvernement ne parla pas de « guerre » d’Algdoies; la torture et les crimes commis ne
furent pas reconnus, les responsables amnistié; aprés la guerre, les gouvernements
successifs meneront une véritable « politique deblli » pour ne pas parler de la guerre
d’Algérie.

Des 1954 et pendant toute la durée des combAtggtie reste une « guerre sans
nom » selon I'expression de Benjamin Stora (Sta&91, p.13). Dans le vocabulaire
officiel, on parle d’ « événements » en Algériel®4 puis successivement d’ « actions de
maintien de l'ordre » a partir de 1956 et d’ « eptises de maintien de la paix » apres
1957. Refuser de qualifier les événements de ¢@uerc’était refuser de reconnaitre la
qualité d’Etat a I'Algérie. Et pourtant, sur leran, il s’agit bien d’'une véritable guerre.
Le 1* novembre 1954, des attaques simultanées sontelupar le FLN dans diverses
régions d’Algérie. LAurés devient rapidement int@able et la justice civile devient
difficile a faire respecter. Le 3 avril 1955, I'é@durgence est déclenché et sera étendu en
novembre a toute I'Algérie (la justice militaireemd le relai). A cela s’ajoutent les
massacres et le nombre de victimes qui s’accumulans les deux camps, tout en étant
largement supérieur dans le camp algérien. En #8856, un soulevement de paysans
algériens fait 123 victimes parmi les Européenguall’armée répliquera par des rafles et
des exécutions faisant officiellement 1273 mortagjard, le FLN avancera le chiffre de
12 000 morts). En paralléle, le nombre de soldaggrente. En 1954 60 000 hommes sont
mobilisés mais rapidement c’est 'armée entiéreagtienvoyée et les réservistes appelés.
En 1956, on compte 40 000 soldats francais en iEgétais pendant toute la durée du
conflit, le gouvernement ne cessera de nier latééde cette guerre. La classe politique
continue d’entretenir le mythe de I' « Algérie fcaise », présentant la guerre comme une
« affaire intérieure ».

Reconnaitre la guerre, ce serait alors reconnbigreevendications des insurgés

algériens et surtout les injustices découlant dtustolonial contre lequel ils se rebellent.

® Pour cette partie, nous nous référerons prinaipate aux travaux de Benjamin Stora sur la guerre
d’Algérie et sa mémoire.
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L'Algérie francaise est composée de trois dépanespedépendants du ministére de
I'intérieur. Elle est peuplée d’'un millions d’Eurégns (appelés « Pieds-noirs ») depuis des
générations. Parmi ces derniers, beaucoup sonprd&daires et ont un niveau de vie en
moyenne inférieur a celui de la métropole. Les Algés musulmans, quant a eux, sont
largement majoritaires mais restent de faux citey#ans la République. Tout au long de la
période coloniale, une série de décrets, lois efunes ont instauré un droit paralléle,
spécifique aux « Musulmans » d’Algérie, dans un@uRéque pourtant décrite comme
« une et indivisible ». Ainsi, les sujets « musuh®i2 qui veulent acquérir la nationalité
francaise sont contraints a abandonner leur spargonnel religieux et sont soumis a
d’intenses procédures administratives. La citoyahest d’abord accordée en fonction de
criteres ethnico-religieux (un sujet musulman cotiva catholicisme n’est pas naturalisé
pour autanff : I'lslam est percu comme une religion « inassitié. En 1947, quand le
droit de vote est instauré, c’est a travers unubtiscollege » : une voix d’Européen est
égale a huit voix d’Algériens musulmans. Si le y@mement nie la réalité de la guerre,
c’est aussi parce qu'il ne peut pas admettre cgtgégation ethnico-religieuse instaurée
par les lois de la République. Dans ces conditi@sscombattants algériens sont eux aussi
innommables : ils deviennent des « terroristeses, @hnemis de I'extérieur ou des « hors-
la-loi ».

En 1956, Guy Mollet de la SFIO est élu PrésideanCdnseil pour mettre fin a la
guerre. Il nomme le libéral Catroux ministre-résiden Algérie mais revient sur ce choix
pour nommer Robert Lacoste, réputé partisan deggyéié francaise, sous la pression des
Pieds-Noirs (lors de la fameuse « journée des gt Le 12 mars 1956, il demande au
Parlement le vote des pouvoirs spéciaux. Ces dsrrgent massivement votés au
Parlement, par 455 voix contre 76, y compris paPaeti communiste, et bien sdr par la
SFIO au gouvernement. C’est un tournant de la gudans lequel la gauche francaise est
pleinement impliquée. Cela expliquera aussi unéepdes difficultés a parler de la guerre
apres 1962 : tous les bords politiques ont leupaesabilité (Mitterand est Ministre de
l'intérieur en 1954). A gauche, l'idéal d’'un « colalisme de progrés » est encore
largement répandu, et il a entrainé le refus de ieiréalité des inégalités de la
colonisation. Aprés 1962, une grande partie daleclge adhérera massivement au discours
gaulliste souhaitant tourner la page, de peur deillér la division des années algériennes.

%8 patrick Weil, « Le statut des musulmans en Algéoleniale. Une nationalité francaise dénaturéa ba
Justice en Algérie 1830-196Pa Documentation frangaise, Collection Histoieela Justice, Paris, 2005,
pp.95-10
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C’est ainsi qu’aprés la guerre, les crimes conmsmisiom de la France pendant la
période de la guerre d’Algérie seront eux ausssgmsous silence. Et en premier lieu, la
torture massivement répandue dans I'armée frangalprés Vichy, s’il est un moment ou
I'Etat de droit a cédé facilement en France a tBtpolice, c’est bien dans le temps de la
guerre d’Algérie » écrit Benjamin Stora (Stora, 199.92). Cela commence dés 1955 avec
la déclaration de I'Etat d’'urgence, qui met en cedarcensure de la presse et de I'édition.
Malgré cela, la premiéere affaire de torture (I'afa« Maurice Audin ») est révélée en
1957. Mais il ne s’agit pas d’'une exception. Ldug est institutionnalisée, avec le soutien
notamment de Guy Mollet, autour des DOP (Détachemgérationnel de protection). De
méme, linternement dans les camps, les répressiolisctives et autres assignations
massives a résidence constituent autant de crimagsuiés commis en Algérie.

Il nous faut aussi parler de deux dates symbaddiglietraumatisme algérien et de
I'oubli des crimes commis durant ces années noir@gremiere est la date du 17 octobre
1961, qui marque le massacre de centaines d’Alggdei manifestaient contre le couvre-
feu en plein Paris. La chronologie des faits esuigante. Le 5 octobre, le Préfet de police
Maurice Papon rend public un couvre-feu, ségrégaiste, de 20h a 4h30 pour les
Algériens/Francais musulmans. Une manifestationacifigue » de protestation est
organisée par le FLN qui mobilise environ 30 00@&kiens le 17 octobre. La répression
est terrible : environ 11 500 arrestations (850G g@enes seront libérées le 23, 1600 seront
parquées a Vincenne) et surtout entre 100 a 20Gsrselon Benjamin Stora (il n’existe pas
de chiffres exacts). De Gaulle au pouvoir ne fimitsaaucune déclaration. Il faudra attendre
1985 pour que le premier livre important sur cesapit publié par Michel Levifig Puis
le 17 octobre 2001, soit quarante ans apres le anassle maire socialiste de Paris
Bertrand Delanoé pose la premiére plague comméiveair le pont Saint-Michel.

La deuxiéme date importante est celle du massder€haronne en 1961. Le
contexte est celui d'une vague d’attentats de 'Ql® de laquelle une fillette de 4 ans
est morte) qui a visé entre autres Jean-Paul Sdr&regauche dénonce «le danger
fasciste » et appelle a manifester le 8 févriemam de la « défense républicaine ». La
majorité des syndicats (CGT, CFTC, FEN, UNEF) eis@urs partis (PCF, PSU, Jeunes
socialistes) sont présents. Mais une unité de @aliarge aprés que l'ordre de dispersion
de la manifestation ait été donné, puis s’achaurels foule précipitée dans le métro

Charonne. Le bilan est de huit morts, tous appanteau PCF, dont trois femmes et un

% Michel Levine,Les Ratonnades d'octobre: un meurtre collectif éiPan 19611985
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jeune de 16 ans. Maurice Papon défendra la padindid que le Président De Gaulle
s’abstient une nouvelle fois de toute déclaratitinalement la justice classera I'affaire, le
« non-lieu » est confirmé en Cours d’appel en 1967.

Sur le long terme, les responsables politiquesessifs vont faire le choix d’'une
« politique de I'oubli » aprés I'indépendance dé2.9Pour le pouvoir gaulliste en place, il
s’agit d’abord de faire oublier la défaite et suttde ne pas attiser les tensions. La guerre
d’Algérie sera littéralement passée sous silen@msDe méme temps, les criminels sont
amnistiés. Les décrets du 22 mars 1962 affirmeattgutes les infractions commises pour
ou contre linsurrection algérienne sont amnistides loi du 17 juin 1966 amnistie les
membres de linsurrection contre le gouvernemegalléle 'OAS. En 1974, toutes les
condamnations liées a la guerre d’Algérie sontcé#as. Sous Mitterrand, le Premier
ministre Pierre Mauroy utilise l'article 49.3 de Gonstitution et passe en force une loi
importante qui « réhabilite les cadres, officiedrg@éraux condamnés ou sanctionnés pour
avoir participé a la subversion contre la RépuldiguStora, 1991, p.283). Les putschistes
réintégrent 'armée francaise en novembre 1982jdBein Stora est tres critique a I'égard
de cette politique de I'oubli. D’un c6té, la natidoit pardonner et ne peut vivre dans un
conflit ouvert et permanent. Mais ce pardon ne petdir lieu sans qu'aucune des
responsabilités n'ait été prise, sans qu’aucunpatilité n’ait été reconnue. Ainsi, Stora

écrit tres justement :

« La levée des sanctions a I'égard de responsdigzecités commises pendant la
guerre d’Algérie interdit de vider I'abces, puisdiy a effacement des repéres qui
distinguent entre ce qui est crime et ce qui n&t f@s. Les simples exécutants ne
seront jamais déchargés d'une partie de leur cilifgalou de leur honte. Les res-
ponsables, jamais identifiés. Les Francais ne fetonc jamais ce que les Améri-

cains ont fait pour le Vietnam : juger leurs criglsxde guerre. » (ibid., p.283)

L'absence de jugements n’a pas facilité le tradail deuil, il a au contraire maintenu
I'Algérie dans un statut de conflit encore ouvgrtompte a ressurgir dans la société

francaise dans les moments de crise :

« Et, bien vite, cette loi de 1982 qui avait paustification le pardon commencera,
d’abord, par réveiller I'ardeur des nostalgiqueslI'@AS. Les leaders d’'une ex-
tréme droite a 0,8% des voix, au moment de I'éactirésidentielle de 1981, « ré-

integrent » la vie politique. Tortures, crimes iscdminations raciales du temps de
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la guerre d’'Algérie, tout est pardonné. Le couverok se referme pas vraiment sur
le sarcophage et une certaine mémoire de la gs&chappera, envahira de larges

espaces publics. » (ibid., p.283)

Mais nous allons voir qu'au-dela de I'Algérie, d'¢ésute I'histoire coloniale qui n'est pas
assumée comme partie intégrante de I'histoire nal&

Histoire nafionale ef histoire coloniale: deux hisfoires paralleles™

Sandrine Lemaire, dans son article, commence paesoger sur les retours de
mémoires postcoloniales dans I'espace publiqueoalighant que la demande sociale est
extrémement forte en matiére d’histoire de la csltion. En effet, 'enquéte qui a été le
point de départ du livrea Fracture coloniale(2005Y* montre que les jeunes générations
de Francais expriment un désir d’une meilleure emwsance de [l'histoire de la
colonisation et une impression de flou concernanpdriode coloniale. L'école est alors
pointée du doigt comme responsable de I' «oublmais il faut mentionner la
responsabilité des médias et intellectuels darie effire. Sandrine Lemaire s’interroge :
pourquoi cette impression alors méme que les pnoges scolaires ont évolué depuis les
années 1980 pour largement intégrer I'histoireadedlonisation et de la décolonisation ?
Aprés avoir étudié ces programmes, elle en vielat @nclusion que cet oubli « semble
s’étre construit sur I'absence de lien évidentetbdale, entre histoire nationale et histoire
coloniale » (Blanchard Pascal, Bancel Nicolas, 2Q085).

En effet, jusqu’au lendemain de la seconde gumwadiale I'école publique fait
I'apologie de la colonisation. Avec le temps dadémendances qui vient, le silence se fait
et la colonisation devient un «impensé » scolpeadant la période qui va jusqu’aux
années 1970-80. Puis a partir des années 198Mlasisation et la décolonisation integrent
les manuels scolaires. Seulement cette histoir désincarnée » (ibid.p.63), au sens ou
elle reste largement déconnectée de I'histoireonate. C’est une histoire floue qui ne
donne pas de repeéres historiques ou spatiaux phéass, on parle d’'une période qui va du

milieu du XIXéme siécle a 1939 et qui concerne tende, 'Europe et la France. « Mais

"0 Titre d'un article de Sandrine Lemaire dahsture post-colonialg¢Blanchard, Bancel, Lemaire, 2005,
p.53-68) duquel s’inspire cette partie.
" Cette enquéte a été effectué a Toulouse en 200Be(t la retrouver en annexeldeFracture coloniale
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nous n’'y trouvons rien qui puisse indiquer des la@mbien la colonisation fut
intrinsequement liée a I'histoire nationale au métitee que le cadre territorial et
démographique, I'enracinement de la Républiqgueaderémiére Guerre mondiale » (ibid.).
Cette histoire nationale fait I'objet d’un chapigé@parée sur la méme période. De méme, la
place faite aux « masses » des colonisés qui $essaleves contre le systéeme colonial est
minime. Elle est souvent réduite a quelques figutesleaders. Mais la vie sous la
colonisation, dans toute sa complexité, restepegsenseignée. Finalement, le programme
scolaire, pour ne pas parler de la complexité dis, fparle d’événements traumatiques. I
y a une importante partie des programmes consatrke guerre d’Algérie, mais les
manuels s’en tiennent aux grandes lignes en évogeanles origines du conflit, ou les
conséguences politiques, économiques et socialdgate (excepté le changement de
régime en 1958). Ce survol de l'histoire joue |# leprésentations au sein de la société

francaise. Ainsi, Sandrine Lemaire déplore :

« La guerre d’Algérie permet de reformuler un rsensus républicain » cristalli-

sé autour de la condamnation des aspects les igibtes et révoltants de la colo-

nisation, mais pose simultanément un masque systéme colonial en lui-méme.

Ce réductionnisme alimente le ressentiment, chezmdants qui se percoivent -a
tort ou a raison- comme les « descendants » degisék, et favorise également la
création de toute une mythologie relative a untelde libération idéalisée, ne te-
nant pas compte ni des exactions ni des manipoltmmmises de part et

d’autres. » (ibid., p.65)

Nous allons voir que I'enseignement de I'histoieel’@sclavage et des traites négriéres est

lui aussi tres partiel et aboutit a une méconnassaes faits.

