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Frangois BURGAT CNRS MMSH IREMAM Aix en Provence

«s J

Revue Mouvements, (36), Paris, novembre 2004, pp. 77-87

Les courants islamistes contemporains entre « dénominateur
commun identitaire » et internationalisation de la résistance a un
ordre mondialisé

Résumé : Au cceur du malentendu qui nourrit les tensions entre I’Europe et les
Etats-Unis d’une part, le monde musulman d’autre part, réside une commune dif-
ficulté occidentale : celle que nous éprouvons a banaliser notre relation intellec-
tuelle et politique avec des courants, dits islamistes, trop systématiquement
considérés comme des obstacles a la modernisation consensuelle du monde.

Abstract : At the core of the severe misunderstanding which is fuelling the on-
going tensions between Europe, the United States and the Muslim world, there
resides a difficulty shared by the West as a whole : that of undertaking a rational
and well thought-out assessment, first of the political, secondly of the intellectual
and ethical roles of the various trends of “Political Islam” or “Radical Islamism”,
too frequently considered as just so many stumbling-blocks on the road to con-
sensual modernity and the peaceful coexistence of all the world’s tribes.

Frangois Burgat

Au cceur du malentendu qui nourrit les tensions entre 1’Europe et les Etats-
Unis d’une part, le monde musulman d’autre part, réside une commune difficulté
occidentale : celle que nous éprouvons a banaliser notre relation intellectuelle et

politique avec des courants, dits islamistes, trop systématiquement considérés



comme des obstacles a la modernisation consensuelle du monde.

La quasi-criminalisation d’une composante politique partout importante et
souvent majoritaire résulte du caractere a la fois simplificateur et réactif de la
perception que nous en avons. L’irruption récente de la génération « Al-Qaida »
est venue rendre encore plus opaque la lecture et le traitement d’une réalité pour-
tant beaucoup plus diversifiée et évolutive et bien moins « pathologique » qu’on
ne le croit.

Dans les pages qui suivent, nous proposons de rappeler d’abord pourquoi le
concept de mouvement « islamique » ou « islamiste » ne peut pas €tre considéré
comme opérationnel compte tenu de I’extréme diversité des acteurs qu’il désigne
sous une méme appellation et pourquoi, en conséquence, 1’analyse de situations
tres différentes doit étre dissociée autant que faire se peut de la seule prise en
compte de I’islamité du vocabulaire des acteurs politiques impliqués. Nous pro-
posons d’identifier ensuite bricvement les principales causes qui ont conduit une
partie de la dernieére génération du courant islamiste et a radicaliser d’abord, a
internationaliser ensuite sa confrontation avec un ordre lui-méme de plus en plus
explicitement « mondialisé » et dont la défense ou I’imposition a la planete (sym-
bolisée notamment par la rhétorique du premier grand sommet anti-terroriste de
Charm Al-Cheikh en mars 1996) s’est a la fois confessionnalisée (et donc « uni-

latéralisée ») et tres largement militarisée.

I De la différence entre vocabulaire et agenda politiques des acteurs

I1 nous parait essentiel de distinguer d’abord deux niveaux des expressions du
phénomene islamiste. Pour déméler le faisceau complexe des déterminations qui
ont conduit au formidable échec de I’humanisme sanctionné par les attentats du
11 septembre 2001, il est en effet essentiel de ne pas confondre identité et politi-
que et donc de ne pas faire de la seule « islamité » du vocabulaire qu’emploient
les militants d’Al-Qaida I’explication principale de leurs attitudes et de leurs

comportements. Il convient donc d’abord de mettre en évidence le processus



historique qui a conduit une génération politique (presque) enticre (et pas seule-
ment les membres d’Al Qaida) a réintroduire les références islamique dans leur
discours politique avant d’identifier les raisons, souvent parfaitement profanes,
qui font que les diverses composantes de cette génération ont choisi tel ou tel
agenda politique, suivies les voies longues de la libéralisation ou au contraire
préféré les raccourcies de la radicalisation.

La matrice identitaire constitue donc a nos yeux le plus grand dénominateur
commun analytique qu’il est possible d’appliquer efficacement a toutes les ex-
pressions du phénomene islamiste. Mettre en évidence son existence revient a
expliquer pourquoi le lexique et le référentiel de la culture islamique ont acquis,
dans des mobilisations sociales aussi bien que politiques tres diversifiées, une
« efficacité » supérieure a ceux qui les ont précédés et, notamment, a ceux du
nationalisme ethnique (arabe) dit « laique ». Mais cela ne permet aucunement pas
de préjuger des divers usages qui peuvent étre fait en politique de ce référentiel.

