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Objectifs : Au terme de cette formation, 1’étudiant sera en mesure de :

1- Comprendre les luttes anticoloniales et les processus historiques qui ont conduit a la fin des
empires coloniaux.

2- Etudier les grands mouvements intellectuels et culturels, notamment la Négritude et la pensée de
Frantz Fanon.

3- Analyser les étapes majeures de la décolonisation, en particulier en Afrique et dans le contexte
algérien.

4- Examiner les héritages contemporains du colonialisme : néocolonialisme, identités culturelles et
enjeux de la Francophonie.

Semestre 1

Les luttes anticoloniales

1. La Négritude (L’influence de la Négro-renaissance)

La Négritude et le réveil du monde noir

2. Les penseurs et artistes de la Négritude :

Aime Césaire et son discours contre le colonialisme

Senghor et I’Humanisme noir

Léon Gontran Damas et [ ’anticonformisme

3. L’ceuvre anticoloniale de Franz Fanon

4. L’impact de la déclaration du ler novembre 1954 sur I’empire colonial
5. La décolonisation de I’ Afrique sub-saharienne

6. Néocolonialisme



7. La France et ses anciennes colonies : la Francophonie
8. La Francophonie : rayonnement ou impérialisme culturel ?
9. Le francais face a I’anglais dans le monde

10. Cultures et interculturalité dans le monde postcolonial

Mode d’évaluation

- Contrdle continu 50%

- Examen 50%

Nombre de TD par semestre : 10

Les TD s’effectuent sous forme de : Travail de groupe, Travail individuel, Devoir a la maison,

Exposés (travaux de recherche).







Cours 1 : Décrypter les Luttes Anticoloniales

Les luttes anticoloniales du XX si¢cle ne se réduisent pas aux révoltes armées et aux guerres
d’indépendance. Elles ont aussi donné naissance a de véritables mouvements intellectuels et
culturels, portés par des écrivains, poétes, philosophes et artistes qui ont fait de la littérature et

de la pensée critique des armes contre le colonialisme.

Parmi ces mouvements, la Négritude, un
mouvement intellectuel, littéraire et politique
majeur du XXe siecle, a émergé dans les années
1930 parmi des penseurs et artistes noirs
francophones. Ce courant a constitué une
réponse puissante au colonialisme et a
I’assimilation culturelle européenne, visant a
réaffirmer la dignité, I’identité et les valeurs
culturelles des peuples noirs. Ce cours
universitaire  explorera les contributions

fondamentales de ses trois figures fondatrices :

Aimé Césaire, Léopold Sédar Senghor et Léon

Gontran Damas, en se penchant sur leurs discours respectifs contre le colonialisme, leur

conception de I’humanisme noir, et leur anticonformisme.

1. Contexte Historique et Intellectuel : L’Emergence d’une Conscience Noire

Pour comprendre la Négritude, il est essentiel de la situer dans son époque. L’entre-deux-
guerres fut une période de profondes mutations et de contestations, ou le colonialisme atteignait
son apogee, tout en étant de plus en plus remis en question. Dans ce contexte, les intellectuels
noirs, qu’ils soient issus des colonies francaises ou de la diaspora africaine aux Etats-Unis, ont
cherché des moyens d’affirmer leur dignité et de résister a I’aliénation culturelle et raciale

imposée par les puissances occidentales.

1.1 La Négro-Renaissance : Un Prélude Américain
Avant la naissance officielle de la Négritude en France, un mouvement culturel et artistique
sans précédent éclot aux Etats-Unis dans les années 1920 : la Négro-Renaissance, également
connue sous le nom de Harlem Renaissance. Centrée principalement a Harlem, un quartier de

New York, cette période a été marquée par une effervescence créative intense dans les domaines



de la littérature, de la musique (notamment le jazz), de la poésie et des arts visuels. Des figures
emblématiques comme Langston Hughes, Zora Neale Hurston, Claude McKay et W.E.B. Du
Bois ont célébré 1’héritage africain et I’expérience afro-américaine, cherchant a forger une
identité noire positive face au racisme et a la ségrégation post-esclavagiste. Ce mouvement a
posé les bases d’une « fierté raciale » et a servi de puissant catalyseur pour la prise de conscience

d’une «personnalité noire» distincte.

Un rassemblement d’intellectuels et d artistes au ceeur de la Harlem Renaissance, célébrant la culture afro-

américaine.

1.2 L’Influence Transatlantique sur les Intellectuels Francophones

L’écho de la Négro-Renaissance a traversé I’ Atlantique, atteignant Paris ou se trouvait alors
une communauté d’étudiants et d’intellectuels noirs originaires des colonies francaises des
Caraibes et d’Afrique. Des revues telles que La Revue du Monde Noir (1931-1932), fondée par
le Dr Sajous et les sceurs Nardal (Paulette et Jane Nardal), ont joué un réle crucial dans la
diffusion de ces idées. Elles ont servi de plateforme pour des échanges intellectuels, permettant
aux ceuvres et aux concepts de la Harlem Renaissance d’influencer directement des penseurs
comme Aimé Césaire (Martinique), Léopold Sédar Senghor (Sénégal) et Léon-Gontran Damas
(Guyane francaise). Ces rencontres et discussions, souvent tenues dans des lieux comme le «
Clamart Salon » des sceurs Nardal, ont nourri la réflexion qui allait donner naissance a la

Négritude, adaptant cette quéte d’identité a un contexte francophone et anticolonial.



2. La Négritude : Définition, Figures Fondatrices et Concepts Clés
La Négritude s’est imposée comme un mouvement distinct, bien que profondément
influencé par ses prédécesseurs américains. Elle se caractérise par une double démarche de

réhabilitation culturelle et de résistance politique.

2.1 Les Architectes de la Négritude
Le terme « Négritude » est largement attribué a Aimé Césaire, qui I’a forgé autour de 1935-
1936 dans son ceuvre majeure, le Cahier d 'un retour au pays natal. Césaire I’a définie comme
« la simple reconnaissance du fait d’étre noir, et I’acceptation de ce fait, de notre destin
de Noir, de notre histoire et de notre culture. » Avec Léopold Sédar Senghor et Léon-

Gontran Damas, ils sont considérés comme les péres fondateurs du mouvement.

Administration ot Rédection |
85, Boulovard Jourdan — Paris-14

La couverture de L Etudiant Noir, une revue fondatrice du mouvement de la Négritude.

2.2 Les Piliers Conceptuels de la Négritude

La Négritude a articulé un ensemble de valeurs et d’objectifs essentiels :

o Réhabilitation des Cultures Noires : L’un des buts fondamentaux était de
valoriser et de réhabiliter les cultures, langues, philosophies et savoirs africains et
caribéens, souvent dépréciés par I’idéologie coloniale. Il s’agissait de redonner leur juste

place aux apports du monde noir a la civilisation universelle.



e Critique du Colonialisme et de I’Eurocentrisme : La Négritude s’est
positionnée comme une résistance culturelle et intellectuelle face au racisme
systémique, a la domination coloniale et a la pensée eurocentrique qui hiérarchisait les

cultures.

o Affirmation de I’Identité Positive : Au-dela de la critique, le mouvement visait
a construire une identité noire positive, libérée des complexes d’infériorité intériorisés

sous I’effet de I’oppression et de I’assimilation.

o Humanisme et Universalité : Pour Senghor, la Négritude ne se cantonnait pas
a un repli identitaire. 1l la concevait comme une contribution a un « humanisme
nouveau » et a une « civilisation de I'universel », ou les spécificités culturelles
africaines s’integreraient dans un dialogue global, un « rendez-vous du donner et du

recevoir ».

o Outil de Lutte et d’ Autodéfense : Césaire, avec sa « négritude césairienne », la
voyait comme un « sursaut de dignité¢ » un réflexe d’autodéfense contre 1’aliénation et

une force révolutionnaire au service de la transformation sociale et politique.

3. La Negritude et le Réveil du Monde Noir : Une Catalyse Identitaire
Le mouvement de la Négritude n’est pas resté confine aux cercles intellectuels parisiens ; il
a eu un impact profond sur la conscience collective des peuples noirs a travers le monde,

catalysant un véritable « réveil du monde noir ».

La Négritude a offert un cadre idéologique et émotionnel essentiel aux mouvements de
décolonisation. En réhabilitant la culture et ’histoire africaines, elle a fourni une base solide
pour la revendication d’indépendance politique. Elle a rompu avec I’acculturation imposée par
I’esclavage et le colonialisme, en dénoncant le racisme latent derriere la facade de
I’assimilation. Sous I'impulsion de personnalités comme Senghor, devenu président du
Sénégal, la Négritude s’est traduite par des politiques concréetes de promotion des arts et des

cultures africaines, avec des budgets significatifs alloués a la culture.

Si la Négritude a évolué du poétique au politique, elle a aussi fait I’objet de critiques,
notamment pour son possible « essentialisme » (une tendance a définir ’identité noire de
maniére fixe) ou son « élitisme ». Néanmoins, son legs est incontestable. Elle continue

d’influencer la littérature africaine et caribéenne, les études post-coloniales, et les mouvements



identitaires contemporains. Elle a marque un tournant, incitant les peuples noirs & embrasser

leur histoire, leurs traditions et leur singularité comme sources de force et de fierté.

4. Négritude et Panafricanisme : Convergences et Spécificités

Bien que souvent associés, la Négritude et le Panafricanisme sont des mouvements distincts

mais complémentaires, chacun avec ses propres priorités et approches.

4.1 Le Panafricanisme : L’Unité Politique et ’Indépendance
Le Panafricanisme est un mouvement politique et idéologique qui promeut I'unité, la
solidarité et I’'indépendance de tous les peuples d’ascendance africaine, qu’ils soient sur le
continent africain ou dans la diaspora. Né a la fin du XIXe siécle, avec des figures comme
W.E.B. Du Bois et Marcus Garvey, il a mis I’accent sur la nécessité d’une émancipation
politique, économique et sociale collective face a I’impérialisme et au colonialisme. Son
objectif premier était la libération du continent africain et la création d’une voix unie pour les

Noirs du monde entier.

4.2 Points de Convergence et de Complémentarité

Les deux mouvements partagent des objectifs fondamentaux :

o Lutte Anti-Coloniale et Anti-Raciste : Tant la Négritude que le Panafricanisme
s’opposent fermement au colonialisme, au racisme et a toutes les formes d’oppression

des peuples noirs.

o Affirmation de la Dignité Noire : Les deux cherchent a réaffirmer la valeur

intrinséque, la dignité et les contributions des personnes noires a I’humanité.

o Solidarité Transnationale : Ils appellent a une solidarité entre les Africains et
la diaspora, reconnaissant un destin commun au-dela des frontieres géographiques. La

Négritude, par son versant culturel, a renforcé la conscience nécessaire a cette solidarité.

4.3 Différences et Nuances

Malgré ces points communs, des distinctions importantes existent :

o Accent Principal : La Négritude met 1’accent sur I’affirmation culturelle,
I’identité et la conscience de soi, utilisant la littérature, la poésie et la philosophie
comme vecteurs. Le Panafricanisme, quant a lui, est axé sur I'unité politique, la
souveraineté nationale et continentale, et ’organisation collective pour des objectifs

d’indépendance.



e Portée : La Négritude s’est principalement développée dans le monde
francophone (Caraibes, Afrique de 1I’Ouest), bien que son influence ait été plus large.
Le Panafricanisme a une portée géographique plus vaste, englobant les mouvements de
libération a travers tout le continent africain et les diasporas anglophones, lusophones
et francophones.

o Méthodologie : La Négritude se manifestait par une réappropriation esthétique
et intellectuelle, valorisant la « différence « noire. Le Panafricanisme se traduisait par
des congres, des plaidoyers politiques et des stratégies pour I’autodétermination des

Etats.

En somme, la Négritude peut étre vue comme une dimension culturelle et idéologique qui a
nourri le Panafricanisme en lui donnant une &me, une conscience identitaire. Tandis que la
Négritude aidait a « penser « le monde noir et a le réhabiliter culturellement, le Panafricanisme

ceuvrait a le « libérer » politiquement et a I'unifier.
Synthese Comparative : Tableau Récapitulatif

Pour mieux appréhender les spécificités de chague mouvement et leur interdépendance, voici

un tableau récapitulatif :

Aspect Négritude Panafricanisme
Culturel et littéraire : o o -
) ) ) Politique et unitaire : unite de
affirmation de I’identité noire ) )
o o . tous les peuples noirs (Afrique,
Focus Principal spécifique, réhabilitation des )
o diaspora) contre le
valeurs africaines, refus de o ) o
colonialisme et I’impérialisme.
I’assimilation.
Années 1930, Paris, Fin XIXe-début XXe siecle,
o intellectuels francophones ; figures comme Du Bois,
Origines . i ) S
influencée par la Négro- Garvey ; accent sur la solidarité
Renaissance artistique. économique et politique.
Poétique, philosophique, Militantisme organisé,
) artistique ; valorisation de la « | conférences, lutte pour
Meéthode o ) . . )
différence « noire, de I’émotion | I’indépendance nationale et
et du rythme. continentale.
Aimé Césaire, Léopold Sédar W.E.B. Du Bois, Marcus
Figures Clés Senghor, Léon-Gontran Garvey, Kwame Nkrumah,
Damas, Paulette Nardal. Julius Nyerere.




Principales Contributions

Réveil identitaire,
enrichissement de la littérature
noire, fondement d’une fierté

culturelle.

Indépendances africaines,
création de 'OUA
(Organisation de 1’Unité
Africaine), plaidoyer pour une
Voix unie sur la scéne

mondiale.

Essentialisme, élitisme, vision

Difficultés de mise en ccuvre

Critiques L . pratique de I’unité politique,
parfois idéalisée de I’ Afrique. . ]
divergences nationales.
Un préalable culturel, une Le cadre politique et I’objectif
Relation dimension esthétique et d’émancipation globale, nourri

identitaire du réveil noir.

par la Négritude.

Ce tableau compare les aspects fondamentaux de la Négritude et du Panafricanisme, mettant en

lumiere leurs domaines d’action distincts et leurs complémentarités.

Conclusion

La Négritude, née des effervescences de la Negro-Renaissance et des aspirations des

intellectuels noirs francophones, a été¢ bien plus qu’un simple mouvement littéraire. Elle a

constitué une force puissante de réhabilitation culturelle, d’affirmation identitaire et de

résistance au colonialisme. En dialogue constant avec le Panafricanisme, qui visait 1’unité

politique du continent et de sa diaspora, la Négritude a contribué de maniére irréversible au «

réveil du monde noir ». Son heéritage, bien que parfois critiqué, reste un pilier essentiel pour

comprendre les luttes contemporaines pour la dignité, la reconnaissance culturelle et

I’autodétermination des peuples. Elle nous rappelle I’importance de s’approprier sa propre

histoire et de célébrer la richesse des identités plurielles dans un monde interconnecté.

TD

1/ Questions de compréhension

1. Qu’est-ce que la Négritude ?

2. Qui sont les fondateurs de la Négritude ?

3. Comment la Négro-Renaissance a-t-elle influencé la Négritude ?

4. Quelle est la différence principale entre la Négritude et le Panafricanisme ?

5. La Négritude est-elle encore pertinente aujourd’hui ?




Solutions
1. La Négritude est un

A retenir

mouvement littéraire, culturel et ]
- Origines et Influence de la Négro-Renaissance : La

philosophique né dans les années | Negritude, mouvement littéraire et philosophique
1930 parmi des intellectuels noirs francophone, est profondément enracinée dans la
o Négro-Renaissance américaine des années 1920, qui a
francophones.  Son  objectif | (4jepré identité afro-américaine.

principal était d’affirmer et de - Affirmation de I'ldentité Noire : Lancée par des

valoriser 1’identité culturelle noire | figures comme Aimé Césaire et Léopold Sédar Senghor,
la Négritude est une réponse au colonialisme et au

racisme, visant a réhabiliter et valoriser les cultures
a ’assimilation. noires.

face au colonialisme, au racisme et

2. Les figures principales de la | - Négritude vs. Panafricanisme : Bien que
complémentaires, la Négritude se concentre sur

I'affirmation culturelle et identitaire, tandis que le
(Martinique), Léopold Sédar | Panafricanisme vise l'unité politique et I'indépendance
des peuples noirs.

Négritude sont Aimé Césaire

Senghor (Sénégal) et Léon-Gontran

Damas (Guyane francaise). Les

sceurs Paulette et Jane Nardal ont également joué un role crucial dans sa genese.

3. La Négro-Renaissance (Harlem Renaissance), un mouvement artistique et intellectuel
afro-américain des années 1920, a profondément inspiré les fondateurs de la Négritude. Elle a
montré la voie en célébrant la culture noire et en affirmant une fierté raciale, ce qui a résonné

aupres des intellectuels francophones confrontés a des défis similaires.

4, La Négritude se concentre principalement sur 1’affirmation culturelle, littéraire et
identitaire des peuples noirs. Le Panafricanisme, quant a lui, est un mouvement politique et
idéologique qui vise I'unité, la solidarité et I’indépendance de tous les peuples d’ascendance
africaine, avec un accent sur I’émancipation politique et économique. Ils sont complémentaires

dans la lutte contre 1’oppression.

5. Oui, la Négritude demeure pertinente. Son héritage se retrouve dans la littérature
contemporaine, les études post-coloniales et les mouvements qui continuent de militer pour la
reconnaissance, la valorisation des cultures marginalisées et la déconstruction des préjugés

raciaux.



Cours 2 : Les Architectes de la Négritude : Penseurs et Artistes

Genese et Principes Fondateurs de la Négritude

La Négritude est une prise de conscience collective et une revendication. Le terme lui-méme,
inventé par Aimé Césaire vers 1936, se définit comme « la simple reconnaissance du fait d’étre
noir, et I’acceptation de ce fait, de notre destin de Noir, de notre histoire et de notre culture «.
Loin d’étre un repli identitaire, il s’agissait d’une stratégie de résistance et de réappropriation
culturelle, visant a déconstruire les récits coloniaux qui dénigraient les civilisations africaines

et antillaises.

Les fondateurs de la Négritude, unis par des expériences similaires d’aliénation et de
discrimination, ont utilisé la littérature et la pensée pour forger un contre-discours puissant.
Leurs ccuvres emblématiques, telles que le *Cahier d’un retour au pays natal* de Césaire,
*Chants d’ombre* de Senghor et *Pigments* de Damas, sont des piliers de ce mouvement. Ils
ont ceuvré a la valorisation des cultures noires, a la dénonciation des méfaits du colonialisme et
a I'instauration d’un dialogue équitable entre les civilisations. Ce mouvement a également été
influencé par des courants tels que la Harlem Renaissance, soulignant 1’interconnexion des

luttes noires a travers le monde.

1. Aimé Ceésaire et son Discours Contre le Colonialisme

1.1 La Négritude comme Révolte et Dignité

Aimé Césaire (1913-2008), poete, écrivain et
homme politigue martiniquais, est sans conteste le
théoricien le plus révolutionnaire de la Négritude. Sa
vision de la Négritude est a la fois une reconnaissance
objective des valeurs culturelles du monde noir et une
prise de conscience subjective menant a la révolte.
Pour Césaire, la Négritude n’est pas une essence figée,
mais un processus dynamique, un « sursaut de

dignité » face a 'oppression et un « combat contre

I’inégalité ».

Aimé Césaire, figure centrale

du concept de Négritude.



1.2 Critique Virulente de I’ Assimilation et de la Colonisation

Dans son ceuvre majeure, le *Discours sur le colonialisme* (1950), Césaire déconstruit avec
une rare virulence I’idéologie coloniale qui prétendait apporter la civilisation. Il y dénonce la
brutalité inhérente au colonialisme, qu’il qualifie de « barbarie » et de « déshumanisation » non
seulement pour les colonisés mais aussi pour les colonisateurs. 1l compare explicitement les
méthodes coloniales au nazisme, arguant que I’Europe, en pratiquant le colonialisme, a elle-

méme cultivé la barbarie qui la frappera plus tard.

Césaire s’oppose fermement a 1’assimilation culturelle, la considérant comme un «
asservissement masqué » qui efface les identités locales. Il voit dans le projet colonial un «
génocide culturel et moral », privant les peuples colonisés de leur humanité et les réduisant a
des stéréotypes. Le Cahier d’un retour au pays natal (1939), son chef-d’ceuvre poétique, est
une épiphanie contre le colonialisme, affirmant une identité noire forte pour la construction

d’une nation.
1.3 Engagement Politique et Influence

Au-dela de sa plume, Césaire a été un acteur politigue majeur, militant pour la
départementalisation de la Martinique tout en continuant a critiquer le systéeme colonial. Son
influence s’étend aux mouvements tiers-mondistes et aux études postcoloniales, faisant de sa
Négritude « césairienne » une force idéologique et anticolonialiste indélebile, inspirée aussi par

la Harlem Renaissance.

2. Léopold Sédar Senghor et ’Humanisme Noir

2.1 La Négritude comme Pont entre Cultures

Léopold Sédar Senghor (1906-2001), poéte sénégalais et
premier président du Sénégal indépendant, a développé une
facette complémentaire de la Négritude, qu’il a nommée «
I’humanisme noir ». Pour Senghor, la Négritude n’est pas un
simple rejet de I’Occident, mais une contribution spécifique et
essentielle des valeurs noires & un « humanisme universel ».

