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De I’indigéne a I’immigreé
Pascal Blanchard

En observant l’évolution de la perception du colonisé tout au long de la
période de colonisation contemporaine (1880-1960), nous constatons que
l’idéologie a U’origine de ces conquétes Outre-mer est inséparable d’un
certain nombre de valeurs contradictoires. Celles qui ont structuré le
discours républicain en France, depuis la Révolution francaise et tout au
long de la llle et IVe République ; mais aussi celles issues de la pensée
des milieux nationalistes, conservateurs et coloniaux. Comme par
opposition aux conflits nationaux, aux colonies, les "nationalismes” de
gauche et de droite se seraient retrouvés dans un certain nombre de
"valeurs communes” au coeur de l'acte colonial. L’image de ’indigene,
au centre du dispositif colonial, qui se superpose aux exhibitions (les zoos
humains) de ces années de conquéte coloniale, serait ’'un des points de
cette rencontre idéologique.

Par la force des valeurs universalistes et la pression des idées
nationalistes qui vont progressivement subsumer' le discours colonial, la
France va progressivement, au début des années 20, alors qu’une
propagande officielle est organisée sous 'impulsion du ministre des
Colonies Albert Sarraut, créer un modele de ’“indigene", remplacant
tardivement le discours sur la hiérarchie des races de la fin du siécle
précédent. C’est a la fois une perversion fondamentale du discours
républicain (universaliste, niveleur, assimilationniste, etc.) et la perte de
certaines de ses valeurs essentielles dans une société en crise (celle des
années 30) face a ’acte colonial qui nous semble fonder cette invention
d’un indigene-type, image renversée du citoyen, dont les différences
"raciales” et "culturelles" auraient été aplanies par le systéme colonial.

') Subsumer : Faire entrer un individu dans un genre ou expliquer des faits particuliers par une loi universelle.
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Cette invention racialo-statutaire se trouve
pourtant au point de rencontre d’idéologies
profondément distinctes dans leurs visions de
’homme et du monde. Mais cet indigene-type
devient, consciemment ou inconsciemment, la clé
de volte du discours colonial francais au milieu de
’entre-deux-guerres, a ’heure ou la France féte
avec fastes, dans le bois de Vincennes, son Empire.

Cet indigene typifié répond a la fois a la vision
émancipatrice et républicaine d’une large frange
de la société francaise, puisqu’elle place
inexorablement [’Autre colonisé a un niveau
d’infériorité du modéle de référence (républicain,
blanc, francais... et catholique), et correspond au
discours de hiérarchisation des races des "ennemis
de la République”, guidés par U’Action francaise
maurrassienne et des personnalités aussi diverses
qu’Henri Massis, Georges Hardy, Louis Marin, André
Demaison, le maréchal Lyautey, René Maunier,
Jacques Bainville, etc...

Autant de penseurs qui puisent leur argumentation
et leur pensée au coeur de la science. Une science
de U’homme qui tend, a U’heure de |’apogée
colonial, a travers de puissants vulgarisateurs
comme Montandon, Martial, Vallois, Millet, a
décrire le monde suivant une grille de lecture
explicitement raciale.

L w

Ce discours semble, aprés les années 60 et jusqu’a aujourd’hui, se reconstituer, sous des formes distinctes
(certes dans un contexte différent), sur la figure de U’immigré. Ce n’est pas un continuum, c’est une
reformulation contemporaine des clichés coloniaux d’hier dans le contexte présent. Cette résurgence se
double d’une réappropriation de la conception coloniale des divisions spatiales, transposée aux espaces de
’immigration. De méme, si les années 80 ont connu en France un retour a l’exotisme avec la Black-
Génération, comme les années 1925-1930 avaient connu un attrait puissant pour tout ce qui était exotique (a
’image du culte pour Joséphine Baker, de ’Art négre ou des bals negres attirant le Tout-Paris), nous pouvons
y déceler une véritable négrophobie diffuse, annonciatrice du rejet de la génération suivante.

Tout au long de la conquéte et de la mise en place de I’Empire colonial francais, comme le montre tres bien
la grande presse populaire de ’époque, [’indigene est avant tout un sauvage sanguinaire qui s’oppose a la
pénétration francaise sur le continent africain, représentation que ’on retrouvera encore en 1925 dans les
images produites par la presse populaire illustrée sur la guerre du Rif.