Sur cette matrice identitaire et les raisons de la performance mobilisatrice de la
culture religieuse musulmane dans I’ex-périphérie coloniale européenne, nous
avons proposé de longue date une série d’hypotheses?! : le retour du lexique de la
culture musulmane « héritée » participe, sur le terrain culturel et symbolique, au
méme processus indépendantiste de « remise a distance » de 1’Occident colonisa-
teur d’abord, « néo colonial » puis « impérialiste » ensuite. La mise en évidence
du caractere réactif de la (ré) affirmation identitaire 1slamique est importante car
elle permet d’expliquer celles des expressions du courant islamiste qui relevent
de I’irrationnel, et notamment le rejet indiscriminé de certaines dimensions de la
modernisation sous le seul prétexte qu’elles sont 1égitimées par des références et
des matériaux symboliques extraits d’une culture « occidentale » per¢ue comme
non endogene. Il explique en méme temps le caractere tout aussi irrationnel de la

réaction d’une large partie de I’environnement occidental face a des « produits »

L L Islamisme au Maghreb ; la voix du Sud, Karthala, 1988 et Payot, 1995 ; L Islamisme en
face, La Découverte, 2003 (3™ édition).
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politiques (affirmations ou, a fortiori, contestations) libellés dans une terminolo-
gie « islamique » que nous percevons comme une remise en cause de notre vieux
monopole lexical de production de 1’'universel et de la modernité.

Sur le terrain méthodologique, la prise en compte de I’hypothese identitaire de
la « réislamisation » autorise une premiere considération essentielle : en tant
qu’elle est une mobilisation identitaire, la mobilisation islamiste déborde par na-
ture les limites des groupes sociaux. Sa prise en compte ne peut donc se faire ef-
ficacement a I’aide des instruments d’une sociologie classique qui n’utiliserait
que des parametres socio-€conomiques. Les islamistes en effet ne sont pas pau-
vres ou sous-employés, pas plus qu’ils ne sont riches, jeunes ou vieux, bourgeois,
intellectuels, civils, militaires, hommes ou femmes. Ils sont tout cela a la fois,
comme 1’étaient historiquement les acteurs d’autres mobilisations manifestant
une résistance de type identitaire, nationaliste ou anti-impérialiste a une quel-
conque domination.

Sauf & emprunter les raccourcis de I’essentialisme et a brandir des concepts
homogénisant artificiellement une réalité complexe (Jihdd, Fitnah) et 1égitime-
ment dénoncés comme produisant « plus de bruit que de lumiére® », le second
temps de 1’analyse doit se garder d’extrapoler les possibilités explicatives du
« dénominateur commun » identitaire. Il doit renouer a I’inverse avec la diversité
et la complexité des parametres de la sociologie politique et économique et ne
pas faire du référent islamique la causalité principale du comportement des ac-
teurs. Dans cette posture explicative tronquée, mais néanmoins largement répan-
due, voire dominante, les militants du Hamas ou du Jihad islamique palestinien,
les combattants tchétchénes ou les opposants algériens a la junte militaire au
pouvoir depuis I’indépendance sont a tort réputés n’avoir adopté le parti de la
lutte armée que « parce qu’ils sont des intégristes islamiques » et non parce que,
par un recours a bien des égards identique a la seule violence des armes, les

Israéliens se maintiennent en Palestine, les Russes en Tchétchénie et les généraux



algériens au pouvoir.

Ce second temps de I’analyse du phénomene islamiste est donc plus complexe
que la mise en évidence de la matrice identitaire et il ne saurait se passer de tou-
tes les possibilités qu’offrent les outils de la sociologie politique. Il importe alors
de rendre compte de ’extréme diversité des formes d’utilisation, en société ou
en politique, depuis I’Etat ou contre lui, d’un référentiel religieux dont 1’extréme
« plasticité¢ » normative a été amplement démontrée 3. Absent du niveau identi-
taire (on ne choisit pas le référentiel islamique par ce que ’on est « pauvre ») ,
les déterminations économiques peuvent ici légitimement retrouver leur rang
comme facteur, parmi d’autres, de la radicalisation des mobilisations. Sur ce ter-
rain, nous avons pour notre part défendu et documenté I’hypothese que
I’adoption de ce référentiel ne déterminait que tres marginalement les modes
d’action (violents ou légalistes, autocratiques ou démocratiques) des acteurs, la
légitimation du recours a 1’action armée pouvant parfaitement se passer du réfé-
rentiel islamique, 1’acceptation sans réserve des exigences de la démocratie pou-
vant parfaitement s’en accommoder, etc.

Nous soutenons également I"’hypothése que le référentiel islamique ne déter-
mine pas davantage la posture des acteurs par rapport au double processus de la
modernisation sociale (notamment la lente affirmation des femmes dans I’espace
public, professionnel ou politique) et de la libéralisation politique (limitation du
pouvoir des gouvernants et institutionnalisation de sa transmission, protection des

individus et des minorités, etc.).
IT De la mondialisation du maintien d’un ordre (américain) contesté a la
mondialisation d’une résistance « islamique ».