11 la définit comme « 1’ensemble des valeurs culturelles du

monde noir », qu’il s’agisse des aspects économiques,

politiques, intellectuels, moraux, artistiques ou sociaux
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2.2 Dialogue et Métissage Culturel

Senghor a promu une vision ou la culture africaine, riche de son sens du rythme, de son
émotion et de sa spiritualité, pourrait équilibrer la rationalité parfois jugée excessive de la
civilisation occidentale. 11 voyait la Négritude comme une invitation a redécouvrir et a valoriser
I’héritage africain tout en pronant le dialogue et le métissage culturel. Son concept « d’africanité
« est indissociable de sa Négritude, cherchant a exprimer les valeurs culturelles du monde
africain et de ses diasporas pour les offrir au monde. Son recueil *Chants d’ombre* (1945)

illustre cette vision poétique en célébrant les mythes et I’histoire africaine.
2.3 De la Négritude a la Civilisation de I’Universel

Contrairement a I’approche plus révolutionnaire de Césaire, Senghor insistait sur une
contribution mutuelle des cultures, rejetant ’assimilation au profit d’une « fécondation
mutuelle «. 1l cherchait a intégrer les valeurs noires dans une « Civilisation de I’'Universel «, ou
chaque culture apporterait sa singularité pour enrichir I’ensemble de ’humanité. Son ceuvre
*Liberté 1 : Négritude et Humanisme* (1964) est un exemple éloguent de sa pensée, définissant
la Negritude non pas comme un essentialisme racial, mais comme une valeur universelle et une

communion rythmique.

Senghor fut également un fervent défenseur de la francophonie et d’une fédération africaine,
bien qu’il ait été parfois critiqué pour un certain conservatisme élitiste. Son héritage reste
complexe, oscillant entre I’admiration pour son élégance poétique et les débats sur ses positions

politiques.

3. Léon Gontran Damas et I’Anticonformisme

3.1 La Voix Indépendante de la Négritude

Léon Gontran Damas (1912-1978), poete guyanais,
apporte une dimension singuliere a la Négritude par son
anticonformisme virulent. Souvent éclipsé par la stature
théorique de Césaire et Senghor, Damas est pourtant un
pilier du mouvement, caractérisé par une poeésie plus
directe, incisive et satirique. Il est le « troisiéme
homme » de la Négritude, co-fondateur de *L’Etudiant
noir* (1934-1935) avec Césaire et Senghor.
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3.2 Rejet de I’Assimilationnisme et Critique Sociale

Dans son recueil emblématique *Pigments* (1937), Damas dénonce sans ambages
I’hypocrisie coloniale et 1’aliénation du Noir assimilé. Sa poésie, influencée par le blues et le
surréalisme, est une rébellion contre les normes imposees par la société coloniale. 1l y exprime
la douleur et la fierté d’étre noir, tout en fustigeant la bourgeoisie noire qui tente de se conformer

aux standards européens.

Damas utilise la satire et la provocation pour affirmer une identité noire authentique, rejetant
« I'uniformisation et la ghettoisation » imposées par le colonialisme. Son anticonformisme se
manifeste par un refus catégorique de 1I’image stéréotypée du « Noir paisible, incapable de

construire une civilisation ».

Savoir vivre, un poeme lu par Léon-Gontran Damas lui-méme, offrant un apercu de son style

incisif et anticonformiste.
3.4 Héritage Poétique et Militant

Moins axé sur la théorie, Damas a privilégié une poésie de révolte brute. Son recueil *Black-
Label* (1956) explore I’identité fragmentée du métis, critiquant 1’héritage esclavagiste sans
concession. Son ceuvre met en lumiére un imaginaire noir rebelle et une conscience
anticoloniale. Politiquement, Damas s’est engagé contre [’assimilation et a soutenu les
mouvements d’indépendance, incarnant un « rejet premier « de 1’assimilation et du racisme

culturel.

3.5 Analyse Comparative des Visions de la Négritude

Bien que les trois fondateurs partagent un objectif commun — la reconnaissance et la
valorisation de 1’identité noire — leurs approches de la Négritude different, créant une richesse

et une complexité au sein du mouvement. Le tableau ci-dessous synthétise ces différences et

convergences.
b Vision Principale Euvre Approche de la Impact Culturel
enseur
de la Négritude Emblématique Colonisation et Politique
. Cahier d’un Critique
Negritude ) Influence
) ] ] retour au pays radicale, )
Aimé Césaire | révolutionnaire, acte . ) o majeure sur les
) natal, Discours sur | dénonciation de la
de révolte et de o ) mouvements
le colonialisme barbarie et de la
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dignité face a

1’oppression.

déshumanisation

du colonialisme.

anticolonialistes et

tiers-mondistes.

Rejet de o
] ] Théoricien de la
Humanisme noir, | Chantsd’ombre, I’assimilation, .
Léopold o L ] ] Civilisation de
contribution des Liberté 1 : mais promotion ) .
Sédar o o . I’Universel, premier
valeurs africaines a Négritude et du dialogue et du .
Senghor _ _ ) président du
un universel. Humanisme métissage o
Sénégal.
culturel.
Négritude

Dénonciation L
anticonformiste, Poésie incisive et
] de I’hypocrisie ] ]
Pigments, Black- directe, voix rebelle

Label

Léon Gontran | rejet de ;
coloniale et de »
Damas I’assimilationnisme et militante contre le
] I’aliénation des . o
par la satire et la racisme quotidien.

Noirs assimilés.

provocation.

Ces divergences ont enrichi le mouvement, lui permettant de s’adapter a diverses réalités et
de résonner aupres d’un public large. La Négritude a ainsi offert des outils intellectuels et

émotionnels pour comprendre et combattre les séquelles du colonialisme.
Résonances et Portée Actuelle de la Négritude

L’héritage de la Négritude est immense. Elle a non seulement permis de redonner une voix
et une dignité aux peuples noirs face au déni colonial, mais elle a aussi offert une vision
renouvelée de I’humanisme et de I’identité culturelle. Son impact se fait sentir dans la littérature
africaine et caribéenne moderne, dans les études postcoloniales, et dans les mouvements

contemporains de lutte pour la justice raciale.

Conclusion

En somme, les penseurs et artistes de la Négritude, Aimé Césaire, Léopold Sédar Senghor
et Léon Gontran Damas, ont fagonné un mouvement d’une portée historique et culturelle
considérable. Leurs discours critiques contre le colonialisme, leur vision d’un humanisme noir
et leur anticonformisme ont jeté les bases d’une réaffirmation de 1’identité noire. Au-dela de
leurs différences d’approche, ils ont ceuvré a la valorisation des cultures africaines et afro-
caribéennes, posant les jalons d’une pensée décoloniale qui continue d’inspirer les luttes
contemporaines pour la justice et 1’égalité. La Négritude demeure un témoignage éloquent de

la capacité de la pensée et de I’art a transformer le monde.
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TD?2

Analyse textuelle :

Partie 1 :

Les poétes de la Négritude sont des défenseurs de leur peuple. D’une part :

Argument 1 : En effet, ils refusent de croiser les bras comme des spectateurs et luttent contre

la maltraitance et la misere des Noirs pendant la colonisation.

Le poete David Diop refléte trés bien cette souffrance dans son poéme intitulé Souffre,
pauvre négre dans son virulent recueil Coup de pilon. 11 y va méme jusqu’a traiter les

Occidentaux de vautours dans un poeme du méme nom.

Quant a Aimé Césaire, il se prend pour leur porte-parole. Exemple : « si je ne sais que parler,
c’est pour vous que je parlerai, ma bouche sera la bouche des malheurs qui n’ont point de

bouche », dans Cahier d’un retour au pays natal.

Argument 2 : En outre, ils luttent contre le racisme et revalorisent la race noire.
Ce fléau a déstabilise la société noire. Frantz Fanon déclare : « ¢ ’est le Blanc qui crée le Négre ».
Exemple : David Diop note dans son poéme titré Un Blanc m’a dit : « tu n’es qu 'un négre ! un
sale negre ! ». Cette lutte des poétes rétablit la dignité de ’homme noir. Le Noir accepte le
terme péjoratif « négre », mettant fin au racisme. Du Bois proclame : « je suis négre et je me

glorifie de ce nom ».

L. S. Senghor montre la richesse de la couleur noire a travers I’image de la femme africaine
traditionnelle qui prenait soin de sa beauté naturelle, differemment des femmes qui se
dépigmentent. Dans Chants d ’ombre, il écrit dans son poéme « Femme noire « : « Femme nue,

femme noire. Vétue de ta couleur qui est vie ».

Argument 3 : Enfin, les poetes ont dénoncé I’esclavage. Pendant plusieurs siécles, I’ Afrique
a subi ce phénomene de plein fouet et ses enfants se faisaient déporter vers d’autres horizons et
certains étaient jetés dans les océans. David Diop, par exemple, note dans « Les vautours » : «
les rires agonisaient dans I’enfer métallique des routes... hurlement des plantations », dans son

recueil poétique Coup de pilon.

Les Noirs étaient vendus et travaillaient dans les plantations. Dans Le temps du martyre,
David Diop écrit : « le Blanc a courbé mon frére sous le soleil des routes car mon frere était

fort ».
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Le probléme de I’esclavage était aussi traité dans Cahier d un retour au pays natal de Césaire
en ces mots : « et on nous marquait au fer rouge et nous dormions dans nos excrements et on
nous vendait sur les places ».

Questions de compréhension

1. Pourquoi peut-on dire que les poétes de la Négritude refusent d’étre de simples
spectateurs face a la souffrance de leur peuple ?

2. Comment David Diop exprime-t-il la misére et la violence subies pendant la
colonisation ?

3. Quesignifie I’idée d’ Aimé Césaire lorsqu’il se présente comme le « porte-
parole « des sans-voix ?

4.  Selon Frantz Fanon, que veut dire la phrase : « ¢’est le blanc qui crée le
Négre » ?

5. Comment les poetes participent-ils a la revalorisation de I’identité noire ?

Il. Questions d’analyse

6. Montrez comment la poésie devient une forme de lutte contre le racisme.
7. En quoi I’acceptation du mot « négre « peut-elle étre considérée comme une
stratégie de résistance et de fierté identitaire ?

8. Comment Senghor met-il en valeur la beauté et la dignité africaines dans «

Femme noire » ?

9. Expliquez comment les poétes dénoncent les violences de I’esclavage a travers
leurs images et leurs descriptions.

10.  Pourquoi peut-on dire que la poésie de la Négritude est engagée ?

I11. Questions de réflexion

11. La poésie peut-elle jouer un réle politique et social ? Justifiez a partir des
exemples étudiés.

12. En quoi la Négritude a-t-elle contribué a redonner une dignité culturelle aux
peuples noirs ?

13. Comparez la maniére dont Césaire, Senghor et Diop défendent leur peuple.

14. Pensez-vous que la littérature peut changer le regard sur une identité ou une
culture ? Expliquez.
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IV. production écrite

Rédigez un court paragraphe (6 a 8 lignes) expliquant comment les poetes de la Négritude

dénoncent I’esclavage et la colonisation tout en valorisant la culture africaine.

Solution :
I. Réponses aux questions de compréhension

1. Les poetes de la Négritude refusent d’étre de simples spectateurs parce qu’ils utilisent la
poésie pour dénoncer la souffrance, la misere et I’injustice vécues par les Noirs pendant la

colonisation. lls prennent la parole pour défendre leur peuple et exprimer ses douleurs.

2. David Diop exprime la miseére et la violence coloniales a travers des images fortes et
violentes. Dans ses poemes, il évoque les humiliations, les insultes, I’exploitation et la

souffrance physique et morale des Noirs.

3. Quand Cesaire se présente comme le « porte-parole » des sans-voix, il veut dire qu’il parle
au nom des opprimés qui ne peuvent pas s’exprimer. Sa poésie devient un moyen de défendre

leur dignité et de faire entendre leur souffrance.

5. Pour Frantz Fanon, la phrase « c’est le Blanc qui crée le Negre » signifie que I’identité noire
a ¢été définie et imposée par le regard raciste du colonisateur, qui réduit I’homme noir a une

image inférieure.

6. Les poetes revalorisent 1’identité noire en célébrant la culture africaine, la beauté de la peau
noire, les traditions et la fierté d’appartenir a ce peuple. Ils transforment une identité méprisée

en source de dignité.

1. Réponses aux questions d’analyse
y

7. La poésie devient une forme de lutte contre le racisme parce qu’elle dénonce les injustices,
révéle la violence coloniale et redonne confiance aux peuples opprimés. Elle sert d’arme

symbolique pour défendre I’égalité et la dignité humaine.

8. L’acceptation du mot « négre » peut étre une stratégie de résistance car les poétes se
réapproprient un terme utilisé comme insulte et le transforment en symbole de fierté

identitaire et culturelle.
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9. Senghor met en valeur la beauté africaine dans « Femme noire » en décrivant la femme
noire comme source de vie, de douceur et de richesse. Il célebre la couleur noire comme une

valeur positive et noble.

10. Les poétes dénoncent les violences de I’esclavage a travers des images fortes : souffrance
physique, travail forcé, humiliations, déportations et séparation des familles. Ces descriptions

rendent visible I’horreur de cette période.

11. La poésie de la Négritude est engagée parce qu’elle défend une cause : la liberté, la justice
et la reconnaissance de I’identité noire. Elle critique le colonialisme et appelle a la dignité et a

la résistance.
I11. Réponses aux questions de réflexion

12. Oui, la poésie peut jouer un role politique et social. Elle sensibilise les lecteurs, dénonce
les injustices et participe a la prise de conscience collective, comme on le voit chez Césaire,

Senghor et Diop.

13. La Négritude a contribué a redonner une dignité culturelle aux peuples noirs en valorisant
leurs traditions, leur histoire, leur langue et leur identité, longtemps méprisées pendant la

colonisation.

14,

Césaire défend son peuple par une parole révoltée et militante.

Senghor met 1’accent sur la beauté et la richesse de la culture africaine.
Diop dénonce surtout la violence coloniale et la souffrance des opprimés.

Oui, la littérature peut changer le regard sur une identité ou une culture. Elle permet de

corriger les stéréotypes, de montrer la richesse d’une civilisation et de susciter le respect.
IV. Production écrite (exemple)

Les poétes de la Négritude ont utilisé la poésie pour dénoncer I’esclavage et la colonisation tout
en valorisant la culture africaine. A travers leurs vers, ils ont décrit la souffrance des Noirs, les
humiliations et ’exploitation subies pendant des siécles. Mais en méme temps, ils ont célébré
la beauté de la peau noire, les traditions et la richesse culturelle africaine. Césaire parle au nom

des opprimés, Senghor met en valeur la dignité et la beauté africaines, et Diop dénonce avec
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force la violence coloniale. Ainsi, leur poésie devient une forme de lutte et de résistance. Elle

redonne fierté et identité & tout un peuple.

Partie 2 :

Aimé Césaire et le Discours sur le colonialisme

Texte support : Discours sur le colonialisme (1950)
« Personne ne colonise innocemment, personne ne colonise impunément. »

Questions :

« Pourquoi Césaire parle-t-il d’innocence et d’impunité ?

» Comment relie-t-il colonisation et nazisme ?

* En quoi ce texte est-il une arme intellectuelle ?

Réponses :

- Césaire montre que le colonialisme est intrinséquement violent.
- Les crimes coloniaux ont préparé les horreurs du fascisme.

- 1l dénonce le colonialisme et légitime les luttes anticoloniales.
Léopold Sédar Senghor et ’Humanisme noir

Texte support : Liberté 1 (1964)
« L’émotion est negre, comme la raison hellene. »

Questions :

* Que veut dire Senghor ?

« Peut-on parler ici de complémentarité culturelle ?

* Quels sont les risques d’une telle formule ?

Réponses :

- Senghor valorise une spécificité africaine (émotion, sensibilité).
- Oui, il évoque la complémentarité avec 1’Occident.

- Risque d’essentialisme : figer 1’identité dans des catégories.
Léon Gontran Damas et I’anticonformisme

Texte support : Pigments (1937)
« J’ai ’impression d’étre ridicule, avec mes cheveux lissés, mes dents brossées, mon francais
de France. »

Questions :

 Que dénonce Damas ?
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« Comment la langue est-elle vécue ici ?

« Peut-on parler d’une poésie de la révolte ?
Réponses :

- Damas critique I’assimilation coloniale.

- La langue francgaise devient instrument d’aliénation.

- Oui, sa poésie est une libération et une révolte.

Syntheése :

La Négritude est une méme cause, portée par trois voix
complémentaires :

e (Césaire représente la mémoire et la révolte,
e Senghorincarne le dialogue et I'universalité,
e Damas exprime la colére et la parole vivante.

Ensemble, ils ont donné naissance a un mouvement qui a
profondément transformé la littérature et la pensée du XX® siecle, et

qui reste encore une école de dignité et d’identité pour le monde
contemporain.
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Cours 3 : L’ceuvre anticoloniale de Franz Fanon

L’ceuvre de Frantz Fanon (1925-1961),
psychiatre et philosophe  martiniquais,
représente un pilier fondamental de la pensée
anticoloniale. Sa trajectoire personnelle,
depuis la Martinique coloniale jusqu’a son
engagement direct dans la guerre d’Algérie, a
forgé une perspective unique sur les

dynamiques de I’oppression et de la libération.

En combinant une analyse clinique pointue

avec une réflexion théorique révolutionnaire, Fanon a transformé notre compréhension du
colonialisme, du racisme et des mouvements d’émancipation. Son travail, bien que concis,
continue d’inspirer les études postcoloniales et les mouvements de libération a 1’échelle
mondiale, offrant des outils conceptuels pour analyser et contester les formes persistantes de

domination.
1. La Genese d’une Pensée Révolutionnaire : Biographie et Contexte

1.1 De la Martinique a I’Algérie : Un Parcours Engagé

Né en Martinique, alors colonie francaise, Frantz Fanon est confronté des son plus jeune age
aux réalités du racisme et de I’assimilation culturelle. Ses études de médecine et de psychiatrie
en France métropolitaine le mettent face a une xénophobie institutionnelle qui renforce sa
conscience des mécanismes de I’aliénation. C’est cependant son expérience en Algérie, a I’asile
de Blida-Joinville a partir de 1953, qui catalyse son engagement. En tant que psychiatre, il
observe et traite les profondes pathologies psychiques engendrées par le systeme colonial, tant
chez les colonisés que chez les colonisateurs. Cette immersion directe dans la violence et
I’inhumanité du colonialisme le pousse a démissionner en 1956 pour rejoindre activement le
Front de Libération Nationale (FLN) algérien, devenant ainsi un acteur clé de la lutte pour
I’indépendance. Il rédige alors des articles pour le journal du FLN, El Moudjahid, et ses écrits

ultérieurs refléteront cette expérience vécue de I’intérieur.
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Frantz Fanon, figure emblématique de la pensée anticoloniale.

1.2 Influences Intellectuelles et Ancrage Théorique

La pensée de Fanon est le fruit d’une riche synthése d’influences diverses, notamment la
Négritude d’Aimé Césaire, le marxisme, la psychanalyse (particuliecrement Freud et Lacan) et
I’existentialisme de Jean-Paul Sartre. Cependant, loin de se contenter de reproduire ces théories,
Fanon les « déplace géo-épistémiquement », les réappropriant et les relocalisant depuis une
perspective anticoloniale. Il utilise la psychanalyse pour révéler les blessures psychiques du
colonialisme et le marxisme pour analyser les structures économiques et sociales de
I’oppression. Cette approche interdisciplinaire confére a son ceuvre une profondeur et une

pertinence qui dépassent les cadres disciplinaires traditionnels.

2. Les Textes Fondateurs : Une Analyse Systématique de I’Oppression

2.1 Peau noire, masques blancs (1952) : La Psychopathologie du Colonisé

Premier ouvrage majeur de Fanon, Peau noire, masques blancs explore les dimensions
psychologiques de 1’aliénation coloniale. Fanon y décrit de maniére poignante comment le
colonisé intériorise un sentiment d’infériorité, cherchant a adopter un « masque blanc » pour
¢chapper a la déshumanisation raciale. Ce processus d’assimilation, loin d’étre libérateur,
accentue la fragmentation identitaire. L’anticolonialisme de cet ouvrage est avant tout culturel
et psychologique : il met en lumiére comment la langue, la culture et I’identité sont perverties

et déformées par la domination coloniale. Fanon appelle & une « humanisation » par la
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reconnaissance de soi, une « désintoxication libératrice du sujet » qui refuse ’intégration dans
un systéme congu pour I’asservir. Cet essai pose les bases d’une décolonisation mentale,

considérée comme un préalable indispensable a toute libération politique.

2.2 L’An V de la Révolution algérienne (1959) : La Dynamique Révolutionnaire en Acte

Rédigé en pleine guerre d’Algérie, cet ouvrage offre une analyse sociologique et
psychologique des transformations en cours au sein de la société colonisée par le fait
révolutionnaire. Fanon y examine comment des éléments culturels du quotidien, comme le voile
des femmes algériennes ou ’'usage de la radio, sont réinvestis et transformés en symboles de
résistance et outils de mobilisation. Il démontre que la lutte armée ne se contente pas de
contester le pouvoir colonial, mais qu’elle opere une « révolution du cceur méme » des
individus, les libérant de I’aliénation. Cet ouvrage met en exergue le role central des masses
dans le processus révolutionnaire, contrastant avec la tendance des élites « comprador » a

perpétuer des formes de domination post-coloniale.