L'esclavage masqué par son abolition

Francoise Verges dans son lilr@ mémoire enchaing®erges, 2006) regrette que
le récit national et scolaire sur l'esclavage skiesiuniquement du point de vue
abolitionniste. Ainsi, jusqu’aux modifications dpsogrammes scolaires apres la loi de
2001 —sur laquelle nous reviendrons- la seule dat@mjuée est celle de I'abolition de
I'esclavage en 1848 :
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« C'est la fin de l'esclavage qui lui donne son teom : en d'autres termes,
I'esclavage est indicible comme expérience ettibesqué quand on proclame son
abolition. Ce qui précede et suit cet événemerdtgas annoncé, on y met fin, ce-
la suffit ; » (Verges, 2006, p.32)

Comme pour la colonisation, I'expérience de I'egatge dans sa complexité reste un non-
dit. Mais surtout ce récit abolitionniste situeistoire de I'esclavage et de son abolition
comme un débat intra-européen qui se résume a datign « I'Europe pouvait-elle
asservir ? En avait-elle le droit ? (...) les abolitiistes sont les seuls acteurs de cette
histoire dans laquelle les esclaves jouent un sél@ndaire » (ibid., p.60). La figure de
I'esclave est donc paradoxalement exclue de I'mestde I'esclavage ! Pourtant, « I'étude
des traditions orales en Afrique, puis dans leseses esclavagistes, révele la multiplicité
des formes de résistance, qui commencent dés fareap(ibid. p.61¥. Mais les archives
orales sont négligées par I'historiographie classigOn se souvient que I'étude des
sources orales est une source de renouveau majeurrédespostcolonial studiesl s’agit
de porter attention aux discours, récits de rasistat autres témoignages des esclaves, en
plus des sources européennes. Larchive europédoiteétre considérée comme une
archive parmi d’autres, et non comme une sourcqueniLe récit abolitionniste, par son
occultation de I'histoire de I'esclavage, transferdébat sur le plan moral et donne aussi
une impression de «floue » en gommant le savatohgue. Ainsi, «la catégorie
« esclave », la notion d’esclavage font croire bjoie sait de quoi on parle : on sait que
« c’est mal ». Cela reste impensé, impensabléic. (ip.66).

De réelles questions restent sans réponse : paiuycgH-il eu deux abolitions (en
1794 et en 1848) et que s’est-il passé entre téhfpselles ont été les conséquences réelles
du décret d’abolition de 1848 sur la vie des esda® Quel est le lien entre I'esclavage et
la misére dans les sociétés post-esclavagistesi?HPancoise Verges, qui a consacré un
livie & cette ambiguité de I'abolitionnisfie 'oubli est le symptéme d’un « point
aveugle » dans la pensée francaise, « car il #&lildide réconcilier la « patrie des droits
de 'homme », identité que la France s’est doneéde régime d’exclusion organisée de

ces droits gu’est I'esclavage. » (ibid., p.70). $Mébubli est aussi le fruit d’'un récit

"2 es études récentes sur la tradition orale rermnid’historiographie sur I'esclavage et les tesi
négrieres. Elles ont abouti, entre autres, a umagevmajeure publié par I'Unesc@radition orale et
archives de la traite négrieréaris, Unesco, 2001.

3 Frangoise Vergégbolir 'esclavage, une utopie colonial&lbin Michel, 2001
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hégémonique de la modernité, qui pense I'esclawenm® « pré-moderne » et incompatible
avec les principes philosophiques des Lumiéresfijiare de l'esclave est elle aussi
absente de ce récit, car elle lui rappelle segadiations.

« En réalité, 'absence de I'esclave dans les ateepolitiques de la nation prouve
gu'’il n'est pas en tant que tel considéré commetglg I'histoire puisque ce statut
lui a été nié (...) En Europe, la figure de I'esclast une métaphore de la tyrannie,
utilisée par les philosophes pour interpeller lasgants, mais il n'est jamais une

personne qui parle et qui pense. » (ibid., p.78)

Mais ces récits partiels vont faire I'objet d’'unentestation grandissante, notamment au
cours des années 2000, avec la montée de revaeadgahémorielles issues de cette
histoire coloniale.

1) Quelle polifique face al'oubli?

Nous allons voir dans une seconde sous-partie eggnojamin Stora a nommé la « guerre
des mémoires » et surtout nous allons interrogeétedes postcoloniales sur la politique

possible face a I'oubli.

a1
La  guerre des mémoires ,

L'occultation de I'histoire de la colonisation et tesclavage n’a pas eu pour effet
'apaisement ou le dépassement de ces questiors ldasociété francaise. Bien au
contraire, on peut voir un lien direct entre lenqdits de ces récits, tels gu'ils sont
enseignés a I'école par exemple, et la montée sanois de revendications mémorielles
issues de ces histoires. Parce que [I'histoire camemest manquante, les mémoires
fragmentées se sentent méprisées, négligées ebeecurrence avec les autres mémoires.
Ces «retours de mémoire » depuis la fin des and®88 concernent aussi bien la
colonisation et la guerre d’Algérie que I'esclavage

Concernant la guerre d’Algérie, dont la fin edatigement récente, de multiples

4 Benjamin Storal.a guerre des mémoire&ube, 2007
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populations issues de cette histoire se croisejuedihui en France. En plus de
'immigration de travail d’Algériens devenue massidans les années 1960, il y a environ
1 million de rapatriés d’Algérie en 1962. Ces dersi les « Pieds-noirs », sont victimes de
racisme a leur arrivée, avant de développer uninsent de fierté et d’attachement a la
France qui sera pour beaucoup dans leur réussitdesoC’est une communauté contrastée
par ses origines géographiques, économiques mas par ses opinions politiques (on
trouve des Pieds-noirs a droite comme a gauchleurfarrivée en France ils ont di mener
bataille pour obtenir leur indemnisation. lls oriitenu gain de cause apres une intense
campagne de lobbying associatif et trois lois vo&E® 1970, 1974, et 1978 avec un total de
25 milliards de francs d’'indemnités. Mais ils regtgisqu’a la fin des années 1990 absents
des lieux de mémoire et gardent le sentiment demrea dehors de I'histoire nationale. En
1968, il y a aussi environ 140 000 « Francais mmauk rapatriés », ceux que I'on appelle
les « Harkis », qui ont combattu pour 'armée faise pendant la guerre d’Algérie. lIs
subissent un double rejet de la part de I'Etatgagsmcomme de I'Etat algérien (dans lequel
ils sont persécutés par le FLN). En France, laigoesofficielle donnée aux officiers est
de ne pas les rapatrier, malgré leur dévouemerdgm¢ria guerre. Ceux qui ont pu étre
rapatriés sont exclus socialement mais aussi $gpagat en France (vie dans des hameaux
ou dans des camps isolés, traitements administsgiciaux, travail en forestage). Autour
de 1975, la deuxieme génération d’Harkis se réyeiles associations se créent et lancent
des gréves pour obtenir la reconnaissance de I'Bta¢ autre catégorie d’oubliés de la
guerre d'Algérie est celle des soldats, qui n'orfficellement pas le statut de

« combattants. Trois associations de vétérargroupent dans les années 1980 pas moins
de 600 000 adhérents.

Du c6té de la mémoire de I'esclavage, le retoupkes progressif, s’agissant d’'une
histoire plus lointaine. Dans les années 1960, degvements d’affirmation identitaires
dans les DOM (départements d’outre-mer), liés autbes politiques locales et contre la
colonisation, cherchent a réhabiliter la figurelaeimémoire de I'esclave, qui n’a jamais
cesseé d’exister dans les chansons et récits pogsill@e mouvement va voyager en France
métropolitaine accompagnant I'immigration de nomlréabitants des Antilles et de la
Réunion qui se confrontent au racisme du continéévénement marquant est celui du

centenaire de I'abolition de I'esclavage, en 1988,40 000 personnes défilent a Paris a

S ’UNCAFN pro Algérie francaise, la FNACA pacifiset la CATM centriste.
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I'occasion de cette commeémoration officielle.

Chacun de ces groupes porteurs de mémoires, moeivaht pas sa place dans le
récit national, va essayer de I'imposer dans I'esgaublic, créant de fait une impression
de « guerre des mémoires ». Cette guerre des mesngrtrouver son paroxysme dans la
construction de mémoriaux et le vote de lois di@sémorielles » exprimant une position

officielle de I'Etat face a tel ou tel événemerdthrique.

Les lois mémorielles

Les «lois mémorielles », au nombre de quatre emd&, sont souvent pris en
exemple de I'exces de concurrence victimaire autsgse livrent les groupes porteurs de
mémoires dont nous avons parlé précédemment. i@aincependant de les distinguer les
unes des autres.

La loi Gayssot de 1990, la premiére des lois mésties, sort du lot car elle
modifie le code sur la liberté de la presse de 188l introduisant un article visant a
interdire le négationnisme envers les crimes cdiftoenanité.

La loi du 29 janvier 2001 reconnaissant le géno@dménien, quant a elle, a
uniquement un réle déclaratif sans effet juridigaeticulier.

La loi Taubira du 10 mai 2001 tendant a la recossmice de la traite et de
'esclavage comme crimes contre I'humanité affirdans son article 2 que «les
programmes scolaires et les programmes de recherchestoire et en sciences humaines
accorderont a la traite négriere et a l'esclavagddce conséquente qu'ils méritent ». Elle
institue également un Comité d’experts qui a pdarge, entre autres, de proposer une
date de commémoration nationale et d’organiser coasmémorations en région pour
rendre la mémoire de I'esclavage vivante. La laibiea est I'aboutissement de quatre
années de luttes depuis la mobilisation de 1998 auaquelle une premiere proposition de
loi avait été faite. Finalement c’est la loi duf28rier 2005 qui va soulever la polémique et
une opposition aux « lois mémorielles » en géné&mahant notamment des historiens.

La loi du 23 février 2005 sur la « présence frasegagn outre-mer » a ceci de
particulier qu’elle déclare, dans son article 4dlescprogrammes scolaires reconnaissent en
particulier le role positif de la présence frangamitre-mer, notamment en Afrique du
Nord et accordent a I'histoire et aux sacrifices dembattants de I'armée francaise issus

de ces territoires la place éminente a laquellentsdroit ». Elle a été connue sous le nom
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évocateur de loi sur le « role positif de la cosaion » et a été vu a juste titre comme une
tentative de réhabilitation du colonialisme, plus guarante ans apres l'indépendance
algérienne, et surtout comme une ingérence dirggt@ouvoir politique dans I'histoire
coloniale et dans les programmes scolaires. E#& gprésentée et défendue au parlement
par Hamlaoui Mekachera, ancien officier francaisAdgeérie, et ministre délégué aux
Anciens combattants du gouvernement Chirac. Sesmpmopres explicatioffs cette loi a
été votée pour répondre aux attentes de certailisuri sous-entendus les Harkis, ce qui
lui vaudra en plus d’étre critiquée pour client@les

C’est cette loi qui réveille le débat sur les slanémorielles » et divise les
historiens comme I'opinion publique. Le 12 décen085, une pétition intitulée « Liberté
pour I'histoire » lancée par 19 historiéhautour de Pierre Nora demandant I'abrogation
des quatre « lois mémorielles », sans distinct@narguant que « dans un Etat libre, il
n'appartient ni au Parlement ni & l'autorité jueioe de définir la vérité historiqué® La
pétition connaitra un certain succes (plus de 1@iBMriens seront signataires) et sera
relayée dans les médias. Une association, préasidés par feu René Rémond, « Liberté
pour 'histoire » sera créée. Mais cette prise astpn publique sera elle-méme critiquée
par une autre pétition d’historiens lancée le 2€ed#re 2005 intitulée « Ne mélangeons
pas tout ». Cette derniere critique la pétitiondrtb pour I'histoire pour I'amalgame
gu’elle fait entre les quatre lois mémorielles gai constituent pas toutes une ingérence
dans l'histoire. Ainsi, on a vu que la loi Gayspénalise le négationnisme (la négation du
génocide comme crime contre I’hnumanité) mais neielit sur la maniere dont I'histoire de
la Shoah doit étre traitée. La loi du 20 janvieD20econnait le génocide arménien a titre
déclaratif. Enfin, la loi Taubira, si elle demandece que I'histoire de la Traite et de
I'esclavage ait dans les programmes scolairesdeepju’elle mérite, elle ne porte pas de
jugement de valeur sur cette derniere et ne domsedfinjonction sur la maniére de
I'enseigner.

Pour de nombreux historiens, et c’est aussi nopiaian, il convient donc de
distinguer entre les lois mémorielles. Sur queigei@s juger de telles lois bonnes ou
mauvaises ? Tout d’abord, nous affirmerons avecjaBen Stora (Stora, 2007) deux

principes. D’'une part il faut aller le moins loimgsible dans la pénalisation de I'histoire

’® Entretien dans le journal algérien Le Citoyen diatai 15 septembre 2005.
" Dont Jean-Pierre Azéma, Jean-Jacques Becker, Réarc, Mona Ozouf, René Rémond, Michel Winock...
"8 La pétition « Liberté pour I'histoire » est & calier sur le site de I'association du méme namw.Iph-

asso.fr.
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pour pouvoir laisser aux historiens mais aussisotaété civile le plus de liberté possible.
C’est pourquoi la loi Gayssot, si elle peut étresidérée nécessaire en raison de la
proximité historique du génocide juif, n'est pasexemple a réitérer en ce qui concerne
les autres crimes. D’autre part, il est faux drafer que I'Histoire est uniquement une
affaire d’historiens. L’histoire concerne toute daciété et évolue avec elle. Il est donc
normal que des groupes porteurs de mémoires detimegs » soient soulagés par le
travail de I'historien, qui doit garder pour objéthistoire des faits, et non des ressentis.
Il est aussi Iégitime que I'Etat francais, et démdégislateur, puisse prendre officiellement
position par des déclarations qui, méme si ellsené symboliques comme dans le cas du
génocide arménien, sont toute de méme utiles arlatiction d’'une mémoire commune
et & I'intégration des minorités sociales. En reya il est vrai que I'inflation Iégislative
pose probleme, mais il semblerait qu’une soluti&side dans le vote non pas de lois mais
de résolutions parlementaires rendu possible paftame constitutionnelle de 2008La

loi Taubira, en plus de son role déclaratif, a tituds un comité chargée d’organiser une
commeémoration sur le plan nationale qui était jlegus inexistante. Elle a permis de
lancer le premier débat national sur I'esclavaga &tite négriere en France. De plus, elle
a eu une réelle influence sur les programmes seelaisans pour autant donner
d’instruction sur la maniére d’enseigner I'histoifen effet, avant 2000 [I'histoire de
I'esclavage et des traites négriéres était quadieiesente des programmes scolaires. Les
programmes de 2002 (en Primaire), 2008 (au colléegeP10 (en seconde) ont largement
intégré cette question en un temps retorde travail de ce Comité pour la Mémoire et
I'Histoire de I'esclavage depuis 2005 montre que pl@itiques mémorielles sont possibles
et efficace¥’, qu'elles peuvent parvenir & combler progressiverne retard aussi énorme
soit-il. Cette redécouverte et cette reformatiorrékit national par la République ne peut

pas étre considérée comme la simple expression odemanautarismes memoriels

" Cest le sens d’un rapport parlementaire sur lgaestions mémorielles » dévoilé le 19 novembre3200
I’Assemblée nationale.