Une fois établie I’origine du recours accru au référentiel de la culture islami-

que, le second niveau d’analyse doit permettre de déterminer, dans le cas d’ »Al

2 Pascal MENORET, « La comédie de I’essentialisme » L 'Humanité, 20 septembre 2004,



Qaida », les raisons pour lesquelles I’une (et 1’'une seulement) des composantes
de la derniere génération du courant islamiste a opté pour une lecture particulie-
rement radicale et une instrumentalisation guerriere de ce référentiel. Cette radi-
calisation s’est opérée, d’une part et d’abord, contre les élites au pouvoir dans le
monde musulman et, d’autre part, contre 1’Occident en général et les Etats-Unis
et Israél en particulier. Cette radicalisation est a la fois tactique et idéologique. La
génération Al-Qaida prone en effet le recours a la lutte armée de préférence a
tous les autres modes d’action politique, qu’elle considére comme enticrement
discrédités a la lumiere de I’expérience 1égaliste des Fréres Musulmans. Mais elle
s’appuie ensuite sur une quasi-criminalisation de la « non-appartenance » mu-
sulmane qu’elle définit de surcroit de fagon particulierement sélective : outre les
« kufdr », chrétiens ou juifs, et les élites dites « laiques » au pouvoir dans le
monde musulman, les opposants (y compris les Fréres Musulmans), qui les com-
battent, accusés de faire, en acceptant le principe démocratique qui consacre le
primat d’une norme « humaine », des concessions inacceptables au primat de la
norme (divine) révélée en sont tout autant exclus. Enfin, la stratégie d’Al-Qaida a
déplacé les luttes politiques des arénes nationales a I’aréne internationale , lui
conférant de ce fait sa présente dimension « mondialisante ».

Pour démonter la spécificité d’Al-Qaida et les ressorts de 1’action de ce com-
partiment d’une génération islamiste, 1l faut la situer synchroniquement et dia-
chroniquement, a la fois « verticalement », c’est-a-dire dans la temporalité¢ du
phénomene islamiste contemporain depuis son émergence, et « horizontale-
ment », ¢’est-a-dire au regard des autres expressions actuelles du phénomene de
réislamisation politique. Qu’ils soient temporels ou spatiaux, il va de soi que ces
découpages signalent toutefois des évolutions en cours et des transformations
toujours complexes et contradictoires bien plus que des fronticres étanches ou

des ruptures achevées.

3 Cf Baudouin DUPRET : Au nom de quel droit. Répertoires juridiques et référence reli-
gieuse dans la société égyptienne musulmane contemporaine" (Paris, LGDJ/MSH, 2000).
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Situer « horizontalement » la militance d’Al-Qaida revient a rappeler qu’elle
est loin de représenter aujourd’hui ’'unique forme de la dynamique de « réislami-
sation » qui s’exprime dans de trés nombreux courants aux différences « idéolo-
giques » et « politiques » affirmées. Le mouvement fondateur, celui des Freres
musulmans dont ils se sont dissociés — le long d’une ligne tracée en son temps
par Sayyed Qutb sous I’effet de la répression du régime nassériste — demeure en
fait, a ce jour, tres largement majoritaire. Des excroissances « gauchisantes » (tel
le parti Wassat ou le parti du Travail égyptien) sont également apparues. Elles
s’en prennent aux derniers verrous qui entravent encore a leurs yeux la moderni-
sation du courant « frériste ». A 1’opposé, les Salafis semblent surtout avoir voulu
se démarquer de la part de cette modernisation — notamment politique — assumée
de longue date par les Fréres musulmans. Depuis quelques années, il faut enfin
ajouter que des résurgences modernisantes des grandes confréries soufies partici-
pent de plus en plus manifestement, sur les terrains éducatif et social, mais éga-
lement politique — a une identique dynamique de « réislamisation* ». Le phéno-
mene islamiste a longtemps €té percu, y compris d’ailleurs par les acteurs des
mobilisations concernées, comme radicalement antagonique avec le « mysti-
cisme », '« apolitisme » ou encore « la modération » qui caractérisent les confré-
ries soufies aux yeux de tous ceux, régimes ou observateurs occidentaux, qui re-
cherchent en terre islamique une alternative rassurante a la contestation islamiste.
A de nombreux égards, la fronticre se devrait aujourd’hui d’étre largement nuan-
cée, de nouvelles passerelles pouvant étre attestées entre deux formes de mobili-
sation qui n’ont en fait jamais été completement antinomiques.

Pour situer « verticalement » la génération d’Al-Qaida, nous proposons de la

replacer dans une temporalité de 1’islamisme contemporain qui se décomposerait

4 Cf. notamment Amira KOTB, La Tariga Ba 'Alawiyya et le développement d 'un réseau sou-
fi transnational, et, plus particulierement, Alix PHILIPPON, Le soufislamisme : [’invention
paradoxale d'une nouvelle modernité politique en Islam ? Le cas du Minhaj-ul Quran pakista-
nais : Mémoires pour le DEA de Science politique, I.E.P. Aix en Provence, Septembre 2004 (ss
la dir de fb).
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en trois « générations » successives dont nous n’aborderons ici plus particulicre-
ment que la troisieme, celle que personnifie Oussama Ben Laden.

