ISLAM ET ISLAMISME AU MAGHREB

20 avril 1990, plusieurs dizaines de milliers d'Algériens défilent
dans la capitale a 1'appel du "Front Islamique de Salut" (FIS), bra-
vant 1'ex-parti unique, le FLN, incapable d'organiser une contre-ma-
nifestation.

12 juin 1990, le FIS sort vainqueur de la compétition électorale lo-
cale dans la plupart des grosses concentrations urbaines d'Algérie,

Ces deux événements mettent en évidence 1'impact des islamistes algé-
riens sur la population, notamment celle des villes. Ils révélent
l'existence d'un phénoméne que seuls les observateurs attentifs
avaient mis en évidence depuis plusieurs années.

En nous limitant au Maghreb, nous allons tenter de cernmer la diversi-
té de l'islamisme dans les trois pays. Une telle é&tude ne peut se
faire indépendamment de l'analyse du contexte et notamment des rap-
ports particuliers Etat-Islam dans chacun des pays considérés. Un Is-
lam fondé sur le Coran qui "constitue 1'ensemble des normes de la vie
politique, sociale, familiale, religieuse, pour tout musulman" (1).

Avant d'aborder le Maghreb, il convient cependant de déborder ses
frontiéres, car les islamistes se référent a des courants qui sont
apparus ailleurs dans le monde arabe et méme plus largement musulman.

A L'ORIGINE DE L'ISLAMISHE

Maxime Rodinson définit 1l'islamisme comme "une aspiration a4 résoudre
au moyen de la religion tous les problémes sociaux et politiques et
simultanément de restaurer 1'intégralité des dogmes". Entendu ainsi
l'islamisme est un phénoméne trés ancien qui s'est manifesté a diver-
ses périodes.

Cependant 1'islamisme actuel apparait principalement au lendemain des
indépendances. Des couches sociales privées des bénéfices de la mo-
dernisation expriment dans le langage de 1'Islam un projet politique
(ou parfois simplement social). L'héritage occidental joue le réle de
repoussoir, mais 1'on entend s'en réapproprier certains éléments, non

pas en modernisant 1'Islam, mais en "islamisant la modernité",
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En ce sens, 1'islamiste se distingue du traditionnaliste. Ce dernier,
nostalgique du passé a un discours moralisant et ne s'inquiéte guere
de la justice sociale, alors qu'il s'agit d'un des thémes favoris du
discours islamiste. Le notable rural traditionnaliste, ne saurait se
confondre, comme 1'explique F. Burgat (2), avec le jeune étudiant en
science capable d'une critique interne des valeurs occidentales qui
lui sont familiéres et dont il sait trés bien se réapproprier certai-
nes dimensions. Ainsi, au lieu de refuser la télévision, ce dernier
préférera multiplier les postes, aprés s'étre assuré le contréle des
émissions.

Islamisme et Fréres musulmans

On assismile fréquemment les islamistes et "les fréres", il convient
donc d'examiner au départ la naissance et le développement de ce mou-
vement.

L'Associaiton des Fréres musulmans est fondée en Egypte, en 1927, par
Hassan al Banna. Son programme va servir de modéle & nombre de grou-
pes islamistes. Selon Anouar Abdel Malek (3), 1le credo des "Fréres"
peut se résumer ainsi :

- reconnaissance du primat de 1'Islam comme doctrine en matiére théo-
logique, philosophique et culturelle ; subordination de la raison
et de l'activité critique & la foi ancestrale ;

- rénovation congue comme un retour aux sources de l'orthodoxie et
comme restauration du pouvoir de 1'Islam dont la place est centrale
au sein de la société ;

- lutte contre les facteurs internes de division et élargissement du
concept de nation & 1l'ensemble du monde musulman.

Entre 1945 et 1948 une active propagande permet la percée du mouve-
ment en Egypte. Cette "sortie de 1'ombre" s'explique par la désaffec-
tion grandissante du peuple a 1'égard des partis politiques et notam-
ment du Wafd qui est au gouvernement. Du fait de la crise sociale, de
la crise de 1'arabisme consécutive a la défaite des armées arabes fa-
ce au nouvel état juif,"l'Islam apparut comme le seul refuge, le seul
abri vers lequel accoururent non seulement les &mes simples, mais une
bonne partie des élites" (4).