L’"indigene" se doit d’étre sauvage, car la France républicaine doit justifier sa mission civilisatrice, mission
légitimée par les sciences de ’Homme qui ont décrété ’idée d’inégalité des peuples. L’"indigene” est aussi
sanguinaire, car ’Armée francaise se doit de vaincre un adversaire lui assurant un prestige compensateur a
suite a la défaite de 1870.

L’Autre est alors nié dans sa propre existence, comme dans ses droits et dans ses croyances (son ame ne peut
étre sauvée qu’offerte au christianisme... et encore certains en doutent !), jusqu’a devenir un étranger dans
son propre pays.

Apres la Premiere Guerre mondiale, une nouvelle politique propagandiste se met en place sous |’inspiration
du ministre des colonies Albert Sarraut, et l’imagerie met en scene un nouveau personnage, qui fait suite au
sauvage sanguinaire de la période précédente : le tirailleur Banania, archétype du bon et brave indigene de
’Empire, qui a donné son sang pour la France. Sa sauvagerie naturelle s’est retournée contre le " boche ", il
est devenu un enfant de la Plus grande France. Parallélement, le théme économique s’impose dans la
production iconographique sur ’Empire. L’indigéne, comme les produits coloniaux, est une richesse. Il peut
s’exporter—pour la guerre ou pour les usines—, doit étre protégé—des maladies et des idéologies néfastes—,
éduquer—pour soutenir [’effort colonial—, et se reproduire—pour construire une France plus forte.

Demain le Monde ... Les migrations pour vivre ensembGle Avril 2005

_2-



Demain Ce Monde ... Leg migrations pour vivre ensembGle

L’iconographie coloniale va alors progressivement représenter toutes les populations de I’Empire a travers un
paradigme : [’indigene. Quelque soit la couleur de sa peau, au dela des classifications raciales ou culturelles,
il est avant tout [’indigene de Empire, archétype qui préside au nivellement progressif de ces populations a
Uintérieur de ’espace colonial, tout en insistant sur la différence profonde entre peuple colonisé et peuple
colonisateur. L’iconographie officielle va donc peu a peu intégrer puis diffuser, au lendemain de la Premiere
Guerre mondiale, cet archétype de [’"indigéne", en s’appuyant sur un ensemble de données et de "vérités"
pseudo-scientifiques et juridiques, et se focaliser sur la nature et le statut des populations qui le composent.
Lieu de mémoire de la mythologie coloniale francaise, cette iconographie va proposer au cours de l’entre-
deux-guerres une image de [’"indigéne-type".

Pendant la période de !’entre-deux-guerres, la volonté d’affirmer une identité commune entre les peuples de
’Empire témoigne aussi de la volonté de donner un sens a la conquéte aléatoire des territoires composant le
domaine colonial. On attribue alors aux populations de ’Empire des paradigmes communs... Paradigmes qui
n’aplanissent pas totalement les différences entre ces populations, mais qui les distinguent du modeéle Blanc,
du métropolitain, du conquérant : la distance qui existe entre ce modele—dit de "référence"—et les
populations de U'Empire, est percue comme équivalente. Toute [’iconographie officielle cherche donc a
démontrer qu’une politique d’assimilation ne transformerait pas, avant des siecles, les colonisés en "petits
Francais" ; on insiste sur le fossé séparant les Francais des "indigenes", méme si l’on accepte l'idée que ces
terres colonisées soient de plus en plus assimilées a U’Etat unitaire. En clair, I’assimilation est valable pour les
terres, pas pour les hommes.