8 pour plus de détail sur cette évolution, voirdpport de recherche (2006-2010) de I'Institut matlale
recherche pédagogiqud_enseignement de I'esclavage, des traites et dies labolitions dans I'espace
scolaire Hexagonab disponible ichttp://www.comite-memoire-

esclavage.fr/IMG/pdf/RAPPORT ESCLAVAGE INRP_201%.fcbnsulté le 5/08/11).

® Des politiques qui incluent, entre autres, I'inakagion de mémoriels, la célébration de cérémaeres

I'hnonneur de la mémoire de I'esclavage et leursaepune visibilité. La derniére en date est lecilément
d’'une stele au jardin du Luxembourg le 10 mai 2pafttant I'hommage de la France aux esclaves des

colonies francaises, avec un discours du Présidientas Sarkozy qui marque une avancée importante.
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grandissants qui revendiquent une identité de tinwic». Cette tension entre la
revendication mémorielle et la tentation victima@st palpable. Elle est a l'origine du
débat sur les «lois mémorielles » et nourrit lesiqgoes de ceux qui pensent que la

mémoire nationale doit rester figée.

La tenfafion vicfimaire

Il faut étre prudent quand on utilise le terme«déactimisation ». Trop souvent, il
est utilisé comme une attaque envers ceux qui digeent un changement dans l'ordre
établi, que celui soit mémoriel et symbolique ogiagloet matériel. Cependant, le débat
existe : a force de commémorer les souffrancesgdegpes victimes de I'histoire, ne
risque-t-on pas de s’éloigner de la réalité socielelonc de déplacer le débat sur un plan
purement symbolique ?

Cette question a déja été abordée en premielie paravers les positions de Frantz
Fanon et d’Aimé Césaire vis-a-vis de I'histoirends que Fanon ne souhaitait pas étre
« esclave de l'esclavage », Césaire revendiquaitidentité negre et refusait d’oublier.
Pour les groupes minoritaires, il s’agit en effetndenjeu important : la mémoire ne peut
pas étre batit uniquement sur une identité demeifvictime de la colonisation, victime de
'esclavage, victime de génocide...). Mais ici eng¢ofeeuvre d’Aimé Ceésaire nous
éclaire : a travers la « négritude », ce n'estyragquement la souffrance que Césaire veut
commémorer, méme si celle-ci est trés présente stamgeuvre, c’est aussi la civilisation
negre dans son ensemble, sa contribution a lasatidn universelle. La négritude, par son
rappel de I'histoire, est une résistance a la désimisation.

Les groupes minoritaires doivent faire attentiomeapas tomber dans la « religion
de la souffrance » dont nous parle Esther Benbdess son article surlsa concurrence
des victimes (Blanchard Pascal, Bancel Nicolas, 2006, p.1132-1Elle met en évidence
la tentation, pour des groupes victimes d’événemdrdgiques, de recréer du lien
communautaire a partir d’'une identité de « souffanet d’ « ayant soufferts ». C’est
notamment |'écueil dans lequel est tombé une paitela communauté juive en
contribuant a I'édifice d’'une « religion de la Shoa (ibid., p.109) qui serait par nature
incomparable a tout autre crime, comme I'expresdian chatiment divin et non celle de
la barbarie humaine. Ce faisant, la mémoire juilestsparticularisée, au lieu de se

solidariser avec les victimes universelles. Eless'aussi livrée a l'instrumentalisation des
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dirigeants communautaires juifs en Israél commé&rmamce, Iégitimés par le rappel de ce
récit traumatisant. Esther Benbassa parle d’'unradigme juif » (ibid., p.105) post
Seconde guerre mondiale a revisiter, que ce soitapeommunauté juive elle-méme ou
dans les lecons de I'expérience juive tirées paalgres communautés

Quelles conclusions en tirer ? Nous avons vu qugueel’'on nomme la « guerre
des mémoires » est le résultat d’'un manque de rsallane impression de flou sur des
pans de I'histoire nationale que I'on vient toustgide revisiter. En cela, I'histoire est le
meilleur remede aux dérives que I'on peut voir agjee au sein de la société majoritaire
comme des groupes minoritaires. La constructiom d&cit national inclusif des histoires
postcoloniales et d’'une mémoire postcoloniale comena tous est aujourd’hui un enjeu
essentiel. Nous l'avons vu avec les suites de ilardoibira, I'école reste linstitution
fondamentale en la matiére. Les programmes scelaine considérablement évolué sur la
question de I'esclavage et de la traite depuis 2Mais il reste toujours un grand travail a
accomplir, particulierement sur d'autres récits givaux de I'histoire de France : la
colonisation et la culture coloniale en Francel'lestoire de I'immigration. Il faut aussi
souligner la nécessité d’entretenir une mémoire mplisoit pas seulement celles de
« victimes » car cela peut avoir des consequencasaliques sur les représentations
sociales d’aujourd’hui. Il s’agit d’enseigner I'togre des civilisations avant, pendant et
apres la colonisation pour éviter tous les stépEdyUn effort a été fait en ce qui concerne
les civilisations africaines précoloniales qui d&tite prolongé vers les civilisations arabo-
musulmane et asiatique. Cela poserait les base® d/é@ritable histoire postcoloniale en
phase avec la société globalisée dans laquelleitorCgs préoccupations ne sont pas
déconnectées des questions sociales puisqu’ensdigisire, c’est aussi combattre les
héritages d’idéologies racistes produites au tedg#a colonisation et leur reproduction
dans notre quotidien.

Un des héritages les plus lourds de conséquencédétdogie raciste et coloniale

porte sur le républicanisme francais.

82 ’expérience de la communauté juive, percue a ¢ord raison comme un exemple de militantisme qui a
réussi, est souvent prise en modéle par les leadautres communautés. Ainsi le Conseil Reprétédes
Associations Noires (CRAN) créé en 2005 s’inspineestement du Conseil Représentatif des Institation

juives de France (CRIF).
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B) LA REPUBLIQUE APRES LA COLONISATION

Le modele républicain est en crise : dans le d@bdatic, il est devenu commode
d’'invoquer les « valeurs républicaines » de manédostraite, de se référer a la « laicité »
comme partie intégrante de notre identité. Pourtaad notions souffrent d’'un manque de
connaissance et de définition considérable. La Blépe, qui était a 'origine synonyme
de progrés, semble avoir beaucoup perdu de vue id@éal fondateur qui visait
I'’émancipation de tous. Elle est aujourd’hui dewersymbole de conservatisme, ses
défenseurs d’aujourd’hui I'évoquent souvent lorsdioedre social semble menacé. Ce
n'est donc pas un hasard si le racisme se cacheemswerriere une rhétorique
républicaine, arguant de I’ « universalisme » ou lae« laicité » pour stigmatiser des
minorités souvent issues de la colonisdtioBette crise du républicanisme est, nous allons
le montrer, a mettre en relation avec le passén@llde la République.

« République coloniale®; « racisme républicain®; voici quelques expressions qui
semblent ne pas aller de soi. La République, enhdaa régime politique et idéologie
reposant sur des valeurs « universelles » telleslaiberté, I'égalité ou la fraternité, ne
parait pas pouvoir étre associée a quelque sysgaimpostule une inégalité de principe
entre les hommes, qu’il s’agisse du colonialismeouacisme.

Et pourtant, si ces associations peuvent parattnéresnature, elles ont bien existé,
comme nous le rappellent les études sur I'hist@neore mal connue du grand public, de
la colonisation francaise. Comme nous allons le, uai République n'a pas seulement
toléré le colonialisme en prenant acte d’une sinade fait, elle a surtout contribué a son
expansion et justifié, par ses idéaux, de nouvetlesquétes et le maintien de la
domination coloniale. Nous allons donc essayé deqrece paradoxe de la colonisation au
nom de la République et du racisme au hom de lars@l en nous appuyant sur les études

postcoloniales. Nous essaierons de tirer de cettlyse des lecons pour répondre a la crise

8 La famille politique de I'extréme-droite, longtemmarquée par son anti-républicanisme, semble avoir
franchi un cap décisif et avoir adopté le discagmublicain sans pour autant abandonner le raciriae
xénophobie comme politique.

8 Nicolas Bancel, Pascal Blanchard, Francoise VetggRépublique colonialeHachette, 2003

% Pierre Tévaniari,e racisme républicairl’esprit frappeur, 2002
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du républicanisme francais.

1) LaRépublique et la colonisation

Aux origines de la colonisation est la notion @mpire », pensée comme une idée
politique quasiment naturelle en Occident depuisHate de Rome. Ainsi, les figures
mythiques se succedent (Alexandre, César, Charleenagapoléon, Hitler) qui auront
pour tache de réaliser I'idéal universalisant denpire. Aprées la chute de la monarchie
francaise, et surtout au moment fondateur de ésmé République qui commence en 1870,
les républicains ne vont pas rompre complétemest B/notion d’empire. Ils vont surtout
reprendre ce theme en le «laicisant », c’est@-dir le débarrassant de sa rhétorique
chrétienne. Pour cela, les républicains francaisdeanent un modéle: la Rome
républicaine. Mais « la distinction entre les medélépublicain et chrétien est plus figure
de rhétorique que traduction d’'une différence raldicDans les deux cas, il s’agit de
conquérir les cceurs, d’apporter les lumieres damsmonde de ténébres. » (Bancel,
Blanchard, Verges, 2003, p.43). Cet héritage inapé@ridonc été d’'une importance capitale
dans la construction de l'universalisme républicamais on peut souligner son absence de
la plupart des réflexions contemporaines sur legpods de la République aux
particularismes. De Rome par exemple, ont été ueteles idées de mission civilisatrice et
d’aristocratie républicaine. Rome gouverne les kbBees » -c’est-a-dire tous les non-
Romains- pour leur bien en les guidant vers ldisation. Mais ce n’est pas le « peuple »
qui prend les décisions a Rome, c’est une petite gli est capable de commander les
masses conformément a l'intérét général. Les rémibs de 1870, pour asseoir la
République, s’appuieront eux aussi sur l'idée d'utiee éclairée pour gouverner les
masses. lls développeront le discours sur la nogatie républicaine, élitiste, qui n’est pas
sans provoquer des tensions avec les idées déimoaesatie la Révolution.

De Rome mais aussi de I'Ancien Régime (Colbert etntlk les républicains
reprendront I'idée d'une culture commune sur lalgueepose l'unité du royaume/de
I'empire. Civilisateur, 'empire vient régénéreslpeuples qui sont sous sa domination. De
cet héritage découle le devoir d’assimilation pesgples conquis, I'adoption forcée d’'une
culture unique et « universelle ». Notons que dejtnction a 'uniformisation culturelle
ne sera pas mise en ceuvre par les républicainsnsent face aux peuples colonisés. C’est
d’abord a ceux qui, a l'intérieur du territoire ioaial, manifestent une différence culturelle

ou linguistique que cette obligation va s'appliquégs Bretons, les Corses, les Basques
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etc. Autant de cultures qui seront remises a l®utir jour apres la décolonisation.

A l'intention des peuples colonisés, la Républitjgat un double-langage. D’'une part
elle leur promet I'égalité et la fraternité, la neodité et la liberté comme avenir. Mais
d’autre part, elle se contente de I'évocation de pemesses sans jamais les réaliser.
L'égalité reste, pour les colonisés, un horizonéfid dans le temps et dans I'espace.
Ainsi, les multiples réformes que la Républiquetraeén ceuvre dans les colonies depuis
les années 1870, si elles constituent parfois dascages relatives, ne remettront jamais en
cause l'inégalité fondatrice du rapport coloniaéslpeuples colonisés doivent abandonner
leurs cultures, coutumes, rites et langages popliesea la culture francaise. Pour autant, a
I'exception de quelques élites acculturées et grigar la métropole, ils ne deviendront
jamais des Francais. lIs ne sortiront jamais dedetut Iégal et moral de sujets coloniaux.
La Républigue annonce I'émancipation sans jamaigeddiser. Elle reporte sans cesse
I'égalité promise. Les colonisés sont exclus de tvilisation ». Car si I'exclusion est le
principe fondateur du colonialisme, elle n'est pasn plus absente d'un certain
républicanisme. Il faut ici contredire les idéestres qui voudraient que la République ait
laissé fairele colonialisme, qu’elle l'ait toléré. Ce que naysprend I'étude de I'histoire
coloniale et les études postcoloniales, c’est queepublique a produit son colonialisme,
qui n’a rien a envié au colonialisme monarchiquenopérial.