2.3 Les Damnés de la Terre (1961) : Le Manifeste de la Décolonisation

Publié quelques jours avant sa mort et préfacé par Jean-Paul Sartre, Les Damnés de la
Terre est considéré comme I’ceuvre maitresse de Fanon, une véritable « bible » pour les
mouvements de libération. Il y théorise la décolonisation comme un processus intrinsequement
violent, non pas par glorification, mais comme une réponse dialectique a la violence structurelle
et systémique du colonialisme. Pour Fanon, cette « violence purificatrice » est essentielle pour
que les « damnés de la terre » puissent retrouver leur dignité, se réapproprier leur histoire et
construire une nouvelle humanité. Il met en garde contre les pieges du nationalisme bourgeois,
qui risque de remplacer un maitre par un autre, et appelle a une révolution humaniste et
internationaliste. L’ceuvre critique le néocolonialisme, ou les élites locales reproduisent les
schémas d’exploitation post-indépendance. La dimension psychologique de 1’oppression
coloniale, liant le politique au trauma mental, y est également profondément explorée,

influencant durablement les études postcoloniales.

3. Les Apports Théoriques Majeurs de Fanon

3.1 La Violence Révolutionnaire comme Catharsis et Libération
L’une des contributions les plus discutées de Fanon est sa théorie de la violence. Pour lui, la
violence n’est pas une valeur en soi, mais une nécessité historique, le produit direct de la

violence coloniale intériorisée et systémique. Dans Les Damnés de la Terre, il analyse cette
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violence non comme une fin, mais comme un mécanisme de libération, de désaliénation et de
restauration de la dignité humaine. C’est une force purificatrice qui permet au colonisé de briser
les chaines psychologiques de I’infériorisation et de se constituer comme sujet autonome. Sa
théorie de la violence est avant tout une critique postcoloniale de la rationalité européenne et

une reconnaissance de 1’agence des peuples opprimés.

3.2 La Psychologie de la Libération et la Déconstruction de I’Ethnopsychiatrie Coloniale

Fanon a développé une véritable « psychologie de la libération » qui met I’accent sur
I’autonomisation des opprimés a travers des activités sociales et politiques organisées. Son
objectif est de restaurer les histoires individuelles et collectives qui ont été déformées et
entravées par l'oppression coloniale. Il a également mené une critique incisive de
I’ethnopsychiatrie coloniale, exposant son racisme brutal et son réle dans ’oppression. Ses
écrits scientifiques dénoncent le biologisme colonial et réévaluent I’importance de la culture et
de l’histoire dans la formation du sujet, loin des catégories réductrices imposées par le

colonialisme.

4. Au-dela de I’Indépendance Formelle : Les Dangers du Post-Colonialisme

4.1 Critique des Bourgeoisies Nationales et du Néocolonialisme

Fanon, avec une lucidité remarquable, a anticipé les faiblesses internes des sociétés
fraichement décolonisées. Il a mis en garde contre le danger d’une indépendance purement
formelle, ou les élites locales, qu’il appelle la « bourgeoisie nationale », se contentent de
remplacer 1’ancien colonisateur sans transformer en profondeur les structures économiques et
sociales. Pour lui, ces bourgeoisies deviennent souvent les « gérantes des entreprises de
I’Occident », reproduisant les schémas d’exploitation sous une nouvelle forme. Fanon insiste
sur le fait que la véritable décolonisation ne peut étre seulement culturelle (un simple retour aux
traditions), mais qu’elle doit impérativement s’accompagner d’une transformation économique
et sociale radicale, assurant ’accés au pain, a la terre et au pouvoir pour les classes populaires.

4.2 L’Indépendance Indissociable du Socialisme

Pour Fanon, I’indépendance nationale n’a de sens que si elle est liée a une vision socialiste,
définie comme « un régime tout entier tourné vers I’ensemble du peuple, basé sur le principe
que ’homme est le bien le plus précieux ». Il dénonce ainsi la maniere dont les puissances
coloniales, en concédant I’indépendance, s’assurent souvent que le pouvoir reste entre les mains
d’¢élites favorables a leurs intéréts, perpétuant ainsi une forme de domination néocoloniale. Sa
vision vise la création d’un « homme neuf », libéré des aliénations coloniales et capable de

construire une société plus juste et équitable.
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5. L’Héritage Durable de Frantz Fanon

5.1 Influence sur les Mouvements de Libération et les Théories Décoloniales

L’ceuvre de Fanon a eu un impact colossal sur les mouvements anticoloniaux du XXe siécle,
inspirant des figures et des organisations aussi diverses que les Black Panthers aux Etats-Unis,
les mouvements de libération en Afrique, et les luttes indigénes. Ses écrits continuent d’étre une
source d’inspiration majeure pour les théories décoloniales contemporaines, qui cherchent a
déconstruire les vestiges du colonialisme dans les structures de pouvoir, les savoirs et les
imaginaires. Des penseurs comme Anibal Quijano, Walter Mignolo ou Achille Mbembe
s’inscrivent dans une filiation directe avec Fanon pour questionner les formes persistantes de la

«colonialité du pouvoir».

5.2 Actualité de sa Pensée Face aux Enjeux Contemporains

La pensée de Fanon reste d’une actualité briilante en 2026. Sa critique des mécanismes
psychologiques de I’oppression résonne avec les mouvements antiracistes comme Black Lives
Matter, qui dénoncent I’impact systémique et psychologique du racisme. Son analyse du
néocolonialisme offre des outils pour comprendre les dynamiques de domination économique
et politique dans un monde globalisé. Les débats sur la violence, I’interculturalité¢ et la
construction identitaire sont constamment enrichis par ses apports. Fanon nous invite a ne
jamais accepter I’indépendance formelle comme une fin en soi, mais a toujours poursuivre la

lutte pour une Véritable émancipation des corps et des esprits.

Ouvrage Principal

Année de Publication

Thémes Centraux

Impact et Pertinence

Peau noire, masques

Psychologie du
colonisé, aliénation
raciale, désir

d’assimilation,

Texte fondateur de la
psychologie
postcoloniale.
Essentiel pour

comprendre les

Révolution algérienne

la résistance,

1952 construction de la meécanismes
blancs o ) )
subjectivité noire sous | psychiques du racisme
le regard blanc, et de ’oppression,
décolonisation résonne avec les
mentale. études identitaires
contemporaines.
L’AnV de la 1959 Roéle de la culture dans | Analyse concrete

d’une révolution en
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transformations
sociales dues a la lutte
armée, violence
comme outil de
libération, role des

masses.

cours. Montre
comment 1’action
collective transforme
les individus et la
société, inspirant les

tactiques de résistance.

Considéré comme la «
bible » de la

décolonisation.

Violence purificatrice,
critique du

nationalisme .
] Analyse prophétique
bourgeois, dangers du .
Les Damnés de la . . ) des défis post-
1961 neocolonialisme, role | =~ )
Terre indépendance, toujours
des paysans, vers un )
. pertinent pour
nouvel humanisme,
comprendre les luttes
trauma mental et o
N contre la domination
politique.
globale.

Ce tableau récapitulatif des ceuvres clés de Fanon met en évidence leurs themes centraux et leur

impact durable.

Conclusion

L’ceuvre anticoloniale de Frantz Fanon n’est pas un simple témoignage historique d’une
époque révolue. Elle constitue un puissant appel a la réflexion et a ’action, dont la pertinence
ne cesse de s’accroitre face aux défis du monde contemporain. En révélant les blessures
profondes du colonialisme sur les psychés individuelles et collectives, en dénoncant les piéges
de la « fausse » indépendance et en pronant un humanisme radical, Fanon nous dote d’outils
critiques essentiels pour comprendre et combattre toutes les formes d’oppression. Son héritage
nous rappelle que la décolonisation est un processus inachevé, une lutte continue pour la dignite,

la justice et la pleine émancipation humaine.
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TD 3
Analyse textuelle

Frantz Fanon — Décoloniser ’esprit et le corps

Peau noire, masques blancs (1952)

(...) Seront désaliénés Négres et Blancs qui auront refusé de se laisser enfermer dans la Tour
substantuialisée du Passé. Pour beaucoup d’autres négres, la désaliénation naitra, par ailleurs,

du refus de tenir ’actualité pour définitive.

Je suis un homme et c’est tout le pass¢ du monde que j’ai a reprendre. Je ne suis pas

seulement responsable de la révolte de Saint-Domingue.

Chaque fois qu’un homme a fait triompher la dignité de 1’esprit, chaque fois qu’un homme
a dit non a une tentative d’asservissement de son semblable, je me suis senti solidaire de son

acte.

En aucune facon je ne dois tirer du passé des peuples de couleur ma vocation originelle. En
aucune facon je ne dois m’attacher a faire revivre une civilisation negre injustement méconnue.
Je ne me fais ’homme d’aucun passé. Je ne veux pas chanter le passé aux dépens de mon

présent et de mon avenir.

Ce n’est pas parce que I'Indochinois a découvert une culture propre qu’il s’est révolte. C’est

parce que « tout simplement « il lui devenait, a plus d’un titre, impossible de respirer.

Si a une moment la question s’est posée pour moi d’étre effectivement solidaire d’un passé
déterminé, c’est dans la mesure ou je me suis engage envers moi-méme et envers mon prochain
a combattre de toutes de toute mon existence, de toute ma force pour que plus jamais il n’y ait,
sur la terre, de peuple asservi (...) En tant qu’homme, je m’engage a affronter le risque de

I’anéantissemnt pour que deux ou trois vérités jettent sur le monde leur essentielle clarté (...)

e Questions :
1. Que signifie pour Fanon le mot désaliénation ?
2. Pourquoi refuse-t-il de « chanter le passé au dépens de [son] avenir « ?
3. Quelle vision de I’humanité universelle se dégage de ce texte ?
4. Citez et commentez la phrase :

« Ce n’est pas parce que ’Indochinois a découvert une culture propre qu’il s’est révolté... »
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Solution :
1. La désaliénation signifie la libération de I’esprit du colonisé et du colonisateur des schémas

de domination raciale. Fanon veut briser les représentations imposées par le colonialisme : le
Noir doit cesser de se voir a travers le regard du Blanc, et le Blanc doit cesser d’assigner au

Noir une place d’infériorité.

*Désaliéner, c’est redevenir sujet libre, maitre de sa propre conscience.*

2. Fanon rejette une vision nostalgique du passé africain. Il critique ceux qui idéalisent un “age
d’or” précolonial. Pour lui, la libération ne consiste pas a ressusciter le passé, mais a inventer
Pavenir.

*Le passé n’est pas une identité figée, mais une ressource pour construire I’lhomme nouveau.*
3. Fanon défend une humanité universelle, solidaire de toutes les luttes contre 1’oppression :

« Chaque fois qu™un homme a dit non a une tentative d’asservissement de son semblable, je me

suis senti solidaire de son acte. »
*L’homme, chez Fanon, n’est ni Noir ni Blanc : il est étre libre et responsable.*
4. Analyse de la citation :

« Ce n’est pas parce que I’'Indochinois a découvert une culture propre qu’il s’est révolté... »
Cette phrase souligne que la révolte ne vient pas d’une prise de conscience culturelle, mais
d’une asphyxie existentielle : le colonisé se révolte parce qu’il ne peut plus respirer dans le

systéme colonial.

*La lutte est vitale, pas idéologique : ¢’est un acte de survie.*
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Cours 4 : La Révolution Algérienne du 1" Novembre 1954 : Un

Tournant Décolonial Majeur

Points Clés de I'Insurrection du 1°" Novembre 1954

¢ Contexte Colonial et Inégalités Profondes : La
- : colonisation francaise en Algérie (depuis 1830)
ER . avait créé une société profondément inégalitaire,
1954 l NOVEMBRE ou la majorité musulmane était marginalisée,
privant les Algériens de droits civiques et les
soumettant a une administration répressive.

o Emergence du FLN et la Déclaration Fondatrice
: Le Front de Libération Nationale (FLN), formé en
1954, a lancé une insurrection coordonnée le ler
novembre et publié une déclaration posant les
bases de son programme politique, visant a
restaurer un Etat algérien souverain, démocratique
et social.

¢ Point Culminant du Processus Décolonial : La
guerre d'Algérie, déclenchée par cette insurrection,

est devenue un symbole puissant de la lutte
anticoloniale, se nourrissant de la mémoire
collective, de la solidarité internationale et de la
vision d'un monde nouveau, et s'inscrivant dans la
lignée des mouvements inspirés par la Négritude.

1. La Déclaration du ler Novembre 1954 : L’Etincelle Algérienne

Le 1er novembre 1954 est une date pivot, gravée dans I’histoire comme le début de la guerre
d’indépendance algérienne et le refus catégorique du systéme colonial frangais. Cette
insurrection, orchestrée par le Front de Libération Nationale (FLN), n’était pas un simple
soulévement, mais une révolution multidimensionnelle s’inscrivant dans le vaste processus de
décolonisation du XXe siécle. Elle a mobilisé un peuple entier, épuisé par I’exploitation
économique et les inégalités sociales, et a résonné bien au-dela des frontiéres algériennes,
influencant et étant influencée par les mouvements anticoloniaux a travers le monde,

notamment la Négritude.
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2. Les Fondements d’une Révolution : L’Algérie Coloniale et la Genése de la

Révolte

L’Algérie, colonisée par la France dés 1830, a été administrée comme une colonie de
peuplement, entrainant des inégalités flagrantes et un sentiment d’injustice généralisé. La
société algérienne était divisée, avec les « pieds-noirs « (Européens d’Algérie) bénéficiant de
priviléges économiques et politiques, tandis que la majorité musulmane était reléguée au second
plan, privée de ses droits et soumise a une répression constante. Cette situation a alimenté une

profonde aspiration a la reconnaissance de 1’identité algérienne et a la fin de 1’oppression.
2.1 La Mémoire Collective comme Force Motrice

La lutte pour I’indépendance ne s’est pas construite sur un vide mémoriel. Elle a puisé sa
force dans une mémoire collective forgée par des siecles de résistance, notamment celle menée
par I’émir Abd el-Kader au X1Xe siecle. Les mouvements nationalistes du XXe siecle, tels que
le Parti du peuple algérien (PPA) de Messali Hadj, ont également contribué a structurer cette
aspiration. Les massacres de Sétif et Guelma en 1945, ou des milliers d’Algériens ont été tués
par ’armée frangaise, ont renforcé la conviction que seule la voie armée pouvait aboutir a
I’indépendance. Comme le souligne Benjamin Stora, historien, « Le travail de mémoire sur la
colonisation en Algérie est un élément possible de sortie de crise avec la France « (Le Monde,
21 mai 2025).

2.2 L’Emergence du FLN et la Déclaration du ler Novembre

Le Front de Libération Nationale (FLN), créé en 1954, a su fédérer des militants de diverses
tendances nationalistes. La Déclaration du ler novembre 1954, un texte fondateur, a énoncé les
objectifs de la révolution : « La restauration de 1’état algérien souverain, démocratigue et social
dans le cadre des principes islamiques « et « le respect de toutes les libertés fondamentales sans
distinction de races et de confessions « (Wikipédia, Déclaration du ler novembre 1954). Cette
déclaration ne visait pas seulement I’indépendance politique, mais une transformation profonde

de la société algérienne.
3. La« Toussaint Rouge » : Le Déclenchement Coordonné de I’Insurrection

3.1 Une nuit d’attaques simultanées marquant le début d’une ére nouvelle
Dans la nuit du 31 octobre au ler novembre 1954, 1’Algérie a été secouée par une vague

d’environ 70 attaques coordonnées a travers tout le territoire. Ces actions, principalement
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concentrées dans les Aureés, le Constantinois et la Kabylie, visaient des symboles de
I’administration coloniale : postes de police, gendarmeries, et infrastructures économiques. Ces

attaques ont fait une dizaine de victimes, incluant des pieds-noirs, et des Algériens.

3.2. La Réponse Francaise et I’Intensification du Conflit

La réaction des autorités francaises fut immédiate et brutale, qualifiant les insurgés de
« bandits » et promettant une répression féroce. Cette « Toussaint rouge » a marqué le début
d’un conflit qui allait durer prés de huit ans, transformant 1’ Algérie en un champ de bataille et
ayant des répercussions profondes en France métropolitaine. L’ampleur et la coordination des
attaques ont montré la détermination du FLN et la profondeur du rejet du systeme colonial par
une partie significative de la population algérienne. Ce jour est devenu le symbole de 1’échec
des politiques frangaises d’assimilation et de I’incapacité a répondre aux aspirations nationales

algériennes.

4. La Portée Symbolique et Politique : Au-dela de I’Indépendance

4.1 Un refus radical du systéme colonial et une aspiration universelle

L’insurrection du ler novembre 1954 représente bien plus qu’une simple rébellion armée ;
elle incarne un refus total et profond du systeme colonial. Elle visait a déconstruire une
domination de 132 ans et a reconstruire une société algérienne indépendante, fondée sur des
principes de justice et de dignité. Ce mouvement s’inscrit dans une dynamique de
décolonisation mondiale, inspirée par des mouvements similaires en Afrique et en Asie, et

cherchant a réaffirmer la souveraineté du peuple algeérien.

4.2 La Solidarité des Peuples Opprimés

La lutte algérienne n’était pas isolée. Elle a bénéficié et contribué a la solidarité des peuples
colonisés et des nations émergentes du Tiers-Monde. Le FLN a recu un soutien significatif de
pays africains, asiatiques et latino-américains, devenant un symbole puissant de la lutte contre
I’impérialisme. Des conférences comme celle de Bandung (1955) ont offert une plateforme a
ces nations pour dénoncer le colonialisme et affirmer leur droit a ’autodétermination. Cette

interconnexion des luttes a renforcé la légitimité internationale de la cause algérienne.
4.3 La Vision d’un Monde Nouveau

La Déclaration du ler novembre ne se limitait pas a la critique du passé ; elle esquissait une
vision audacieuse pour ’avenir. Elle exprimait la volonté de construire un monde nouveau

fondé sur la justice sociale, la démocratie et le respect des droits humains. Cette vision
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universaliste dépassait les frontiéres nationales, s’adressant a I’ensemble de I’humanité dans

son aspiration a la liberté et a I’égalité.

5. La Révolution Algérienne comme Point Culminant du Processus

Décolonial et son Lien avec la Négritude

5.1 De la conscience culturelle a I’action politique concréte

La guerre d’Algérie est souvent per¢ue comme un point d’orgue du processus décolonial.
Elle a incarné la détermination des peuples colonisés a obtenir leur indépendance par tous les
moyens nécessaires, face a une puissance coloniale réticente. Si la Négritude, mouvement
intellectuel et culturel initi¢ par Aimé Césaire et Léopold Sédar Senghor, a d’abord visé
I’affirmation des valeurs culturelles du monde noir et la restauration d’une identité niée par le
colonialisme, elle a indéniablement inspire et nourri les mouvements de libération politique. La
Négritude a prépare le terrain idéologique pour des luttes armées comme celle de 1’ Algérie, en

instaurant une prise de conscience profonde de la dignité et des droits des peuples colonisés.
5.2 L’Echec du Systéme Colonial et ’Impact de la Lutte Armée

La « révolution illimitée jusqu’a I’indépendance totale » menée par le FLN a mis en lumiere
I’échec des politiques coloniales francaises a assimiler ou a satisfaire les aspirations nationales
algériennes. Des figures comme Frantz Fanon, qui a lié Négritude et violence libératrice, ont
conceptualisé la décolonisation non seulement comme une émancipation politique, mais
comme une » nouvelle humanité ». La guerre d’Algérie, par son intensité et sa durée, a eu un
impact profond sur la conscience mondiale, accélérant le mouvement général de décolonisation
en Afrique et au-dela. La « bataille d’Alger » (1957), par exemple, a marqué les esprits et a

attiré 1’attention internationale sur la brutalité du conflit.
5.3 Tableau Comparatif : Décolonisation Algérienne vs. Autres Mouvements

Pour mieux comprendre la singularité et les similitudes de la Révolution algérienne au sein

du processus décolonial global, voici un tableau comparatif avec d’autres mouvements.
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Révolution

Mouvement de la

Décolonisation Afrique

Critére
Algérienne (1954-1962) | Négritude (années 1930) | Noire (années 1950-1960)
o ) Majoritairement
Nature de la Armeée, insurrection Intellectuelle, . . i ,
o ; . ) pacifique, mais aussi armee
lutte génerale, guerre prolongée| culturelle, philosophique
(ex: Kenya, Angola)
o Indépendance politiqgue|  Réhabilitation et fierté ) .
Objectif ) Indépendance politique,
o totale et restauration de de I’identité noire et ) .
Principal autonomie nationale

1’Etat algérien

culturelle

Acteurs Clés

FLN, ALN, population

algérienne

Aimé Césaire, Léopold
Sédar Senghor, Léon

Gontran Damas

Leaders nationalistes
(Nkrumah, Kenyatta,

Lumumba, etc.)