Slogans, discours enflammés d'al Banna, 1'association des Fréres mu-
sulmans compte bientdét un milion d'adeptes, organisés dans des cellu-
les étendant leurs ramifications sur tout le territoire égyptien. Le
pouvoir s'inquiete ; le 8 décembre 1948, 1'association est dissoute,
le 28 décembre le premier ministre est assassiné et le 12 février
1949, c'est au tour d'al Banna de subir le méme sort.
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Quand éclate la révolutin du 23 juillet 1952 dont Nasser et ses cama-
rades, les "officiers libres" sont les promoteurs, les Fréres y sont
intimement associés. Depuis plusieurs années ces jeunes officiers os-
cillent entre les "Fréres" et 1les révolutionnaires marxistes. Le
putsch militaire ne devient une révolution que gréace au réseau de
1'association, toujours en place malgré la dissolution. Cependant les
Fréres refusent de participer au gouvernement.

A partir de 1954 les ponts sont coupés avec Nasser qui dissout 1'as-
sociation, fait arréter et torturer nombre de "Fréres". Parmi eux,
Sayyid Qutb qui sera pendu en 1966 est 1'auteur d'un livre écrit en
prison : "Repéres sur le chemin" dont 1'audience est importante tant
en Egypte que dans d'autres pays musulmans.

Commentant le livre de Qutb, Olivier Carré (5) souligne que le mai-
tre-mot est "l1'Etat islamique" ou "la Révolution islamique". I1 re-
jette toute "ignorance palenne" et préne la soumission totale a 1l'ex-
clusive souveraineté de Dieu, réprouvant ainsi les autorités humaines
établies qui ne s'y soumettent pas. Comme son maitre al Banna, il
compte sur 1'éducation, la formation, la fermentation populaire, pour
avancer dans cette voie. En outre, il met l'accent sur le Jih#d
(guerre sainte) entendu en trois sens : "effort sur soi-méme, lutte
contre les ennemis de 1'Islam, mais aussi lutte contre les gouverne-
ments usurpateurs de Dieu". Toutefois, il ne va pas, comme feront
certains de ses disciples, jusqu'a inciter au meurtre des
gouvernants.

Tolérée par Sadate, 1'association égyptienne des "Fréres" devient
plus ou moins légaliste. Auparavant elle a essaimé dans d'autres
pays. Ainsi en Syrie, prés de 15.000 fréres sont liquidés par le re-
gime en 1982 ; certains d'entre eux avaient, en 1979, attaqué 1l'aca-

démie militaire d'Alep, massacrant les cadets (6).

En Jordanie, les "Fréres" sont réformistes et 1légalistes ; ils con-
trolent les ministéres de 1'Education et de 1la Justice et ont d'im-
portantes activités de bienfaisance.

Dans les territoires occupés par Israél, ils sont & l'origine du
"Mouvement de résistance islamique". Aprés une intense mobilisation
sociale ils sont passés & l'action politique, quelques temps aprés le
début de 1'Intifada. Recrutant parmi les ruraux et les réfugiés, le
Mouvement de résistance islamique s'oppose a OLP sur plusieurs

points

- refus de 1'idée d'un Etat lalque,

- refus de la décision du Conseil national palestinien acceptant la
résolution de 1'ONU qui reconnait Isradl. Pour les "Fréres", la
"Palestine est islamique de la mer au fleuve" et elle est devenue
le "coeur de la question islamique contemporaine" (7).
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A travers ce bref tour d'horizon on constate la diversité de la mou-
vance "Fréres musulmans". On a parlé a son propos de "nébuleuse", une
nébuleuse dont certains éléments sont financés par 1'Arabie saoudite
et les émirs du pétrole. Mais aux origines de 1'islamisme entendu au
sens large, on trouve aussi d'autres associations.

Associations missionnaires apostoliques

La plus ancienne est la "Société pour la propagation de 1'Islam" (du
"message" = "tabligh"), née en Inde en 1927 et qui aujourd'hui s'é-
tend dans plus de 90 pays. Selon Y. Kepel (8), ce mouvement joue un
role déterminant dans le processus de réaffirmation d'une identité
islamique pour les populations les moins éduquées. Il propage un is-
lam simple & comprendre et a pratiquer, mais qui exige du croyant un
important investissement personnel. La premiére démarche du musulman
qui se "réislamise" doit étre de prononcer la profession de foi en
arabe ; l'épreuve n'est pas mince pour les populations auxquelles
s'adresse le "tabligh", d'ou 1'intense effort d'alphabétisation en

arabe.

