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Je voudrais commencer cette intervention par un conftitetprétations amical, qui fait
fond en réalité sur un léger désaccord mais non moinsafiegtal. Lewis Gordon, qui
interviendra cet apres-midi et Alice Cherki, dans la lasipgie qu’elle a consacrée a Fanon, ont
tous les deux insisté sur la profonde unité de la pensée fanenien d’autres termes, et si je les
comprends bien, il n'y aurait guére plusieurs Fanon, celedu noire masques blanésrit a
vingt-sept ans, et celui dBamnés de la terrécrit une dizaine d’années plus tard. Ce serait, selon
eux, se méprendre que de chercher a appréhender Fasosesativerses facettes, du moins en
lisant séparément ou en opposant chacun de ses.t&itespartage pour partie I'interprétation de
Gordon — selon qui les idées de Faromoivent étre lues en montrant en quoi elles sont utiles
pour nos projets théoriqueset il me semble que c’est précisément ce que nous teoimsle
faire ici a I'occasion de ce collogue —, je crois enmeka qu’il 'y a pas nécessairement unité,
continuité,linéarité quant au fond de I'ceuvre de pensée fanonienne. Je neabéud pas s'il
cherchait lui-méme une quelconque linéarité dans son celierepenseur, le poéte, le
révolutionnaire, le génie est toujours habité par ses maopnsions et contradictions, qui I'aident
du reste a vivre ce qu'il vit, a faire ce gu'il faitétke ce gqu’il est.

La «discontinuité » du sujet Fanon, celle que refletena dois I'ceuvre et la vie
fanoniennes, se dévoile dans le rapport que celui-ci en#ietnon seulement a son histoire
personnelle (je veux dire son vécu en tant suiet historiquede la naissance a l'arrivée en
Algérie, auquel il faisait rarement référence aprés 1963ajs aussi a sa philosophie existentialo-
sartrienne de la liberté — philosophique que je consideje,neten expliquerai plus loin, comme
une pensée curatrice du sujet. Mais cdiseontinuité du sujet Fanome signifie pas manque de
cohérence ni de cohésion, en tout cas pas a l'intéridicedere. 1l semble plutdt que le seul point
de cohésion et de sédimentation de I'ensemble de I'ceuvomidame se situe dans le souci
permanent d’analyser les implications psycho-sociologiquephibsophico-politiques de la
« domination européenne blanche », ce que les Noirs amsrigppellent la « White
Supremacy ».

Il est donc possible de lire séparémPeau noire masques blanake s'intéresser a la
pensée du « Fanon d’avant Blida ». Il est méme nécessairgent de le réinscrire dans une tout
autre tradition de pensée et de lutte de libération —itbaddut aussi révolutionnaire que les écrits
proprement politiques de la période africaine : je pensepatinent théorique développé au sein
de ce que Paul Gilroy appelle I' « Atlantiqgue noifeque Gordon et Lucius Outlaw englobent
sous le projet intellectuel d’Africana Philosophy, et goerpna part j'élabore sous le théme d’'une
« Phénoménologie des ceuvres de pensée du monde noir sinRmudlic francais, j'ai envie dire
francophone parce que peu d’intellectuels africains frdrmmgs sont au fait de I'immense
production théorique de leurs pairs outre-Atlantique, il pasditre surprenant de rattacher Fanon

! Lewis GordonExistentia Africana. Understanding Africana Existential TgtuuNew York, Routledge, 2000, p. 29;
Alice Cherki,Frantz Fanon Paris, Seuil, 2000, pp 12-13.
2 Paul Gilroy,The Black AtlanticModernity and Double Consciousnessndres, Verso, 1993
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a une autre tradition que celles communément admisessphistoriens et biographes de l'auteur
des Damnés de la terretiers-mondisme, marxisme, socialisme, trotskisme, &c.voudrais
pourtant démontrer que si Fanon a influencé les Blacks étanthn’est pas impossible que lui-
méme ait été influencé, directement ou indirectementWiliem Du Bois, le premier grand
architecte des droits civils au XX siécle et le plus influent des intellectuels noirsaoains. Je
dirais méme mieux, et a la suite de Vincent Harding, QueBois représentke « contexte [la
plateforme théorique] approprié (e) pour comprendre de fagauatk Malcolm X, Frantz Fanon,
Stokeley Carmichael, et Martin Luther Kibhg.