- La premiére génération de ’'1slamisme moderne a été celle de la résistance a
la présence coloniale. Cette résistance « islamique » s’est exprimée dans un pre-
mier temps, sur le terrain intellectuel, par la réaction « réformiste » d’Afghani,
Abduh et Reda, puis, a partir de 1928, sur le terrain politique mais sans rupture
intellectuelle notoire>, par Hassan Al-Banna et ses Fréres Musulmans. De cette
génération essentielle, il faut surtout dire que, si elle a réussi & maintenir la pré-
sence de la référence islamique dans le discours nationaliste, elle a échoué, en
Egypte, comme en Tunisie ou en Algérie, a en capitaliser les fruits politiques
pour accéder au pouvoir. Les premiers islamistes modernes ¢ seront en effet écar-
tés, dans tous les cas, au bénéfice des €lites indépendantistes « laiques », au
terme d’un processus dont toutes les dimensions (et notamment le réle joué par
les puissances coloniales dans la cooptation de leur « interlocuteur- partenaire »
indépendant) n’ont pas encore €té completement éclaircies.

- La seconde génération, postérieure a la présence coloniale, est née ensuite
d’un double différentiel culturel puis politique des islamistes avec les élites na-
tionalistes parvenues au pouvoir au lendemain des indépendances. Le lexique
islamique a été d’abord utilis€¢ pour dénoncer ce que les islamistes percevaient
comme les « séquelles culturelles » de 1’¢ére coloniale, et ensuite contre
I’autoritarisme croissant des piliers locaux de la « formule politique arabe » nais-
sante, c’est-a-dire les élites nationalistes installées au pouvoir. Cette génération
islamiste leur a reproché une sorte de « déficit d’endogénéité », le fait de ne pas
assumer une rupture culturelle et symbolique réelle avec I'univers colonial — en
d’autres termes, leur inaptitude a parfaire la « remise a distance » du dominant

¢tranger en restaurant le primat du systéme symbolique « islamique », ¢’est-a-

3> Cf. notamment Tariq RAMADAN, Aux sources du renouveau musulman. D'al-Afghani a
Hassan al-Banna : un siécle de réforme islamique, Bayard /Centurion, 1998.
¢ Dont le courant de Malek BENNABI illustrait parfaitement la modernité. Cf Vocation de
UIslam, Le Seuil, Paris, 1954.
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dire « endogeéne ». La rhétorique islamiste vient alors en quelque sorte prolonger
sur le terrain culturel le « vieux » processus nationaliste de remise a distance du
colonisateur qui s’était opéré sur le terrain politique jusqu’aux indépendances,
puis, avec les « nationalisations » (du pétrole, des terres, du Canal de Suez etc)
sur le terrain économique, usant le plus souvent des catégories, notamment mar-
xisantes, de la pensée occidentale. Le second grief, qui va émerger plus lente-
ment, a été dirigé contre un autocratisme d’autant moins acceptable qu’il bénéfi-
cie de la tolérance et, souvent, du soutien politique particuliecrement complaisant
de I’ex-environnement colonial, dont les incursions dans les dynamiques internes
deviennent de plus en plus évidentes. Les libérateurs indépendantistes vont ainsi
étre accusés non seulement de reconduire les termes de la domination culturelle
mais, de plus en plus, de cautionner une nouvelle « re-dépendance », économique
d’abord, politique et méme militaire ensuite, vis-a-vis des anciennes puissances
coloniales dans un premier temps, et, trés vite, de la super-puissance américaine
qui a irrésistiblement pris leur relais. Cette formule n’est pas compleétement nou-
velle.

Dans un texte demeuré largement a I’écart de la curiosité des exégetes les plus
pressés de I’histoire d’Al-Qaida, Sayyed Qutb’ n’avait-il pas intitulé 1’un des
chapitres de sa biographie de prison d’un prophétique : Al-harakat al-islamiya
tabda’bi-I-qa’ida (« Le mouvement islamique commence par al-qaida, c¢’est-a-
dire par « la base »), ou il présentait les motifs et les objectifs (la protection d’un
mouvement menacé a ses yeux d’extermination) de son passage a I’« action di-
recte ». Le petit texte (Li-madha ‘adamuni : « Pourquoi m’ont-ils exécuté ? »)

n’est pas seulement remarquable pour cette sorte d’anticipation terminologique.