Réaffirmation de

Construction d’une

Emergence de nouvelles

Impact sur ) . - . . . . .
I’identité algérienne conscience raciale et identités nationales
Pidentité . .
musulmane culturelle noire africaines
) ] Influence sur les Mouvements
Solidariteé Soutien du Tiers-

internationale

Monde, Bandung

intellectuels anti-

panafricains, soutien de

coloniaux I’ONU
Colonie de Colonialisme o
Forme de o o Colonialisme
o peuplement, assimilation d’exploitation et o
colonialisme d’exploitation

forcée

d’assimilation

6. Mémoire et Réconciliation : Un Chemin Semé d’Embiiches

La guerre d’Algérie a laiss¢ des cicatrices profondes dans les mémoires collectives

algérienne et francaise. Depuis des décennies, le travail de vérité et de reconnaissance est un

enjeu majeur pour les deux nations. Le rapport Stora (2021) et les récentes prises de position

du président Emmanuel Macron, notamment la reconnaissance de ’assassinat de Larbi Ben
9

M’Hidi par 'armée francaise, témoignent d’une volonté de batir une mémoire apaisée et

partagée. Cependant, les défis de la réconciliation restent immenses. La recherche de la vérité

historique, la reconnaissance des victimes de part et d’autre, et la transmission d’un récit

historiqgue nuancé sont des étapes cruciales pour panser les plaies du passé et construire un

avenir de paix durable.
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Conclusion

L’insurrection du ler novembre 1954 marque un jalon fondamental dans I’histoire de
I’Algérie et de la France. Elle symbolise un refus catégorique du systéme colonial et
I’émergence d’une volonté inébranlable de batir une société nouvelle, fondée sur la justice, la
dignité et la souveraineté. Cette révolution algérienne, nourrie par une mémoire collective
résistante, soutenue par la solidarité des peuples colonisés et inspirée par une vision d’un monde
nouveau, représente le point culminant d’un processus décolonial entamé bien avant, et dont la
Négritude fut une composante intellectuelle et culturelle essentielle. La complexité de son
héritage continue de faconner les relations franco-algériennes, soulignant 1’impératif continu

d’un travail de vérité, de reconnaissance et de réconciliation pour les générations futures.
TD 4
Texte support :
L’Algérie se dévoile!

Nous allons voir que ce voile, ¢lément parmi d’autres de I’ensemble vestimentaire
traditionnel algérien, va devenir 1’enjeu d’une bataille grandiose, a I’occasion de laquelle les
forces d’occupation mobiliseront leurs ressources les plus puissantes et les plus diverses (...)

I’administration précise :

Si nous voulons frapper la société algérienne dans sa contexture, dans ses facultés de
résistance, il nous faut d’abord conquérir les femmes ; il faut que nous allions les chercher

derriére le voile ou elles se dissimulent et dans les maisons ou I’homme les cache

(...) C’est le blanc qui crée le négre. Mais c’est le négre qui crée la négritude. A I’offensive
colonialiste autour du voile, le colonisé oppose le culte du voile. Ce qui était indifférencié dans
un ensemble homogene acquiert un caractere tabou, et I’attitude de telle Algérienne en face du
voile sera constamment rapportée a son attitude globale en face de I’occupation étrangére. Le
colonisé, devant I’accent mis par le colonialiste sur tel ou tel secteur de ses traditions, réagit de
manilre treés violente (...) Tenir téte a I’occupant sur cet élément précis, c’est lui infliger un
échec spectaculaire, ¢’est surtout maintenir a la « coexistence « ses dimensions de conflit et de

guerre latente. C’est entretenir I’atmosphére de paix armée (...)

1 article extrait de L’An V de la révolution algérienne, Maspéro, Paris, 1959 (2011)
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Il'y a donc un dynamisme historique du voile trés concrétement perceptible dans le
déroulement de la colonisation en Algérie. Au début, le voile est mécanisme de résistance, mais
sa valeur pour le groupe demeure trés forte. On se voile par tradition, par séparation rigide des
sexes, mais aussi parce que 1’occupant veut dévoiler I’ Algérie (...) Le voile aide 1’ Algérienne

a répondre aux questions nouvelles posées par la lutte...

Questions :

Pourquoi le colonisateur s’intéresse-t-il au voile ?

Comment le voile devient-il un symbole de résistance ?

w h e

Que révele ce texte sur le rapport entre culture, identité et domination ?

4. Comparez la stratégie coloniale évoquée ici avec les discours
« civilisateurs » de la colonisation francaise.

5. Rédiger un court paragraphe (10 lignes) :

« Montrez, a partir de Fanon, que la lutte pour la liberté passe aussi par la libération de la

conscience. »
Solutions :

1. Le colonisateur s’intéresse au Vvoile parce qu’il le considere comme un élément central de la
société algérienne. En cherchant a dévoiler les femmes, il tente d’atteindre la vie privée, les
traditions et la structure familiale afin d’affaiblir la résistance du peuple et de faciliter la

domination.

2. Au départ simple pratique culturelle, le voile prend une valeur politique pendant la
colonisation. Face a la volonté de I’occupant de le supprimer, les femmes le conservent comme

signe d’attachement a leur identité et comme acte de refus de 1’assimilation.

3. Le texte montre que la colonisation ne vise pas seulement le territoire, mais aussi la culture
et les valeurs. Les traditions deviennent des moyens de défense pour préserver I’identité face a

la domination étrangere.

4. La politique de dévoilement est présentée comme une mission de modernisation et de
libération des femmes. Mais en réalité, elle sert a imposer les valeurs du colonisateur et a mieux

contrbler la société colonisée.

5. Selon Frantz Fanon, la lutte pour la liberté ne se limite pas au combat militaire ; elle

commence aussi par la libération de la conscience. Le colonisateur cherche a affaiblir le peuple
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en attaquant sa culture, ses traditions et son identité. Face a cette domination, les colonises
résistent en s’attachant davantage a leurs symboles culturels, comme le voile en Algérie. Ce
geste devient un signe de refus et de dignité. En prenant conscience de 1’oppression, le peuple
retrouve sa fierté et sa force intérieure. Cette prise de conscience permet de rejeter le regard du
colonisateur et de reconstruire une identité propre. Ainsi, la décolonisation est a la fois politique
et psychologique. Elle passe par la récupération de soi et par la défense de sa culture.

* Possibilité d’étendre la réflexion a d’autres penseurs : Aimé Césaire, Albert Memmi, ou

encore a des debats actuels (racisme structurel, féeminisme décolonial, mémoire coloniale).
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Cours 5 : La Décolonisation de I’Afrique Sub-Saharienne

1. La Grande Emancipation : Une Exploration Approfondie de la

Décolonisation en Afrique Sub-Saharienne

La décolonisation de I’Afrique sub-saharienne représente 1'un des chapitres les plus
transformateurs de I’histoire du XXe siécle. Ce processus historique, principalement concentré
entre le milieu des années 1950 et la fin des années 1970, a vu la fin de la domination politique,
économique et culturelle des puissances coloniales européennes et I’émergence d’une multitude
d’Etats africains indépendants. Loin d’étre un simple transfert de pouvoir, il s’est agi d’une
« renégociation du travail et des rapports sociaux sous l’influence coloniale persistante »,
comme I’a souligné Frederick Cooper. Cette période charniére a marqué la transition du
continent d’un statut de territoires assujettis a celui de nations souveraines, tout en laissant des

héritages complexes qui continuent de fagonner les réalités africaines contemporaines.

Couverture d’un ouvrage sur les militants africains dans un monde en décolonisation.
2. Contexte Historique et Facteurs Déclencheurs

2.1 Les Racines du Changement : Comment le Monde a Redessiné le Destin de I’Afrique

La colonisation européenne de 1’ Afrique, intensifiée apres la Conférence de Berlin (1884-
1885), avait arbitrairement redessiné la carte du continent, imposant des structures politiques et
économiques étrangéres. Cependant, plusieurs facteurs ont convergé pour précipiter la fin de

cette ére.

2.2 L’Impact Profond de la Seconde Guerre Mondiale

La Seconde Guerre mondiale a joué un role de catalyseur majeur. Elle a considérablement

affaibli les puissances coloniales (France, Royaume-Uni, Belgique, Portugal), tant sur le plan
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¢conomique que moral. L’engagement des troupes africaines aux cotés des Alliés a mis en
lumiére la contradiction entre les idéaux de liberté défendus par les métropoles et la réalité de
la domination coloniale. Le conflit a également 1égitimé les revendications d’indépendance,
ouvrant un débat international sur I’auto-détermination des peuples, notamment sous I’égide de
I’Organisation des Nations Unies (ONU).

2.3 La Guerre Froide et la Bipolarisation du Monde

La rivalité idéologique entre les Etats-Unis et 1'Union Soviétique, caractéristique de la
Guerre Froide, a créé un contexte international favorable aux mouvements anticoloniaux. Les
deux superpuissances ont, a des degrés divers, soutenu ces mouvements, voyant dans
I’indépendance des nations africaines une opportunité d’étendre leur propre influence et de

contester le bloc adverse.
2.4 L’Eveil des Mouvements Nationalistes Africains

Sur le continent africain, I’émergence d’¢lites éduquées et de mouvements politiques
nationalistes a été cruciale. Des leaders emblématiques tels que Léopold Sédar Senghor
(Sénégal), Kwame Nkrumah (Ghana), Félix Houphouét-Boigny (Cdte d’Ivoire) et Patrice
Lumumba (Congo) ont mobilisé les populations et formulé des revendications claires pour
I’autonomie, puis I’indépendance. Le panafricanisme, notamment apres le Congrés de

Manchester en 1945, a également fourni un cadre idéologique puissant pour ces aspirations.
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Image symbolisant les mouvements de libération africains et la solidarité anti-apartheid.
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2.5 Pressions Economiques et Sociales

L’exploitation coloniale, souvent brutale et prédatrice, a été un moteur puissant de
contestation. Walter Rodney a affirmé que « Le colonialisme a créé des conditions qui ont
conduit non seulement a la famine périodique mais a la sous-alimentation chronique «,
soulignant I’impact dévastateur sur les populations africaines. L’émergence de syndicats et

d’organisations sociales a également contribué a amplifier les luttes pour I’'indépendance.
3. Phases et Modalités de la Décolonisation

3.1 Des Chemins Divers vers I’'Indépendance : Négociations, Réformes et Conflits

Le processus de décolonisation a pris des formes variées, allant de transitions relativement
pacifiques et négociées a des conflits armeés prolongés, en fonction des puissances coloniales et

des contextes locaux.
3.2 La Décolonisation dans I’Empire Francais

La France a mis en place une politique d’évolution de ses territoires avec des institutions
comme 1’Union frangaise (1946) et la loi-cadre Defferre (1956), qui a permis une autonomie
interne plus importante. En 1958, le Géneral de Gaulle a offert aux territoires subsahariens le
choix entre Iindépendance dans la sécession et I’appartenance a la Communauté francaise. A
I’exception de la Guinée, la plupart des colonies africaines francophones ont opté pour la
seconde option, menant a une vague d’indépendances négociées, souvent avec le maintien de
liens étroits avec la France. L année 1960 a été particulierement emblématique, avec 1’accession

a la souveraineté de quatorze anciennes colonies frangaises, marquant « 1’année africaine «.

3.3 Le Modéle Britannique : Gradualité et Pragmatisme

La décolonisation britannique a souvent été plus graduelle, avec un transfert progressif des
pouvoirs. Le Ghana fut le premier Etat d’Afrique subsaharienne & obtenir son indépendance en
1957 sous la direction de Kwame Nkrumah, servant de modéle pour d’autres nations. Des
territoires comme le Nigeria (1960) ont également suivi un chemin négocié, bien que des

tensions internes aient parfois persisté.
3.4 Les Conflits Armés et les Indépendances Tardives

Si beaucoup d’indépendances ont été négociées, certaines ont été le fruit de luttes armées
intenses. Le cas du Congo belge (1960) est tristement célébre pour son indépendance précipitée

et la crise qui a suivi, marquée par I’assassinat de Patrice Lumumba. Les colonies portugaises,
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comme I’ Angola et le Mozambique, ont connu des guerres de libération prolongées jusque dans

les années 1970. Le Cameroun a également été le théatre d’une répression militaire frangaise

importante, contredisant parfois le récit d’une décolonisation « pacifique ». La Namibie a été

I’un des derniers pays a accéder a I’indépendance en 1990, aprés avoir été sous la dépendance

de I’Afrique du Sud.

4. Chronologie des Indépendances Majeures en Afrique Sub-Saharienne

4.1 Les Jalons Historiques : Une Carte des Nations Emergentes

Cette table met en lumiére les années clés et les puissances coloniales impliquées dans

I’accession a I’indépendance des nations d’Afrique subsaharienne.

Image de la célébration de I’indépendance du Nigeria, un exemple des hombreuses nations ayant

accédé a la souveraineté en 1960.

(Burkina Faso), Tchad,
Cote d’Ivoire, Dahomey
(Bénin), Gabon, Congo-
Brazzaville, Mali,
Sénégal, Madagascar,
Mauritanie, Cameroun,
Togo, République

Centrafricaine

Année Pays / Territoire Puissance Commentaire / Evénement Clé
Coloniale
1957 Ghana Royaume-Uni Premiére nation d’Afrique
subsaharienne & obtenir I’indépendance.
1960 Niger, Haute-Volta France L’ « Année de I’ Afrique », marquant

I’indépendance de 14 anciennes colonies

francaises.
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1960 Nigeria Royaume-Uni L’un des pays les plus peuplés
d’ Afrique, accédant a I’indépendance.

1960 Congo-Kinshasa Belgique Indépendance marquée par une crise

(Zaire, RDC) politique majeure.
1963 Kenya Royaume-Uni Indépendance apres des années de
mouvements nationalistes, incluant la
révolte Mau Mau.
1964 Zambie, Malawi Royaume-Uni Anciennes Rhodésie du Nord et
Nyassaland.
1966 Botswana, Lesotho Royaume-Uni Protectorats britanniques accédant a
I’indépendance.
1975 Mozambique, Angola Portugal Indépendances obtenues apres de
longues guerres de libération.
1980 Zimbabwe Royaume-Uni Indépendance suite a une longue lutte
(Rhodésie) contre le régime minoritaire blanc.

1990 Namibie Afrique du La derniére nation d’ Afrique
Sud (sous continentale a obtenir son indépendance.
mandat)

5. Les Architectes de I’Indépendance

Puissances Coloniales

5.1 Les Figures Emblématiques Africaines

Leaders, Mouvements et

o Léopold Sédar Senghor (Sénégal) : Philosophe, poéte et homme politique, il a

préné une indépendance « par la France et avec la France «, tout en développant le

concept de Négritude.

I’indépendance et a milité pour I'unité africaine.

o Kwame Nkrumah (Ghana) : Figure du panafricanisme, il a mené le Ghana a

e Patrice Lumumba (Congo) : Premier ministre du Congo indépendant, symbole

de la lutte pour la souveraineté et victime des ingérences post-coloniales.

o Félix Houphouét-Boigny (Cdte d’Ivoire) : Architecte de I’indépendance

ivoirienne et promoteur d’une coopération étroite avec la France.
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e Ahmed Sékou Touré (Guinée) : Unique leader a avoir opté pour

I’indépendance immédiate en 1958, malgré les rétorsions francaises.

e Les Femmes dans la Décolonisation : Souvent sous-estimé, le r6le des femmes
a été crucial dans les luttes sociales et politiques, de la mobilisation aux fondations

d’organisations pour les droits.
5.2 Le Ro6le des Puissances Coloniales

Les approches des métropoles ont été diverses. Le Genéral de Gaulle, en France, a géré la
transition vers la Communauté frangaise, puis 1’indépendance, cherchant a maintenir une
influence. Le Royaume-Uni a souvent privilégié une décolonisation plus pragmatique et
graduelle, bien que des conflits aient éclaté, comme en Rhodésie. Les Pays-Bas, la Belgique et
le Portugal ont montré des résistances variables, menant parfois a des violences accrues, comme

les guerres coloniales portugaises.
6. Conséquences et Défis Post-Indépendance

L’indépendance a apporté 1’espoir, mais aussi une myriade de défis, fagconnant les réalités

politiques, économiques et sociales du continent africain.
6.1 Les Frontieres Heritées et I’Instabilité Politique

Les frontiéres tracees arbitrairement par les colonisateurs, sans tenir compte des réalités
ethniques et culturelles, ont éte wune source persistante de conflits internes et
interétatiques. » Avec des frontiéres tracées par les colonisateurs au meépris des réalités
ethniques, le modele de I’Etat-nation a-t-il un avenir en Afrique subsaharienne ? », questionne
un débat historiographique. Cela a souvent conduit & une instabilité politique, des coups d’Etat

et des guerres civiles, comme le conflit du Biafra au Nigeria.
6.2 La Dépendance Economique et le Néocolonialisme

La colonisation a instauré des économies extraverties, basées sur 1’extraction de maticres
premieres et I’exportation de cultures commerciales. Aprés I’indépendance, de nombreux pays
africains se sont retrouvés endettés, contraints de dévaluer leurs monnaies et soumis a
I’influence politique de leurs créanciers. Ce » neocolonialisme » a maintenu une forme de
dépendance structurelle, freinant le développement et I’industrialisation. « L’Afrique
postcoloniale en quéte d’intégration : s’unir pour survivre et renaitre », argumente Patrick

Dramé, soulignant la nécessité d’une solidarité régionale pour surmonter ces défis.
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OMPLETE
DEPENDENGE

Représentation artistique des défis post-indépendance en Afrique.
6.3 La Décolonisation Mentale et Culturelle

Au-dela des aspects politiques et économiques, la décolonisation est un processus « aussi
économique, sociale, culturelle et méme mentale «, comme le souligne Thomas Deltombe. Le
retour aux cultures locales, la remise en question des influences héritées du colonialisme et la
construction d’identités nationales fortes sont des enjeux persistants. « Les Africains doivent se
décoloniser mentalement pour revenir a la culture du chef en laissant celle du consensus mou
aux donneurs de lecons européens «, exhorte I’Institut Iliade, reflétant le débat sur la pertinence

des modeles de gouvernance occidentaux.

7. Impact des Facteurs Mondiaux sur les Jeunes Nations Africaines

L’environnement géopolitique de 1’apres-guerre a fortement influencé la trajectoire des
nations africaines. Au-dela des négociations et des conflits, les nouvelles entités nationales ont
dd naviguer dans un monde polarisé, avec des conséquences durables sur leur développement

et leur souveraineté.
Conclusion

La décolonisation de I’Afrique subsaharienne, bien qu’ayant abouti a I’indépendance
politigue de nombreuses nations, reste un processus continu. Le legs colonial, avec ses
frontiéres artificielles, ses structures économiques extraverties et ses influences culturelles
persistantes, continue de poser des défis significatifs. Cependant, I’émergence d’une nouvelle
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génération de leaders et de mouvements sociaux en Afrique, ainsi que la quéte d’une
« décolonisation mentale », témoignent de la vitalité du continent & forger son propre destin,
au-dela des narratives historiques imposées. Le chemin vers une souveraineté pleine et entiére,
tant politique qu’économique et culturelle, est un processus dynamique, nourri par la résilience
et I’ingéniosité des peuples africains.

TD5
Questions de compréhension

1. Qu'est-ce que I'Année de I'Afrique ?

2. Le r6le de la Seconde Guerre mondiale dans la décolonisation africaine a-t-il été majeur ?
3. La décolonisation a-t-elle été toujours pacifique ?

4. Quels sont les principaux défis post-indépendance pour les nations africaines ?

5. Qui etaient les figures emblématiques de la decolonisation africaine ?

Solutions :

1. L'Année de I'Afrique designe I'année 1960, au cours de laquelle dix-sept pays africains, dont
quatorze anciennes colonies francaises, ont accédé a l'indépendance. Ce fut une période
d'‘émancipation politique sans précédent pour le continent.

2. Oui, la Seconde Guerre mondiale a été un catalyseur essentiel. Elle a affaibli les puissances
coloniales européennes, exposé I'hypocrisie de la domination coloniale face aux idéaux de
liberté, et stimulé les aspirations nationalistes africaines, notamment par I'engagement de

troupes africaines dans le conflit.

3. Non, la décolonisation n'a pas été uniformément pacifique. Bien que de nombreuses
indépendances aient été négociées, d'autres ont été marquées par des conflits armés intenses,
comme les guerres de libération dans les colonies portugaises (Angola, Mozambique) ou la

répression militaire francaise au Cameroun.

4. Les deéfis sont multiples et complexes : instabilité politique due aux frontieres héritées,
dépendance économique (néocolonialisme), corruption, difficultés & batir des Etats-nations
solides, et la nécessité d'une "décolonisation mentale” pour affirmer les identités culturelles
propres.

5. Parmi les figures majeures, on compte Léopold Sédar Senghor (Sénégal), Kwame Nkrumah
(Ghana), Patrice Lumumba (Congo), Félix Houphouét-Boigny (Céte d'lvoire) et Ahmed Sékou
Touré (Guinée). Leur leadership a été crucial dans la mobilisation et la négociation des
indépendances.
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Cours 6 : Le Néocolonialisme

1. Décrypter le Néocolonialisme : Une Analyse Approfondie des Domination

Subtiles Post-Indépendances

Le néocolonialisme, terme forgé a I’aube des indépendances africaines, représente une forme
de domination qui, bien que dépourvue de la présence militaire directe et de I’administration
territoriale du colonialisme classique, maintient les anciennes colonies dans une situation de
dépendance vis-a-vis des anciennes puissances ou d’autres nations développées. Ce concept
fondamental pour comprendre les dynamiques géopolitiques contemporaines, révéle la

persistance d’une exploitation masquée sous le voile de la souveraineté.
1.1. Définition et Origines du Terme : Les Racines d’une Domination Nouvelle

Le terme « néocolonialisme » est apparu dans le contexte de la décolonisation, lorsque de
nombreux pays africains et asiatiques accédaient a une indépendance formelle. 1l a été congu
pour décrire une nouvelle forme de contrdle, moins visible mais tout aussi effective, exercée
par les anciennes puissances coloniales et d’autres acteurs dominants. Il est essentiel de

distinguer le colonialisme du néocolonialisme :

Colonialisme Néocolonialisme

Contréle direct et politique par la force Domination indirecte, sans contréle

territorial direct

Présence militaire et administration Influence par les moyens économiques,
coloniale culturels, idéologiques
Propriéte directe des territoires Formalement indépendant, mais

dépendant économiquement

Domination évidente et formelle Souvent invisible, difficile a détecter

Le néocolonialisme est un « systéme ou I’indépendance politique est accordée, mais ou la

dépendance économique et culturelle persiste » (DIAGONE Guehi Fabrice,

Néocolonialisme : Essai de définition a partir de Kwame Nkrumah*, 2022, p. 3). Cette
définition met en lumiere la nature profonde de cette forme de domination, qui maintient une
structure d’exploitation méme apres la reconnaissance formelle de la souveraineté. Le terme

s’est popularisé dans les années 1960, notamment grace au leader panafricaniste Kwame
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Nkrumah, qui I’a conceptualisé comme « le dernier stade de I’impérialisme » dans son ouvrage
Neo-Colonialism : The Last Stage of Imperialism (1965). Jean-Paul Sartre avait déja exploré
des idées similaires en 1956.