Il est plus que probable que les deux hommes ne se soierg fjam@ontrés : Du Bois, qui
aurait pu étre le pere de Fanon, nait en 1868, et meurt 8nalBége de quatre-vingt quinze ans,
soit deux ans apres le terme de la trajectoire éctlré-anon. Leurs ceuvres pourtant, leurs
parcours de vie aussi, comptent plusieurs similitudes ou plat@ertain nombre d’éléments de
rapprochement riches d’enseignement, qu’une interprétation rpiééotngique permet de mettre
en perspective. Ces éléments de rapprochement sont nombpauvent étre rassemblés au sein
de deux principaux axes d'interprétation. D’'une part, le pasdaiographique: tous deux sont a la
fois des produits, des acteurs majeurs et des penseorgaurnables de I’ « Atlantique noire »
gue définit la communauté d’expériences éclatées, doulourauta® que créatrice, née de la
rencontre entre I'Afrique, les Amériques et I'Europe ;staleux achevent leur vieinfellectuel
engagéen dehors de leur patrie natale et sont enterrés strontkepour ainsi dire : Du Bois au
Ghana, Fanon aux Etats-Unis (puis en Algérie). D’'apéne, la trajectoire bibliographique et le
contenu de leur pensée: Du Bois écrit son premier grand TdweConservation of Ragesvingt-
neuf ans ; Fanofeau noire masques blanawingt-sept ans. Tous deux publient aussi leurs chefs
d’ceuvres respectifs, qui deviendront respectivement lable Bpolitigue » de nombreuses
générations, a peu prés au méme age : trente-cing anpoBois The Souls of Blackolk
enl1903) et trente-six ans pour Fanohe§é Damnés de la terren 1961). Les tensions et les
contradictions de ces deux intellectuels, I'ouverture ande, I'exil, le style d'écriture, bref de
nombreux autres élémentgographiques ebibliographiques de rapprochement mériteraient une
analyse plus exhaustive.

A priori, ces aspects bio-bibliographiquesmparables pourraient relever d’'une pure
coincidence. C’est possible, mais je ne le crois gu'enepate qui releve peut-étre de la
contingence, c’est le fait que ces deux personnages aiesit, éhpartir d’'une phénoménologie de
la race/du racisme, et a une étape charniere de leudevisge consacrer a une interrogation
philosophique et politique de ce que signifie étre noir enid®ot — réflexion que je
nommeontologie politique de la question ndireMais cette ontologie politique de la question
noire est un trait récurrent, un « idéal-type » pour utilisevocabulaire wébérien, des ceuvres de
pensée du monde noir en général, et de la production théetidit&raire noire américaine en
particulier. En ce sens, la communauté de pensée destins de Du Bois et de Fanon, leurs
parcours respectifs, I'influence exercée par chacun simtdectuels, les écrivains et les leaders
politiques du monde noir ne peuvent étre envisagés uniqguememecdenfruit d’'une pure
contingence. On s’en convaincrait si, a l'instar de ce sguifait Outre-Atlantique, le monde

3 V. Harding in “A Black Messianic Visionary”, in R. W. Logéed.),W. E. B. Du Bois, A profilé&jew York, Hill and
Wang, 1971, p. 292.

4 J'ai tout a fait conscience que Fanon, qui appréhende I'ontologienesens traditionnel de « science de I'étre en
tant qu'étre», estime que celle-ci «quand on a admis une foigqudarqu’elle laisse de c6té I'existence, ne nous
permet pas de comprendre I'étre noir »Pgau noire masques blangs.88. Je nomme pour ma part ontologie
politique de la question noire toute ceuvre de pensée (qu’'ellehgoitique ou littéraire) qui s'attache a penser
politiquement ce que signifie étre noir en Occident. L'ceuvre derfg participe.
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francophone se donnait la peine de penser ensemble, doncedéidkiguer dans une perspective
comparative, les ceuvres théorigues de Du Bois, Cé&airegy, Cabral, C.L.R. James, Fanon...