L'accent mis sur la priére, surtout collective, révéle la volonté
d'intégration du mouvement qui s'efforce de constituer des sortes de
communautés. Vivre constamment, par la priére, sour le regard de
Dieu, conduit les adeptes a mettre en pratique les commandements de
la loi musulmane. Par ce biais, les deshérités auxquels s'adressent
le "message" sont mieux & méme de prendre conscience de leur dignité,
du fait de leur proximité par rapport a Dieu, proximité qui en fait
les "meilleurs des hommes". Pour les membres du "tabligh", cette di-
gnité ne dépend nullement de la connaissance savante des textes, de
la capacité a les interpréter, mais de "1'intention droite" du musul-
man. A travers cette conception du rapport au texte sacré, il faut
voir wune critique des élites que constituent dans 1'Islam les oulé-
mas, sortes de "docteurs de la loi" islamiques.

Enfin, si 1'association couvre 90 pays, c'est que l'adepte du "ta-
bligh" doit devenir un "propagateur de la foi". Refoulée de La Mecque
par les Saoudiens et ne pouvant de ce fait s'adresser aux foules,
lors du pélérinage, les membres de 1'association vont en groupe por-
ter la prédication dans les divers pays. Les pays d'émigration ne
sont nullement exclus. En France 1'association "Foi et pratique" est
une branche du "tabligh".

Diverses associations apostoliques, de constitution plus récente,
visent un autre public : celui des étudiants. Avec des méthodes sen-
siblement différentes du "tabligh", elles invitent les étudiants a
retrouver un mode de vie islamique, a lutter contre toutes les dévia-
tions 1liées a 1l'occidentalisation ; et prennent souvent un caractére
politique. Certaines sont d'ailleurs en lien avec les "Fréres musul-
mans". Le passage est fréquent de 1'association apostolique a 1'as-
sociation activiste.

Iv




Les groupes activistes

Ce sont des "partis" ou groupuscules dont certains se réclament de
Sayyid Qutb, l'un des idéologues des "Fréres musulmans". Ils ont une
action clandestine et "radicale", n'hésitant pas & recourir a la vio-
lence contre les gouvernements en place. Ils sont a l'origine d'at-
tentats en Syrie, mais se sont particulierement illustrés en Egypte
et au Liban.

En Egypte un mouvement de ce type échoue dans 1'attaque de 1'académie
militaire d'Héliopolis en avril 1974 et le gouvernement de Sadate dé-
mantéle le groupe. La "Société des musulmans" créée en Egypte la méme
année prone 1'excommunication des mauvais musulmans, refuse de colla-
borer avec les fonctionnaires de 1'Etat et organise la vie de ses
membres en marge de la société considérée comme une "gociété de bar-
barie" identique & celle qui existait avant la prédication de Maho-
met. En juillet 1977, ce mouvement enléve, puis assassine 1'ancien
ministre égyptien des '"biens religieux". Un autre groupe s'est
ijllustré dans ses attaques contre les Coptes (chrétiens égyptiens).

Mais le groupe le plus connu est "al-Jihad" (la guerre sainte) res-
ponsable du meurtre de Sadate, le président égyptien en 1981. Aux
yeux de ces islamistes, Sadate n'était musulman que de nom. En écar-
tant la loi islamique, la "charia" et ses vrais interprétes et en in-
troduisant un systéme législatif, judiciaire, social et culturel oc-
cidental, il avait donné la preuve de son apostasie. Comme 1'écrit
Bernard Lewis, "l'apostat est pire que l'usurpateur, pire que le ty-
ran, pire méme que le souverain incroyant, en ce que, en aucun cas,
son gouvernement ne saurait étre accepté, ni ses ordres obéis. La
sanction de 1'apostasie est la mort ..." (9). Des arguments analogues
servirent a justifier la destitution du Shah d'Iran.

L'impact de la révolution iranienne

Contrairement a une opinion courante, la révolution de Khomeiny n'est
nullement & l'origine de l'islamisme. Elle est, en effet, largement
postérieure a l'apparition du phénoméne ; d'autre part, elle est le
fait, non pas de musulmans orthodoxes (sunnites), mais de chiites
dont les diverses branches et sectes ne représentent que 10 % environ
du total des musulmans dans le monde.

Cependant, dans la mesure ou le Khomeinisme est un "islamisme qui a
réussi", il a exercé sur l'ensemble des mouvements islamistes un at-
trait indiscutable. Selon 1'expression de F. Burgat, "le plus beau
cadeau de Khomeiny a la cause islamiste a bien été sa propre victoire
politique sur le Shah". (10) Une victoire sur un régime accusé d'a-
voir troqué les valeurs de 1'islam contre celles de 1'occident.



Avant d'examiner les caractéristiques de la révolution islamique, il
faut souligner wune particularité du chiisme qui le distingue du
sunnisme : c'est l'existence d'une sorte de clergé constitué par les
mollahs, avec a4 leur téte les ayatollahs. Cette particularité a
facilité ce qu'on appellerait dans le langage occidental la confusion
totale du spirituel et du temporel, dans la mesure ou les dirigeants
de 1'Etat sont les hauts dignitaires du clergé.