L’indépendance de 1960 en Afrique, souvent percue comme le début d une ére de
souveraineté mais aussi de nouvelles formes de dépendance économique.

1.2 L’héritage de la décolonisation

Les indépendances africaines de 1960 ont marqué un tournant. 17 pays ont accédé a la
souveraineté, mais souvent sous des formes « néocoloniales ». Selon le CADTM, « le
néocolonialisme, c’est ici I’indépendance politique, I’existence d’Etats reconnus
internationalement comme souverains, mais demeurant assez dépendants économigquement des
anciennes puissances coloniales » (*Afrique : Les indépendances néocoloniales de 1960 :
Soixante ans aprés*, CADTM, 2020).

2. Cadres Théoriques et Penseurs-Clés : Les Architectes de la Critique

Plusieurs penseurs ont joue un role déterminant dans la théorisation du néocolonialisme,
offrant des perspectives cruciales sur ses manifestations psychologiques, économiques et
politiques.
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2.1 Kwame Nkrumah : Le « dernier stade de ’impérialisme »

Kwame Nkrumah est sans doute la figure la plus emblématique associée au concept de
neéocolonialisme. Premier président du Ghana, il a formalisé cette notion pour dénoncer la
persistance des mécanismes de contrle aprés les indépendances. Son ceuvre *Neo-
Colonialism: The Last Stage of Imperialism* (1965) est fondamentale, arguant que les
puissances impérialistes maintiennent leur emprise par des accords commerciaux inégaux, des
aides conditionnées et des interventions indirectes. Nkrumah a également dénoncé la
« balkanisation » des Etats africains comme une stratégie pour fragmenter et affaiblir les nations
indépendantes, rendant ainsi la domination plus facile.

2.2 Frantz Fanon, Albert Memmi et Otto Mannoni : La psychologie de la colonisation

Ces auteurs ont explore la dimension psychologique de la colonisation et ses répercussions
sur les sociétés postcoloniales. Frantz Fanon, notamment dans *Les Damnés de la Terre*
(1961), a decrit le néocolonialisme comme une « psychologie de la colonisation internalisée »,
ou les ¢lites locales peuvent devenir des complices de I’exploitation. Albert Memmi et Otto
Mannoni ont également étudi¢ comment I’identité et la culture des peuples colonisés étaient
affectées, créant une « auto-colonisation » qui mine I’identité postcoloniale et perpétue la
dépendance. Leur travail souligne I’importance des aspects culturels et idéologiques dans le

maintien des structures de domination.
2.3 Philippe Ardant : Mythe et réalité

Philippe Ardant, dans son article « Le néo-colonialisme : theme, mythe et réalité « (1965),
offre une nuance importante. Il y explique que le néocolonialisme est a la fois « un théme
idéologique mobilisateur pour les mouvements de libération, et une réalité économique ou les
anciennes métropoles conservent un ascendant via les capitaux et les marchés » (Ardant, *Le
néo-colonialisme : theme, mythe et réalité*, Revue francaise de science politique, 1965, p. 850).
Cette dualité met en évidence la complexité du concept, qui peut étre utilisé a des fins

rhétoriques tout en décrivant des dynamiques réelles de pouvoir économique.
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3. Dimensions Economique et Culturelle : Les Leviers de la Dépendance
Comment la dépendance se manifeste-t-elle dans les spheres économiques et culturelles ?

Le néocolonialisme opére principalement a travers des mécanismes économiques et culturels
subtils, qui assurent une mainmise des nations dominantes sans avoir recours a une occupation

physique directe. Ces dimensions sont étroitement liées et se renforcent mutuellement.
3.1 Domination économique et financiére

La domination économique est le pilier du néocolonialisme. Elle se manifeste par plusieurs

voies :

o Controle des ressources naturelles : Les puissances étrangeres, souvent via
leurs multinationales, exercent un controle sur I’extraction et I’exploitation des
ressources naturelles des pays anciennement colonisés. Cela se traduit par des accords
commerciaux inégaux, ou les matieres premiéres sont exportées a bas prix tandis que
les produits manufacturés sont importés a des colts élevés.

o Dette et institutions financiéres internationales : Les préts accordés par des
institutions comme le Fonds Monétaire International (FMI) et la Banque Mondiale
(BM) peuvent engendrer une dépendance a long terme. Ces préts sont souvent assortis
de conditions strictes (politiques d’ajustement structurel, privatisations) qui limitent la
souveraineté économique des Etats emprunteurs et favorisent ’ouverture de leurs
marchés aux entreprises étrangeres. L’initiative « la Ceinture et la Route » est parfois
citée comme un exemple contemporain de ce type de piége de la dette.

o Flux financiers et investissements : Les investissements étrangers, bien que
potentiellement porteurs de développement, peuvent aussi accentuer les inégalités. Ils
peuvent servir a consolider le pouvoir de certaines élites locales complices de
I’exploitation, créant des « républiques bananiéres « ou les économies sont dominées

par des sociétés étrangeres.
3.2 Exportation culturelle et idéologique

La dimension culturelle est tout aussi cruciale pour le maintien du néocolonialisme. Elle vise
a modeler les mentalités et les systemes de valeurs, créant une subordination intellectuelle et

morale :
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o Systemes éducatifs : L’héritage colonial se perpétue souvent a travers des
systemes éducatifs qui valorisent les modéles occidentaux. Les programmes, les
diplomes et les langues d’enseignement restent ancrés dans des structures héritées,
renforcant une vision du monde eurocentrée et dévalorisant les savoirs et cultures
locaux. Le concept de « coopération universitaire mondiale » est parfois critiqué comme
une forme de néo-impérialisme académique.

o Diffusion de modéles culturels : La promotion de la langue, des médias, et des
modes de vie des anciennes puissances coloniales contribue a une homogénéisation
culturelle qui affaiblit les identités locales. La francophonie, par exemple, peut étre
percue comme un instrument de maintien de ’influence frangaise en Afrique, ou elle
sert de « voile idéologique a I’exploitation » (CADTM, 2019).

e Neocolonialisme littéraire : Le champ littéraire n’échappe pas a cette
dynamique. Vivan Steemers, par exemple, étudie comment les maisons d’édition
occidentales filtrent les voix africaines, déterminant quelles histoires sont publiables et
diffusables, et selon quels criteres, influencant ainsi la réception des ceuvres africaines
(*Le (Néo)Colonialisme Littéraire : Quatre Romans Africains Face a 1.,

ScholarWorks, 2019).

4. Post-Indépendances et Dynamiques Contemporaines : Le Visage Actuel

du Néocolonialisme

Apreés les vagues d’indépendance, le néocolonialisme a su adapter ses formes pour perdurer.
Les dynamiques contemporaines montrent comment les anciennes logiques de pouvoir se

reconfigurent face aux défis du 21e siecle.
4.1 Influence politique indirecte

Malgré la souveraineté formelle, les politiques économiques et les processus décisionnels
des pays anciennement colonisés sont souvent orientés par les intéréts des puissances
étrangeres. Cela peut se traduire par ’aide au développement conditionnée, 1’ingérence dans
les affaires intérieures, ou le soutien a des élites politiques favorables aux intéréts des nations
dominantes. La « Francafrique « est un exemple emblématique de ce néocolonialisme francais,
caractérisé par un réseau d’influences politiques, militaires et économiques en Afrique
subsaharienne francophone, souvent via des systémes d’aide, d’endettement et de corruption

généralisée (Cairn.info, « La Francafrique, un néocolonialisme francais «).
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4.2 Néocolonialisme et mondialisation

Le néocolonialisme s’inscrit également dans les dynamiques de la mondialisation. Les
chaines de valeur globales, les délocalisations et la quéte de main-d’ceuvre bon marché ou de
nouvelles ressources peuvent étre lues comme des prolongements des logiques coloniales.
Certains arguent que les pays riches profitent de ces dynamiques pour maintenir leur prospérité,
tandis que les pays en développement peinent a s’affranchir de leur role de fournisseurs de
matiéres premiéres ou de main-d’ceuvre a faible cott. Le néolibéralisme, avec son insistance
sur la libéralisation des marchés et la déréglementation, est parfois pointé du doigt comme un

cadre idéologique favorisant ces nouvelles formes d’exploitation.

5. Néocolonialisme et Francophonie : Le Cas Spécifique de la Francafrique

Le concept de « Frangafrique » illustre de maniére éloquente les dynamiques néocoloniales,
particuliérement entre la France et ses anciennes colonies africaines francophones. Il s’agit d’un
systéme complexe d’influences politiques, économiques et militaires qui ont perdure bien apres

les indépendances.

5.1 Origines et mécanismes de la Francafrique

La Francafrique trouve ses racines dans la volonté de la France de maintenir son
«rayonnement» en Afrique post-indépendance, comme I’avait exprimé Francois Mitterrand en

1957. Ce systeme repose sur plusieurs piliers :

e Accords de coopération et de défense : Des accords bilatéraux, souvent secrets,
ont lié les Etats africains a la France, garantissant une présence militaire francaise et une
influence sur les politiques de défense.

o Soutien a des régimes autoritaires : La France a souvent soutenu des régimes
africains, parfois corrompus ou dictatoriaux, en échange de 1’accés aux ressources
naturelles (uranium, pétrole) et de la stabilité régionale.

e Monnaie et aide au développement : Le Franc CFA, monnaie commune a
plusieurs pays d’Afrique de ’Ouest et centrale, est ancré a I’euro et géré par le Trésor
francais, limitant la souveraineté monétaire de ces Etats. L’aide au développement est

souvent conditionnée et sert les intéréts économiques francais.
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e Réseaux d’influence : Des réseaux informels, impliquant des hommes
d’affaires, des politiciens et des espions, ont facilité les transactions opaques et la
corruption, renforgant la mainmise frangaise.

5.2 Critiques et contestations

La Frangafrique a fait I’objet de vives critiques de la part d’intellectuels, d’activistes et de
certains dirigeants africains. Des auteurs comme Mongo Beti, avec *Main basse sur le
Cameroun* (1972), ont dénoncé un « empire invisible « maintenu par les élites locales
corrompues. Plus récemment, des mouvements panafricanistes et des citoyens africains ont
manifesté contre ce qu’ils pergcoivent comme une ingérence continue de la France dans les

affaires africaines, appelant a une véritable souveraineté.

Ces dynamiques sont étudiées en détail par des chercheurs contemporains, qui analysent les
mécanismes néocoloniaux francais et 1’interdépendance des Etats et des entreprises dans cette

relation complexe (CHRHC, « La Francafrique, un néocolonialisme francais »).

6. Néo-colonialisme et Littérature : Miroir des Domination

La littérature postcoloniale, en particulier africaine, est un champ fertile pour explorer les
manifestations et les impacts du néocolonialisme. Les écrivains ont souvent été les premiers a

critiquer et a dépeindre les nouvelles formes d’asservissement apres les indépendances.
6.1 Les voix critiques du néocolonialisme

Des auteurs comme Mongo Beti sont emblématiques de cette critique. Dans son roman
Perpétue et I’habitude du malheur, le néocolonialisme est dépeint comme une internalisation
du malheur économique, ou les personnages sont piégés par des systemes qui les dépassent et
les appauvrissent. La littérature devient ainsi un espace ou la violence structurelle et la
dépendance sont mises en récit, rendant visible ce qui est souvent invisible dans les discours

officiels.

Le « néocolonialisme littéraire » est également un concept clé. 1l examine comment les
trajectoires des ceuvres littéraires africaines, de leur publication a leur réception, sont souvent
influencées par les centres éditoriaux occidentaux. Ces derniers peuvent déterminer quelles
histoires sont « bankables « ou correspondent a une certaine image de I’ Afrique, créant ainsi

une forme de censure ou de normalisation qui perpétue une vision extérieure du continent.
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Vivan Steemers, entre autres, a étudié ces dynamiques, en s’appuyant sur les théories de Pierre
Bourdieu sur le champ de production culturelle et de Hans Robert Jauss sur 1’esthétique de la

réception.
6.2 L’enseignement de I’histoire coloniale

La maniére dont I’histoire coloniale est transmise dans I’enseignement est également un
enjeu néocolonial. La persistance de récits eurocentrés ou la minimisation des violences
coloniales dans les programmes scolaires des anciennes puissances coloniales et méme des
anciennes colonies peut contribuer a masquer les continuités néocoloniales. Des travaux comme
ceux de Zytnicki et al. sur la transmission de I’histoire des colonies soulignent les enjeux de

légitimation savante et de savoir-faire qui sous-tendent ces récits historiques.

7. Critiques et Perspectives : Dépasser le Néocolonialisme

Envisager des voies vers une souveraineté réelle

Le néocolonialisme, malgre les critiques qui le qualifient parfois de « mythe idéologique »
(Ardant, 1965), demeure une réalité pour de nombreux théoriciens et populations du Sud global.
L’analyse des dynamiques contemporaines montre que le concept n’est pas statique, mais

évolue et s’adapte aux nouvelles formes de pouvoir.

Les discussions autour du néocolonialisme s’étendent aujourd’hui & de nouveaux domaines,
tels que le numérique et le climat. L’imposition de normes technologiques ou
environnementales par les pays occidentaux, souvent sous couvert d’aide ou de
«développement durablex», peut étre percue comme une nouvelle forme de domination. Les
inégalités d’acces a la technologie, le controle des données et les « solutions » climatiques qui
ne tiennent pas compte des réalités des pays en développement sont autant de manifestations

potentielles de cette nouvelle ére néocoloniale.

Le néocolonialisme révele les limites d’une décolonisation purement formelle. 11 appelle a
une réflexion approfondie sur la nature de la souveraineté réelle, qui ne se limite pas a
I’indépendance politique, mais englobe également I’autonomie économique, culturelle et
intellectuelle. Les perspectives d’avenir résident dans une analyse interdisciplinaire continue
pour déconstruire ces dynamiques persistantes et envisager des voies vers des relations

internationales plus équitables.
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TD6

Texte support :

La colonisation invisible : permanences et enjeux de la domination post-

impériale

En ayant une compréhension étroite de la colonisation, nous pourrions penser qu’elle est
terminée. Mais en regardant de plus pres, et en considérant la colonisation avec tous ses types
et toutes ses formes, nous nous rendons compte qu’elle n’est pas encore achevée.

Dans le cas du Maroc, cette idée a été clairement exposée par le penseur marocain Diawara.
Il a dit un jour dans une interview au Maroc : « du temps de la colonisation il y avait cing cent
mille soldats francais avec des controleurs civils désarmés et des gendarmes et tout un systéme
de gouvernement. Quand le Maroc est devenu indépendant, la France n’avait pas besoin de
son armée. Tout s’est passé comme si ceux qui ont quitté le pays en laisser des gens pour
reprendre en main en leur nom les choses. On n’a pas besoin d’envoyer des soldats, on n’a pas
besoin d’avoir des services de renseignement car les services de renseignement locaux le font.
Et méme sur le plan des intellectuels, on a formé une élite aliénee et servile. «

Ainsi, la colonisation et la domination ne sont pas seulement matérielles : elles sont aussi
intellectuelles, symboliques et culturelles. Elles perdurent au-dela des indépendances.

Dans un sens général, la colonisation est définie comme un processus expansionniste qui
consiste en la mise sous influence étrangere d’un territoire. Lorsqu’il y a domination politique
du territoire et sujétion de ses habitants, on parle alors d’impérialisme de la part du centre
politique de décision, appelé métropole. C’est une définition que 1’on peut qualifier de simpliste
et obsoléte, puisqu’elle ne prend pas en considération les autres formes indirectes de
colonisation et de domination. Comme I’a dit Léon M’Ba, « il y a de la colonisation
intellectuelle, économique et culturelle «.

La fin de la colonisation dite impériale a tout simplement donné naissance a une nouvelle
forme de domination, que 1’on peut qualifier de néo-impériale, axée sur la domination politique.
Certains pourraient dire que I’influence politique n’a rien a voir avec la culture et I’identité,
mais c’est totalement faux. La civilisation est avant tout un phénomeéne social, résultant en
grande partie de faits sociaux et de forces sociales. L’idée d’une influence du politique sur le
culturel s’impose donc comme une évidence.

Historiquement, partout ou il y a eu colonisation, des peuples entiers ont été vidés de leur
culture, surtout de la valeur de leur culture dans leur propre esprit, réduite a un sentiment
d’infériorité. Le probléme n’est pas seulement que les autres essaient de diminuer la valeur de
notre culture ; le véritable probleme est que nos élites sont immergées dans une logique
eurocentrique, associant une grande valeur aux autres cultures et associant la leur a ’arriération.
Le pire est que ce récit est largement partagé et fait méme partie des croyances populaires.

C’est une situation qui ne doit pas étre simplement acceptée. On arrive a la conclusion qu’on
ne peut pas parler de décolonisation sans parler d’une révolution intellectuelle, seule capable
de conduire les peuples précédemment colonisés vers la reconversion et la mutation de leur
histoire socio-culturelle.
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Nous devons étre conscients que nous vivons dans un monde post-impérialiste et néo-
fasciste, ou les valeurs dominantes sont imposées aux autres avec une forme d’aliénation, et ou
la suprématie est acceptée — parfois méme nourrie — par les peuples culturellement dominés.

La solution n’est pas de hair ’autre. Il s’agit plutdt d’un processus d’émancipation, qui passe
par un retour vers soi, sans rejet de ’autre et sans complexe d’infériorité.

Selon les dires de Mangera, nous devons recourir & la communication culturelle. 11 expliquait
que « dans la théorie de la communication, un message va du point A au point B ; entre les
deux, il y a des interférences que [’'on appelle communément bruit ou parasites. La
communication culturelle aide a réduire ces parasites. « Au niveau interpersonnel, ce
phénoméne est bien connu. Mais au niveau des nations, la communication culturelle requiert
d’abord une connaissance de I’autre.

Il affirme que « I’Occident, qui a entre les mains 70 % a 80 % de /’économie mondiale, n’a
pas une réelle connaissance des deux tiers du monde «. La communication culturelle consiste
d’abord a faire cet effort : aller vers I’autre. Dans cette dynamique, tout le monde est gagnant.

Analyse et réflexion
Exercicel
Le texte affirme que la domination coloniale peut persister méme apres le départ des armées.

1- Expliquez comment cela est possible en vous appuyant sur le réle des élites, de I’école et
de la culture.

2- En quoi la dévalorisation de la culture locale constitue-t-elle un puissant outil de
domination symbolique ?

3- Donnez deux exemples possibles.

Expliquez la phrase : « Le probléme, ce n’est pas que les autres diminuent la valeur de notre
culture, mais que nos élites associent la leur a [’arriération. »

4. Pourquoi I’auteur refuse-t-il I’idée de « hair ’autre » comme réponse a la domination ?
Que propose-t-il a la place ?

5-Quelles pourraient étre, selon vous, les caractéristiques d’une Véritable « révolution
intellectuelle « dans un pays anciennement colonisé ?

Réflexion personnelle (réponses argumentées)
Exercice 2 — Réflexion individuelle (10-12 lignes)
Choisissez un sujet parmi les trois suivants :

- Sujet A : Pensez-vous qu’un pays peut étre politiquement indépendant tout en restant
culturellement dominé ? Justifiez votre réponse a partir du texte et de votre réflexion
personnelle.

- Sujet B : Expliquez comment la colonisation peut produire un « sentiment d’infériorité «
chez les peuples dominés. Quels effets cela peut-il avoir sur la société, I’école, la culture ?

- Sujet C : Selon Mangera, la communication culturelle permet de réduire les « parasites «
entre les nations. Que signifie cette métaphore et comment pourrait-elle étre appliquée
aujourd’hui ?
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Exercice 3 — Phrase-synthése (2 a 3 lignes) Rédigez une phrase qui résume 1’idée principale
du texte sur la persistance des formes de domination coloniale.

Solutions :
Analyse et réflexion

1. La domination coloniale apres le départ des armées

La domination coloniale peut persister aprés 1’indépendance politique car les structures de
pouvoir, les élites et les institutions restent souvent modelées selon les normes de I’ancien
colonisateur. L’¢cole continue de diffuser des programmes imprégnés de références
occidentales, ce qui faconne les mentalités. Les élites, formées dans des cadres eurocentrés,
reproduisent inconsciemment les logiques de domination en valorisant les modeles étrangers.
La culture locale, elle, est marginalisée au profit de modéles importés, creant une forme de
dépendance symbolique. Ainsi, méme sans presence militaire, la domination se maintient via

les esprits et les institutions.
2. La dévalorisation de la culture locale comme outil de domination symbolique

Dévaloriser une culture locale revient a affaiblir 1’identité d’un peuple, ce qui facilite la
domination symbolique. Lorsque les individus intériorisent 1’idée que leurs pratiques, leurs
langues ou leurs références sont « arriérées », ils adoptent spontanément celles du colonisateur
percu comme « superieur ». Par exemple, dans certains pays africains, parler une langue locale
peut étre considéré comme un signe de manque d’instruction. Autre exemple : les systémes
éducatifs valorisant exclusivement les auteurs, les théories ou les modéles occidentaux
renforcent le sentiment d’infériorité culturelle. Ces mécanismes rendent la domination efficace

et invisible.