A titre d’exemple, citons Victor Hugo. Ce méme VYicHugo qui combattra au prix de
I'exil le Second empire, pour l'instauration d’'uR&publique de citoyens libres et égaux,
ce méme Victor Hugo qui écrit au général Bugeaudhmé gouverneur général en

Algérie :

« C’est la civilisation qui marche sur la barba@est un peuple éclairé qui va
trouver un peuple dans la nuit. Nous sommes lessGile monde ; c’est a nous
d’illuminer le monde. Notre mission s’accomplit, je¢ chante qu’hosann&®»
(1841)

Cette contradiction entre le républicain et leootateur parait choquante pour un
observateur contemporain. La réaction de la Fraostcoloniale a été, nous I'avons vu,

I'oubli. Mais il faut aujourd’hui penser cette ceadiction, et admettre qu’elle n'a rien de

8 « Conversation avec Bugeaud », de@heses vued,841, cité dans Bancel Nicolas, Blanchard Pascal,

Verges Francgoisé,a République coloniaJeHachette, 2003.
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choquant pour I'époque. Etre Républicain au XIXé&igele et dans la premiére moitié du
XXéme siecle, c’est aussi étre en faveur du prinalp la colonisation, c’'est-a-dire pour
I'inégalité et I'asservissement des autres racefa €ignifie que le projet républicain, dans
son essence, n'est pas un projet « universel »ognmE&me s'’il se déclare comme tel.
L'universel républicain a exclu successivement aealéfinition les femmes, les pauvres,
les «races inférieures ». Cette remarque n’estspas rapport avec la critique post-
structuraliste que nous avons vue en premiereepalé sujet universel, la conscience
« pure » est une illusion que peut donner le laagagut acte, toute proclamation, tout
discours doit se comprendre dans un contexte doAmsi, le discours républicain
colonial, proclamant I'égalité et la fraternité pdous, proclame I'égalité et la fraternité
pour tous les hommes européens et « blancs ». Qgtiection entre I'européen et
I'africain, par exemple, est présente dans le discales républicains, qu'il s’agisse de
Victor Hugo ou de Jules Ferry. Elle ne peut étrengpée. Au contraire, il s’agit d’étudier
les marges, les impensées de ce discours poulimanerpensée critique. Or, les colonisés
sont bien en marge de la pensée républicaine fscaxclus des grands systemes
libéraux desquels elle s’inspire. Le libéralismelLadeke repose sur la propriéte, la liberté
de I'hnomme lui vient du travail de la terre. CheauRseau, le contrat social est le fruit
d’'une volonté délibérée de I'homme qui abandonndibgaté naturelle afin de devenir
citoyen. Pour Hobbes, les hommes ont mis fin @at’ée guerre de tous contre tous en se
soumettant a I'Etat, autorité supérieure, par daftaressé. Le colonialisme s’est tres bien
accommodé de ces systéemes de pensée en quakitanblonisés d'« étre non doués de
raison ». Ainsi, ils ne seraient pas capables deailleur leur terre, d’assumer leur
responsabilité de propriétaire (Locke). L'argumdatla terre non cultivée a souvent été
invoqué pour justifier les conquétes coloniales. e sont pas capables non plus de
consentir a un pacte social (Rousseau) ou de discéur propre intérét (Hobbes) pour
sortir de I'état de nature. Mettre fin a la guetnibale, de la sauvagerie, de la barbarie
(viols, esclavage etc.) prétendue des colonisé# atesssi un objectif affiché de la
colonisation. La violence coloniale se transformansi en une ceuvre de « pacification ».
Tout principe, toute théorie d’inspiration liberatontient ainsi la possibilité de sa
négation, de son absolu contraire. Pour autangjtslade dire que la colonisation était
« inévitable », comme contenue originellement d#imspiration émancipatrice des
républicains ? Evidemment, non. La république malle est le fruit des décisions
successives du mouvement républicain, qui n’esti&me pas un bloc homogene. Ainsi,

I'idéalisation de la République romaine, qui a sigat bloqué une analyse critique sur
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certains de ses aspects, a été mise en avant jpdir @&s rupture avec la monarchie
catholique. La formation du républicanisme estcitmée par le conflit, souvent violent,
entre républicains et monarchistes qui va durer aouong du XIXéme siécle, jusqu’a la
stabilisation de la Illeme République. Ce conflia youer énormément dans le
développement d’'un colonialisme républicain. Enetffla pensée impérialiste, avec
laquelle la Révolution francaise ne rompt pas @diment, veut que la grandeur d’une
nation se mesure a la grandeur de son territoies. épublicains ne souhaitant pas
diminuer le prestige de la nation francaise, ilBnt’pas remis en cause I'héritage colonial
monarchiste une fois au pouvoir. Le « moment répaini >’ de 1870 est & ce titre
fondateur : aprés I'humiliation de la défaite nailie de Sedan et la crainte de troubles
sociaux avec la Commune de Paris (1871), toujoaus 2 menace des monarchistes, les
républicains au pouvoir cherchent a installer digralent la République encore jeune. lIs
veulent la paix sociale et donnent un exutoire ationalisme francais blessé apres la
défaite face a I’Allemagne : I'empire colonial. Gtedans ce contexte que les républicains
vont développer une rhétorique coloniale et comnger la droite monarchiste sur le
terrain du nationalisme, en faisant du colonialistaefierté de la République. La
colonisation leur donne I'occasion de satisfaire terrain « étranger », deux institutions
garantes de I'ordre social avec qui ils sont oppasé le territoire national : I'Eglise et
I’Armée. Les conquétes sont ainsi le lieu ou leymaumilitaire peut racheter son honneur
perdu a Sedan par des victoires plutdt faciles tef’leglise peut lancer des missions
évangélisatrices sans se soucier de l'anticlésicadi Le territoire colonial est ainsi le
terrain d’une Union sacrée, d'alliances extraori@saet improbables, qui contrastent avec
les conflits (prolétariat/bourgeoisie, anticlérig@aatholiques) a l'intérieur du territoire
national. La propagande coloniale renverra I'imatiesoire bien entendu, de la colonie
comme une utopie ou les conflits sociaux en toatgeont abolis au profit d’'une parfaite
harmonie sociale. La colonie est ainsi une prapectiu réve républicain, symbole de sa
grandeur et de son universalisme. Le colonialisengett le soutien de la République dans
un conflit dont I'enjeu est national et européenddncurrence pour les colonies en Europe
est également rude, notamment entre la FrancAmglBterre). Au service de cette utopie,
la République va mobiliser des institutions maissaule grandes figures de propagande.
Le réle de I'école est bien sOr central et congilduformer une « culture coloniale » dans

un contexte d’alphabétisation massive. Le médesinlie aussi essentiel : il apporte la

87 Jean-Fabien Spitze moment républicain en FrandBallimard, 2005
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science, sauve des vies, combat les préjugeés etdgances indigenes. C’est ainsi qu’'une
« communauté imaginaire » est créée, en métrofolgs le drapeau francais, se réunissent
des peuples de toutes les races et de tous |eaamtst

Pour justifier sa domination, le discours républiezolonial va s’approprier le

discours raciste forgé au XIXeme siecle au cordaatolonise.

1) LaRépublique et limpensé de larace

Dans sa contribution &a Fracture colonial&® Achille Mbembe remarque que la
cécité opposée par la République face aux ideraéiculieres qui la composent renvoie
a un impensé autour de la «race ». Mais si leodisc républicain est aujourd’hui
largement opposé a toute utilisation de la noti@ hce », y compris dans une
perspective antidiscriminatoire, il n’en a pas taug été ainsi.

Ou remontent les origines du racisme en Franca début du XIXéme siecle, le
concept de race s’applique aux groupes qui ont If&iirope : Francs, Germains,
Normands... Mais au milieu du XIXeme siécle, une éduttoriographique va faire de la

« guerre des races » une théorie explicative dstdine :

« L’historien Augustin Thiery inaugure cette échistoriographique avec son His-
toire de la conquéte de I’Angleterre qu'il relitrame une bataille entre deux races,
les Normands et les Saxons. Cette conception dedite attire grand nombre de
penseurs francgais dont Hippolyte Taine (...) » (BanB&nchard, Verges, 2003,
p.90)

Une hiérarchie des races s’établie simultanémeniint&rieur de I'Europe qui suit la
hiérarchie des vainqueurs et des vaincus. Mais &aoce races asiatique, africaine et
américaine, la race européenne s’unifie: les itEmntraciales sont fagonnées par la
conguéte coloniale. En effet, au fur et a mesuee lgucolonisation progresse la « guerre
des races » est érigée en systeme politique. @edteurs, pour les auteurs dea

République colonialeune spécificité occidentale :

8 Achille Mbembe, « La République et I'impensé de lace » », darisa Fracture colonialeLa
Découverte, 2005
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« Les attitudes racistes sont loin d'étre I'excleside I'Occident, mais seul
I'Occident (en y intégrant la Russie et le Japorfaiade «la guerre entre les

races » une politique jusqu’a la Seconde Guerrediaten » (ibid.)

A cette lecture historiographique racialiste vonajauter de nombreuses théories
« scientifiques » issues notamment de I'anthropelgghysique qui y apporteront une
légitimité supplémentaire (Gobineau est, avecEssai sur I'inégalité des races humaines
(1853), le chef de file de I'école racialiste fraisg). Lémergence du discours racialiste
correspond avec I'émergence du colonialisme. LauBlkgue coloniale viendra donc
puiser dans le répertoire racialiste pour justifies conquétes, si bien que les notions de
République, Nation et Colonisation tendent a sdarare. « La notion de race colonise la
nation et l'identité nationale devient une identié€ialisée, reposant sur des distinctions
raciales, confondue avec une race. » (ibid., p.2é&¥ intéréts de la République, de la
Nation se confondent et la politique coloniale datipartie intégrante de la politique
nationale. C’est ainsi que l'identité nationalelaé-rance se forge en grande partie durant
la colonisation, transformant la communauté nat®oea une communauté raciale plutét
gue politique. La race devient le mode de penséda dédférence. Or, comme le souligne
I'essai trop peu connu d’Hannah Arendt sur I'impksime, les différences indiquent les
« limites de l'intervention humaine et, pour cgdeuvent déclencher la haine aveugle, la
méfiance ou la discriminatiorf% La différence provoque chez I'homme, parce ool
peut agir dessus, une tendance a la destructiorc’€s bien la destruction qui est au bout
de toute « politique de la race », et la philosopgbalresser une généalogie commune au
colonialisme et au nazisme. Cette généalogie coransena peu commentée, si ce n'est
pas Césaire comme nous l'avons déja vu, mais alissirécemment par Olivier Le Cour
Grandmaison dans son ouvrage sur la conquéte dialgéloniser, exterminef2005) qui
souleva la polémigue a sa sortie. Mais jusqu’awdjbui, la maniere dont la colonisation
et la théorie racialiste a influencé les rapporés la République a la « différence »

culturelle reste impenseée :

« Le refus d'intégrer I'étranger est mis sur le ptende groupes extrémistes ra-
cistes (qui s’excluent d’eux-mémes ainsi du coggublicain) ou d’étrangers qui

refuseraient d’adopter les idéaux républicainsplage centrale d’'une division ra-

8 Hannah Arendt,.es Origines du totalitarisme. L'Impérialism#983 cité danka République coloniale
p.94 (op.cit.)
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ciale, de frontiéres imaginaires de la nation g@abuperaient des frontieres raciales

(inventées) n’est pas questionnée. » (Bancel, Bkmag Verges, 2003, p.95)

Pourtant, le racisme en tant qu'idéologie est deva travers la colonisation
constituant de la nation et a traversé toute |&s&acCela ne I'empéche pas de se décliner
de diverses manieres, selon la famille politiquelrdite I'inégalité entre les races a été un
dogme soutenu, mais il a servi a légitimer un daue l'efficacité de la « mission
civilisatrice » (les races inférieures n’étant pasmesure d’accéder a la « civilisation »). A
gauche, I'inégalité des races était non moins aegumnais dans la vision de Jules Ferry il
n'y avait pas de perspective égalitaire a long €ffas races inférieures devant faire un
effort interminable pour se rapprocher des racegrseures), tandis que pour Paul Bert et
Ferdinand Buisson, la colonisation devait permetieg I'éducation, un rapprochement —a
tres long terme- des races. Ainsi, la droite egdache s’accordent sur le principe de
I'inégalité des races, bien que la gauche consielegenéral que ce statut est transitoire.

Le racisme inspire aussi un ensemble de mesudks ststemes juridiques que I'on
a déja évoqués (Code noir, Code de l'indigé&hat qui constituent un cas de ségrégation
raciale a part entiére. En effet, c’est la raceweta religion (comme dans le cas des
Francais Musulmans en Algérie) qui permettent @géirdjuer le colonisé du colonisateur.
La République et le droit francais, a donc admis dérogation a ses principes pourtant
supposes « universels ». Aujourd’hui il est impairide tenir compte de ce passif a I'heure
ou I'égalité formelle ne suffit pas pour prévengsdliscriminations d’ordre raciale que les
minorités ethniques subissent. En effet, la notlen« citoyenneté » s’est forgée avec la
notion de « race », excluant de fait tous les [gafiindigenes » ou non-occidentaux. Le
concept d’'universalité de la République a largenététutilisé pour justifier une inégalité
de principe, comme nous I'avons montré et le disc@ssimilationniste a servi a attirer
des élites acculturées pour faire taire toute itélde changement social. L'idée que « pour
accéder au statut de citoyen, il faut faire la peeque I'on a su s’émanciper des structures
particularistes, culturelles, linguistiques et gmduses » (ibid., p.122) reste largement
commune et son origine coloniale est rarement é&®glujourd’hui, certains sont « plus
citoyens que d'autres », et le parallele avec kgmocoloniale est frappant. La définition

de I'identité nationale semble toujours se faireegnluant les « indigénes™ Pourtant,

% Qlivier Le Cour Grandmaisome I'indigénat — anatomie d’un « monstre » juridigilia Découverte, 2010
L \oir Patrick Weil,Qu’est-ce qu’un Frangais ? Histoire de la nationélfrancaise depuis la Révolution

Paris, Grasset, 2002.
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d’autres « étrangers », considérés comme plus esocteulturellement et/ou
« ethniguement », sont relativement rapidementnales. Il faut souligner que leur
intégration (ou rejet) se fait toujours contre kegdigénes », par opposition auxquels
'immigrant se détermine pour pénétrer le corpsonat. Il y a un parallele a dresser avec
la situation des Afro-Américains comme le relévestauteurs dea République coloniale

(ibid., p.124) qui restent toujours dans l'attediigne citoyenneté en devenir.

A la lecture de ces deux généalogies, certes &igtles, des imbrications du
colonialisme, du racisme, et du républicanisme]lgsie€onclusions peut-on en tirer pour
I'avenir du projet républicain ? Quelle Républiqueait-on imaginer apres la colonisation ?

Commencgons par une remarque : nous avons essaydrteer dans cette partie
que la pensée républicaine n’est pas ontologiquenwaniale, mais que les républicains
ont, dans I'histoire de France, développé un discoépublicain-colonial pour répondre a
une conjoncture. Se faisant, ils ont indéniablentiéntavenir de la République et de la
colonisation. Cela signifie qu'a I'heure ou le paslonial ressurgit et ou les études
postcoloniales s’installent en France, une relectuitique du républicanisme est possible,
mais également qu’elle s’impose. Le républicanistoéonial n’était pas une fatalité
historique en 1870, il n’est pas I'horizon indédde de la République aujourd’hui.

Un aspect de cette relecture est la critique idiéd’ de mission civilisatrice qui,
héritage de la pensée impériale, semble bien tenBlie a donné une Iégitimité
« humanitaire » a la colonisation, et continue dstifier I'imposition par la force de
mesures « pour le bien des opprimés ».

Cette relecture critique devra aussi passer par redéfinition de la notion
d’universalisme. Nous avons montré dans la prenparge que la République avait repris
la conception d’'un « universalisme impérial », téédes empires qui I'ont précédée. Cet
universalisme abstrait et dominateur, cherche diguar les différences qui s’expriment au
sein de I'Etat. Les particularismes en tout gerwat syus comme des obstacles a la
réalisation de soi. Pour autant, cet universaligsteloin d’étre neutre. L'universel qu'il
défend est toujours celui d'un groupe dominant wxal les groupes minores, qu'il
s’agisse des femmes, ouvriers, homosexuels ou diedigenes » comme le souligne
Christine Delphy~. A cet « universalisme impérial », conquérant estdicteur, on peut

opposer un universalisme respectueux des idenpiéésculieres, des différences. Un

%2 Christine DelphylJn universalisme si particulier : Féminisme et eptien francaise Syllepse, 2010
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universalisme qui se realise a travers les partigil Nous lI'avons déja montré Césaire
déja tracait la voie de cet universel «non pas p&gation, mais comme
approfondissement de notre propre singularité »stCau nom de cet universel que les
groupes opprimeés, des femmes aux ouvriers en pagsainles minorités ethniques,
revendiquent un changement social. Loppositiomeeogs deux universalismes nous parait
fondamentale dans une éventuelle perspective dedafion républicaine.