Pour autant, souligner qu'’il existe une communauté de pehdéalestins entre Du Bois et
Fanon ne signifie pas que leurs productions soient interchaageabbkolubles I'une dans l'autre.
Si I'ontologie duboisienne de la question noire annonce a magaisls celle de Fanon, s'il est
clair que de cette question, tous deux en rontatis mutandisle méme entendemereurs
pensées curatricagspectives n’en restent pas moins opposées. Je vouélvalspper cette thése
a travers les trois étapes suivantes : d’abord, ennfaisasortir & grands traits les principaux
éléments de que je nomme leur « phénoménologie (respedtviEpséité negre » ; ensuite, en
comparant « les stratégies politiques de libération deritité » que chacun a privilégiées ; et
enfin, en guise de conclusion, en dégageant quelques enjeitdgsodes ontologies politiques
fanoniennes et duboisiennes de la question noire telle gseetlenne a lire aujourd’hui en France.

Ce que signifie étre noir en Occident : phénoménologde l'ipséité negre

L'usage du concept dehénoménologie de lipséité negmeut susciter quelques
interrogations. Il faut le clarifier : je parle de phé®mmologie de l'ipséité négre pour désigner le
procespar lequel le sujet Noir décide de se nommer, de s’expligeerlai-méme ; en un mot, de
se penser en tant que sujet conscient de soi. Du Bois fat) &ens, le premier intellectuel noir a
systématisecette réflexion sur soi du sujet noir. Non pas qu'il fugdal, ou qu'’il n’y ait guére eu,
avant ou apreés lui, d'autres leaders d’opinion ayant entrepperder les conditions de libération
de la communauté noire — soit par leurs écrits lit€saileurs discours politiques, soit, comme
Fanon, par des principes et des actes pronant ouvertemaolkelace. Du Bois est cependant le
premier intellectuel a établir une analyse méthodique &&ragsique de la question noire. Il le fait
d’abord a partir d'une généalogie de la race, en tant que catcepttant que vécu. Le texte de
1897, The Conservation of Racegu’il faut se garder de traduire littéralement paa
Conservation des Racesl risque de trahir la pensée duboisienne, appréhendedilabrace en
tant que « concept noyau » politique et culturel dont doiversesvir les peuples pour jouer un
réle positif et significatif dans I'histoire de I'humigd La race est assimilée a la civilisation et a la
nation : chaque peuple a un message a fournir au monde pmendétre de I'hnumanité. Le Noir
américain, estime Du Bois, s'il appartient a la civtlma historique africaine qui a tant apporté a
la civilisation, n'a pas encore délivré son message danérstuge.

Du Bois conceptualise aussi la race en tant que réalitée etcharnelle elle englobe ici
tant la souffrance individuelle que collective des Noimg@cains, la traversée du désert de
'esclavage a la ségrégatiorhe Soulsgui annonga prophétiquement guk question majeure du
20°m siécle sera la ligne de partage des couleyrs’est-a-dire, pour le dire en des termes plus
parlants pour nous aujourd’hui, le conflit entre civilisatidogsninantes et civilisations dominées,
élabore avec acuité les termes de cette phénoménoldgpséiee negre:

« Entre l'autre monde et moi se dresse perpétuellement uneoguesti formulée. Certains ne
la formulent pas par délicatesse ; d’autres, parce qéilparviennent pas a la cerner avec justesse.
Tous, cependant, tournent autour d’elle. lls m’abordentediaaniére un peu hésitante, me regardent
avec curiosité ou avec compassion, puis, au lieu ddimelirectement : « quel effet ca fait d’étre un
probléme ? » lls me disent : « je connais un homme de couleur trestsemalaille » ou « j'ai connu

® Un bon exemple de ce type de dialogue est proposé par Henry Radian’s reason. Introducing Afro-
Caribbean Philosophyew York, Routledge, 2000.
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a Mechanicsville » ou « est-ce que toutes ces vexations desgesude vous font pas bouillir le
sang ? ». Devant ceux-1a, je souris ou je suis intémsge réduis I'ébullition a un frémissement, en
fonction de la situation. A la vraie question : « quel effet kalftre un probleme ? », il est rare que je
réponde un seul mot. Et pourtant, étre un probleme, estxp@ience bizarre —bizarre, méme pour
quelqu’un qui n'a jamais été rien d’autres sauf peut-étre quaraitieatbas age ou quand il se trouvait
en Europe.»The Soulsp. 9)