7 Olivier CARRE, de loin le plus averti des lecteurs frangais de Qutb, en mentionne
I"existence sans vraiment toutefois 1’exploiter. Cf Mystique et politique ; le Coran des islamis-
tes ; lecture du Coran par Sayyid Qutb, Frére musulman radical (1906-1966),Cerf, 2004, p.
23. Cf également William E. SHEPARD: Sayyid Qutb and Islamic Activism: A Translation and
Critical Analysis of Social Justice in Islam. Social, Economic and Political Studies of the Mid-
dle East and Asia) Brill 1996. Intellectual Origins of Islamic Resurgence in the Modern Arab
World, Ibrahim Abu-Rabi’ State University of New-York Press, New-York 1996.
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Rédigé par Qutb a la veille de son exécution au terme de semaines passées a su-
bir une pratique — la torture physique — d’une terrible banalité, mais dont la prise
en compte demeure si parfaitement absente de 1’univers des experts autoprocla-
més du « terrorisme islamique », il met en perspective la trajectoire de celui que
le régime de Nasser, qui avait échou€ a le briser intellectuellement, s’apprétait a
mettre a mort. La lecture que fait alors Qutb éclaire moins I’origine « philosophi-
que » ou « théologique » du radicalisme des jihadiens de ce jour qu’elle ne dé-
monte les ressorts profanes de la production de ce radicalisme. Il montre ce fai-
sant que, d’Alger au Caire en passant par Riyad, cette « machine a fabriquer des
poseurs de bombes », est demeurée d’une étonnante actualité. Qutb, qui est
convaincu que la tentative d’assassinat de Nasser est le produit d’'une manipula-
tion ou les services britanniques ont trempé, accuse ceux qu’il désigne, a 1’instar
de Ben Laden quarante ans plus tard, comme les « croisés colonialistes » et leurs
alliés « sionistes » d’avoir sciemment concouru ainsi a semer la zizanie entre Ja-
mal ‘Abd al Nasser et les Freres Musulmans d’Hassan al-Banna. La recette de la
radicalisation de Qutb comprend donc, déja, la répression et la manipulation de la
violence : fort de sa « tentative d’assassinat », Nasser va emprisonner systémati-
quement ceux qui n’étaient pas initialement ses opposants. Il va prétendre ensuite
avoir dii mater une révolte des Freres Musulmans emprisonnés pour massacrer 17
d’entre eux dans leur cellule. La théologie de guerre se construit au repoussoir
que constitue le soutien apporté par une (grande) puissance étrangere a la fois
dominatrice et cynique a des élites autochtones manipulées, manipulatrices et
dictatoriales. Et la « torture inhumaine » qu’évoque Qutb avec une particuliere
insistance apparait bien, en derniere instance, comme le facteur déclenchant de sa
radicalisation a la fois « théologique » et « stratégique ».

A pres de quarante années d’intervalle, « Li-madha ‘adamuni» éclaire des
pans entiers de la gestation de 1’imaginaire politique des émules de Ben Laden.
Pas plus que celui du « millionnaire saoudien » en lutte contre la corruption ré-

pressive de ses élites princieres américanisées, I’imaginaire politique de Qutb ne
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s’est nourri de représentations seulement idéologisées et caricaturées de la domi-
nation qu’il dénonce. De fait, les craintes qu’ils pressent dans les années 1960,
que ce soit 1’évolution de la question palestinienne ou la dérive répressive des
régimes arabes, vont étre en grande partie confortées par la plus factuelle des ac-
tualités.

- Dans le courant des années 1990, la troisieme génération, celle d’Al-Qaida
va se démarquer du reste de la vaste mouvance islamiste. Cette autonomisation
au moins partielle mais surtout cette « montée en puissance » radicale nous parait
étre corrélée a une triple catégorie de déterminations :

+la poussée de I’interventionnisme et de 1’unilatéralisme de la premiere puis-
sance mondiale au lendemain de I’effondrement d’une URSS dont la présence, en
divisant le camp occidental, limitait de fagon salutaire 1’ampleur de son interven-
tion ;

+ P’exacerbation, ensuite, du déni de représentation résultant de « la formule
politique arabe » et ’adjonction aux cibles qui mettent en ceuvre localement cette
formule (« I’ennemi proche » selon I’adjoint de Ben Laden, I’Egyptien Al-
Dhawabhiri, ¢’est-a-dire les régimes arabes 2) vers ses promoteurs et bénéficiaires
étrangers (« I’ennemi lointain ») que sont les Etats-Unis ;

+ la capitalisation enfin d’un double acquis par les « jihadistes » partisans de
I’« action directe » et de la rupture idéologique et politique : le premier acquis est
positif et il s’agit de leur participation victorieuse a la résistance contre
I’occupation soviétique de I’ Afghanistan ; le second, « par défaut », réside dans
la défaite de leurs concurrents légalistes, les Fréres Musulmans, incapables de
crédibiliser, du fait de I’intransigeance politique de leur environnement national

et international, la modération de leurs postures tactiques et idéologiques.