Cet autre universel peut aider le républicanisneersstruire, pour la premiére fois
de son histoire, une pensée de la difféerence dégalité. Pensée qui pourrait envisager
une identité nationale au sein de laquelle la git@rculturelle de la France postcoloniale
trouverait sa place, loin des marges ou les m@®ngstent aujourd’hui cantonnée.

Notre derniere partie traite justement de la pldes minorités postcoloniales au

sein de la société francaise.

C) LES MINORITES POSTCOLONIALES ET LA JUSTICE
SOCIALE

Dans cette derniere sous-partie, nous avons aifaisorder la question de la place des
minorités postcoloniales en France, théme latens dlaute notre discussion précédente et
sur lequel il y aurait encore beaucoup a écrireudNavons vu que la montée en visibilité
des minorités est pour beaucoup dans linterrogagicadémique et théorique des études
postcoloniales en France sur lidentité francaike. effet, leur présence physique,
culturelle et intellectuelle pose question & lan€Eea postcoloniale, remettant en cause
certains tabous, certaines visions de la modenn#éuestion des minorités, si elle ne s’y
résume pas, en appelle une autre qui est celladsnte (ou « question raciale »). Nous
discuterons des aspects culturels, historiguesiesttitaires, mais c’est principalement
autour de cette question raciale que s’articuldéecebus-partie. Elle fait écho a une
interrogation soulevée implicitement par la questaulturelle dont nous discutions en
premiere partie : comment articuler identités, ungl¢ particulieres, et égalité universelle ?

Comment arbitrer entre reconnaissance et redisioityd ? I nous semble qu'il y a dans

% \oir Nancy FraseiQu'est-ce que la justice sociale ? Reconnaissahoedéstribution La Découverte,
2005
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cette question raciale une piste d’articulatiom(@@t d’opposition) entre question culturelle
et question sociale, digne d'intérét dans ce démgeur de la philosophie politique du
dernier quart de siécle.

Nous chercherons donc dans cette sous-partie & pes#ebat autour de la question
raciale et a étudier comment est-ce qu'elle se rootd a la notion francaise
« traditionnelle » de justice sociale. Nous prendrd’exemple de deux minorités
postcoloniales principalement (arabo-musulmaneéhparce gu’elles nous semblent au

cceur de la discussion et des crispations de liideinancaise.

1) Les minorités en France : définifions

Les études sur les minorités ethniques ou raciales)les sont répandues dans le
monde anglo-saxon sous le nhom rdaority studies sont trés peu présentes en France,
pour ne pas dire introuvables. C’est pourquoiVeelide Pap Ndiayea Condition noire.
Essai sur une minorité francaig2008) nous parait étre une avancée majeure @ans |
constitution deminority studieset en I'occurrence dblack studiesa la francaise. Non
seulement il s’agit d'un des premiers auteurs addrda « perspective minoritaire » mais
son ouvrage extrémement bien documenté ouvre umglde recherche tres large en

deéfinissant ses concepts clés, comparativementleseétudes minoritaires étrangeres.

La minorité noire de France

Dans sa longuéntroduction (Ndiaye, 2008, p.21-81), Pap Ndiaye commence par
préciser plusieurs concepts utiles a la recherchie lss minorités. Il note une
contradiction : les Noirs de France sont visiblegdividuellement mais invisibles en tant
que groupe social, et surtout ils sont absentshdmp d’étude universitaire. Ainsi, il existe
plus de publications francaises sur les Noirs araérs et méme les Natifs américains que
sur les Noirs francais. Cette invisibilité conteastvec des difficultés sociales spécifiques
qui touchent la population noire, et révele uneeabe de considération du probleme plutot
gu’'une absence de probleme. Car, nous I'avons me,quiestion noire se pose en France
depuis 1998 et la marche de commémoration de Itaolde I'esclavage. L'ouvrage de
Pap Ndiaye se veut donc une « contribution auxestafro-européennes naissantes ».
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Lauteur précise que son approche se situe dansplarspective minoritaire »
plutdt que dans la « perspective identitaire » ddsural studiesqui s’intéressent aux
identités et cultures des diasporas africainegdrapective minoritaire s’'intéresse plutot a
I'étude historique et sociologique des minoritésnss étre totalement indépendante des
questions identitaires. Pap Ndiaye choisit dondrdier la question noire comme une
guestion sociale, en élargissant cette derniérargagalités raciales. Il postule donc que la
race —en tant que catégorie socialement constresterne catégorie a prendre en compte
dans l'analyse des rapports sociaux. Mais cett®mate « race » pose probléeme dans les
sciences sociales.

De 1830 jusqu’a la Seconde guerre mondiale, lenses sociales et physiques
(anthropologie et biologie) se sont fondées sur hidearchie biologique des races (cf.
notre sous-partie B) au service de la dominatiomnel’ race supérieure sur les races
inférieures. Apres la Seconde Guerre mondiale & &u traumatisme du génocide, la
racialisation a été complétement remise en cautes efciences sociales et humaines ont
fait I'objet d’'une purge. Si bien que la notion deace » est devenue taboue et suspecte
d’essentialisme. Cependant, les représentationaleacont continué a perdurer dans la
société, comme le montre la persistance d’un razipostcolonial que nous avons déja
évoquée. |l s’agit donc d’admettre que la « racs »jle est bien sOr infondée du point de
vue biologique, existe dans l'imaginaire et déteenune partie des rapports sociaux
(comme la nation, le genre, la classe...). Il eseggaire de penser les rapports raciaux
pour lutter contre leurs effets néfastes. Pour Rdjaye, la notion de « race » peut étre
utilisée, comme aux Etats-Unis, pour fonder unatigake antidiscriminatoire efficace et
contribuer in fine a « déracialiser » les rappedsiaux. Cela suppose d’aller au-dela de la
citoyenneté abstraite telle qu'un certain répuldlisane la concoit tout en s’accommodant
des discriminations (cf. notre sous-partie B). Canc une utilisation pragmatique de la
notion de «race » que prébne Pap Ndiaye afin deirdéet de corriger le phénomeéene
discriminatoire.

Pap Ndiaye ne nie pas I'existence d’'une « identitébire au sens culturelle, sur
laquelle il reste a écrire, mais il insiste surdémension diffuse et composite. Elle est
surtout moins utile que la notion de « minoritéotippenser les discriminations, ce qui est
I'objectif affiché du livre. Lidentité noire est'abord une identité « fine » qui se définit
par I'expérience commune des Noirs, par opposiéiame identité « épaisse » fondée sur
une langue, une culture et une histoire communée Qistinction entre identité fine et

épaisse est empruntée au sociologue américain T@@helby qui I'emprunte lui-méme a
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I'anthropologue Clifford Geertz. Lidentité (finejommune des Noirs de France, c’est
d’étre considérés comme Noirs. C’est une commur#igipérience vécue. La perspective
antidiscriminatoire adoptée n'a pas vocation aefaiisparaitre toute notion de culture ou
d’identité « épaisse » mais a faire en sorte qlle-cene soit plus un déterminant social.
« Linvisibilité sociale peut aller de pair aveceuforte visibilité des identités épaisses »
(Ndiaye, 2008, p.72).

La notion de « minorité » insiste aussi sur I'eigrce sociale négative d'un
groupe « minoré » au sein de la société. Elle ést mdaptée que la notion de
« communauté », neutre et ambigue, ou que celtastu de I'immigration » qui renvoie a
une origine « étrangére » totalement dépassée.

Il s’agit donc d’élargir la question sociale awapports de race et de rompre avec
une certaine orthodoxie marxiste qui voit les raggpeociaux uniquement en termes de
classes sociales. Dans cette vision dominanteaggmorts sociaux, penser la condition de
« minorité » participerait a la désagrégation delésse ouvriere. Pourtant on peut aussi
penser les conditions ouvriere, féminine ou homoskx et autre en termes de
« minorité ». C’est un ancien débat qui continueddaser la pensée critique francaise

depuis mai 1968 autour de la question des mindtités

La minorité arabo-musulmane

Pour Benjamin Stora, la question arabe et celladpierre d’Algérie est au coeur
du « probleme de I'immigration » qui se pose emEeadepuis la fin des années 1970.
« Derriéere les mots « intégration », « assimilatiorse dessine la grande question des
Arabes en France, leur place, leur r6le comme remwweitoyens » (Stora, 1991, p.279).
Cette question nous rappelle I'éternel dilemme ’dssimilation des colonisés qui s’est

posé en Algérie :

« Les immigrants maghrébins seraient inassimilablés société francaise parce
que profondément différents des autres immigréas de I'entre-deux-guerres par

exemple. Cette différence s’expliquerait par legieh musulmane. » (ibid., p.286)

% \/oir & ce sujet Pierre Tévanian, « Qu'est-ce quguestion sociale ? » publié sur le site du ctflees

Mots Sont Importantshftp://Imsi.net/Qu-est-ce-que-la-question-socjatensulté le 8/08/11)
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C’est donc l'lslam en tant que religion, mais aussitant que culture, philosophie et
morale qui est percue comme radicalement inasditgilé la société francaise. On
remarque bien ici toute 'ambiguité du racisme galsnial : il ne s’agit pas simplement
d’un racisme « racialiste », mais aussi culturebbgieux’”.

C’est une des spécificités du racisme qui touah@obpulation arabo-musulmane de
France. Il faut ici souligner I'intérét de retrad@mgénéalogie des racismes pour pouvoir les
combattre. En effet, le racisme anti-noir (ou n@babe) trouve ses racines dans I'histoire
coloniale et dans l'histoire de I'esclavage. Leprésentations stéréotypées du Noir ont
donc leur histoire et sont donc différentes deesetjui touchent les Arabes ou les Juifs,
méme si les mécanismes du racisme se ressembl@st @urquoi il est important
d’écrire I'histoire des minorités et du racisme tgps touche comme I'a fait Pap Ndiaye
dans le cas des Noirs dams condition noire De plus, I'histoire des minorités
postcoloniales en France est souvent trés peu douém et constitue une véritable zone
d’ombre du récit national, liée a l'oubli de I'niste coloniale. Par exemple le cas du
révolutionnaire noire Toussaint Louverture et diedépendance haitienne qui est obtenue
en 1804 dans la foulée de la Révolution francassdrés peu connu en dehors du cercle
des spécialistes. De méme que I'histoire de I'eageant politique et intellectuel des Noirs
avant et apres la Seconde guerre mondiale (dorst amans donné un apercu dans I'étude
sur Aimé Césaire et Frantz Fanon). Cette ignorawela présence des minorités en
France, qui remonte souvent bien plus loin qu’orfingagine, contribue au maintien de
clichés sur des populations qui seraient « nouveltd arrivés », avec lesquelles la France
n’aurait pas de liens.

Dans le cas des arabo-musulmans, la nécessitére’€histoire de leur présence
en France est tout aussi frappante. Il n’existe @agvrage sur 'histoire dans le temps
long des Arabes en France. La plupart des ouvriaigient de la question des banlieues,
des immigrés, et des problemes d’intégration dselzonde génération sans les replacer
dans leur contexte historique. Il existe deux doent® sérieux sur lhistoire des
Musulmans en France, un faible nombre qui est astdravec la profusion sur le marché
d’ouvrages sur le « terrorisme islamique » etl§lam dans les banlieues ». Il faut ainsi

citer'Histoire de I'lslam et des Musulmans en Frarsmus la direction de feu Mohammed

% Cette assimilation entre Arabité et Islam posélémme et semble jeter dans I'oubli les autres ikt
arabes, juives et chrétiennes par exemple. Vair suget Charles Cohen, « Juif arabe : une identité
confisquée » dardlinoritésn°70 fttp://www.minorites.org/index.php/2-la-revue/998fHarabe-une-
identite-confisquee.htndonsulté le 8/08/11).
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Arkoun paru en 2006 aux éditions Albin Michel etryp&n Poche en 2010, qui retrace
I'histoire des Musulmans en France du Moyen-Agesijours. L'autre ouvrage important
est celui de I'islamologue algérien Sadek Sellantrance et ses musulmans. Un siécle de
politique musulmane (1895-200&)i retrace I'histoire des Musulmans et de leuatieh a
I'Etat francais depuis un siécle. Ce dernier masiaén avant une présence séculaire de
I'lslam en France et une effervescence intellet@uethe des liens entre Musulmans et
comtistes anticoloniaux et islamophiles au débutsihele (symbolisé par la figure de
l'intellectuel comtiste Ahmed Riza). Mais il éclairaussi l'activité de fraternités,
associations et nadis (clubs) musulmans réformiste§rance avant la Seconde guerre
mondiale et la rupture des indépendances. Le tler8adek Sellam montre également que
les stéréotypes islamophobes qui sont répandusirdijoi a travers I'Europe ont une
histoire qui s’inscrit dans la filiation d’'un ceiraorientalisme qui décrivait I'lslam comme
une religion caractérisée par le «fanatisme »eet fatalisme ». Il serait intéressant de
retracer la généalogie de ce racisme anti-musuldeguis le 11 septembre 2001 qui
s’inscrit dans un temps long, celui des Croisadeda colonisation et de I'orientalisme.

Les relations de I'Etat francais laique avec disl et les Musulmans est aussi un
point important a souligner. Ces relations se smnmistruites pendant la colonisation,
principalement en Algérie, ou une tradition de mwéfe et de contrble de I'Etat sur la
religion musulmane s’est forgée. Ainsi, la loi d@0% fut appliquée en 1907 par un décret
en Algérie qui la vidait clairement de son conterdes associations fantoches étaient
créées, au service de 'administration. LlIslamitééa comme une idéologie subversive
gu'il fallait contréler pour apaiser les revendioas sociales des Algériens. On peut
observer que cette gestion coloniale de I'lslam @stqu'a aujourd’hui, lourde de
conséquences : la laicité n’est toujours pas ap@digpleinement a la deuxiéme religion de
France. Le sur-contrfle des associations existpum) avec des financements et des
autorisations de construction de mosquées difficileobtenir. Une gestion clientéliste de
I'lslam est mise en place via les responsables mass, souvent étrangers et issues des
anciennes colonies francaises, mobilisés certdirssl@caux pour gérer la révolte sociale
des «jeunes des banlieué8 »Dans le méme temps, un «intégrisme républicdin »

s'affirme face aux manifestations publiques dueuftusulman. Une vision rigide de la

%\oir Vincent Geissier, Aziz Zemourjarianne & Allah, les politiques francais face adajuestion

musulmane »La Découverte, 2006

°7 Jean Baubérot,intégrisme républicain contre la laicitéube, 2006
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laicité, qui va a I'encontre de la conception ldérde la loi de 1905, est opposée
spécifiguement aux Musulmans qui expriment leuraigmance religieuse de maniéere trop
« ostensible ». Ainsi, en 1989, l'avis du Consélitdt consulté a propos de la premiere
« affaire du voile » dans les écoles publiqguescistement hostile a une interdiction
générale du foulard islamique. Mais le débat seigjwllant de polémiques en polémiques
sur fond de montée du Front National. Le 15 ma@®26 gouvernement de droite, avec le
soutien de nombreux opposants de gauche, imposeded’une loi de prohibition suivant
une des nombreuses recommandations du rapport d€tanmission Stasi ». D’autres
résidus de cette « laicité d’exception » sont pgickes, notamment dans la gestion du
Conseil Frangais du Culte Musulman créé en 2008, rqpus n‘auront pas le temps de
développer ici.