Sans aller aussi loin on observe dans des pays sunnites, comme le Ma-
roc, une évolution un peu de ce type, mais inversée, le roi s'effor-
¢ant d'organiser les docteurs de la loi, les oulémas pour les mettre
a son service.

Mais revenons a 1'Iran.

L'action de Khomeiny vise a réformer les moeurs par la modification
du costume, la suppression des jeux et des fétes profanes, la lutte
contre l'usure ; il préne une révolution morale. L'Etat islamique est
chargé de réaliser cette révolution avec notamment la mise en place
d'une "cour supréme constitutionnelle" ayant pouvoir d'invalider tou-
te action ou tout décret du gouvernement jugé contraire a 1'islam. On
ne trouve aucun précédent d'une pareille fonction dans la doctrine et
la pratique islamique passées.

L'Imam croit aussi a "la vertu purificatrice du sang versé" (11) ; un
sang versé pour établir un nouveau pouvoir, une république islamique
d'inspiration divine appliquant les principes qui régissaient la so-
ciété musulmane & sa naissance. On a donc bien les ingrédients de
1l'islamisme, avec toutefois 1la coloration particuliére au chiisme
concernant le sens du martyre.

Des chiites libanais extrémistes se sont regroupés dans le Hezbollah,
le '"parti de Dieu" fortement 1ié & 1'Iran. Par ailleurs un certain
nombre de leaders islamistes sunnites n'ont pas hésité a faire le vo-
yage & Téhéran,

MAROC : L'ISLAMISHE FACE AU "COMMANDEUR DES CROYANTS"

L'islam est invoqué lors de la résistance au protectorat frangais.Les
révoltes paysannes des années 1920 s'incarnent dans la République du
Rif autour d'Abd el-Krim qui se référe a 1'islam, comme facteur de
renaissance de 1'identité nationale. A partir des années 1930, la
jeune équipe nationaliste qui sera, par la suite a l'origine du parti
de 1'Istiglal (indépendance) a pour leader un homme profondément re-
ligieux : le réformiste musulman Allal al-Fassi. Les animateurs du



mouvement national se réclament de la "Salafiyya", mouvement politi-
co-religieux de réforme, apparu au XIXéme siécle, et partisan d'un
retour & la doctrine des "pieux anciens" pour mieux affronter les
défis de 1l'occident. Il s'agit d'adapter 1'islam & la modernité, dé-
marche toute autre que celle des islamistes qui entendent "islamiser
la modernité".

L'Istiqlal, principale force politique au lendemain de 1'indépendance
vise & promouvoir une seule version de 1'islam, en éliminant les ma-
rabouts autour desquels se développe le culte des saints, et les con-
fréries. Celles-ci sont des sortes de communautés permettant d'éta-
blir entre 1'homme et le divin des relations plus concrétes, plus af-
fectives que celles de 1'islam officiel. La vocation premiére d'une
confrérie est de conserver, de transmettre et de diffuser 1'enseigne-
ment du fondateur, surtout son expérience mystique ainsi que les mé-
thodes visant a4 la "quéte de l'extase" (12). Par ailleurs, 1'istiqlal
s'oppose aux lalcistes dont le leader R. Guedira bénéficie au lende-
main de 1'indépendance de la sympathie du sultan Mohammed V.

Le roi, "commandeur des croyants"

En effet, le sultan qui prend bientdt le titre de roi entend faire
évoluer 1le pays, mais un fort sentiment traditionnaliste entrave les
aspirations au modernisme. Mohammed V & la fois représentant et des-
cendant du Prophéte et qui, de ce fait, porte le titre de "Commandeur
des croyants" compose avec la classe politique et religieuse, tout en
s'efforgcant de conserver un entier contrdle sur le gouvernement, sa
politique étrangére, la religion, 1'administration, 1'armée et la po-
lice.

Une assemblée voit le jour dés 1956, mais c'est le roi qui en désigne
les membres et elle n'est que consultative. Jouant des divisions au
sein du puissant parti de 1'Istiglal, il favorise la création de pe-
tits partis plus malléables. Dans le domaine religieux il s'efforce
de maintenir des équilibres ; ainsi il soutient les confréries que le
ministre des affaires religieuses appuyé par 1'Istiqlal, voudrait
supprimer, arguant du fait de la compromission de certaines avec le
colonisateur. Ce maintien d'un Islam pluraliste contraste avec ce qui
va se passer en Algérie. Le roi arbitre aussi le conflit entre moder-
nistes qui tentent de réformer 1'enseignement donné par la célébre
mosquée-université de Fés, la Qarawiyne et les oulémas dont le mono-
pole d'enseignement parait mis en cause. I1 profite d'ailleurs de
cette occasion pour amorcer la structuration du corps des oulémas, en
les regroupant dés 1961 dans une association.