Chez Fanon, la phénoménologie de « I'expérience vécue dw Nohapitre 5 dd’eau
noire masques blasy part aussi de ce sentiment d’étrangeté de soi a soipmsa@ria médiation
déshumanisante de I'Autre, le Blanc. Le Noir n’est plug,Noais negre et ici la désignation de
soi par I'Autre, et en conséquence de soi par soi, se rateplidute sa connotation préjudicielle.
Lisons:

« Tiens, un negre ! » C’était un stimulus extérieur qui me chiquenadpéssant. J'esquissais
un sourire. « Tient un negre ! » Le cercle peu a peu se resserraitndgsaizaouvertement. « Maman,
regarde le négre, j'ai peur '» Peur! Peur ! Voila guse mettait a me craindre. Je voulais m’amuser
jusqu'a m’étouffer, mais cela m’était devenu impossibke.n& pouvais plus, car je savais déja
gu’existaient des légendes, des histoires, I'histoire (.andle train, au lieu d’une, on ne me laissait
deux, trois places. Déja je ne m'amusais plus. Je ne dé®ywint de coordonnées fébriles du
monde. J'existais en triple : joccupais de la placallals a l'autre.... Et 'autre évanescent, hostile
mais non opaque, transparent, absent, disparaiséBéax noire masques blancs, p. 91)

Mais, paradoxalement, le statut d’étrangeté procure agssndrites, des facultés unigues
d’auto-analyse du soi, et d’analysgentionnelle en un sens hégélo-husserlien, de la dialectique
des égos racialisés. Du Bois a conceptualisé ceséaaldtla conscience noire sous la notion de
« double conscience », qui influencera comme on le sgithR&lison, Richard Wright et sans
doute aussi Fanon, par le biais de ces deux écrivains.

« Le Noir est une sorte de septieme fils né avec un eobittoué d’'une double vue dans ce
monde américain —un monde qui ne lui concede aucune vraie conscience @ssmili,nau contraire,
ne le laisse s’appréhender qu’'a travers la révélation ded’mdnde. C’est une sensation bizarre cette
double conscience, ce sentiment de constamment se repardes yeux d’'un autre, de mesurer son
ame a l'aune d’'un monde qui vous considere comme un sigeat@c un amusement teinté de pitié
méprisante. »The Soulsp. 9)

Cette phénoménologie de lipséité negre, caractériséefaitludu racisme et de la
ségrégation, par un conflit intérieur, une étrangeté tke I'peut se lire comme une auto-analyse a
la fois du sujet pensant noir (Du Bois et Fanon eux-mémais) aussi de la communauté noire en
tant que totalité (afro-américaine d’'une part et franco-aftillaise de I'autre). Chez Du Bois, il
est manifeste que I'écriture et la pensée possédent unecuedtive et libératrice aussi bien pour
I'égo pensant que pour la collectivité pefisém revanche, en ce qui concerne Fanon, l'interpréte
ne peut s’autoriser une telle conclusion sans quelques poftsaptéalables. En tant que médecin-
psychiatre, Fanon aurait d0 en effet procéder a une auisanabmme le veut la tradition
psychanalytiqgue. Alice Cherki dans sa biographie indique q&ilsty est jamais soumis
formellement. Si tel est le cas, on peut penser quens#ons a I'ceuvre dans I'écriture fanonienne

® Certaines ceuvres duboisiennes sont révélatrices de ce drausdlpsie totale de la question noire et, partant, de
guérison, tout au moins de tentative de guérison (psychologique, égaraui politique) que propose I'écrivain :
The Souls of Black Folk1903); Darkwater : Voices from within the VEi1920);Black Reconstructio(i1935) ;Black
Folk, Then and No1939);Dusk of Dawn. An Essay toward an Autobiography of a Race&pt(1940).
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de Peau noire masques blanssnt autant de traits révélateurs d’un travail d’autdyaagplus ou
moins voulu, plus ou moins consciemment tourné vers untibj&créconciliation des multiples
identités par la destruction de l'identité la plus immigdieelle que lui confere son vécu quotidien
en tant qu’individu noit