3. Explication de la phrase sur les élites et I’arriération

La phrase signifie que la domination culturelle ne vient pas seulement de I’extéricur, mais aussi
de I’intérieur, par les élites locales qui adoptent un regard eurocentré. Ce sont ces élites qui, en
valorisant les références occidentales et en dénigrant celles de leur propre culture, perpétuent
activement la logique coloniale. La domination devient alors intériorisée : au lieu de résister,
les élites reproduisent le discours colonial en associant leur propre héritage a la « tradition »,
au « retard » ou a « ’arriération ». Ainsi, la véritable force de la domination réside dans sa

capacité a étre relayée par ceux mémes qui en sont les héritiers.
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4. Pourquoi I’auteur refuse la haine comme réponse

L’auteur rejette la haine car elle enferme les peuples dans un rapport conflictuel stérile et ne
mene a aucune émancipation réelle. Hair I’autre signifie rester prisonnier de lui, puisque I’on
construit son identité contre quelque chose plutdt que pour quelque chose. A la place, I"auteur
propose un processus d’émancipation fondé sur le retour a soi, la revalorisation de sa culture et
la reconquéte de la confiance collective. Il insiste sur une autonomie intellectuelle et culturelle
qui permet un dialogue équilibré entre les peuples. L’objectif n’est pas le rejet, mais

I’affirmation de soi.

5. Caractéristiques d’une Véritable révolution intellectuelle

Une révolution intellectuelle dans un pays anciennement colonisé impliquerait d’abord une
réévaluation critique de son histoire, de ses références et de ses modeles culturels. Elle viserait
a valoriser les langues locales, les savoirs endogénes, les littératures et les philosophies qui ont
été marginalisées. Elle suppose également un changement des programmes scolaires pour sortir
d’une vision eurocentrée. Cette révolution implique la formation de nouvelles élites conscientes
des mécanismes de domination symbolique. Enfin, elle repose sur la reconstruction d’une
estime culturelle collective permettant aux peuples de participer de maniere égalitaire au

dialogue mondial.
Réflexion personnelle
Sujet A :

Oui, un pays peut étre politiguement indépendant tout en restant culturellement doming, et le
texte I’illustre clairement. L’indépendance politique signifie simplement la fin de la présence
militaire ou administrative étrangere, mais elle n’entraine pas automatiquement la libération
des mentalités. Si les élites continuent d’adopter les modeles du colonisateur, si1’école perpétue
des contenus eurocentrés et si la société valorise davantage la culture étrangere que la sienne,
alors la domination culturelle persiste. Cette domination influence la langue, les représentations
sociales, les habitudes de consommation et les systéemes de valeurs. Comme le montre le texte,
I’infériorité culturelle intériorisée maintient un peuple dans une position de dépendance
symbolique. L’indépendance véritable exige donc une transformation culturelle profonde, ce

que 'auteur appelle « révolution intellectuelle ».
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Sujet B

La colonisation produit un sentiment d’infériorité en imposant aux peuples dominés 1’idée que
leur langue, leur culture et leurs traditions sont inférieures a celles du colonisateur. A travers
I’école coloniale, les systémes administratifs et les représentations sociales, les populations sont
amenées a percevoir I’Europe comme modele de modernité et de civilisation. Progressivement,
cette valorisation de 1’ Autre entraine une dévalorisation de soi : les peuples internalisent I’idée
qu’ils sont « en retard » ou « moins développés ». Ce sentiment d’infériorité se manifeste dans
la langue (rejet des langues locales), dans la culture (désintérét pour les arts et savoirs
autochtones) et dans la société (admiration systématique des modéles occidentaux). A 1’école,
il se traduit par des programmes centrés sur les références européennes. Sur le plan culturel, il
peut conduire a une rupture entre les élites et le peuple. Ce mécanisme psychologique rend la
domination plus profonde et plus durable que la simple domination politique.

Sujet C

La métaphore des « parasites » renvoie aux malentendus, préjuges, stéréotypes et biais culturels
qui perturbent la compréhension entre les nations. Mangera compare la relation entre cultures
a un message envoy¢ d’un point A a un point B : entre les deux, des interférences viennent
déformer I’information. La communication culturelle consiste donc a réduire ces interférences
en ameliorant la connaissance réciproque des peuples. Aujourd’hui, cela pourrait se traduire par
une valorisation des savoirs non occidentaux, une ouverture réelle aux langues et aux cultures
du Sud, et une reconnaissance des identités multiples. Les échanges universitaires, le dialogue
interculturel, la réforme des programmes scolaires et la création de meédias pluralistes sont
autant de moyens d’appliquer cette approche. Pour Mangera, la communication culturelle n’est
pas un outil de domination, mais un espace ou chaque culture peut étre entendue et respectée.

Elle permet de construire un rapport plus équilibré entre les nations.
Exercice 5 :

Trois propositions au choix :

1. Le texte montre que la domination coloniale persiste sous des formes intellectuelles,
symboliques et culturelles, méme apres la fin de I’occupation militaire.

2. L’auteur démontre que les mécanismes de domination continuent a travers les élites,
I’école et I’infériorisation culturelle, prolongeant la logique coloniale au-dela des
indépendances.

3. La colonisation n’est pas terminée : elle se transforme en domination symbolique et
culturelle qui agit dans les mentalités bien aprés le retrait des armées.
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Cours 7 : La France et ses Anciennes Colonies : La Francophonie

La Francophonie : Un Héritage Complexe, Entre Langue et Géopolitique

Post-Coloniale

La Francophonie représente un phénomene complexe et multifacette qui transcende la
simple communauté linguistique pour englober des dimensions historiques, culturelles,
politiques et économiques. Ce cours universitaire détaillera les origines, 1’évolution et les
enjeux actuels de la Francophonie, en mettant en lumiere les liens profonds qui unissent la

France a ses anciennes colonies.

1. Genese et Deéfinition de la Francophonie — Une Perspective Historique

Le terme « Francophonie » a une histoire riche et complexe, intimement liée a I’expansion
coloniale francaise et a la perception de la langue comme un instrument de pouvoir et

d’influence. Comprendre ses origines est essentiel pour saisir ses dynamiques actuelles.
1.1 Les Racines du Concept : Onésime Reclus et la Justification Coloniale

Le terme « francophonie » a été forgé par le géographe francais Onésime Reclus en 1880.
Reclus I'utilisait pour désigner I’ensemble des populations et territoires ou le francais était
parlé. Dans un contexte de rivalité impériale et apres la défaite de 1870 face a la Prusse, il voyait
la langue frangaise comme le « socle des empires » et un moyen pour la France de prolonger
son influence, particulierement en Afrique. Son objectif était de justifier I’expansion coloniale
francaise et de promouvoir le francais comme vecteur de civilisation et d’assimilation
linguistique. A cette époque, il estimait que la population francophone mondiale s’élevait a

environ 47 a 48 millions de locuteurs, incluant les populations des colonies.

Cette vision initiale a posé les bases d’une perception de la langue francaise comme un outil
d’administration, d’éducation et de domination culturelle dans les territoires colonisés.
L’assimilation linguistique était une politique clé de I’empire colonial, visant a remplacer les

langues locales par le francais, considéré comme supérieur.
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Architecture coloniale francaise en Afrique de /’Ouest, témoin de [ ’empreinte de la France.
1.2 L’Evolution Post-Coloniale : De la Langue & I’Organisation

Aprés la Seconde Guerre mondiale et les vagues de décolonisation, le concept de
francophonie a connu une transformation significative. Face a I’hégémonie croissante de
I’anglais, une conscience d’une communauté francophone s’est développée. Des figures
emblématiques comme Leéopold Sédar Senghor, poete et premier president du Sénégal, ont
joué un réle crucial. Senghor a popularisé I’idée d’une Francophonie comme une communauté
culturelle partageant la langue francaise, dépassant le cadre strictement linguistique ou politique
hérité du passé colonial. 11 la définissait comme « la coopération des peuples qui ont en commun

I’usage du frangais comme langue de culture » (Senghor, 1966).

Cette période marque le passage d’une notion géographique et linguistique a un véritable
projet politique et culturel. La formalisation de cette communauté s’est concrétisée avec la
création de ’Organisation internationale de la Francophonie (OIF) en 1970 a Niamey
(Niger). Initialement pensée pour fédérer les pays ayant le frangais en partage, ’OIF a ¢largi
ses missions pour promouvoir non seulement la langue, mais aussi la démocratie, les droits de

I’homme, I’éducation et la coopération économique et culturelle.

Aujourd’hui, I’OIF regroupe 88 Etats et gouvernements membres. Il est important de noter
que certains de ces membres comptent peu ou pas de locuteurs francophones, ce qui souligne
la distinction fondamentale entre la « francophonie » (la communauté des locuteurs) et la «

Francophonie « (I’organisation institutionnelle). En 2022, I’OIF estimait le nombre de locuteurs
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francophones a environ 321 millions dans le monde, ce qui en fait un acteur majeur dans les

échanges diplomatiques, économiques et culturels mondiaux.

136 DAKAR - Palais du Gouverneur Général

Institutions coloniales francaises : Un témoignage architectural.

2. L’OIF — Structure, Missions et Role sur la Scene Internationale

L’Organisation internationale de la Francophonie (OIF) est I’épine dorsale institutionnelle
de la Francophonie. Elle incarne la volonté de mutualiser les efforts pour défendre et

promouvoir la langue francaise et les valeurs qu’elle est censée véhiculer.
2.1 Les Objectifs Fondamentaux de ’OIF

Selon le Ministere de I’Europe et des Affaires étrangeres, I’OIF a pour but de « promouvoir
la langue francaise et la coopération entre les 88 Etats et Gouvernements membres.» Ses

missions principales s’articulent autour de plusieurs axes :

o Promotion de la langue francaise et de la diversité culturelle et linguistique
: L’OIF soutient I’enseignement du francais, la création artistique et la diffusion des
cultures francophones.

e« Promotion de la paix, de la démocratie et des droits de I’homme
: L’organisation s’engage en faveur de la bonne gouvernance, de I’Etat de droit et de la
résolution pacifique des conflits.

e Soutien a P’éducation, la formation, I’enseignement supérieur et la
recherche : L’OIF développe des programmes pour améliorer la qualité de 1’éducation

et favoriser la mobilité académique.
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o Développement durable et coopération économique : Elle encourage des
partenariats pour un développement socio-économique  respectueux de

I’environnement.
2.2 Les Acteurs et Instances Clés de POIF

L’OIF est dotée d’une structure institutionnelle qui lui permet de mener a bien ses missions.

Parmi les acteurs et instances clés, on retrouve :

e Le Sommet de la Francophonie : Il s’agit de I’instance supréme, réunissant
tous les deux ans les chefs d’Etat et de gouvernement des pays membres.

o La Secrétaire générale de la Francophonie : Elle est la clé de volte de
’organisation, représentant la Francophonie sur la scene internationale et impulsant les
orientations stratégiques.

o Les Conférences ministerielles : Elles regroupent les ministres des affaires
étrangeres, de 1’éducation ou de la culture pour débattre des orientations thématiques.

e Les Agences associées : L’OIF s’appuie sur des opérateurs spécialisés comme
TV5MONDE (chaine de télévision internationale), 1’Agence universitaire de la
Francophonie (AUF) et 1’Association internationale des maires francophones (AIMF)

pour amplifier son action sur le terrain.

La Francophonie s’inscrit également dans des dynamiques de «soft power», la France
cherchant a consolider son influence diplomatique et culturelle a travers ce réseau. Pour I’ancien
président Emmanuel Macron, la Francophonie est un «espace d’influence diplomatique», un

levier pour la France dans les relations internationales.

3. LaLangue Francaise — Un Instrument de Pouvoir et un Vecteur Culturel

La langue francaise, au cceur de la Francophonie, est bien plus qu’un simple moyen de
communication. Elle est un héritage, un instrument de pouvoir et un vecteur d’identités

multiples.
3.1 Le Francais comme Langue Officielle et de Travail

Dans de nombreux pays issus de 1’ancien empire colonial francais, le francais a conservé son

statut de langue officielle ou co-officielle. C’est le cas dans quatorze anciennes colonies, et dix-
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sept pays utilisent encore des graphies francaises pour leurs toponymes et patronymes. Cette
persistance est le reflet de I’« assimilation linguistique » qui a caractérisé la politique
coloniale francaise, ou le francais était imposé comme langue d’administration, d’éducation et
de prestige. Méme aprées les indépendances, il a souvent été maintenu comme langue d’unité

nationale, dans des contextes multilingues.

Cependant, cette situation n’est pas sans critique. La perception du frangais comme une «
spoliation linguistique « liée a I’histoire coloniale est une réalité dans certaines régions. Le
francais coexiste aujourd’hui avec une multitude de langues locales, posant la question de la

valorisation de la diversité linguistique au-dela de la seule langue francaise.
3.2 Francophonie, Diversité Culturelle et « Exception Culturelle »

La Francophonie est un espace d’échanges artistiques et linguistiques intense. Elle favorise
la littérature, la musique, le cinéma et les arts visuels dans les pays francophones. En Afrique
francophone, elle a permis 1’émergence de mouvements littéraires comme la Négritude, et elle
continue de soutenir des expressions culturelles diverses. Des institutions comme les Instituts

Francais jouent un role majeur dans 1’organisation de festivals et la promotion des artistes.

Cependant, la Francophonie est également confrontée a la rivalité avec 1’anglais sur la
sceéne internationale. Cette concurrence pousse a défendre une « exception culturelle «
francophone, c’est-a-dire la reconnaissance et la protection de la singularité des expressions
culturelles francophones face a I’uniformisation. L’objectif est de promouvoir un frangais « au
pluriel «, qui reflete la richesse et la diversité des réalités francophones a travers le monde, loin

d’une vision monolithique ou figée dans son passé colonial.

4. Pouvoir, Diplomatie et Economie — Les Enjeux Géopolitiques de la
Francophonie

Au-dela de la langue et de la culture, la Francophonie est un puissant levier d’influence

géopolitique et économique, suscitant a la fois coopération et critiques.
4.1 Le « Soft Power « et I’Influence Diplomatique de la France

La Francophonie est un outil de « soft power « essentiel pour la France. Elle lui permet de

maintenir et d’étendre son influence diplomatique a I’échelle mondiale, notamment en Afrique
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subsaharienne, ou 26 des 54 pays sont francophones. Comme le note Marie-Christine Massart-
Piérard, « La Francophonie est une forme de soft power, exploitant son capital culturel «
(Massart-Piérard, 2007, cité dans TRENDS Research, 2023). Elle facilite le dialogue
multilatéral, permet des résolutions communes sur des sujets comme le climat ou les droits
humains lors des sommets de I’OIF, et offre a la France une tribune privilégiée pour ses priorités

géopolitiques.

Les liens historiques et linguistiques créent un réseau d’Etats partageant souvent des intéréts
communs ou des affinités culturelles, ce qui peut renforcer la position de la France dans des

négociations internationales ou des coopérations régionales.
4.2 Critiques et Débats : Néocolonialisme et Francafrique

Malgré les ambitions de coopération et de partage, la Francophonie est régulierement la cible
de critiques, notamment celle de perpétuer des dynamiques néocoloniales. Le concept de «
Francafrique « est emblématique de ces critiques. 1l décrit une sphere d’influence francaise sur
ses anciennes colonies africaines, maintenue par des accords de coopération, des liens

économiques, des soutiens politiques et parfois méme des interventions militaires.

Ces critiques soulignent que la langue francaise, loin d’étre un simple outil de
communication neutre, peut étre per¢ue comme un instrument d’une domination continue. La
notion de « spoliation linguistique « est souvent évoquée pour dénoncer I’imposition du francais
au détriment des langues locales et la difficulté pour les anciennes colonies de se défaire de

cette emprise linguistique et culturelle.

Les dynamiques économiques, notamment autour du franc CFA, alimentent également ces
débats. Le franc CFA, monnaie utilisée dans plusieurs pays d’Afrique de 1’Ouest et d’Afrique
centrale, est souvent critiqué pour son lien avec I’euro et la Banque de France, pergu comme un

frein a I’autonomie monétaire et économique des Etats concernés.

5. La Francophonie et les Sociétés Post-Coloniales — Etudes de Cas et
Perspectives

L’impact de la Francophonie dans les sociétés post-coloniales est palpable a travers diverses

études de cas régionales et des questions sociétales spécifiques.
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5.1 Afrique Francophone : Centre de Gravité de la Francophonie

L’ Afrique subsaharienne est le coeur démographique de la Francophonie, concentrant une
grande partie des locuteurs de frangais. Le francais y est souvent la langue de I’administration,
de I’éducation et des médias, jouant un r6le clé dans la construction nationale aprés la
décolonisation. Cependant, cette prépondérance est aussi source de tensions, les mouvements
de defrancisation gagnant du terrain dans certains pays, appelant a une réappropriation des

langues nationales et & une rupture avec un héritage jugé colonial.

La Francophonie soutient néanmoins des initiatives culturelles fortes en Afrique, de la
littérature aux arts contemporains, favorisant ainsi la diversité des expressions culturelles et le
dialogue interculturel. L’ Agence universitaire de la Francophonie (AUF) joue un réle important

dans le développement de I’enseignement supérieur et de la recherche dans ces régions.
5.2 La Francophonie au Canada : Un Modele de Pluralité

Le Canada, et en particulier le Quebec, offre un modele distinct de francophonie. Le francais
y est une langue officielle et un pilier de I’identité québécoise, coexistant avec 1’anglais dans
un contexte bilingue. Le Canada est un membre actif de I’OIF et contribue significativement a
ses missions, notamment en matiére de promotion de la diversité culturelle et de la démocratie.
Le cas canadien illustre une Francophonie qui n’est pas uniquement liée a un passé colonial
direct avec la France, mais plut6t a un héritage linguistique et culturel partagé, consolidé par

des politiques de protection et de promotion de la langue.
5.3 Les Droits Humains et la Francophonie : Un Terrain Complexe

L’OIF a parmi ses missions la promotion des droits de ’homme. Cependant, la réalité sur le
terrain est complexe. Par exemple, en ce qui concerne les droits LGBTQ+, la situation varie
considérablement d’un pays membre a I’autre. Dans de nombreux Etats membres, 1’activité
sexuelle entre personnes de méme sexe n’est pas pénalisée, en partie en raison de I’absence de
lois anti-homosexualité explicites héritées de 1’époque coloniale frangaise. Néanmoins, des
tabous sociaux et des discriminations persistent dans la plupart de ces pays, et seule une
minorité autorise les unions civiles ou les mariages entre personnes de méme sexe. Cette
divergence souligne les défis de I’OIF a harmoniser les valeurs universelles avec les réalités

culturelles et législatives locales.
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6. Analyse Comparative et Données Clés de la Francophonie

Pour mieux appréhender la portée et les défis de la Francophonie, une analyse comparative
de ses indicateurs est essentielle.

6.1 Les Chiffres de la Francophonie : Une Réalité en Mouvement

La démographie linguistique de la Francophonie est un sujet d’étude et de débat constant. Si
I’OIF annonce environ 321 millions de locuteurs en 2022, les méthodes de comptage peuvent
varier et mener a des chiffres différents. Par exemple, pour la Suisse, I’OFS (Office Fédéral de
la Statistique) indique 22,8% de francophones, tandis que I’OIF avance un chiffre de 67%. Ces
divergences illustrent la complexité de définir un « francophone « et de mesurer précisement

I’étendue de la langue frangaise.
6.2 Tableau Récapitulatif : Comparaison des Dynamiques Francophones

Ce tableau met en perspective les différentes facettes de la Francophonie, de ses fondements

historiques a ses manifestations contemporaines, en soulignant les consensus et les points de

divergence.
Aspect Description Impact Clé Critiques / Defis
Origines Concept introduit Justification  de Percu comme un

par Onésime Reclus

(1880) dans le

I’expansion frangaise

et de 1’assimilation

héritage de

domination,

contexte colonial. linguistique. instrument de « socle
des empires «.

Organisation Création de I’OIF Réseau de 88 Influence

en 1970 pour | Etats/gouvernements, | francaise dominante,

promouvoir langue, | plateforme de | faible

démocratie et | dialogue multilatéral. | représentativité  de

coopération. certains membres.
Linguistique Le francais Unité  nationale, « Spoliation

comme langue | instrument linguistique «,

officielle/co- d’éducation et de | concurrence avec
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officielle dans de | communication I’anglais,
nombreux pays. internationale. défrancisation.
Culturel Promotion de la| Echanges « Exception
diversité culturelle, | culturels riches, | culturelle « parfois
soutien aux arts et a | développement  de | limitée, role des
I’éducation. littératures Instituts Francais
spécifiques. critiqué.
Géopolitique Utilisation Maintien de liens Accusations  de
comme « soft power | privilégiés avec les | néocolonialisme («
« par la France, | anciennes colonies, | Francafrique «),
influence résolution de conflits. | maintien
diplomatique. d’inégalités.
Economique Influence sur le Représente 7% du Dépendance
commerce et les|PIB mondial, | économique, débat
investissements entre | coopérations sur le Franc CFA.
membres. sectorielles.
Aspect Description Impact Clé Critiques / Défis
Conclusion

La Francophonie est un concept dynamique et en constante évolution, tissé entre son héritage
colonial et ses aspirations contemporaines. Elle représente a la fois un puissant levier de « soft
power « pour la France et un espace de coopération multilatérale pour ses membres. Cependant,
elle est également le théatre de débats complexes sur les questions de néocolonialisme,
d’autonomie linguistique et de diversité culturelle. L’étude de la Francophonie nous invite a
une réflexion nuancée sur les liens profonds qui unissent la langue, 1’histoire et la géopolitique
dans un monde globalisé, soulignant la nécessité d’une approche critique et inclusive pour en

comprendre toutes les dimensions.