Succédant a son pére en 1961, Hassan II propose d'abord a son peuple
une constitution libérale, avec parlement & deux chambres. Elle re-
connait les libertés d'expression, de réunion et d'association et
laisse une certaine latitude législative et exécutive au gouverne-
ment, méme s'il est nommé par le roi et responsable devant lui. La
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constitution est adoptée a une majorité écrasante, mais les élections
legislatives ne donnent qu'une faible majorité aux partisans du roi a
qui 1l'opposition méne la vie dure.

"Beaucoup plus tenté par 1'autoritarisme que son pére, et géné dans
son action, il supporte mal le frein contraignant de cette opposition
officialisée qu'il va tenter de décapiter par une sévére répression"
(13). On ne saurait entrer dans le détail des luttes qui marquent ce
régne. Notons simplement la succession de périodes de répression san-
glante faisant ou non suite a des émeutes populaires ou des putschs
militaires et de périodes de libéralisation. Tentant de rassembler
son peuple, le souverain lui propose aussi des entreprises suscepti-
bles de susciter un sursaut national (exemple : marche verte). La
constitution est modifiée a4 deux reprises, et méme, & 1'occasion,
suspendue.

Les trois constitutions (1962, 1970, 1972) affirment le caractére
sacré de la monarchie : "la personne du roi est sacrée et inviola-
ble". L'une de ses taches est de veiller "au respect de 1'islam".
L'immunité dont jouissent les parlementaires, dans 1l'exercice de
leurs fonctions, est limitée, dans la mesure ol elle ne s'applique
pas lorsque "les opinions exprimées mettent en cause le régime mo-
narchique, la religion musulmane ou constituent une atteinte au res-

pect du roi".

Dans un discours du 13 novembre 1978, Hassan II définit ainsi sa lé-
gitimité 4& partir du texte constitutionnel : "Vous les élus, vous
avez une mission de contrdle. Mais qui a 1la charge de contrdler les
contrdoleurs, c'est Dieu, son Prophéte, et les croyants (...). Votre
action sera appréciée par Dieu et son Prophéte, c'est-a-dire le re-
présentant de son Prophéte sur la terre qui est le responsable supré-

me du pays".

Notons par ailleurs, que le code du statut personnel promulgué en
1957 était en stricte conformité avec les prescriptions coraniques.
La priére dans les écoles a été rendue obligatoire par le roi qui a
relancé en 1968 1l'institution des écoles coraniques et réprimé ceux
qui rompent le jeune du Ramadan (800 emprisonnés en 1965).

Premiéres manifestations islamistes

L'existence au Maroc d'un islam pluraliste : islam, confréries, mara-
bouts, ne facilite pas la naissance de 1'islamisme. Ainsi les confré-
ries '"opérent & la fois en milieu rural et en milieu urbain et coln-
cident avec la demande de sacré de larges fractions de la population
(surtout jeunes) exclues ou dégues par la modernisation matérielle"

(14).
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M. Tozy (15) dans son étude de la confrérie "Bachichya", fortement
implantée 4 Casablanca et dans le Nord-Est du Maroc, met en évidence
comment elle s'est transformée en confrérie éducative, afin d'enca-
drer et d'organiser la vie spirituelle et temporelle de ses adeptes.
Affirmant n'avoir aucun projet politique elle entend "éduquer et pu-
rifier de 1l'intérieur la société marocaine". Toutefois, son recrute-
ment intense dans les milieux universitaires et lycéens n'est pas
sans inquiéter le pouvoir.

Dés le début des années 1970 diverses associations islamistes appa-
raissent au Maroc. L'"Association de la Jeunesse Islamique" (AJIM),
fondée par un ex-inspecteur primaire et un instituteur "s'est cons-
truit idéologiquement autant en s'érigeant contre le discours de la
gauche marxiste, qu'en lui empruntant une partie de son discours, so-
cial notamment" (16). L'AJIM pourfend les "doctrines subversives"
d'inspiration occidentale : marxisme, maofsme, mouvement hippie et
appelle la jeunesse a chercher dans 1'islam des réponses & ses inter-
rogations.