La Seconde Guerre mondiale représente un tournant dans l’appréhension du colonisé. Les consciences
occidentales sont tout d’abord marquées par la découverte des atrocités nazies. Au XXe siecle, la barbarie est
européenne et c’est ’application d'une logique raciale qui est a l’origine de ’holocauste, déterminant le
refoulement en France du discours antisémite et raciste. Le discours et les représentations coloniales sont
atteints par ce profond mouvement de refoulement. Il est pratiquement impossible de trouver apres-guerre,
au sein de la production coloniale, des images ouvertement racistes. Les images humoristiques survivent,
notamment dans la publicité et la bande dessinée, mais ce sont plutot des représentations paternalistes, "bon
enfant ", ce qui ne signifie nullement que, par le miracle du choc de ’holocauste, les préjugés aient disparus.
Cependant, la propagande officielle va tenter d’éviter les typifications raciales ou ethniques : [’indigéne
inventé est devenu réalité dans les images. L’indigene est un, qu’il soit marocain, algérien, noir ou malgache,
son origine n’a plus d’importance. C’est le mythe de ’assimilation qui prime, l’assimilation par la négation
des variabilités culturelles et humaines dans les colonies.

La guerre d’Algérie va venir bouleverser cet édifiant échafaudage. La propagande militaire, puis les médias,
vont s’emparer des événements pour stigmatiser ce mauvais colonisé qu’est le "Fellagha" (préfiguration du
"mauvais immigré" a venir). Les clichés les plus éculés sur U’Arabe resurgissent : cruauté, traitrise,
dissimulation, fanatisme, barbarie, etc... Ces images, nous les retrouvons dans les affiches et les tracts
diffusés par ’armée francaise en Algérie et en France, mais aussi
dans des revues, comme Paris-Match ou Radar. C’est un choc pour
les Francais de constater que, malgré tous "nos" efforts, "ils"
refusent de se civiliser. Huit décennies de propagande coloniale
ont bercé opinion de multiples mythes coloniaux aujourd’hui en
décalage : coopération active des populations, modernisation en
constant progres, hygiéne et scolarisation en hausse.

Au-dela de la dénonciation de U’éternel complot communiste, on
postule les conceptions féodales des ‘Fellaghas", leur
obscurantisme atavique, bref on les identifie aux partisans d’un
retour en arriere qui briserait tous les efforts généreux de la
métropole. Et finalement, les indépendances, n’est ce pas, en
Algérie et méme en Guinée ou en Indochine, l’image de pays
promis au désastre, de pays qui reviendraient a leurs démons
tribaux, a la barbarie, bref a ’ére précoloniale... au coeur des
ténebres ?

Le cas de U’Afrique noire est plus complexe, d’une part parce qu’il
n’y a pas pour les Francais de rupture réellement perceptible,
d’autre part parce que la France a conservé une zone d’influence
quasi "coloniale” sur ses ex-colonies d’Afrique noire depuis 35 ans.
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Le mythe de [’indigene-type s’est brisé sur l’écueil algérien
(comme quelques années plus tot sur la défaite indochinoise).
Mais la désillusion coloniale n’est pas digérée, les images
n’ont pas été déconstruites, tout reste donc possible pour la
période suivant les indépendances. Aprés une vingtaine
d’années de silence, cette image se recompose dans les
années 80, s’impose dans les années 90 et explose au
tournant du siécle. Aujourd’hui se reformule une dimension
sociétale ou [’indigéne semble revivre dans les enjeux de
revendication de mémoire (cf. ’Appel des indigenes de la
République), dans la posture de UEtat a leur égard
(sauvageons versus révoltés) ou dans le regard des médias.
Les immigrés post-coloniaux semblent revivre, a jamais, cette
histoire non-assumeée.

C’est a la fois vrai et faux. Mais aujourd’hui les images
’emportent sur le réel. Devant les peurs et angoisses, les
modéles se figent, les élites se bloquent, les médias
s’emportent. On semble rejouer la " lutte des races ". A force
de fuir notre passé colonial, il nous rattrape. Et cette absence
de mémoire et devenu un piege. Celui d’une république qui
ne sait plus comment agir et réagir face aux enfants de la
colonisation qui réclament leur "part de France". Certes les
colonies n’existent plus, a ’exception de quelques iles, mais
le modele et la culture coloniale sont encore présents. La
Culture coloniale est toujours a l'ceuvre, d’autant plus
omniprésente qu’elle est a la fois visible et invisible.

Réfléchir sur I'image de l’indigéne, c’est penser notre citoyenneté diverse, c’est penser le présent,
c’est penser autrement notre relation a l’autre.

Pour en savoir plus...
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