Les stratégies politiques de l'identité

Les stratégies politiques de lidentité renvoient a besa des fins politiques de
revendications de droits économiques sociaux et politigllese minorité donnée. Dans
limaginaire francais, voire européen, la notion de rewatiins identitaires est chargée
négativement. Aux Etats-Unis a l'inverse, et plus largegrdans les sociétés multiculturelles, les
identités, qu'elles soient communautaires, raciales, eflesu ethniques ou religieuses,
apparaissent d’abord comme l'espace premier d’accueil deertzande politique. Par un jeu
classique de réappropriation du stigmate, la revendicatime identité spécifique a servi, pour la
communauté noire américaine, de lieu premier d’accdeilproduction d’histoire et de combat
pour I'égalité politiqgue. L’ « identité noire », et avec dllen usage politique, a pour ainsi dire
également servi dans les années 1960-1970 de cadre dacéfaux autres minorités de la société
américaine en quéte de reconnaissance et d'égalitéaiDetez Du Bois, la notion de double
conscience fournit a la fois une définition de cette « itfempire » mais pose également les
conditions d’acces aux fruits de la modernité américaingoyenneté, égalité, liberté, fruits qui
lui ont longtemps été refusés par la majorité blanche :

« Chacun sent constamment sa nature double, un Américainoiun #éux ames, deux
pensées, deux luttes irréconciliables ; deux idéaux en giesrseun seul corps noir, que seul sa force
inébranlable prévient de la déchirure. (...)

« L'histoire du Noir américain est I'histoire de cette lutte — dee@piration a étre un homme
conscient de lui-méme, de cette volonté de fondre son moi double en un smdilieoir et plus vrai.
Dans cette fusion, il ne veut perdre aucun de ses ancieiss Iinme voudrait pas africaniser
I’Ameérique, car I’Amérique a trop enseigner au monde l&&féique. Il ne voudrait pas décolorer son
ame noire dans un flot d’américanisme blanc, car il sait qu'itlgre le sang noir un message pour le
monde. Il voudrait simplement qu’il soit possible a un hemd¥étre a la fois un Noir et un
Américain, sans étre maudit par ses semblables, sanduf€iache dessus, sans que les portes de
I'Opportunité se ferme brutalement sur lui.Thé Soulsp. 11)

Mais alors que Du Bois entérine d’un point de vue théorigpeagijue I'identité comme
lieu d’accueil, de production d’histoire et du politique afndonner au Noir américain les moyens
de sa propre libération, Fanon propose en revanche, étl&d’ésur grand désaccord, de se
décharger de I'héritage pesant de I'histoire, ou aloreed@assumer quintellectuellementpour se
tourner vers un homme sans couleur, abstrait et univ&aebn voulait, certes comme Du Bois
aussi et tant d’'autres figures historiques du monde noir, quddren lui un homme parmi les
autres hommes. Fanon et Du Bois ont tous les deux cherclésabéner le Noir, a le libérer de
son complexe d'infériorité. On peut se demander si caitrde désaliénation n'a pas incidemment
affecté l'auteur dé®eau noire masques blan@ moins que ce ne soit d’abord son propre vécu
immédiat qui ne I'ait profondément traumatisé, alien@@iat de le détacher de lui-méme en tant
gu’individu noir et poussé vers une quéte sartrienne d’homnteidbsans chaire, sans histoire :
un homme absolument libre, responsable de rien sauf dmnltout cas responsable ni de « de sa

 Je remercie chaleureusement les deux esprits qui, au courslanssion afro-socratique parisienne, m’ont
permis d'étayer davantage cette hypothese.
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race » ni de « ses ancétres ». De méme, on peutremnder si ce méme travail de désaliénation
n'a pas eu l'effet inverse chez Du Bois, qui fut biologiquetnmeulatre (son pére était blanc), mais
qui culturellement, socialement et politiquement s’affitis j'ose dire, a la fois en tant queir

et Américain. Lisons Fanon :