Nous allons écarter la question de la discrimimateligieuse pour nous consacrer a
la discrimination raciale, qui a pris de plus easpil’ampleur dans le débat francais et qui

est au caeur des préoccupations de justice so@almihorités.

1) La discrimination raciale : une question sociale ?

La question de la discrimination raciale imposa &1lance de redéfinir sa conception
de la justice sociale laquelle est quasiment erausent tournée vers les inégalités

economiques.

De la lutte contre le racisme a la lutte contre les discriminations

Cette transformation s’est amorcée depuis la fsatmées 1990. Pap Ndiaye note a la
suite d’Eric Fassin le passage progressif de & lkedntre le racisme a la lutte contre les
discriminations. C’est-a-dire d’une lutte sur larpimoral (principalement contre les idées
d’extréme-droite et le Front National) & une véligapolitique antidiscriminatoire, sur le
plan du droit et des faits, dans les domainesatagloi, du logement, de I'éducation etc.
« Jusqgu’alors, la discrimination raciale était égsatiquement niée ou rabattue sur d’autres
variables d’inégalités. » (Ndiaye, 2008, p.287) Gignifie ce changement ? Qu’est-ce
gu’une « politique antidiscriminatoire » ? En pip®; la discrimination raciale est interdite

depuis longtemps par le Code pénal de 1972 (abt12&nforcé par la loi de 1990) et le
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Code du travail de 1982 interdit les discriminasiclh 'embauche et sur les lieux de
travail. Mais en pratique, les pouvoirs publicsveoit s’investir dans la lutte contre les
discriminations pour les faire reculer.

Il faut souligner que ce passage a la lutte colsediscriminations s’est fait en
France trés lentement et tardivement vis-a-vistdsupays européens. De plus, le role de
I'Union européenne est important dans I'impositione politique antidiscriminatoire a
tous les pays, dans les limites institutionnelled’'dE actuelle. Ainsi, la directive « race »
de 2000 impose aux Etats membres de protéger ¢goggens contre les discriminations
directes et indirectes subis en raison de la racged’origine ethnique. La reconnaissance
de la «discrimination indirecte » est importantgsgue celle-ci se définit comme un
traitement défavorable au motif d'un caracteragitithe comme le sexe ou la race. Elle ne
se limite donc pas au fait intentionné de discration mais peut se prouver sur la base
d’'un traitement différencié. Les autres innovatiales la directive «race » facilitent le
dépdt de plainte pour discrimination et ouvrentplarte & des programmes d’action
positive. Mais malgré ces innovations européentzesrance a freiné leurs applications
dans le droit francais par manque de volonté poidi Ainsi, elle s’est fermement opposée,
et a obtenu gain de cause, lors des négociatiatss®es partenaires européens, a ce que la
mesure des discriminations au moyen de statistigtie®-raciales soit rendue obligatoire,
rendant du méme coup compliquée I'évaluation delaique antidiscriminatoire. Ceci au
nom de l'universalisme républicain qui affirme dui’y a pas de «race » ni de
« minorité » en France, et se limitant a penserdbleme des discriminations sous I'angle
de I’ « immigration » et de I’ « intégration ».

Mais le débat est au moins inscris dans le déblaliqgo Une loi de 2004 créée la
HALDE (Haute Autorité de Lutte contre les Discriratons et pour I'Egalité) fusionnant
le Groupe d’Etude et de lutte contre les discrimioms et les Commissions
départementales d’acces a la citoyenneté créé93h lLes émeutes de novembre 2005 et
leurs analyses en termes de « frustration » deulagisse en raison de son exclusion sociale
et raciale contribuent a mettre la lutte contre ¢kscriminations au godt du jour.
Officiellement, la rupture est consommée avec ifanisme des années 1980, dont
I'indignation morale présente alors un faible iBtépour les minorités victimes de

discriminations racialé§ et une faible portée politique puisque le FN faia que monter

% Ce clivage se percoit aussi au sein du mouvenmginaeiste ol de nouvelles organisations, créées

principalement par des minorités, s'attachentlatta concréte contre les discriminations sansosgenter
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depuis 1983 jusqu’a éliminer la gauche au secomddes présidentielles en 2002.
Cependant, s’il y a eu une évolution incontestatbeis sommes encore loin d’'une
véritable « politique antidiscriminatoire » seloapPNdiaye. La politique francaise reste
plus proche d’'une simple mise a I'agenda politigyebolique de la « lutte contre les
discriminations ». Bien souvent, les candidats @extions brandissent ce concept comme
un « objectif marketing » sans avoir de politiquescretes a proposer. En effet, les
politiques antidiscriminatoires a la hauteur duljeme se font attendre depuis 2005, ce
qui n'est pas sans créer de grandes déceptionsséiations chez les jeunes diplédmés issus
des minorités : le mouvement d’expatriation verChnada ou I'Angleterre ne cesse de
croitre. La «race » reste considérée comme uneggaasation illégitime : il n'existe
toujours aucune mesure réelle des discriminatiaasales, et donc aucune possibilité

d’évaluer telle ou telle politique antidiscriminato

Le debat sur les statistiques ethno-raciales

La HALDE s’y refuse toujours catégoriguement. &ome principale réside dans le
« testing » (test de discrimination) pratiquée dane structure quelconque en présentant
plusieurs candidats de compétences égales domt Iseabuleur de peau varie. L&sting
constitue une preuve au pénal depuis 2006, il tsighe mesure efficace pour saisir un
contrevenant sur le fait qui peut aussi avoir uetalissuasif s'il est répandue a grande
échelle. Cependant, il ne permet absolument pasedeirer la discrimination sur un plan
nationale, ni l'efficacité d’'une politique antidisminatoire. C’est pourquoi l'intérét de
« statistiques de la diversité » est de plus es maonnu, le débat porte désormais sur les
catégories a utiliser. La HALDE, dans son rapp@t206 affirme qu'une référence a
I'origine (pays de naissance et pays de naissamesepdrents) suffirait. Cependant une
simple référence a l'origine présente de nombreaifauds dont le moindre n’est pas d’étre
inefficace sur le long terme : la discriminationpggpétue bien que les enfants d’immigrés
soient nés en France. D’'un autre coté, les chersheusciences sociales sont de plus en
plus nombreux a demander l'utilisation de catégofimnchement ethno-raciales pour
pouvoir mesurer pleinement les discriminations. Rajlaye demande a ce que «trois

principes gouvernent la collecte de tels renseiggmsn. I'autodéclaration, le caractere

d’'un discours moralisateur sur le racisme. On péeat en exemple les récertliance noire et citoyenne

(http://www.ancfrance.comkt Collectif contre I'islamophobie en Fran§emww.islamophobie.net) .
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facultatif de la réponse et le traitement anonyreg données » (ibid., p.330). Ce dernier
principe doit garantir que les enquétes ne se foement pas en « fichage » (forcément
nominatif) des personnes en fonction caractérisigraciales, comme le craignent de
nombreux détracteurs des statistiques. Ndiaye penssi que l'usage d’enquétes
statistiques par des institutions publiques oum$v(associations...) ne doit se faire que
dans le cadre d’'une politique antidiscriminatoickest-a-dire que les catégories seraient
limitées « aux groupes dont il est probable ouéwgrils subissent des discriminations »
(ibid., p.330). De telles statistiques se distimgient ainsi de recensement a des fins de
reconnaissance identitaire de tous les groupes-etuiaux voire religieux de la société
francaise et se limiteraient aux groupes minoiésadraient un effet mobilisateur pour la
société civile dont les organisations (Partis, &eid, associations...) auraient un outil
fiable sur lequel appuyer leurs revendications. dénsens, ils ne constituent pas une

politique antidiscriminatoire en soi, mais en ssiniplement un préalable indispensable.

Les polifiques anfidiscriminafoires

Quelles politiques antidiscriminatoires sont engesbles en France ? La premiére des
possibilités ouvertes par les statistiques etho@ies et la plus courante dans les
expériences étrangeres est le « monitoring » atleniditethnic monitoring. Elle consiste
en « |'évaluation en continu des pratiqgues desnisgéions publiques et privées afin de
s'assurer que les personnes (employés, usagemstsctie subissent par de désavantage en
raison de leur «race » ou ethnie » (ibid., p.3&®tte pratique est obligatoire dans les
institutions publiques de Grande-Bretagne depueslande 2000. En France, la HALDE
dispose d'un « module de promotion de I'égalitédent le principe se rapproche du
monitoring ethniqgue mais qui se limite a I'embaycpeu appliqué, et toujours sans
évaluations. Le secteur privé semble en avancdessecteur public en la matiere : une
« Charte de la diversité » a été lancée en 200ditzative d’'une trentaine d’entreprises et
de l'institut Montaigne. Cette derniére prévoit uialuation mais son application reste
trés variable en fonction des entreprises, end&abs de contraintes réelles.

Une autre politique antidiscriminatoire réside dhrsaction positive », popularisée en
France sous le terme de «discrimination positive® qui montre a quel point
I'épouvantail américain fonctionne en ce domairafflimative actionaméricaine octroie

aux groupes ayant été discriminés juridiguemensdarpassé un traitement préférentiel
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dans I'attribution de certaines ressources. Ellsaeonfond pas avec une « politique des
quotas », interdite par la Cour supréme américdeuis 1978 (arrét Bakke) C’est un

dispositif qui s’applique a I'emploi, & 'admissialans les universités et a l'attribution de
marchés publics, il est donc limité. Cependantyal s’agit pas de faire I'apologie de

I'action positive comme d’une solution miracle. Pdvap Ndiaye, il faut tirer un bilan

nuancé de I'expérience américaine :

« Pour en garder le meilleur : le renforcement d'alasse moyenne de personnes
minorées ; et pour remédier a deux conséquencesmdgeables, a savoir
I'abandon des plus pauvres (...) et la progressianimiégalités a I'intérieur de la

communauté noire. » (ibid., p.348).

Et d’en tirer une explication :

« C’est que I'action positive ne saurait se substita une politique de réduction
des inégalités sociales, bien gu’elle puisse uBlans’y associer. Répétons-le : la
question raciale ne doit pas étre brandie contrguksstion sociale. Il est plut6t
question d’ouvrir cette derniere pour y incorpodes torts non réductibles a la

classe. » (ibid.)

A partir de la, on peut envisager en France urlgiqaee d’action positive qui
contourne la catégorie ethno-raciale. On peut agir les discriminations raciales en
utilisant le levier social. Ainsi, il est possibd#éenvisager une action positive territoriale,
dans la continuité de la politique des ZEP (Zon&slacation Prioritaire) menée depuis
1981. C’est la voie qui a été suivie par SciencesPRBris depuis 2001 en signant des
Conventions avec des lycées ZEP qui permettentnaeikeurs éleves des lycées visés,
apres seélection par leurs professeurs, d’entrBER bpres un oral d’admission en évitant
ainsi le concours écrit. Une autre possibilité @stsélectionner automatiquement les
meilleurs éléves de chaque lycée en fonction dourgentage donné, a I'exemple de ce
qui a été fait a I'Université du Texas aprés 'at@mde laffirmative action(Percent Plan
en vigueur depuis 1997). Cela pourrait contribudariger le carcan des grandes écoles
francaises tout en revalorisant des lycées dégaloiepuis 'abandon de la carte scolaire.

Enfin, dans la sphéere politique, I'évolution estere plus lente que dans le reste de
la société. Le slogan passe-partout de « divessitéun effet positif dans le sens ou il a

popularisé la thématique de la lutte contre lesroiignations, mais a aussi un effet négatif
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car il reste assez général pour n’engager a riamsi,Ala rhétorique remplace les faits
concrets et l'affichage symbolique de candidats amia est plus répandu que leur
accession a de réelles responsabffitéSi I'objectif d’'une meilleure représentation de |
société francaise semble acquis, il manque la W®lgour imposer une politique
antidiscriminatoire sans laguelle aucun changemerste fera dans un milieu ou les places
éligibles sont cheres. Deux scénarios a moyen teonealors possible pour Pap Ndiaye.
Soit la montée d’'une diversité cosmétique et &itigui masquerait les discriminations
massives subies par tous ceux restés en bas tell&csoit une « représentation politique
diverse, appuyée sur une société civile minoréarosge de maniéere a faire entendre la
voix des plus humbles » (ibid., p.356). Dans ceosdcscénario une réelle politique
antidiscriminatoire pourrait étre réalisée en canpnt d’'une politique de réduction des
inégalités sociales. Mais il suppose plusieurs itmmd encore loin d'étre remplies.
« Parmi elles, que les personnes minorées s’oryanadin de faire valoir leurs droits »
(ibid., p.357).

% \oir El Yamine Soum, Vincent Geissidiscriminer pour mieux régner, enquéte sur la dsitgrdans les
partis politiques Broché, 2008
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CONCLUSION GENERALE

Nous nous sommes demandé dans l'introduction caornleg études postcoloniales
peuvent-elles redéfinir I'identité nationale frarsga?

La réflexion sur cette question appelait, je leisrla définition de trois éléments
qui ont constitué I'essentiel de ce travail de ezche. Le premier élément est constitué par
les études postcoloniales elles-mémes. Il s’agigdeaic de les définir, de les synthétiser et
d’en tirer I'essentiel de leur propos dans unerprigation forcément subjective et adaptée
au contexte francais. Le deuxiéme élément estit® de lidentité francaise liée a la
guestion postcoloniale. Il s'agissait d'en définies contours, d’en donner une
interprétation globale sans pour autant tomber darsmplification. Il fallait saisir les
différents aspects de cette crise complexe, malafih de saisir ses enjeux en profondeur.
Le dernier élément est la réponse a cette crisereqg par les études postcoloniales
francaise. Mon souci a été de ne pas tomber darsurenchere littéraire et conceptuelle
qui est reprochée, parfois a juste titre, quostcolonial studiesJ'ai voulu interroger
'ensemble du répertoire théorique et empirique tdiendisposais pour répondre, en
assumant les difficultés et les contradictions guég en avait, a des problemes politiques
concrets qui se posaient a la France contemporaine.