TD7

Questions de compréhension

1. Qu'est-ce que la Francophonie ?

2. Quelle est la différence entre « francophonie » et « Francophonie » ?
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Solutions :

1. La Francophonie se référe a la fois a I’ensemble des populations et territoires ou le frangais
est parlé (la francophonie avec un « f » minuscule) et a 1’Organisation Internationale de la
Francophonie (OIF), une institution intergouvernementale qui regroupe 88 FEtats et

gouvernements partageant la langue francaise et des valeurs communes.

2. « Francophonie » (avec un « f » minuscule) désigne le concept linguistique et culturel global
des locuteurs francais, tandis que « Francophonie » (avec un « F » majuscule) fait référence

spécifiquement a I'Organisation Internationale de la Francophonie (OIF), l'institution.

Cours 8 : La Francophonie : Entre Rayonnement Culturel et

Ambiguités Imperialistes

La Francophonie, loin d’étre un concept monolithique, est une entité complexe qui interpelle
I’observateur contemporain sur ses motivations profondes et ses implications réelles. Elle se
manifeste a la fois comme un espace linguistique et culturel, fédérant des millions de locuteurs
francophones a travers le monde, et comme une organisation internationale (I’Organisation
Internationale de la Francophonie — OIF) dont les ambitions s’étendent bien au-dela de la simple

promotion de la langue francaise.

1. Cadre Conceptuel : Définition et Portée de la Francophonie

Le terme « francophonie «, avec un « f « minuscule, désigne 1’ensemble des populations et
des territoires ou I’on parle frangais, indépendamment des frontiéres politiques. C’est une réalité
linguistique et culturelle qui englobe environ 300 millions de locuteurs du frangais dans le
monde. En revanche, la « Francophonie «, avec un « F « majuscule, fait référence a
I’Organisation Internationale de la Francophonie (OIF), une institution intergouvernementale

qui regroupe 88 Etats et gouvernements.
1.1. Les Origines du Concept

L’histoire de la Francophonie est intrinséquement liée & I’expansion coloniale francaise. Le
terme a été forgé a la fin du XIXe siécle par le géographe Onésime Reclus pour désigner les
populations utilisant le francais. A cette époque, la langue francaise était percue comme un

instrument d’unification et de gestion des territoires conquis, un «socle des empires» comme le
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décrit Reclus. Cette genese coloniale est cruciale pour comprendre les critiques contemporaines

qui pésent sur I’institution.
1.2. L’Evolution Post-Coloniale et I’Eveil Francophone

Apreés la Seconde Guerre mondiale, face a la montée de 1’hégémonie anglo-saxonne et a la
décolonisation, le concept de francophonie a connu un renouveau. Des figures comme Léopold
Sédar Senghor, alors président du Sénégal, ont joué un role déterminant dans la transformation
de cette notion d’une simple description linguistique a une conscience collective. L’idée était
de fédérer une communauté diverse autour de la langue francaise, non plus comme outil de
domination, mais comme vecteur de culture universelle, de droits de ’Homme et d’idéaux
républicains. Cette période marque la transition vers une vision plus humaniste et coopérative

de la Francophonie.

1.3. L’Institutionnalisation : L’OIF

L’OIF a été officiellement créée en 1970 sous le nom d’Agence de coopeération culturelle et
technique (ACCT) a Niamey. Elle a depuis évolué pour devenir I’Organisation internationale

de la Francophonie en 2005. Ses missions actuelles sont larges et englobent :

e Lapromotion de la langue francaise et de la diversité culturelle et linguistique.

e Lapromotion de la paix, de la déemocratie et des droits de I’homme.

e Le soutien a I’éducation, a la formation, a I’enseignement supérieur et a la
recherche.

e Le développement de la coopération économique pour un développement

durable.

Ces objectifs refletent une volonté de depasser le cadre purement linguistique pour s’inscrire
dans une dynamique de coopération multilatérale. L’OIF se présente comme une plateforme
pour des programmes interculturels, éducatifs et numériques, et un acteur du multilinguisme

sur la scéne internationale, un rdle reconnu par des organisations comme I’ONU.
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2. La Francophonie comme Rayonnement Culturel : «Soft Power» et
Diversité

Les partisans de la Francophonie la décrivent comme un puissant outil de « soft power »
pour la France et les autres Etats francophones. Le « soft power », concept développé par Joseph
Nye, désigne la capacité d’un Etat a influencer d’autres acteurs par 1’attraction et la persuasion
plut6t que par la coercition. Dans ce cadre, la langue francaise, la culture et les valeurs promues
par I’OIF sont censées rayonner et renforcer I’influence des pays francophones sur la scene

mondiale.
2.1. Promotion de la Langue et de la Diversité Linguistique

Le frangais est parlé par plus de 321 millions de personnes sur les cing continents, ce qui en
fait un vecteur de diversité culturelle significatif. L’OIF s’efforce de promouvoir le frangais non
seulement comme langue de communication, mais aussi comme langue de culture et d’identité.
Cela inclut le soutien a la création artistique, a I’édition, et aux médias francophones (comme
TV5MONDE). Ce rayonnement culturel est vu comme un contrepoids a la domination de

I’anglais, offrant un espace pour la pluralité linguistique et le dialogue interculturel.

2.2. Valeurs Universelles : Democratie, Paix et Droits Humains

Au-dela de la langue, I’OIF s’est engagée dans la promotion de valeurs politiques
fondamentales. Elle soutient les processus democratiques, ceuvre pour la prévention des conflits
et la consolidation de la paix, et défend les droits humains. En 2020, ’ONU a souligné le role
de la Francophonie dans la prévention des conflits et les missions de paix, notamment dans les
pays francophones, ainsi que son engagement en faveur du multilinguisme au sein des
organisations internationales. Cette dimension éthique et politique renforce I’image d’une

Francophonie axée sur la solidarité et le développement durable.

2.3. Coopération Economique et Educative

La Francophonie facilite également la coopération économique et éducative. Elle soutient
des programmes de développement durable, I’amélioration de I’éducation et de la formation
professionnelle, et encourage la mobilité des étudiants et des chercheurs via des initiatives
comme Campus France et 1’Agence Universitaire de la Francophonie (AUF). Ces actions
contribuent a renforcer les liens entre les pays membres et a créer un réseau de solidarité et

d’échanges.
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3. La Francophonie face aux Critiques : Impérialisme Culturel et
Néocolonialisme

Malgre les ambitions affichées, la Francophonie est souvent la cible de critiques virulentes,
qui y voient un prolongement des dynamiques impérialistes et néocoloniales de la France. Ces
critiques puisent leurs racines dans I’histoire coloniale du concept et dans les persistances des

relations de pouvoir asymétriques.
3.1. L’Héritage Colonial et la « Frangafrique »

La Francophonie est percue par certains comme « un outil d’hégémonie utilisé par la France
pour poursuivre, sauvegarder et promouvoir ses intéréts nationaux » (TRENDS Research &
Advisory). L’imposition du francais comme langue d’élite durant la colonisation a créé des
élites francophones dépendantes, et la persistance de cette dynamique est souvent désignée par
le terme « Francafrique ». Ce concept critique évoque une forme de néocolonialisme, ou la
France maintiendrait son influence économique et politique en Afrique, malgré les
indépendances formelles. Les relations franco-africaines sont parfois qualifiées de «trés
étranges» en raison de la persistance de pratiques diplomatiques non conventionnelles,

d’accords secrets et d’interventions militaires.
3.2. Sentiments Anti-Francais et Revendications Postcoloniales

Dans certaines régions d’Afrique francophone, des sentiments anti-frangais sont palpables,
allant jusqu’au saccage d’ambassades, témoignant d’une profonde méfiance envers I’influence
francaise. De nombreux Africains francophones attribuent leur situation actuelle a I’héritage
colonial, générant un « sentiment anti-frangais partagé ». Cette colere s’exprime par une remise
en question des relations de pouvoir établies et une demande de pleine souveraineté, y compris
linguistique. Le retrait des troupes francaises de pays comme le Burkina Faso met en lumiére
ces dynamiques et les défis sécuritaires qui en découlent, mais aussi la volonté de se dégager

de ’orbite francaise.
3.3. Standardisation Linguistique et Eurocentrisme

Une autre critique concerne la standardisation du frangais. La promotion d’un francais
«parisien» comme norme peut marginaliser les variantes locales, comme les créoles ou le

wolof-francgais, et imposer une vision eurocentrique de la culture. Cette approche est percue
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comme une forme d’assimilation qui occulte les identités autochtones et les cultures locales,

perpétuant ainsi une « domination symbolique ».

4. Ambivalences et Perspectives Contemporaines

La Francophonie est traversée par une tension permanente entre un universalisme revendiqué
et un particularisme historique et politique. Cette ambivalence est au cceur de son

fonctionnement et de son évolution.
4.1. Le Débat « Littérature-Monde »

Le concept de « littérature-monde » en francais illustre parfaitement cette tension. Certains
y voient une tentative de la France de rattraper son retard face a la prédominance culturelle
anglophone en exploitant les ressources de son ancien empire, tandis que d’autres critiquent
une vision encore trop eurocentrique de la culture mondiale, ignorant la richesse des
productions littéraires francophones non-européennes. Ce debat met en lumiere la difficulté de

la Francophonie a se décentrer véritablement de son foyer historique.
4.2. Repositionnement et Démographie

Aujourd’hui, la Francophonie cherche a se repositionner en insistant davantage sur la
coopération multilatérale, la promotion de la diversité culturelle, 1’égalité linguistique et le
dialogue interculturel. L’essor démographique des francophones en Afrique, qui représentent
désormais la majorité¢ des locuteurs du francais, constitue un enjeu majeur pour ’avenir de
I’OIF. Cette évolution pourrait conduire & une Francophonie «plurielle et décentrée», valorisant

davantage les voix du Sud.
4.3. Décolonisation de la Francophonie

Une approche décoloniale appellerait a une Francophonie plus décentralisée, ou les voix des
pays du Sud auraient un poids équivalent a celui de la France. Cela impliquerait une
réévaluation des dynamiques de pouvoir et une reconnaissance des spécificités culturelles et
linguistiques de chaque membre. Le débat sur la «décolonisation» de la Francophonie est
essentiel pour que 1’organisation puisse véritablement incarner la diversité et la solidarité

qu’elle prétend défendre.
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5. Analyse Comparative : Rayonnement vs. Impérialisme

Pour mieux comprendre la dualité de la Francophonie, il est utile de comparer les arguments

clés de chaque perspective.

Aspect

Arguments pour le

Rayonnement Culturel

Arguments pour

I’Impérialisme Culturel

Origine Historique

Eveil post-colonial pour
fédérer autour de la langue et

des valeurs universelles.

Racines profondes dans
I’expansion coloniale
frangaise et I’imposition

linguistique.

Objectifs de ’OIF

Promotion de la diversité
culturelle, démocratie, droits
humains, développement

durable.

Outil d’influence pour la
France, maintien des intéréts

nationaux et hégémonie.

Impact Linguistique

Vecteur de  richesse
linguistique et d’identité pour

321 millions de locuteurs.

Standardisation du
francais parisien,
marginalisation des variantes

locales.

Relations Franco-

Coopération multilatérale,

Persistance de la

Internationale

o soutien a I’éducation et au | «Frangafrique»,  ingérence
Africaines ) - ] _
développement. politique et économique.
' «Soft power», contrepoids Sentiment  anti-francais,
Perception

a  I’hégémonie anglo-

saxonne, multilinguisme.

critiques de néocolonialisme,

asymétrie des pouvoirs.

Ce tableau récapitulatif offre une comparaison des arguments centraux qui caractérisent le débat
entre le rayonnement et I'impérialisme culturel au sein de la Francophonie.

6. Perspectives Futures et Réinvention

La Francophonie, en tant qu’institution et concept, se trouve a un carrefour. Les défis

contemporains, tels que la montée d’autres puissances en Afrique (par exemple, la Chine) et la

persistance des ressentiments postcoloniaux, forcent I’OIF a se réinventer pour éviter

I’obsolescence. Le Sommet de la Francophonie a Djerba en 2024 (et les ambitions pour 2025)
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a réaffirmé la volonté de s’adapter aux réalités actuelles, en intégrant davantage les jeunes, les

femmes et le numérique dans ses programmes.
6.1. Vers une Francophonie Inclusive et Décentrée

L’avenir de la Francophonie dépendra de sa capacité a transformer les critiques en
opportunités d’évolution. Cela passe par une reconnaissance plus explicite de son passé
colonial, une démocratisation de ses structures de décision, et un engagement plus profond en
faveur de I’égalité linguistique et de la valorisation de toutes les cultures francophones. En
s’ouvrant véritablement aux dynamiques du monde postcolonial, la Francophonie pourrait se

transformer en un modele de coopération multiculturelle et multilingue authentique.

Conclusion

La Francophonie, dans sa double dimension linguistique et institutionnelle, incarne une
réalité complexe, faite de rayonnement et d’ombres. Si elle se présente comme un espace de
coopération multilatérale, un vecteur de diversité culturelle et un promoteur de valeurs
universelles, son histoire coloniale et les dynamiques de pouvoir actuelles suscitent des
critiques l1égitimes d’impérialisme culturel. La tension entre ces deux poles est une constante
qui exige une analyse nuancée. Pour I’avenir, la pertinence de la Francophonie dépendra de sa
capacité a embrasser pleinement la diversité de ses membres, a décentrer son regard de la
France, et a s’engager résolument dans une voie de partenariat équitable et décolonisé. Ce cours
a cherché a mettre en lumiere ces dynamiques, invitant a une réflexion critique sur le role et la

signification de la Francophonie dans le monde contemporain.

TD 8
1. La Francophonie est-elle un instrument de rayonnement ou d’impérialisme culturel ?

2. Qu’est-ce que la « Francafrique » ?

3. Quels sont les principaux objectifs de I’OIF ?
Solutions :
1. La Francophonie est-elle un instrument de rayonnement ou d’impérialisme culturel ?

2. Qu’est-ce que la « Francafrique » ?

3. Quels sont les principaux objectifs de I’OIF ?
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Solutions :
3. C’est un débat complexe. La Francophonie se présente comme un outil de rayonnement

culturel, promouvant la diversité, la démocratie et la coopération. Cependant, elle est critiquée
pour son héritage colonial et percue par certains comme un instrument d'influence francaise,
perpétuant des dynamiques d'impérialisme culturel et de néocolonialisme, notamment en

Afrique.

4. La « Francafrique » est un terme péjoratif désignant les relations postcoloniales entre la
France et ses anciennes colonies africaines, caractérisées par une influence politique,

économique et militaire francaise jugée excessive ou néocoloniale.

5. Les objectifs de I’OIF incluent la promotion de la langue francaise et de la diversité culturelle,
la defense de la paix, de la democratie et des droits de ’homme, le soutien a I'éducation et a la
recherche, et le développement de la coopération économique pour un développement durable.

Cours 9 : Le Francais et I’Anglais : Une Rivalité Linguistique

Mondiale

Le frangais et I’anglais, deux langues indo-européennes, se disputent une place
prépondérante sur la scéne internationale. Cette confrontation n’est pas nouvelle ; elle est le
fruit d’une histoire riche en influences mutuelles, de stratégies de pouvoir culturel et
économique, et de réalités sociolinguistiques en constante évolution. Bien que I’anglais soit
aujourd’hui la lingua franca dans de nombreux domaines, le francgais conserve une vitalité

notable et des perspectives de développement, notamment grace a la démographie africaine.

1. Contexte Historique : Une Evolution des Forces Linguistiques

L’histoire de la relation entre le frangais et I’anglais est marquée par des périodes d’influence
dominante de I'une sur l'autre. Le francais a longtemps régné en tant que langue de la
diplomatie européenne et de I’élite culturelle mondiale, une position qu’il a acquise grace a
I’influence de la France sous Louis XIV et a travers les Lumiéres. Cependant, le XXe si¢cle a

vu un basculement significatif en faveur de I’anglais.

2. L’Influence du Francais sur I’Anglais : Un Héritage Profond

L’impact le plus substantiel du frangais sur I’anglais remonte a la conquéte normande de

1066. Apres cet évenement, le francais, sous sa forme anglo-normande, est devenu la langue de
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la cour, du gouvernement et de 1’élite en Angleterre pendant plusieurs siécles. Cette période a
conduit a I’intégration de milliers de mots francais dans le vocabulaire anglais, touchant des
domaines aussi variés que le droit, I’administration, I’armée, la mode et la cuisine. On estime
que plus d’un tiers, voire jusqu’a 40%, du vocabulaire anglais moderne provient directement
ou indirectement du frangais. Des expressions courantes comme « justice », « gouvernement »,
« parlement », « armée » ou « cuisine » sont des exemples frappants de cet héritage. Cette
dynamique est souvent décrite comme « 1'une des plus riches périodes d’emprunts » dans

I’histoire de la langue anglaise.

Illustration des influences linguistiques a travers [/ ’exemple des panneaux de signalisation.

3. L’Ascension de I’Anglais : De Lingua Franca a Hégémonie Mondiale

L’anglais a progressivement supplanté le frangais comme langue de communication
internationale, un processus qui s’est accéléré au XXe siécle. L’émergence des Etats-Unis
comme superpuissance aprés les deux guerres mondiales, couplée a I’influence de I’Empire
britannique et a la mondialisation du commerce et de la technologie, a solidifié la position de
I’anglais. Symboliquement, le Traité de Versailles en 1919 est souvent cité comme un moment
charniére ou le francais a commence a perdre son statut de langue diplomatique principale au
profit de I’anglais. Aujourd’hui, ’anglais est la langue dominante de I’internet, des sciences,
des affaires et du divertissement, ce qui a conduit a une «anglomanie» et a une préoccupation

quant a la « soumission du francais a I’anglais » face a la prévalence des anglicismes.
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4. Statut Linguistique Actuel et Projections Démographiques

En 2024, le francais est la sixieme langue la plus parlée au monde, avec environ 343 millions
de locuteurs. Il est devancé par le mandarin, I’anglais, 1’espagnol et 1’arabe. Cependant, le
francais est une langue globale, officielle dans 32 Etats et gouvernements, et largement utilisée
dans les organisations internationales telles que ’ONU, I’UE et I’OIF. C’est également la

quatrieme langue la plus utilisée sur Internet.
4.1 La Vitalité du Francais : Une Croissance Démographique en Perspective

Les projections démographiques sont particulierement optimistes pour le francais.
L’Organisation Internationale de la Francophonie (OIF) estime que le nombre de locuteurs
pourrait atteindre entre 500 et 800 millions d’ici 2070, principalement grace a la croissance
démographique rapide en Afrique. Cette dynamique pourrait faire du francais la deuxiéme
langue mondiale aprés 1’anglais. L’éducation en frangais est également en forte augmentation,
en particulier sur le continent africain, ou une augmentation de pres de 60% des francophones

a éte enregistrée entre 1994 et 2002.
4.2 L’Omniprésence de I’Anglais : Chiffres et Impact

L’anglais reste la langue la plus parlée au monde, avec environ 1,5 milliard de personnes,
dont 379 millions de locuteurs natifs. Il est la langue de réference dans la communication
internationale, le commerce, la science et la technologie. Sa domination est particulierement
visible sur Internet, ou il représente pres de 50% du contenu en ligne, tandis que le francais n’en

occupe que 4%.