« Je refusai toute tétanisation affective. Je voulagsh&mme, rien qu’homme. D’aucuns me
reliaient aux ancétres miens, esclavagisés, lynchésédgeai d'assumer. C'est a travers le plan
universel de lintellect que je comprenais cette parengtnat— j'étais petit-fils d’esclaves au méme
titre que le président Lebrun I'était de paysans corvéabladllables. » Peau noire masques blancs
p. 90)

Il est intéressant de souligner le travail de « dialdadisale I'identité » a I'ceuvre chez le
Fanon duPeau noire masques blanagui passe d'une description fine des effets aliéndints
racisme chez le sujet noir a un quasi rejet de soi,ntmtee sujet noir. Est clairement annoncée la
« destruction du complexe psycho-existentiel » entre lecBda le Noir. Le texte vacille entre ces
deux tensions : l'aliénation des sujets pris dans ce examt la destruction de ce complexe, et
avec lui donc la destruction du Noir en tant que sujetjugapar la « couleur » de sa peau. Fait
plus inattendu, en particulier guand on considére la totalitéedeyre fanonienne: Fanon aboutit a
une déclaration d’amour d’'une tierce identitéfraacité, apres celle de noir qu'il a rejetée et celle
d’homme universel qu'il cherche désespérément. Cette diémteidiamour passionnée pour la
France, son destin (sic), sa civilisation et ses valee se fait pas sans dégat collatéral, et n'a
d’égal que le rejet enthousiaste du nationalisme noir:

« Qu’est-ce que c’est que cette histoire de peuple nomatignalité negre ? Je suis Francais.
Je suis intéressé a la culture francaise, a la atidis au peuple francais. Nous refusons de nous
considérer comme « a coté », nous sommes en plein damsre ftancais. Quand des hommes (...)
ont envahi la France pour I'asservir, mon métier de Francais guiadjue ma place n’était pas a coté,
mais au cceur du probléme. Je suis personnellement intéressérafratesis, aux valeurs francaises,
a la nation francaise ? Qu’ai-je a faire moi d’'un Empire noirPeay noire masques blanpsl64)

Les dernieres pages de l'essai de Fanon dénient akex tlout intérét a la tradition
nationaliste noire, et de facon encore plus radicale,gitinété méme du trio conceptuel que
définit le rapport identité, politique, histoire. De toéeidence, c’est la Négritude qui est ici
ébranlée, tout du moins visée dans ses fondements:

« Ce n’est pas le monde noir qui me dicte ma conduite. Ma peau na@it@asedépositaire de
valeurs spécifiques. (... ) N'ai-je donc pas sur cette &utre chose a faire qu’a venger les Noirs du
XVllléme siécle ? Je n'ai pas le droit, moi homme de aoulde rechercher en quoi ma race est
supérieure ou inférieure a une autre race. Je n'ai nblerd le devoir d’exiger réparation pour mes
ancétres domestiquées. Il 'y a pas de mission négrgy, & pas de fardeau blanc.Be@u noire
masques blangs.165)

Le changement radical intervenu dans le parcours politigméetiectuel de Fanon a partir
de 1952 laisse perplexe. Compte tenu du rapport violeshwigdbureux qu’il a entretenu avec la
mere patrie dont il disait naguére étre associée awndestit-on dire, qu’avec le tempg3eau
noire masques blaneairait été en partie réécrit ? Difficile de répondreeht-il ressenti le besoin,
en-t-il eu la force et le temps, Fanon serait peet-+&venu sur certaines théses de cet essai de
jeunesse. Non pas forcément pour les réécrire, maipreytour s’expliquer avec lui-méme — et
surtout pour éclairer I'interpréte sur I'évolution depsasée.
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Que Fanon ait voulu étre « color blinded » (aveugle 2oldear), fidele aux valeurs et
principes d’intégration de la République qu'il chérissa@rdvson arrivée en Algérie, peut se
comprendre. Mais qu’il nie I'importance du rble moteur ldestoire dans la construction
psychologique et politique de sujets dépossédés de sos@mixit parce qu'ils somlits sans
histoire a quelque chose de troublant, méme si son disedRiasisme et culture » prononcé lors
du grand congres des Ecrivains noirs viendra quelque peu carteddatus dans la pensée du
jeune Fanon. L'universalité de ’'homme ne se mesure pas alsigtoricit§ et sona-coloration:
les grands « Africains universels » que sont Du Bois, Sngesaire, Cornel West, Randy
Weston, Jean-Pierre Ndiaye et d’autres ont démontréyeardréeurs productions théoriques et
artistiques, que la quéte de l'universalité n'est pasnmpatible avec I'affirmation de soi en tant
gue soi, et en tant que sujet ouvert a I'Altérité.