En ce qui concerne lgsostcolonial studiegsmes recherches m’ont fait découvrir
non pas une théorie homogene mais un ensembleédaes, prises de paroles, discours
extrémement divers qui partageaient néanmoins ws&ign normative : la remise en
cause des héritages postcoloniaux et des grands sdmplificateurs de la modernité
occidentale. Cette critique s’appuyait sur I'expade postcoloniale d’intellectuels issus
des deux hémispheres terrestres, ayant connaisdangkisieurs univers culturels. C’est
donc presque instinctivement qu’elle a débouché&isarremise en cause du savoir comme
entreprise de domination et sur un rejet des sfiog@lions essentialistes. Mais je crois
avoir montré que leur principal apport reste I'esien de la question politique, c'est-a-
dire celle des rapports sociaux, au domaine dailtare et de l'identité. Elles ont ainsi
ouvert la voie a une véritable politique de la ardtet de l'identité prolongée a travers les
cultural studiesMes recherches m’ont aussi conduit a découvridlke absolument majeur
que les héritages francais, aussi bien philosoglsiggue politiques, ont joué dans la
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découverte de cette question culturelle. Les proatijues despostcolonial studies
avaient déja été abordées par des auteurs masgisalu sein de I'hexagone. A peine la
décolonisation terminée, les mécanismes intellé&cteepolitiques du refoulement étaient
en place. Le choc de la perte de 'empire sécuai tel que la métropole voulut oublier
ce que fut la colonisation, ses conséquences sue lde millions de citoyens et sujets
francais. Le drame de la guerre d’Algérie joua pbteaucoup dans le traumatisme
postcolonial. Pourtant, le passé fut refoulé, nas publié. Et comme tout ce qui est
refoulé finit par ressurgir, le passé colonial tresfurface pres de quarante années apres
'indépendance algérienne. Ce fut la conjonctiopldsieurs facteurs, dont le premier était
certainement la présence physique de ce passéaddotravers la visibilité nouvelle des
minorités postcoloniales. Des historiens et sogés pour la plupart, issus de milieux et
d’écoles diverses, voulurent briser le tabou etvpgoer une double rupture avec une
lecture de I'histoire qui proclamait la fin de lalenisation en 1962 et qui ne tenait pas
compte de l'influence de I'empire sur la métropfsncaise. L'année 2005 fut décisive et
posa publiguement la « question postcoloniale s. étedes postcoloniales cherchaient a
étudier 'histoire coloniale sans tabou, en lieeale présent postcolonial. Elles ouvraient
une voie pour penser la crise identitaire francdases sa profondeur historique.

Cette crise identitaire comporte plusieurs aspegtge crise mémorielle, une crise
politique et une crise sociale. Ces trois points seenblent balayer I'essentiel de la
question. La « fracture » mémorielle est celleajaté ouverte par la guerre d’Algérie et ne
s’est pas refermée depuis. C’est a travers ellesfjipparue la question postcoloniale au
grand jour. La résurgence de mémoires multiplescattradictoires, issues de la
colonisation et de l'esclavage, peut paraitre dnque si I'on ne tient pas compte de
I'oubli et du refoulement historique qui les oragpées. Les études postcoloniales se sont
penchées sur ces récits mis en marge de la maogeyair rétablir une part de vérité
historique mais aussi pour éviter le cloisonnemdes identités et la « guerre des
mémoires ». J'ai montré que c’est I'absence det ré@minmun qui provoque des sur-
réactions identitaires de la part de groupes <«epostde mémoires » qui se sentent oubliés
par I'histoire officielle. La construction d’'un rnémational postcolonial prend du temps et
demande une volonté politique conséquente maisestléin d'étre irréalisable comme le
montre I'exemple de la loi Taubira. Elle nécessite intégration dans le récit scolaire en
parallele a une politique active de la mémoire. kdsis mémorielles » ne peuvent étre
comprises sans distinction et il est important lgugouvoir politique prenne des décisions

pour forger une mémoire commune. Pour autant, laoiré n’est pas tout, elle ne doit pas

95



Les études postcoloniales en France
s’enfermer dans une religion du passé, mais étrante, porter un message au présent
pour ne pas tomber dans la « tentation victimaire »

La deuxiéme crise est celle, politique et idéajogi, du républicanisme francais.
Lidée de Reépubligue est consubstantielle a lidénnationale francaise depuis la
Révolution. Il n'est donc pas étonnant qu’elle ree it pas encore relevée de la
décolonisation. La République francaise, telle qoes en avons héritée, s’est forgée avec
la colonisation. Elle a été une République colaniqli n'a pas seulement toléré mais
surtout fabriqué des inégalités de statuts entoyems et sujets francais. Il est nécessaire
de penser cette contradiction, comme s’y attaclesnétudes postcoloniales, pour pouvoir
la surmonter. Cela implique de cesser de pendeépaublique comme un mythe infaillible
mais plutdt comme un projet inachevé, un idéal jarateint qui reste toujours a parfaire.
C’est dans ce sens qu’il faut comprendre la criida ce que j'ai appelé I « universalisme
impérial » par un « universalisme singulier » genschit des différences plutot qu'il ne
les combat. Cette question de l'universel et dasicpdiers est centrale au sein de la
guestion culturelle posée par lpsstcolonial studiesA partir de cette refondation, il est
possible d’envisager une République qui ne soitgeasigle aux identités particulieres, et
qui en tienne compte pour réaliser son exigencgatité. Ainsi le débat sur I'utilisation de
la notion de « race » dans une perspective antidis@atoire est fondamental. Car avant
de lignorer radicalement, la Républiqgue I'a adméteen a fait un outil de ségrégation
radicale. Il serait bon de ne pas oublier ce ppssé pouvoir agir sur le présent et sur les
discriminations raciales qui touchent les minorités

La troisiéme crise est d'ordre social. Elle espieduit des inégalités raciales que
subissent les minorités postcoloniales en Franaedicrimination raciale, parce qu’elle
fait écho a ce passé colonial longtemps refoukierdifficile a envisager dans le contexte
francais. Pourtant, c’est par la reconnaissancenggglités que I'on se donne les moyens
de les combattre. Lexemple des statistiques ethoiaes est emblématique : comment
mener une politique antidiscriminatoire digne denmegn sans pouvoir en mesurer les
effets ? La discrimination raciale oblige la Frarceaevoir sa définition de la justice
sociale, au cceur de son identité égalitariste. Hlippose de ne plus appréhender la
guestion sociale en termes de classe uniquemeitt,emaermes de « race » également. En
effet, tant que les rapports sociaux de race nensgras reconnus, ils ne pourront étre
combattus. Cela ne signifie pas pour autant unddrame la lutte contre les inégalités
economiques, loin de la, mais plutét un combat m&méles deux fronts de maniere

complémentaire, sans sacrifier 'un a lautre. Lalitigue antidiscriminatoire reste a
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construire en France. D’autant plus gu’elle supposenme le souligne Pap Ndiaye, une
organisation politique des minorités discriminées.

Enfin, pour répondre directement a la problématjge dirai que la redéfinition de
l'identité francaise avancée par les études pamtcales est une redéfinition
multiculturelle. La définition d’'un modéle multidukel francais, c’est-a-dire une pensée
adaptée au monde postcolonial ou nous vivons, iestltenjeu majeur de ce renouveau
intellectuel. Et parce que les pensées du multialisme sont variées, il me faut préciser
ce gue jentends par modele multiculturel franc#lis’agit, pour moi, de reprendre les
trois aspects de cette crise identitaire évoqués hpdut.

Une politique multiculturelle consisterait a baim récit commun ou chacune des
composantes sociales de la France postcoloniataitvepn apport a I'histoire nationale
reconnu. Elle implique la redéfinition d’'une Répgghke multiculturelle qui ne serait pas
hostile aux identités particulieres qui la compoésearest-a-dire débarrassée de son
ambition impériale pour pouvoir se consacrer anevensemble et célébrer la diversité des
cultures comme autant d’humanités singulieres.niheine République qui mette tout en
ceuvre pour reéaliser I'exigence d’égalité, c’estya-dqui prenne en main la lutte
antidiscriminatoire comme un objectif national. &ampliquerait un changement de
philosophie important, un passage d'une Républithgrale prébnant un universalisme
abstrait & une République « communautarienne »st@gedébat majeur qui a touché le
monde anglo-saxon depuis la fin des années 1980e protection des droits individuels
et reconnaissance des « identités communautdit®s Baradoxalement, I'hyperprésence
du terme « communautarisme », employé a tord r@vars dans le débat politique frangais
brouille la discussion sur ce vrai clivage phildsiop-politique. Le « communautarisme »
au sens francais est un terme idéologique et fdjoravise a disqualifier I'organisation
communautaire des groupes minoritaires, particutnent les groupes ethno-raciaux. Il est
différent du sens anglais de « communautarianisgi»est un mouvement de pensée
soulignant la responsabilité de I'individu au sdm la communauté. Nous gagnerions a
clarifier le débat en réfléchissant sur commenicestiue le libéralisme abstrait peut étre
dépassé sans tomber dans I'écrasement de l'indpadla communauté. Cette réflexion a
déja eu lieu au sein du mouvement républicainadisté et se situait sur le plan

économique : I'histoire du mouvement ouvrier a ééfle de la lutte contre I'égalité

1% \/oir le rapport du séminaire de l'institut Euro®2.ibéraux contre communautariens : le nouveau

clivage » (1997) disponible igittp://www.euro92.com/acrob/comlib.p¢8/08/11)
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abstraite d’inspiration républicaine-libérale pdumposition d’'une République de I'égalité
réelle, une République « sociale ».

Peut-étre s’agit-il alors de relire I'histoire tédgicaine en prenant en compte les
trajectoires de ces groupes « minorés » qui I'eamtsformeée, redéfinissant a chaque fois
son « universel » ? Quoi qu’il en soit, la perspecpostcoloniale nous ouvre encore de
nombreuses perspectives de recherche dans towgedideiplines. Il y a encore de
nombreuses zones d’'ombres de l'histoire de la ¢sdtion a explorer, en lien avec les
« résidus » postcoloniaux du présent. Une histaimn des représentations d’aujourd’hui,
des stéréotypes racistes est aussi une piste. Ranpke reprendre [I'histoire de
I'islamophobie est nécessaire pour comprendre d&ions tumultueuses de la société
francaise & ses Musulmans d’aujourd’hui, d’autam gette histoire rejoint sans doute
celle de l'antisémitisme caractéristique de laitradl orientaliste. Le champ des études
minoritaires (ninority studie} que ce soit dans une perspective « fine », kmigue, ou
« épaisse », culturelle, est lui aussi ouvert stalme rupture dans les sciences sociales qui
ont considéré les problemes des minorés et de drcdlusion a travers le prisme de
'immigration et de I'intégration. La question posloniale est installée et elle transforme

peu a peu le débat académique et politique francais
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ANNEXES

ANNEXE 1 - FRISE CHRONOLOGIQUE DE L’HISTOIRE COLONIALE ET
POSTCOLONIALE (1635-2007)

Politique mondiale

Politique francaise

Evénements culturels

1635 — la France s'installe en

Guadeloupe et en Martinique
- la Compagnie des iles

d'’Amérique est créée

1642 — la France s'installe a Sai
Domingue

1664 - la Compagnie des Indes

orientales est créée a Pondichéry

1670 - les négriers francais
traitent officiellement 1 000
Africains par an

1674 — la France s’installe a I'lle
Bourbon

1685 — Promulgation du « Code
noir »

1715 — la France s’installe a I'ile
Maurice

1789 - Déclaration des droits de
’lhomme et du citoyen, non
appliguée dans les colonies

1794 — I'abolition de I'esclavage
est votée par la Convention
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Fin XVIlleme siecle — Le mot
« negre » et « esclave » deviennent
synonymes dans la langue francaise
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1884-1885 — conférence de Ber|
précise les modalités d’occupati
de I'Afrique

1889 — Une conférence

aux mémes lois que la métropol
1799 — la Constitution de
sous des « lois d’exception »

1802- Napoléon Bonaparte
rétablit I'esclavage, remet en
vigueur le « Code nots et interdit
aux « hommes de couleur »
d’entrer en métropole

1804 — indépendance d’Haiti
(premiére République noire)

1830 — Prise d’Alger par les
troupes de Charles X

1847 — reddition d’Abd el-Kader

1848 — Victor Schoelcher, sous-
secrétaire d’Etat aux colonies,
obtient I'abolition de I'esclavage
la constitution de cette méme
anneée organise I'Algérie en trois
départements francgais

1863 — Protectorat sur le
Cambodge

1865 — Sénatus-consulte qui
confere aux Algériens un statut
« non-citoyens »

1869 — inauguration du canal de
Suez

1870 — décret Crémieux en
Algérie

1871 — révolte en Kabylie

1881 — instauration du Code de
lindigénat

lin

on
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1795 — les colonies sont soumises

e

décembre fait revenir les colonies

deemiere présence de pavillons
coloniaux.

1877- début des exhibitions
ethnographiques au Jardin
d’acclimatation de Paris

1855- Exposition universelle de Pari

1889 — fondation de I'Ecole coloniale
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internationale se tient a Bruxelleg
qui confirme le droit
d’intervention des puissances
européennes dans des pays
souverains au nom de
I'abolitionnisme

1918 — « Quatorze points » du
Président Wilson

4892 — fondation du Parti coloni
au Parlement

1894 — fondation du ministére d
Colonies

1912 — protectorat sur le Maroc

1914-1915 — début de 181
guerre mondiale, recrutements
forcés et volontaires dans
'Empire

1920 — mandats de la SDN
confiés a la France et a la Syrie

1925 — reddition d’Abd-el-Krim
au Maroc (guerre du Rif)

1926 — Fondation de I'Etoile
Nord-Africaine en Algérie

1934 — création du Néo-Destour

en Tunisie
1936 — projet Blum-Violette

1937 — création du Parti du Peu
Algérien

al

£5394 — exposition coloniale & Lyon

1912 — manifeste des Jeunes Algeéri

1927 — André Gide dénonce les
violences coloniales

1931 — Exposition coloniale
internationale a Paris

1935 — Premier numéro dé&Etudiant
noir

ple

1939 —Cahier d’un retour au pays

1942 — débarquement des Alliésnatal d’Aimé Césaire

en Afrique du Nord

1944 — débarquement de I'armée

d’Afrique en Provence

1945 — répression des révoltes
dans le Constantinois algérien

1945 — le Vietnam se déclare
indépendant

1946 — début de la guerre
d’Indochine

1946 — la loi de

départementalisation crée les
DOM (anciennes colonies)

101




Les études postcoloniales en France

1947 — indépendance de I'Inde

1955 - conférence de Bandung

1963 — creation de I'Organisatio
de l'unité africaine

1947 — insurrection et répressio
sanglante a Madagascar

1954 — bataille de Dién Bién Ph

1954 — début de la guerre
d’Algérie (lancée par le FLN)

1956 — indépendance du Maroc
de la Tunisie

1956 — vote de la loi-cadre

1956 — affaire du canal de Suez

1960 — indépendances en Afrique

noire
1961 — création de I'OAS

1961 — répression le 17 octobre
d’'une manifestation FLN dans
Paris

1962 — accords d’Evian et
nndépendance de I'Algérie

1968 — loi d’amnistie de
I'ensemble des crimes commis
pendant les « événements
d’Algérie »

1978 — premieres lois
d’'indemnisation en faveur des
« rapatriés »

1981 — Emeutes aux Minguettes
Vénissieux qui connaissent une
premiére couverture médiatique
de grande ampleur

1982 — loi d’'amnistie pour les
généraux putschistes en Algérie

1983 — « marche des Beurs »
(« marche pour I'égalité et contr
le racisme »)