Cependant jusqu'en 1975, cette association qui recrute exclusivement
parmi les lycées et étudiants ne fait guére parler d'elle. En 1975,
un groupuscule, formé de certains de ses membres s'attaque a deux
personnalités de gauche, tuant O. Benjelloun, membre du bureau de
1'Union socialiste des Forces populaires. Bien que le meurtrier ait
entretenu avec la police des relations privilégiées, les deux respon-
sables de 1'AJIM sont poursuivis. L'un est arrété et condamné, 1'au-
tre se réfugie en Arabie saoudite puis en Europe.

Au début des années 1970 intervient aussi au Maroc la "Société pour
la propagation de 1'Islam" : le "Tabligh", dont nous avons déja par-
1é. Des groupes de Pakistanais, porteurs du "Message" viennent régu-
liérement au Maroc ol ils préchent le retour a 1'islam, & la pratique
religieuse, - cherchant & réislamiser la société et notamment les gens
du peuple sans toutefois intervenir directement dans le domaine poli-
tique.

A coté des associations, dont certaines comme le "Tabligh" ne sont
qu'un lieu de passage avant d'aborder une action plus politique, il
existe des individus qui occupent wune place singuliére. Tel est le
cas de Abdessalam Yacine, inspecteur primaire formé au départ au sein
d'une confrérie et considéré comme le leader de 1l'islamisme marocain.

En 1973 il envoie une lettre ouverte au roi. Pour bien comprendre le
sens de cette initiative, il convient de se replacer dans la concep-
tion traditionnelle de 1'islam, selon laquelle 1'autorité du souve-
rain est sérieusement limitée. Limitée d'abord par le fait que 1'Etat
ne crée pas la loi qui vient de Dieu. Limitée ensuite parce qu'une
des sources du droit est l'interprétation qu'en donnent les savants,
les docteurs de la loi, les oulémas. A certaines périodes ceux-ci ont
constitué un véritable contre-pouvoir face & celui du calife.
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Se prévalant de son savoir religieux, A. Yacine interpelle son "cher
neveu du Prophéte". Dans sa lettre il se pose en défenseur des lais-
sés pour compte de la société de consommation, des victimes du sous-
-développement.

I1 réclame du roi une "réparation globale de ce que tu as perverti et
qui t'a perverti : surtout ton monopole de 1'argent et du prestige".
Cette défense des opprimés légitime la lutte religieuse, mais aussi
politique contre tous les oppresseurs ; & savoir d'abord le roi "faux
Commandeur des Croyants" qui trahit sa mission et laisse s'installer
la corruption et 1'athéisme ; ensuite les oulémas, incapables de
jouer le role de censeurs et de redresseurs de tort ; enfin tous les
intellectuels lafcs, "athées" qui importent des croyances occidenta-
les étrangéres et ennemies de 1'Islam. Arrété, puis interné en hépi-
tal psychiatrique, A. Yacine sera finalement libéré (17).

Mais un peu selon son modéle on voit apparaitre des "précheurs 1li-
bres" qui lors du préne du vendredi n'hésitent pas 4 critiquer tel ou
tel aspect de la politique gouvernementale au nom de 1'islam.

L'Etat restructure le champ religieux

Dés 1la fin des années 1970, cette situation préoccupe le pouvoir.
Cependant, 1'impact sur la jeunesse du phénoméne islamique apparait
surtout clairement lors des émeutes de Casablanca, Nador et Marrakech
en 1984, La réaction ne tarde pas et se traduit par diverses mesures.
Les unes concernent les mosquées et le préche. Un dahir de 1984 re-
glemente de fagon draconienne la construction et 1'usage des mos-
quées. Les imams et prédicateurs sont nommés par le ministére des af-
faires religieuses, aprés avis des gouverneurs de province. On met &
la disposition de ceux-ci des spécialistes des problémes islamiques
chargés de suivre de prés l'activité des associations. Les lieux de
culte sont fermés en dehors des heures de priére : un sermon type est
diffusé en vue du préche du vendredi et les "précheurs libres" sont
interdits d'exercice.

Lors du ler congrés mondial des sermonnaires a Fés (1987), le roi
rappelle aux oulémas le devoir de ne pas faire de politique.