IT 1. Le néo-interventionnisme et ’unilatéralisme de la premiére puissance

mondiale
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Au début des années 1990, au lendemain de la seconde guerre du Golfe et sous
I’effet de I’effondrement soviétique, la formule de la domination post-coloniale
va céder de plus en plus explicitement le pas a un nouvel ordre « impérial », do-
miné cette fois par les Etats-Unis. L’interventionnisme américain, libéré des en-
traves longtemps imposées par 1’alter ego soviétique, connait en effet de moins
en moins de limites. La part et la visibilité¢ de son activisme dans 1’édification
d’un ordre mondial a la fois économique, politique et culturel s’accroissent sen-
siblement. L’assise idéologique de cette nouvelle norme, en s’« américanisant »
d’une part, en se confessionnalisant d’autre part (par le recours accru de
I’administration Bush a la référence chrétienne) et en se privant de I’appui d’un
grand nombre de ses partenaires internationaux traditionnels, tend a
s’« unilatéraliser » et a accélérer de ce fait sa perte de 1égitimité universaliste. La
banalisation du recours au hard power s’opere en proportion de 1’identique « af-
faiblissement idéologique » des énoncés de cet ordre international nouveau aussi
bien que de ses relais étatiques locaux (régimes arabes d’une part, Israél d’autre
part). Le hard power, utilis¢ dés la « guerre de libération du Koweit », va no-
tamment aboutir a instaurer une présence militaire directe dans plusieurs pays de
la péninsule Arabique.

Cette quasi-occupation sera une étape essentielle de la mobilisation guerriére
d’Oussama Ben Laden et de ses adeptes. La violence de I’embargo contre 1’Irak,
la dégradation accélérée des termes de 1’échange politique entre Palestiniens et
Israéliens apres que les accords d’Oslo eurent révélé leurs évidentes limites vont
participer ensuite tres largement a la perte de crédibilité de 1’édifice mondial. La
représentation d’un nouvel ordre universaliste, parce que désintéress¢ et pacifi-
que, cede irrésistiblement le pas a ’image beaucoup moins consensuelle d’un
soutien que la super-puissance mondiale apporte par tous les moyens, y compris

militaires, a un seul camp, qui se trouve €tre celui de ses intéréts sécuritaires,

8 Dans son ouvrage Un chevalier ¢ I’'ombre du Prophéte, publié en plusieurs épisodes par le
quotidien A/ Sharg al Awsat au mois de décembre 2001.
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¢conomiques et idéologiques et de ceux de ses relais étatiques régionaux (Israél)
et locaux (les régimes autoritaires largement discrédités).

La premicre des deux erreurs politiques majeures des promoteurs de 1’ordre
mondial nouveau, a sans doute ét¢ alors de minimiser I’ampleur du discrédit des
régimes autoritaires sur lesquels ils prenaient appui. Dans la foulée de la crise
iranienne et des malentendus qu’elle a instaurés, la seconde erreur, corollaire, a
¢t¢ de criminaliser, indistinctement, la génération islamiste tout enti¢re, pourtant
le principal réservoir d’opposition a ces régimes, du seul fait de I’islamité pro-
clamée de ses références et sans trop se soucier de connaitre la réalité de son
agenda politique. Dans 1’imaginaire de toute une génération musulmane, et, bien
¢videmment dans le puissant courant islamiste dans son ensemble, les facteurs
exogenes des crises politiques internes (I’« ennemi lointain » d’Al-Dhawahiri)
vont €tre ainsi systématiquement associ€s a cette visibilité accrue du leadership
américain dans ’ordre international en général, dans I’ordre régional (israélo-
arabe) et dans les ordres étatiques arabes internes en particulier. Dans la mou-
vance islamiste du « sud », I'internationalisation et la reterritorialisation de la
lutte armée s’amorcent en tout état de cause a la méme époque : c’est sur ce ter-
roir de la mondialisation d’un ordre marqué a la fois par la domination améri-
caine et par la totale liberté laissée au successeur russe déchu de 'URSS de
conduire les guerres coloniales que requiert le maintien des débris de son empire,
que germent sans surprise les graines d’une forme de « mondialisation de la résis-
tance » armée. Dans les environnements occidentaux globalement démocratiques,
1l n’est pas totalement exclu que les propositions du courant alter-mondialiste atent
signalé 'existence d’une catégorie de frustrations politiques, économiques et cultu-
relles quine sont pas — mutatis mutandis — totalement différentes de celles qui sont
a l'origine de I'émergence d’Al-Qaida.

Dans les terroirs ou — enjeux pétroliers et sécurité israélienne oblige — la do-
mination occidentale prend une intensité toute particulicre et ou, par-dessus tout,

la formule politique locale discrédite complétement les modes légalistes de
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contestation, la radicalisation va déboucher sur I’émergence de la rhétorique ré-

volutionnaire et intolérante de Ben Laden.

I1.2. D’Alger a Riyad : ’exacerbation des contradictions de la « formule

politique arabe »

La décennie 1990 est a la fois celle de la poussée répressive des ordres étati-
ques internes arabes et de la systématisation de la coopération sécuritaire qui a
permis aux régimes les plus autoritaires de se maintenir au pouvoir.