Enjeux et perspectives contemporaines des ontologiestdusiennes et fanoniennes

Je voudrais pour finir relever rapidement quelques enjeux, @ contemporains, des
ontologies politiques de Du Bois et Fanon. Comme j'ai comm@agéerais terminer ce parcours
par un conflit d'interprétations, et de nouveau je prégiseonflit amical mais profond avec une
tendance de plus en plus fréquente dans les sciences hurfjaindisais dans le paysage
francophone) qui tend a nier toute validité a toute réflexéoieisse sur les identités ou sur la race,
en tant que concept bien entendu socialement construit — ¢casvdiga— mais surtout en tant que
vécu tragique. Les écrits et le parcours personnel d8d3y méme les plus disputés au sein des
Critical Race Theorigsont assuré de solides fondements théoriques et politauesis les
mouvements de libération des années 1960 aux Etats-@giplu$ pacifistes au plus radicaux.

Certes, la France n'est pas les Etats-Unis, et toute caimpa doit éviter toute
juxtaposition artificielle. Mais Fanon a beau nous dirépma sur le ton de la provocation, que le
« probléme noir n’est pas un probleme sérieusaxéflexion sur la psychopathologie du sujet noir
francais des années cinquante reste a maints égarcisiatité et mérite qu'on s’y attarde
sérieusement. Fanon du reste, tout comme Du Bois, reseamajue, sous le masque de l'identité,
la question noire est avant tout une question politique, édqueret sociale. Et c’est en cela que
la réflexion duboisienne est utile, plus que celle du Fral@Peau noire masque blanc, quand aux
pistes de solutions économiques et politiques. La question dait étre affrontée, les yeux certes
dessillés mais ouverts, sans faux semblants ni hypodrisse« symboles tragicomiques », liés
précisément a cet héritage de I'histoire que refusatsdmer le jeune Fanon, rappellent
précisément qu’étre noir en France, aujourd’hui, ne va pasidde logo « ya bon banania » qui
refait surface dans les grandes surfaces et les idzala surreprésentation des Noirs dans les
services de gardiennage, et leur relative absence des postsponsabilités au sein des grands
médias, des universités, la ghettoisation de la produittielectuelle noire, etc. La recherche
d'une égalité de fait et pas seulement de principe, &egd’une reconnaissance par I'Etat des
préjudices subies et la mise en ceuvre de mesures concratéavooiser des emplois généralisés
décents, une éducation de haut niveau, et d'autres inisiafiotiques courageuses prenant
réellement en considération le vécu et la trajectoiseoiigue des Noirs en France, tout ceci
demande une réflexion et un travail de fond qui émergennha.pei

Evidemment, je suis parfaitement conscient, et je suisebg de le constater, que la
France bouge, et gu'’il faudra du temps pour que a sa proaigididon, s'’il y en a une, en tout
cas je le souhaitd,’Anthologie de la vie intellectuelle au XXéme siguldblié il y a peu par



Diogene la revue philosophique de 'UNESCO, comporte des texeagealirs comme Fanon ou
Du Bois. L'enjeu n'est pas seulement intellectuel, as s la production des ceuvres de pensée
du monde noir a beaucoup a apporter au renouvellemenphilesophies européennes et
américaines. Il est vital pour donner corps a des absinaatomme la tolérance, le respect de la
diversité culturelle, et surtout pour la cohésion de nagtésade plus en plus multiculturelles.

Je vous remercie.