On s'oriente en outre vers une institutionnalisation du corps des ou-
lémas transformé ainsi en une sorte de "clergé", ce qui est contraire
a4 la tradition de 1'islam sunnite. Une structure pyramidale est mise
en place, avec 14 conseils régionaux dont le président est nommé par
dahir royal ; et au sommet un conseil supérieur présidé par 1le roi
chapeaute 1'édifice.
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Ceci va de pair avec la prise en charge de la formation par 1'Etat.
D'une formation personnalisée aboutissant a4 1'autorisation d'accés a
un corps d'oulémas historiquement solidaires, on est passé, selon
1'expression de M. Tozy (18) "au transfert anonyme d'un savoir asep-
tisé permettant a4 1'Etat de contrdler le contenu de la formation et
d'étre le seul employeur des clercs". Diverses filiéres de formation
sont mises en place : depuis celle permettant 1l'entrée dans le corps
des oulémas, jusqu'a celles de précheurs itinérants, imam de petite
mosquée (40 centres) en passant par les départements d'études islami-
ques des facultés des lettres. Rares sont celles qui débouchent sur
des carriéres crédibles. Les sortants vont généralement grossir les
rangs des diplomés chdmeurs.

La réactivation du religieux sous la tutelle de l'Etat est symbolisée
par la construction & Casablanca de la plus grande mosquée d'Afri-
que : la mosquée Hassan II. Pour la construction de cette mosquée,
les dons n'étant pas suffisants, chaque citoyen marocain a dd payer
un impdt, une véritable "dime". L'insuffisance des dons montre bien
que, méme en pays musulmans, les habitants gardent une certaine dis-
tance par rapport a4 l'Islam officiel, & moins que ceci ne soit le si-
gne d'une opposition aux dépenses somptuaires du souverain.

Par ailleurs le roi tente de jouer le rdle de porte-parole des reven-
dications du monde musulman. En 1979, le Maroc organise la Conférence
islamique des ministres des affaires étrangéres qui décide la créa-
tion d'un comité pour la libération de Jérusalem, présidé par Has-
san II.

Les reactions islamistes

Que sont devenus aujourd'hui les quelque 150 petits groupes clandes-
tins recensés par Mireille Duteuil en 1984, groupes qui constituaient
autant de sociétés paralléles, avec leurs systémes d'entr'aide, de
coopératives, d'écoles, de colonies de vacances et méme de formation
en direction des femmes ? (19)

Parmi les associations connues, certaines sont plus ou moins récupé-
rées par le pouvoir. Ainsi, au début des années 1980 une partie des
membres de la "Jeunesse islamique", lassés de la répression, décgus
par la ligne provocatrice du journal édité par leur leader en exil et
convaincus de 1'inefficacité d'une politique d'opposition totale,
choisissent de quitter le mouvement. Avec 1'accord implicite des au-
torités, 1ils forment un nouveau groupe qui publie le journal "Al-
-Islah" (La Réforme).

Autour d'isolés se constituent des associations. Ainsi A. Yacine est
désormais émir d'une association structurée & 1'échelle du pays (que-
lle est son importance ?)}. En 1987 il publie un ouvrage sur le mar-
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xisme-léninisme ol, tout en soulignant le danger spirituel inhérent a
la doctrine de Marx, il insiste sur 1'efficacité mobilisatrice et
dénonce le risque qu'il y aurait & laisser tout entier aux discours
et pratiques de la gauche le terrain de la justice sociale.

I1 faut souligner aussi 1'apparition de "nouveaux clercs" de sensibi-
lité islamique. Selon 1'analyse de M. Tozy (20) ils réussissent a oc-
cuper la place des oulémas traditionnels. "Agés de 35 a 45 ans, ils
sont presque tous lauréats des universités modernes, bilingues et
trés familiarisés avec les techniques académiques de 1'écriture {iaza)
Ils préférent 1'activisme culturel a 1'activisme politique". Contrai-
rement aux Oulémas qui s'appuient sur la tradition, ils défendent
1'idée d'un accés direct au Coran et au "Hadith" (paroles, ensei-
gnements et attitudes du prophéte), avec la possibilité d'une inter-
prétation moderne tournée vers les problémes de 1'heure.

Enfin des islamistes tentent de faire un détour par les lieux péri-
phériques de 1'exercice du politique (syndicat étudiant, ligue des
droits de 1'homme, associations culturelles).

Pour 1'heure, le pouvoir semble avoir réussi a canaliser une bonne
partie de cette contestation politico-religieuse. Qu'en sera-t-il
dans 1l'avenir ? Traitant il y a deux ans de cette question, F. Burgat
écrivait que "1'armée perméable, ici comme ailleurs, 4 la mobilisa-
tion islamiste, et qui a trés mal vécu son long ensablement saharien,
réussisse demain ce qu'elle a tenté & au moins deux reprises, sans
succes, (des putschs) et 1'équation islamiste (...) s'en trouverait
peut-étre ... fondamentalement changée" (21). Par ailleurs, quel peut
étre 1'impact de la guerre du Golfe ? D'ores et déja 2000 a 2500 sol-
dats marocains ont déserté et sont passés en Algérie qui les a refou-
1lés.