La formule politique dominante, que nous avons choisi de qualifier de « for-
mule politique » ou « norme institutionnelle » arabe®, se caractérise d’abord et
avant tout par I’interdiction et, progressivement, la criminalisation des forces po-
litiques réelles. A ces forces réelles, interdites d’acces a la scene politique 1égale,
et qui sont dans presque tous les cas constituées par le tronc commun du courant
islamiste, sont substitu€s des « partenaires » oppositionnels plus ou moins préfa-
briqués (ou cooptés) a des fins cosmétiques pour les besoins de la mise en scene
d’un pluralisme destiné avant tout a 1’exportation (« for the Yankees to see 10» ).
Pour résorber les tensions inévitables que nourrit le profond déni de représenta-
tion qui nait de cette dichotomie entre réel et institutionnel, le recours a la répres-
sion (qui implique la banalisation de 1’usage de la torture) prend irrésistiblement
la place de la participation politique. Enfin, la mise en scéne médiatique et la
manipulation, souvent massive, des franges extrémistes de I’opposition islamiste
(évidente non seulement dans le cas algérien, mais également bien réelle un peu
partout ailleurs) sert a justifier le verrouillage sécuritaire de la scene politique

1égitime et complete le « débrayage » du systeme électoral ou, plus largement et

° Cf. notamment « De A comme Arafat a Z comme Zin al-°Abidin Ben Ali : la pérennité de la
formule politique arabe » in L Islamisme en face, op. cit., p. 244 sq.
10 Cité par Nazih AYUBI Over-stating the Arab State, Politics and Society in the Middle
East, 1.B. Tauris, 1995.
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selon 1’excellente expression de Mohamed Tozy!!, le « désamorgage » du champ
politique. Last but not least, la « formule politique arabe » est consubstantielle
d’un soutien occidental qui ne peut que mettre en évidence de manicre criante la
géométrie tres variable des principes démocratiques et humanistes dont cet Occi-
dent, Etats-Unis et Europe confondus, se dit bruyamment le promoteur. Exemple
entre mille, pour ne rien dire des satisfecit attribués a répétition au Général Ben
Ali, cette décoration « pour son rdle au service des droits de I’homme et de la
démocratie » solennellement remise au chef de I’Etat égyptien par le président
francais du Sénat en 1990, entre les deux tours d’une élection législative ou la
terrible machine égyptienne a bourrer les prisons et les urnes avait pourtant fonc-
tionné avec un entrain tout particulier.

Les régimes arabes rémunerent ce soutien occidental par des concessions, tres
matérielles, qui vont de 1’aide au contréle des cours du pétrole jusqu’aux com-
mandes d’armement en passant par des prébendes trés personnalisées dont
I’histoire des relations bilatérales franco-algériennes d’une part, américano-
saoudiennes d’autre part, portent la mémoire. Outre la relation entre les Etats-
Unis et 1’Arabie Saoudite, 1’archétype de ce modele est sans doute celui de
I’attitude frangaise face a 1’interruption du processus électoral par la junte mili-
taire algérienne en 1991 et face au processus de manipulation systématique de la
violence et de 1’information par lequel cette junte est parvenue depuis lors a se
maintenir impunément au pouvoir. En ce qui concerne cet épisode emblématique
de la contribution européenne a la fabrication de la génération Al-Qaida, les té-
moignages journalistiques ou les études académiques de la science politique « 1¢-
gitime » sont demeurés longtemps silencieux sur 1’essentiel, c¢’est-a-dire

I’ampleur de la manipulation de la violence!2.

11 « Représentation/Intercession. Les enjeux de pouvoir dans les “champs politiques désamor-
c¢s” au Maroc », in Michel CAMAU (dir.), Changements politiques au Maghreb, CNRS, 1991,
pp. 153-168.

12 Pour une synthése journalistique tardive mais essentielle du rdle du pouvoir algérien et de
ses soutiens occidentaux dans la montée de la violence politique qualifiée d’islamiste, voir no-

15



Le premier grand sommet mondial contre le terrorisme (islamique) qui s’est
tenu & Charm Al-Cheikh au mois de mars 1996 (soit, a quelques semaines pres,
au moment du lancement du premier appel de Ben Laden « a la guerre contre les
Américains ») constitue a 1’évidence un moment particulicrement emblématique
de ce processus. L’alliance sécuritaire proclamée des forces américaines et euro-
péennes, Russie incluse, ainsi qu’israéliennes, et des régimes arabes les plus dic-
tatoriaux contre un « terrorisme islamique » indistinct (palestinien, tchétchene,
algérien, égyptien, etc.) a consacré en fait trés cyniquement la criminalisation de
toute résistance armée aux dysfonctionnements du front trés large des autorita-
rismes nationaux, régionaux ou mondiaux. En appelant a I’internationalisation de
la répression, 1’alliance des puissants réunis & Charm Al-Cheikh n’a fait sans sur-
prise que conforter la nécessité déja percue par ses opposants de tous ordres de
« dénationaliser » eux aussi leur action et de 1’internationaliser. C’est cette dy-
namique que va manifester la mondialisation progressive des réseaux de la ré-

volte d’Al-Qaida.