1988 — accords de Matignon sur

M947-1949 — lancement de la revue

puis de I'éditionPrésence africaine
1950 —Discours sur le colonialisme

Ld’Aimé Césaire

et

1956 — premier Congrés des écrivai
et artistes noirs a Paris

1961-Les Damnés de la tergar
Frantz Fanon

1972 — Raoul Girardet publl€ldée

coloniale en France

LA
> A

1983 —Le sanglot de 'lhomme blanc
gublié par Pascal Bruckner

la
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2001 — attentats du 11 septemb
revendiqués par al Qaida

2001 — Guerre en Afghanistan
sous mandat de 'OTAN

2003 — Invasion de I'lrak par la

coalition menée par les Etats-Un&D04 — loi interdisant le foulard

Nouvelle-Calédonie

1989 — Premiéere affaire du voile
(dit « Affaire de Creil »)

1999 — reconnaissance du mot
« guerre » pour le Parlement
francais au sujet du conflit
algérien

r2001 — La loi Taubira reconnait

crimes contre I’hnumanité

islamique a I'école publique (« I¢
sur les signes religieux dans les

ecoles publiques »)

colonisation (art.4)

27 octobre 2005 — Morts de Zye
Benna et Bouna Traoré entraina
les émeutes urbaines de novem

16 novembre 2005 — Vote du
prolongement de I'Etat d’'urgenc
par le Parlement, une premiéere
depuis la guerre d’Algérie

Janvier 2006 — Affaire du « gang
des Barbares »

Afrique du Nord »

dMarseille
Traite et 'Esclavage comme des

bi

2005 — loi sur le réle positif de 122005 -

1996 — monument dédié aux
« victimes et combattants morts en

2000 — décision de créer un Mémori
national de la France d’outre-mer a

2003 — monument en hommage a
I'’Algérie francgaise a Perpignan

Janvier : appel des Indigénes de la
dRépublique

nt

I[8eptembre La Fracture colonialede
Blanchard, Bancel et Lemaire (dir)

e

j2006 —Indigenesfilm de Rachid
Bouchareb

2007 — installation de la Cité nationa
de l'histoire de I'immigration dans
I'ancien Palais des Colonies de la
Porte-Dorée

1
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ANNEXE 2 - APPEL DES INDIGENES DE LA REPUBLIQUE, JANVIER
2005

« Nous sommes les Indigenes de la République »

Discriminés a I'embauche, au logement, a la sankécole et aux loisirs, les personnes
issues des colonies, anciennes ou actuelles,l@indagration post-coloniale sont les
premieres victimes de I'exclusion sociale et derkcarisation.

Indépendamment de leurs origines effectives, I@sijations des « quartiers » sont « indi-
génisées », reléguées aux marges de la société.hatdieues » sont dites « zones de non-
droit » que la République est appelée a « recoirgréControles au faciés, provocations
diverses, persécutions de toutes sortes se melttghndis que les brutalités policiéeres,
parfois extrémes, ne sont que rarement sanctiopaame justice qui fonctionne a deux
vitesses.

Pour exonérer la République, on accuse nos paterdémission alors que nous savons les
sacrifices, les efforts déployés, les souffrancekigtes.

Les mécanismes coloniaux de la gestion de I'islanmt eemis a I'ordre du jour avec la
constitution du Conseil francais du Culte Musulrsans I'égide du ministére de
I'Intérieur. Discriminatoire, sexiste, raciste |é& anti-foulard est une loi d’exception aux
relents coloniaux.

Tout aussi colonial, le parcage des harkis et ¢ésfd@ harkis. Les populations issues de la
colonisation et de I'immigration sont aussi I'obgket discriminations politiques. Les rares
élus sont généralement cantonnés au role de whmude « black » de service. On refuse
le droit de vote a ceux qui ne sont pas « frangaé méme temps qu’on conteste

« I'enracinement » de ceux qui le sont. Le droisdliest remis en cause.

Sans droit ni protection, menacées en permaneaceesdtation et d’expulsion, des di-
zaines de milliers de personnes sont privées diengsajha liberté de circulation est dé-
niée ; un nombre croissant de Maghrébins et d’Ainis sont contraints a franchir les fron-
tieres illégalement au risque de leurs vies.

La France a été un Etat colonial...

Pendant plus de quatre siecles, elle a particifpgeacent a la traite négriere et a la dépor-
tation des populations de I'Afrique sub-sahariemaeprix de terribles massacres, les
forces coloniales ont imposé leur joug sur desidézade peuples dont elles ont spolié les
richesses, détruit les cultures, ruiné les tradgjmié I'histoire, effacé la mémoire. Les
tirailleurs d’Afrique, chair a canon pendant lesixlguerres mondiales, restent victimes
d’'une scandaleuse inégalité de traitement.

... La France reste un Etat colonial

En Nouvelle Calédonie, Guadeloupe, Martinique, Gey&éunion, Polynésie regnent

répression et mépris du suffrage universel. Leargafde ces colonies sont, en France,
relégués au statut d’immigrés, de Francais de skecpone sans l'intégralité des droits.
Dans certaines de ses anciennes colonies, la Fcantaue de mener une politique de
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domination. Une part énorme des richesses locatesspirée par 'ancienne métropole et
le capital international. Son armée se conduit @® @’lvoire comme en pays conquis.

Le traitement des populations issues de la colbarsarolonge, sans s’y réduire, la poli-
tique coloniale. Non seulement le principe de llé§aevant la loi n’est pas respecté mais
la loi elle-méme n’est pas toujours égale (doubki@g, application du statut personnel aux
femmes d’origine maghrébine, sub-saharienne...jiguae de I'« indigéne » continue a
hanter I'action politique, administrative et judite ; elle innerve et s'imbrique a d’autres
logiques d’oppression, de discrimination et d’explion sociales. Ainsi, aujourd’hui,

dans le contexte du néo-libéralisme, on tente ide j@uer aux travailleurs immigrés le

réle de dérégulateurs du marché du travail pourdéeea I'ensemble du salariat encore
plus de précarité et de flexibilité.

La gangréne coloniale s’empare des esprits. L'akatien des conflits dans le monde, en
particulier au Moyen-Orient, se réfracte immédiagatrau sein du débat francais. Les inté-
réts de I'impérialisme américain, le néo-consesraé de I'administration Bush rencon-
trent I'héritage colonial francais. Une frange @aettdu monde intellectuel, politique et mé-
diatique francais, tournant le dos aux combatsrnessistes dont elle se prévaut, se trans-
forme en agents de la « pensée » bushienne. Issastil’espace de la communication, ces
idéologues recyclent la thématique du « choc débsaitions » dans le langage local du
conflit entre « République » et « communautarisméomme aux heures glorieuses de la
colonisation, on tente d’opposer les Berbéeres aabés, les Juifs aux « Arabo-
musulmans » et aux Noirs. Les jeunes « issus mhenligration » sont ainsi accusés d’étre
le vecteur d’'un nouvel anti-sémitisme. Sous le teg@amais défini d'« intégrisme », les
populations d’origine africaine, maghrébine ou nlimsune sont désormais identifiées
comme la Cinquiéme colonne d’une nouvelle barbgwienenacerait I'Occident et ses

« valeurs ». Frauduleusement camouflée sous lpeaua de la laicité, de la citoyenneté et
du féminisme, cette offensive réactionnaire s’eraphes cerveaux et reconfigure la scéne
politique. Elle produit des ravages dans la sodrétgcaise. Déja, elle est parvenue a im-
poser sa rhétoriqgue au sein méme des forces peigieEss comme une gangrene. Attribuer
le monopole de I'imaginaire colonial et racistea&éule extréme-droite est une imposture
politique et historique. L'idéologie coloniale pard, transversale aux grands courants
d’idées qui composent le champ politique francais.

La décolonisation de la République reste a I'ordrelu jour

La République de 'Egalité est un mythe. L’Etateesociété doivent opérer un retour cri-
tique radical sur leur passé-présent coloniaktitemps que la France interroge ses Lu-
mieres, que l'universalisme égalitaire, affirmé gemt la Révolution Francaise, refoule ce
nationalisme arc-bouté au « chauvinisme de l'uisigles, censé « civiliser » sauvages et
sauvageons. Il est urgent de promouvoir des mesadésales de justice et d’égalité qui
mettent un terme aux discriminations racistes dlansés au travail, au logement, a la cul-
ture et a la citoyenneté. Il faut en finir avecitestitutions qui rameénent les populations
issues de la colonisation a un statut de sous-hitgnan

Nos parents, nos grands-parents ont été mis eavage, colonisés, animalisés. Mais ils
n'ont pas été broyés. lls ont préserve leur digiii@mains a travers la résistance héroique
gu’ils ont menée pour s’arracher au joug cololus sommes leurs héritiers comme
nous sommes les héritiers de ces Francais quésisté a la barbarie nazie et de tous ceux
qui se sont engagés avec les opprimés, démonpareur engagement et leurs sacrifices,
que la lutte anti-coloniale est indissociable dmbat pour I'égalité sociale, la justice et la
citoyenneté. Dien Bien Phu est leur victoire. DBdan Phu n’est pas une défaite mais une
victoire de la liberté, de I'égalité et de la frai¢e !
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Pour ces mémes raisons, nous sommes aux cotégsdespeuples (de I'Afrique a la Pa-
lestine, de I'lrak a la Tchétchénie, des CaraibéSraérique latine...) qui luttent pour leur
émancipation, contre toute les formes de dominatip@rialiste, coloniale ou néo-
coloniale.

Nous, descendants d’esclaves et de déportés afriddies et fils de colonisés et
d'immigrés,nous Francgais et non-Frangais vivants en France,anthi{s et militants enga-
gé-es dans les luttes contre I'oppression et Egidiinations produites par la République
post-coloniale, langcons un appel a celles et celsant parties prenantes de ces combats
a se reunir en Assises de I'anti-colonialisme em d® contribuer a 'émergence d’'une dy-
namique autonome qui interpelle le systéme poktiguses acteurs, et, au-dela, I'ensemble
de la société francaise, dans la perspective ddambat commun de tous les opprimés et
exploités pour une démocratie sociale véritablerégatitaire et universelle.

Le 8 mai 1945, la République révéle ses paradobeg®ur méme ou les Francais fétent la
capitulation nazie, une répression inouie s'abatesucolonisés algériens du Nord-
Constantinois : des milliers de morts.

Le 8 mai prochain, 60eme anniversaire de ce masga@ursuivons le combat anticolonial
par la premierdlarche des indigénes de la Républidue

16 janvier 2005

P.-S.
Initiateurs-trices

MAI 59 : Mouvement autonome de I'immigration du NpCMF (Collectif des Musul-
mans de France), Oumma.com, GRAAF (Groupe de ReuobeActivistes sur I'Afrique),
FETAF (Fédération des Etudiants et Travailleurscains de France), Droit des femmes
musulmanes de France, collectif Les Mots sont Inambs, collectif féministe Les Blé-
dardes, TouTEsegaux.net, Festival Permanent clastieis racistes (Strasbourg), Diver-
Cité (Lyon), ATMF (Association des Travailleurs Magbins de France), groupe de rap
« La RUMEUR ».

et

Amar Assas (membre du bureau « harkis et droithdmme »), Karim Azouz (Collectif
des Musulmans de France), Fatima Bammou (travaélsociale), Sidi Mohammed Barkat
(philosophe), Adnane Ben Youssef (CCIPPP), SaicaBama (socio-économiste et char-
gé de recherche a I'lFAR), Hamé Bourokba (groupeage< La Rumeur »), Youssef
Boussoumah (coordinateur des Campagnes Civilemattenales pour la Protection du
Peuple Palestinien/CCIPPP), Houria Bouteldja (Ctfiéministe les Blédardes), Jamila
Chaibi (militante féministe), Jean-Luc Cipiére (nieend’Attac France), Monigue Crinon
(Cedetim), Christine Delphy (féministe), BernardBmo (responsable associatif), Abdel-
majid Guelmami (socio-économiste), Moustapha Gimegmbre du cercle Franz Fanon),
Tidiane Gueye (Président de la Fédération des &ttalet Travailleurs Africains), Abdel-
lali Hajjat (militant d’Ici & La-Bas), Alix Héricod (doctorante en histoire), Fouad Imar-
raine (CMF), Najat Khanzy (enseignante), Sadri Ki{aembre du comité de rédaction de
la revue ContreTemps), Meriem Laribi (Collectif uBeole Pour Tous-tes), Laurent Lévy
(pere de famille), Joélle Marelli (traductrice), M Meftah (membre de la coordination
des comités Palestine), Corinne Perron (représeenganFrance de 'USTKE), Nicolas
Qualander (membre du comité de rédaction de leer@antre-Temps), Frédéric Sarkis
(militant associatif), Ahcéene Taleb (avocat, militanti-raciste), Pierre Tévanian (profes-
seur de philosophie), Sylvie Tissot (sociologue)
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Trouble dans l'identité nationale.

Les etudes postcoloniales en France

Les études postcoloniales opestcolonial studies n’ont longtemps concerné que
le monde anglo-saxon. La difficile acceptation deqce fat la colonisation ainsi que les
conditions de la décolonisation ont contribué adpn@ un refoulement du passé colonial
francais et a masquer ses conséquences sur leprises depuis quelques années, des
auteurs historiens, sociologues et autres intekdgstont souhaité s’inspirer des travaux
notamment anglophones pour penser la situationcplostale francaise. En effet, la
demande sociale est de plus en plus forte pourugécocette partie marginalisée de
I'histoire nationale, tandis que les héritages @ashiaux sont de plus en plus visibles et
souvent pénalisants pour les minorités issues ateien Empire. Cette redécouverte du
passé colonial bouscule l'identité francaise caitgtr durant plusieurs siecles de
colonisation. Récit national, universalisme, atation des questions raciale et sociale, ce
sont ces bouleversements que nous allons étudrés avoir rappelé les apports des

« postcolonial studies » depuis la parution dwelidtEdward Said’Orientalismeen 1979.

Trouble in the national identity. The postcolonial studies in France

The postcolonial studies have long concerned thgldABaxon world only. The hard acceptation of
what has been the colonisation as the conditiomeoblonisation contributed to produce a repressidhe
French colonial past and to mask its consequentéiseopresent time. However, since few years, tists,
sociologists and other intellectuals drew theipirsion from the foreign works, notably the litaree of the
English-speaking countries, to think out the Frepdstcolonial situation. Indeed, the social deméand
stronger and stronger to discover this marginalfsd of the national history while the postcoldhégacies
are more and more visible and often penalize theorities who are originally from the ex-Empire. $hi
rediscovery conflicts with the French national itligrwhich has been built during centuries of cadation.
National story, universalism, connection betweea s$ocial and the racial question, we will studys#o
disruptions after reminding what have been theqmbshial studies since the publication of EdwarddSa

Orientalismin 1979.
Tammouz AL-DOURI

Thématiques :postcolonialisme, histoire, passé colonial, ménwirédentité, universalisme,

racisme, minorités
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