5. Défis et Opportunités pour le Francais

La coexistence du francais et de I’anglais souléve des défis importants, mais aussi des

opportunités pour la promotion du plurilinguisme et de la diversité culturelle.
5.1 Le Défi de ’Enseignement et de la Maitrise de I’Anglais en France

Malgré I'importance croissante de I’anglais, la France fait face a des lacunes dans son
enseignement. En 2018, seulement 18% des ¢éleves de 3éme maitrisaient I’anglais, un chiffre
bien inférieur a celui de pays comme la Suéde (82%). Le barométre EF EPI 2023 classe la

France au 43eme rang mondial en matiére de maitrise de ’anglais, soulignant un décalage entre
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’auto-évaluation et la réalité. Cette situation est en partie due a une exposition moindre a la

culture anglophone et a un apprentissage inégal selon les milieux sociaux.
5.2 Promotion de la Francophonie et du Plurilinguisme

Face a I’hégémonie de I’anglais, le francais mise sur sa diplomatie linguistique et son « soft
power » culturel. La francophonie, via des institutions comme I’OIF, promeut la diversité
linguistique et culturelle. Le francais reste une langue d’¢élite dans certains secteurs et un vecteur
prioritaire dans les pays de la Francophonie. Des programmes bilingues et des certifications
comme le DELF et le DILF contribuent a son rayonnement international. La maitrise des deux
langues, francais et anglais, est de plus en plus valorisée comme un atout majeur pour la

mobilité professionnelle et les carrieres internationales.
5.3 La Diversité Linguistique comme Atout

L’omniprésence de 1’anglais souléve des préoccupations quant a la préservation de la
diversité linguistique. Des linguistes comme Claude Hagege plaident pour un bilinguisme
maitrisé, ou I’anglais serait un outil de communication internationale sans pour autant
« phagocyter » les langues vernaculaires. Il s’agit de trouver un équilibre entre I’ouverture
internationale et la préservation de 1’héritage linguistique et culturel propre a chaque langue.
« Utiliser 1’anglais véhiculaire n’est pas contradictoire avec la préservation de la diversité
culturelle si on ne le laisse pas phagocyter les langues vernaculaires ni les remplacer. 1l faut

pour cela préférer, comme le dit Hagege, le bilinguisme au mimétisme. »

6. Impact Culturel et Sociétal

La relation entre le francais et I’anglais ne se limite pas a des chiffres de locuteurs ou a des
domaines d’influence ; elle faconne également les perceptions culturelles et les pratiques

sociétales.
6.1 Représentations Croisées des Langues

En France, la perception de I’anglais est souvent complexe, mélant fascination et rejet,
attirance culturelle et résistance politique. L’anglais est vu comme une langue d’ouverture et
d’opportunités, mais aussi comme une menace pour I’identité frangaise et la francophonie. Cette

ambivalence explique en partie les défis rencontrés dans I’enseignement de 1’anglais en France,
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ou d’autres langues comme I’allemand ou le latin ont longtemps été valorisées dans les filiéres
élitistes. Inversement, le frangais jouit d’un prestige culturel indéniable a I’étranger, étant

souvent per¢u comme une langue élégante, associée a I’art, a la gastronomie et a la philosophie.

6.2 Richesse Lexicale : Un Débat Continu

Le débat sur la richesse lexicale des deux langues est souvent évoqué. L’Oxford English
Dictionary estime que I’anglais compte environ 170 000 mots en usage courant, tandis que le
francais pourrait en avoir jusqu’a 200 000. Cependant, le nombre de mots n’est pas le seul
indicateur de la vitalité ou de I’influence d’une langue. Le francais est reconnu pour sa capacité
a exprimer des nuances, mais il subit la concurrence de I’anglais dans le vocabulaire

scientifique, technique et managérial.

7. Tableau Comparatif : Francais vs. Anglais

Ce tableau resume les principales caractéristiques et positions du francais et de ’anglais dans

le monde actuel.

Caractéristique Francais Anglais
Nombre de locuteurs 343 millions 1,5 milliard
(approx. 2024)
Classement mondial 6éme langue lére langue
Statut officiel 32 Etats/gouvernements, Langue officielle  de
ONU, UE, OIF nombreux pays, ONU, UE,
OTAN
Présence Internet 4eme langue (environ 4% Dominante (environ 50%
du contenu) du contenu)
Domaines  d’influence Diplomatie, culture, arts, Commerce, sciences,
clés Afrique francophone technologie, divertissement,
internet
Emprunts lexicaux Subit I’influence anglaise Profondément influencé
(anglicismes) par le francais (30-40% du
vocabulaire)
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Projections Forte  croissance  en Maintient sa dominance,

démographiques Afrique (potentiel 500-800M | variations selon les régions
d’ici 2070)
Apprentissage en tant 2éme langue la plus 1ére langue la plus apprise
que langue étrangere apprise apres I’anglais
Conclusion

La relation entre le francais et 1’anglais est un témoignage vivant de 1’évolution constante des
langues dans un monde globalisé. Si1’anglais domine incontestablement en tant que lingua
franca des affaires, de la science et du numérique, le francais, fort de son histoire riche, de sa
présence diplomatique et de sa vitalité démographique future en Afrique, maintient une place
significative. L’avenir des deux langues ne réside pas nécessairement dans une compétition
exclusive, mais plutét dans un modele de plurilinguisme ou chaque langue conserve sa
spécificité et contribue a la diversité culturelle mondiale. La capacité de la francophonie a
promouvoir activement sa langue, a I’adapter aux réalités contemporaines et a valoriser la

richesse linguistique sera déterminante pour son rayonnement futur.
TD9

Questions de compréhension :

1. Quelle est I’ampleur de I’influence du frangais sur la langue anglaise ?
2. Pourquoi I’anglais est-il devenu la lingua franca mondiale ?

3. Quel est le réle de la francophonie dans le monde actuel ?

4. Comment le francais peut-il rivaliser avec 1’anglais dans le futur ?

5. Quel est le niveau de maitrise de 1’anglais en France par rapport a d’autres pays ?

Solution :
1. Quelle est 'ampleur de I’influence du frangais sur la langue anglaise ?

L’influence du frangais sur I'anglais est considérable et remonte a la conquéte normande
de 1066. On estime que plus d'un tiers, voire jusqu’a 40%, du vocabulaire anglais moderne a
des origines francaises. Cette influence est visible dans des domaines variés tels que le droit,
le gouvernement, la cuisine, et ’ladministration.

2. L’anglais est devenu la lingua franca mondiale principalement en raison de I’émergence
des Etats-Unis comme superpuissance économique et militaire aprés les deux guerres

mondiales, ainsi que de I’influence de I’Empire britannique et de la mondialisation des
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communications, du commerce, des sciences et de la technologie. Son adoption comme langue

des affaires et de la science a solidifié sa position dominante.

3. La francophonie joue un role crucial dans la promotion de la diversité linguistique et
culturelle. Via I'Organisation Internationale de la Francophonie (OIF), elle soutient la langue
francaise, I'éducation, et la coopération entre ses membres. Le francais reste une langue
importante dans la diplomatie internationale (ONU, UE) et représente un « soft power » culturel

significatif, en particulier grace a sa forte croissance démographique en Afrique.

4. Le frangais peut rivaliser avec 1’anglais en misant sur le plurilinguisme, en renforgant
son enseignement dans le monde, particulierement en Afrique, et en valorisant son réle dans la
diplomatie et la culture. Il s’agit de cultiver une approche complémentaire ou le frangais
conserve son identité et sa richesse tout en reconnaissant I’anglais comme outil de

communication internationale, comme le préconise 1’idée d'un « bilinguisme maitrisé ».

5. Le niveau de maitrise de I’anglais en France est souvent jugé faible comparé a d'autres
pays européens. Selon le barometre EF EPI 2023, la France se classe 43éme mondialement. Les
statistiques montrent qu’en 2018, seulement 18% des éléves de 3éme maitrisaient I'anglais, un
chiffre bien inférieur a des pays comme la Suede. Cela est attribué a divers facteurs, dont une

exposition limitée a ’anglais et des défis dans le systéme éducatif.
Tableau Récapitulatif des Courants et Figures Anticoloniales

Ce tableau offre une synthése des mouvements et des personnalités clés étudiés, mettant en

évidence leurs contributions et leurs principales idées dans le cadre des luttes anticoloniales.

Mouvement/Figure Période Clé Idées Impact Majeur
Principales
La Négritude Années  1930- Affirmation de Eveil culturel et
1940 I’identité noire, politique,
valorisation des fondement des luttes

cultures africaines, | d’indépendance.
rejet de
I’assimilation

coloniale.
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Aimeé Césaire 1930s-1950s Critique radicale Influence
du colonialisme poétique et politique
(décivilisation), lien | sur les mouvements
entre colonialisme de libération,
et barbarie dénonciation de
europeenne, I’hypocrisie
perspective coloniale.
marxiste.

Léopold Sedar 1940s-1980s Humanisme Premier président

Senghor Noir, synthése des | du Sénégal,

cultures africaine et
europeenne,

contribution

promotion d’un
dialogue
interculturel et de la

africaine a Francophonie.
[’universel.
Léon Gontran 1930s-1970s Poésie Contribution

Damas

anticonformiste,
dénonciation du

racisme et de

littéraire a la prise
de conscience

anticoloniale, voix

I’assimilation, singuliere de la
expression brute de | Négritude.
la révolte.

Frantz Fanon 1950s-1960s Analyse de Référence
I’aliénation majeure pour les
psychologique du mouvements
colonisé, décolonisateurs et

justification de la
violence
révolutionnaire
comme catharsis

libératrice.

tiers-mondistes,
pensée décoloniale

radicale.
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Néocolonialisme Post- Maintien de la Explication des
indépendance (dés | domination difficultés de
1960s) économique, développement et

politique et des inégalités
culturelle apres persistantes dans les
I’indépendance pays du Sud.
formelle.

La Francophonie Post- Promotion de la Débat sur le
indépendance (deés | langue francaise, rayonnement
1970s) coopération culturel face a

culturelle (vue I’impérialisme
positive) vs. linguistique, enjeu
maintien de de pouvoir face a
I’influence coloniale | I’anglais.

(vue critique).

Conclusion

Les luttes anticoloniales représentent une période charniere de I’histoire mondiale, marquée
par des bouleversements profonds et I’émergence de nouvelles identités. De I’affirmation
culturelle de la Négritude a la critique incisive de figures comme Césaire et Fanon, ces
mouvements ont non seulement contesté la domination coloniale, mais ont également jeté les
bases d’une pensee postcoloniale riche et complexe. Si les indépendances formelles ont marqué
la fin des empires, les défis du néocolonialisme et les débats autour de la Francophonie
soulignent que la quéte d’une souveraineté pleine et entiere, tant politique qu’économique et
culturelle, reste un processus continu. Comprendre ces dynamiques est essentiel pour
appréhender les enjeux contemporains des relations internationales, des identités culturelles et

de la quéte de justice dans un monde globalisé.
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Cours 10 : Cultures et interculturalité dans le monde

postcolonial

Introduction

Le cours propose une réflexion sur la culture dans le monde postcolonial, c’est-a-dire dans
les sociétés ayant connu la colonisation et cherchant, apreés I’indépendance, a reconstruire leurs
identités. Il s’agit d’analyser comment les peuples anciennement colonisés réinventent leurs
cultures, leurs langues et leurs rapports a I’autre, tout en dialoguant avec I’héritage colonial.
L’objectif principal est de comprendre les dynamiques interculturelles contemporaines, entre
mémoire, résistance et hybridation, dans un contexte mondial marqué par la diversité culturelle

et la mondialisation.

.4

|

1. Culture et postcolonialite : identité, langue et pouvoir

1.1 La culture comme enjeu de pouvoir
La culture n’est pas neutre : elle reflete des rapports de domination. Pendant la colonisation, la

culture du colonisateur s’impose comme modele universel, tandis que celle des colonisés est
dévalorisée. Cette hiérarchisation symbolique a faconné durablement les mentalités et les
institutions. Le monde postcolonial cherche donc a renverser ce rapport de force, en réhabilitant

les langues, les arts, les croyances et les pratiques locales.

1.2 Langue et identité
La langue fut 1’un des principaux instruments du pouvoir colonial. L’imposition du francais, de

I’anglais ou du portugais a entrainé la marginalisation des langues autochtones. Mais dans les
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sociétés postcoloniales, ces langues imposees ont €té réappropriées : elles deviennent des

espaces d’expression et de resistance.

Les écrivains antillais, africains ou maghrébins ont su transformer la langue du colonisateur en

outil de liberté. Le créole, par exemple, symbolise cette reconquéte identitaire.

1.3 Altérité et déconstruction du regard colonial
Le concept d’altérité (I’autre, le différent) occupe une place centrale. L’Occident a longtemps

défini le « colonisé » comme un étre inférieur, exotique ou primitif. Des penseurs comme
Edward Said (dans L Orientalisme, 1978) et Frantz Fanon (Peau noire, masques blancs,
1952) ont montré que ce regard hiérarchisant était une construction politique servant a justifier

la domination.

Aujourd’hui, la pensée postcoloniale s’efforce de décoloniser les imaginaires : il ne s’agit plus

d’opposer Occident et Autre, mais de reconnaitre la pluralité des visions du monde.

1.4 Acculturation et enculturation : de la domination a la résilience
L’acculturation désigne la perte ou la transformation forcée d’une culture sous I’influence

d’une culture dominante, notamment coloniale. A I’inverse, I’enculturation postcoloniale
correspond a un mouvement de résistance : les sociétés récuperent et réinterprétent leurs

traditions pour construire des identités hybrides et vivantes.

Exemple : en Afrique francophone, on observe un syncrétisme religieux, ou les croyances

chrétiennes et les rites traditionnels coexistent harmonieusement.

1.5 Assimilation et résistance culturelle
Apreés la colonisation, les peuples ont souvent été confrontés a un choix : s’assimiler au modele

occidental pour étre reconnus, ou résister en valorisant leurs propres références. L’assimilation
peut étre vécue comme une stratégie de survie, mais elle efface la diversité. La résistance, au
contraire, donne naissance a des expressions culturelles originales : littérature, musique, art,

cinéma... qui témoignent d’une volonté de se réapproprier le récit de soi.

1.6 Métissage et interculturalité
Le métissage désigne le mélange des cultures, des langues et des imaginaires. Edouard Glissant

parle d’une « poétique de la Relation » : les cultures ne doivent plus s’affronter, mais dialoguer

dans un respect mutuel.
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L’interculturalité n’est pas un simple mélange passif ; ¢’est un échange dynamique, fondé
sur la reconnaissance réciproque et la co-construction de sens. C’est dans cette perspective que

naissent les identités contemporaines, multiples et ouvertes.

2. La pluralité culturelle : entre modeles et tensions

2.1 Le modele canadien / québécois
Le Canada, notamment le Québec, illustre une approche pluraliste de la diversité. Le

multiculturalisme reconnait la coexistence de plusieurs identités au sein d’un méme espace
national. Chaque groupe peut conserver sa langue et ses traditions tout en participant a la société
commune.

Le Québec combine la protection de la culture francophone avec une ouverture aux
communautés immigrantes, construisant ainsi un modele d’intégration respectueux des

différences.

2.2 Le modele francais : I’universalisme républicain
La France privilégie un modéle d’universalisme hérité des Lumiéres et de la Révolution

francaise : tous les citoyens sont égaux devant la loi, indépendamment de leur origine.
Mais ce modele refuse la reconnaissance officielle des différences culturelles, au nom de la
laicité et de 1'unité nationale. L’intégration y passe souvent par 1’assimilation, c’est-a-dire

I’adoption du mode de vie frangais.

2.3 La crise du modele francais
Depuis les années 2000, le modéle francais est remis en cause : tensions autour du voile,

islamophobie, émeutes des banlieues, débats sur la laicité.

De nombreux chercheurs estiment que cet universalisme masque parfois une forme de racisme
postcolonial. Ils plaident pour un interculturalisme souple, qui tienne compte de la diversité

issue de I’histoire coloniale et migratoire.

3. La pensee antillaise : Créolité, Antillanite et Tout-Monde

3.1 La Créolité : un manifeste du métissage
Dans Eloge de la Créolité (1989), Patrick Chamoiseau, Raphaél Confiant et Jean Bernabé
revendiquent une identité antillaise propre, ni européenne, ni africaine, mais créole, c’est-a-dire
meétissée.

La Créolité valorise la langue créole, les traditions locales, et célebre la pluralité culturelle. Elle
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s’oppose a la Négritude de Senghor et Césaire, jugée trop essentialiste, et propose une écriture

de la diversité, ouverte et vivante.

3.2 L’Antillanité et la pensée de la Relation (Edouard Glissant)
Edouard Glissant, dans Le Discours antillais (1981) et Poétique de la Relation (1990),

prolonge cette réflexion. Pour lui, I’identité antillaise est relationnelle : elle se construit dans

le contact avec 1’autre.

Il développe le concept de Tout-Monde, un espace global ou les cultures interagissent sans
hiérarchie. La créolisation est un processus continu de transformation mutuelle, une maniere

de penser la diversité sans la réduire a des catégories fixes.

4. Littérature-monde : dépasser la francophonie

4.1 Le Manifeste de 2007
En 2007, 44 écrivains francophones publient le Manifeste pour une littérature-monde en

frangais, réclamant une redéfinition du champ littéraire.

Ils rejettent la domination du « centre » francais et affirment que la littérature en francais

appartient désormais au monde entier.

Cette démarche cherche a décentrer la francophonie, en reconnaissant la richesse des voix

venues d’Afrique, des Antilles, du Maghreb et d’ailleurs.

4.2 Vers une Weltliteratur francophone
Inspirée par Glissant, cette nouvelle conception prone une littérature sans frontiéres, ou chaque

auteur ecrit a partir de sa culture mais pour un lectorat mondial. C’est I’idée du « monde comme
centre », ou aucune culture ne domine, et ou la langue francaise devient un espace d’échanges

et de métissages universels.

Conclusion

L’¢étude des civilisations, cultures et de I’interculturalité postcoloniale met en lumiére la

capacité des sociétés a se réinventer apres la colonisation.

Entre résistance linguistique, hybridation identitaire et ouverture mondiale, la culture
postcoloniale refuse la domination tout en cherchant le dialogue. De la Créolité a la Littérature-
monde, en passant par les débats sur le multiculturalisme et I'universalisme, on assiste a une
redéfinition du rapport entre soi et I’autre : la diversité n’est plus une menace, mais une force

créatrice et humaniste, fondée sur la Relation et la reconnaissance mutuelle.
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A retenir :

L’interculturalité représente une éthique du vivre-
ensemble.

Elle transforme la mémoire coloniale en ressource
critique,et la diversité en force collective.

TD 10

Analyse textuelle :

« L’Orient n’est pas une réalité inerte de la nature. Il est une construction intellectuelle, produite
par des discours, des institutions, des images et des savoirs occidentaux. L’Orient n’existe pas
en soi : il existe pour ’Occident, dans le regard qu’il projette sur lui. L orientalisme est donc
une maniere de penser, fondee sur une distinction ontologique et epistémologique entre I’Orient
et ’Occident. »

Edward Said, L 'Orientalisme (1978)
QUESTIONS
1. Que signifie I’idée que « I’Orient est une construction intellectuelle » selon Edward Said ?
2. Quels élements participent a la construction de 1’image de 1’Orient selon le texte ?

3. Expliquez I’expression : « distinction ontologique et épistémologique entre I’Orient et
I’Occident ».

Solutions
1. Pour Edward Said, I’Orient n’est pas seulement une réalité géographique. Il a été défini et

représenté par des discours occidentaux (politiques, savants, artistiques) qui ont faconné une
image particuliére de cette région. Ainsi, I’Orient est en partie le résultat d’un regard extérieur

qui ’interpréte et le décrit selon ses propres intéréts et catégories de pensée.
2. L’image de I’Orient est produite par plusieurs moyens :

- les discours intellectuels et scientifiques,

- les institutions,

- les images et représentations culturelles,

- les savoirs élaborés en Occident.
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Ces éléments contribuent a créer une vision cohérente mais souvent partielle et orientée de

I’Orient.

3. Cette expression signifie que 1’orientalisme repose sur 1’idée que 1’Orient et I’Occident
seraient fondamentalement différents dans leur nature (distinction ontologique) et dans la
maniére de les connaitre et de les étudier (distinction épistémologique). Cette séparation crée

une opposition durable entre deux mondes présentés comme distincts.

Glossaire des notions clés

Aliénation : Perte de I’identité culturelle et personnelle causée par la domination coloniale.
Concept central chez Frantz Fanon.

Altérité : Reconnaissance de 1’ Autre comme différent de soi. Notion essentielle dans 1’étude

des relations interculturelles.

Assimilation : Politique coloniale visant a imposer la culture et la langue du colonisateur aux

peuples colonisés.

Colonialisme : Systéme de domination politique, économique et culturelle exercé par un Etat

sur un autre territoire et sa population.

Conscience identitaire : Prise de conscience de son appartenance culturelle, historique et

sociale.

Créolité : Mélange culturel et linguistique né de la rencontre entre plusieurs peuples et

traditions.

Culture : Ensemble des valeurs, croyances, traditions, langues et pratiques qui caractérisent

une société.

Décolonisation : Processus par lequel les peuples colonisés accedent a I’indépendance

politique et culturelle.

Domination culturelle : Imposition des valeurs, de la langue et du mode de pensée du

colonisateur.

Diaspora : Dispersion d’un peuple hors de son territoire d’origine.
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Francophonie : Ensemble des pays et populations parlant le frangais, mais aussi espace
culturel, politique et historique li¢ a I’héritage colonial.

Hybridité culturelle : Mélange de cultures produisant des identités nouvelles (concept
développé par Homi Bhabha).

Identité culturelle : Sentiment d’appartenance a une culture, une langue et une histoire
commune.

Impérialisme : Politique d’expansion et de domination d’un Etat sur d’autres territoires.
Interculturalité : Relation d’échange et de dialogue entre différentes cultures.

Langue coloniale : Langue imposée par la puissance colonisatrice (francais, anglais,
espagnol...).

Langue vernaculaire : Langue locale parlée par un peuple dans la vie quotidienne.

Négritude : Mouvement littéraire et culturel né dans les années 1930, valorisant I’identité
noire et dénoncgant la colonisation. Fonde par Césaire, Senghor et Damas.

Néocolonialisme : Forme de domination indirecte apreés I’indépendance, surtout économique
et culturelle.

Panafricanisme : Mouvement politique et intellectuel visant I'unité des peuples africains.

Postcolonialisme : Courant de pensée qui etudie les conséquences culturelles, politiques et
psychologiques de la colonisation apres les indépendances.

Racisme colonial : Idéologie qui justifie la domination en hiérarchisant les peuples selon la
race.

Résistance culturelle : Action de défendre sa langue, ses traditions et son identite face a la
domination étrangere.

Subalterne : Terme utilisé par Spivak pour désigner les populations marginalisées et
domineées, souvent privées de parole
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