I1.3. L’épisode afghan et la poussée du « camp du refus » des Salafis

jihadistes au détriment des Fréres Musulmans

L’épisode de I’intégration de plusieurs milliers de jeunes dans les rangs de la
résistance afghane a 1’occupation soviétique a nourri une troisieme série de dé-
terminations que 1’analyste de la génération Al-Qaida se doit de prendre pru-
demment en compte. L’épisode afghan est en fait construit autour de phases et de
logiques successives et relativement différentes.

La premicre phase a été celle de la mobilisation semi-officielle et « 1égale »
(du point de vue de ’environnement arabe et occidental qui 1’a vivement encou-
ragé) de jeunes partisans de la résistance armée a 1’occupation soviétique de

I’Afghanistan au début des années 1980. La fin de D’itinéraire légaliste des

tamment L. AGGOUN et J.-B. RIVOIRE, Frangalgérie : crimes et mensonges d’'Etat, La Décou-
verte, 2004. Sur un autre modele de la relation pervertie entre environnement occidental et régime
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« Afghans arabes » (qui provenaient en fait de I’ensemble du monde musulman)
a commencé avec la victoire, qui était également la leur, des mujahidin sur le
régime de Kaboul et avec le retrait des forces soviétiques.

La trouble phase suivante a été, a partir de 1992, celle d’une guerre civile entre
vainqueurs mujahidin, dont les « Arabes » ont souvent fait les frais. La nécessité
pour la plupart d’entre eux de se replier hors du sanctuaire afghan coincide alors
avec une répression des régimes arabes qui se méfient désormais de ceux qu’ils
ont imprudemment envoyés ou laissés partir se former « au Jihad ».

L’arrivée au pouvoir des Talibans en 1996 renverse une nouvelle fois la
donne. L’accord passé entre Oussama Ben Laden et le nouveau régime va étre
cautionné par Aiman al-Dhawahiri, qui décide, dans ce contexte, de déplacer le
front de sa vieille (et infructueuse) lutte contre I’ennemi étatique égyptien « pro-
che » vers un ennemi (américain) certes « lointain », mais qui rassemble contre
lui un nombre exponentiellement croissant de mécontents. C’est cette derniere
phase qui donne le signal du déploiement « 1égal » (du point de vue de leurs ho-
tes afghans) des réseaux internationaux d’Al-Qaida.

L’épisode afghan — autrement dit ’occasion donnée a dix ou quinze mille jeu-
nes musulmans (entre 10 et 15 000) de toutes nationalités de participer victorieu-
sement a la lutte armée contre la seconde puissance mondiale de 1’époque — a
joué a I’évidence (comme le fera, dans une certaine mesure, la guerre des Bal-
kans et, plus encore, celle de Tchétchénie) un role tres significatif dans la nais-
sance et I’affirmation de la génération Al-Qaida. Il ne saurait €tre pour autant
érigé en facteur explicatif unique ou méme central. Plus encore qu’une simple
opportunité¢ d’entrainement militaire, 1’Afghanistan a simplement facilité¢ le
« passage a 1’acte » d’une sensibilité¢ de la dernieére génération islamiste, en lui
fournissant un terrain favorable, et accéléré la circulation et la montée en puis-
sance transnationale de sa stratégie révolutionnaire. Il a par-dessus tout donné

crédit, aux dépens des autres stratégies de I’islamisme contemporain, a

(I’ Arabie Saoudite) illégitime, voir J.-M. FOULQUIER, La dictature protégée, Albin Michel,1995.
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I’efficacité ou simplement a la faisabilité de la lutte armée contre 1’un des piliers
de ’ordre mondial. En effet, 1a poussée du « camp du refus », composé d’une
minorité¢ de salafis qui sont devenus partisans de 1’action armée, a été favorisée
aussi bien par 1’échec des luttes conduites dans les enceintes « nationales »
(Egypte et Algérie notamment) que par 1’absence de débouchés des stratégies
1égalistes pronées par les composantes islamistes concurrentes, notamment et
surtout les Freres Musulmans.

L’environnement politique particulicrement conservateur de la société afg-
hane, la proximité des membres fondateurs des réseaux avec des mouvements
(les Talibans) nés dans cet environnement doivent étre également pris en compte
pour expliquer certains des reperes particulierement conservateurs de ces Salafis
13 «jihadistes » qui incarnent aujourd’hui la trop célebre « base » de la plus
meurtricre des résistances aux dysfonctionnements profonds de I’ordre 1égal du
monde.

F.B.

13 Sur Iitinéraire qui conduit le courant salafi & s affirmer en se démarquant, au début des an-
nées 1980, des réformes assumées par le courant des Fréres Musulmans, cf notamment F.B. et
Mohamed SBITLI, «Les Salafis au Yémen ou la moderisation malgré tout » in Chroniques
Yémeénites, 2002, http . www.cy.revues.org
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