TUNISIE : REACTIONS FACE A UNE RELECTURE MODERNE DE L'ISLAM

La situation tunisienne est tres différente de celle du Maroc. En ef-
fet, aprés 1'échec de Ben Youssef en 1955, lequel était 1ié au nas-
serisme et aux mouvements religieux, le néo-destour, avec Bourguiba
n'hésite pas & aller 1loin dans l'entreprise de marginalisation de
l'islam, non pas en tant que croyance, mais en tant que principe de
structuration de 1'organisation sociale.

L'action de Bourguiba

Dés 1956, il abolit 1le systéme des Habous, particulier a4 1'Islam et
permettant des legs au profit d'oeuvres a finalité pieuse ou charita-
ble. Le systéme qui se traduit par un mode spécifique d'exploitation
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du sol est considéré comme un obstacle au développement. L'adminis-
tration, parfois peu scrupuleuse, gérant ces biens, est liquidée et
une partie des biens est transférée au domaine de 1'Etat, diminuant
de ce fait le pouvoir des hommes de religion.

1956 est aussi la date de 1'établissement du code du statut personnel
détachant le droit civil du Coran. Sont abolies les diverses mesures
établissant la femme dans une situation inférieure. La polygamie n'a
plus droit de cité. L'épouse ne peut plus é&tre répudiée selon le bon
plaisir du mari et une procédure de divorce est instituée. Le mariage
ne peut résulter que du consentement des deux parties.

Par ailleurs, le droit de vote et d'éligibilité des femmes aux divers
échelons de la vie politique est progressivement décidé. En décembre
1959, s'adressant & une revue féminine, Bourguiba déclare : "Le voile
n'est qu'un linceul sinistre qui cache la figure".

Les tribunaux religieux, aptes a dire le droit en fonction de la loi
islamique, la charia, dans les domaines touchant au statut personnel
et 4 certains litiges immobiliers, sont supprimés en 1956. Trois ans
plus tard c'est au tour du Haut Tribunal pour 1'application de la loi
coranique.

Enfin, Bourguiba n'hésite pas & s'attaquer au symbole que représente
1l'université islamique : la Zitouna, 1l'une des plus réputées du monde
arabe. En 1958, des décrets consacrent sa liquidation par transforma-
tion en une simple filiale de 1'université de Tunis. C'est un élément
du systéme d'unification de 1'enseignement et les étudiants zitou-
niens sont intégrés dans les divers établissements scolaires. Par ce
biais, Bourguiba se débarrasse d'un foyer d'opposition & sa politique
et élimine une élite religieuse, symbole d'une société "révolue",
pour la remplacer par une élite occidentalisée.

Pourtant le rapport de Bourguiba & 1'islam n'est pas aussi simple que
pourraient le faire penser ces décisions. Selon la constitution de
1959, 1la Tunisie est un Etat dont la religion est 1'islam, religion
obligatoire du Président de la République. Bourguiba a d'ailleurs
tenu a faire avaliser l'institution de la République par une fetwa
(consultation juridique) de quelques oulémas.

Une administration du culte, sous la dépendance de 1'exécutif, est
chargée d'organiser le recrutement, la rétribution, la carriére des
prédicateurs et agents rattachés aux édifices religieux. Bourguiba
affirme notamment son attachement & la priére solennelle du vendredi.

Un mufti de la République, personnalité officielle, mais A statut ho-
norifique, conseille le gouvernement en matiére de dogme, de législa-
tion, de cérémonies islamiques. En effet, Bourguiba étend son pouvoir
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au domaine religieux, en se dotant du droit, comme les oulémas, de
promulguer des fetwa(s). Comme 1'explique A. Lamchichi (22), "dans
l'esprit des nouveaux dirigeants, 1la direction spirituelle du pays
revient au chef de 1'Etat, en vertu de sa double qualité de chef tem-
porel et spirituel”.

C'est en fonction de ce rdle "d'imam supréme" qu'il méne une campagne
contre certains préceptes du Coran et de la Sunna (tradition) consi-
dérés comme en contradiction avec la vie moderne et les exigences du
progrés et de 1l'économie : jeGne du Ramadan, pélerinage & la Mecque
dont on limite le nombre de participants pour économiser les devises,

etc.

Nombres de magistrats religieux estimant contraires a4 1'Islam les dé-
cisions du pouvoir, le "Combattant supréme" s'appuie sur des versets
coraniques ou la tradition pour les justifier. Il fait une relecture
moderne de 1'islam pour l'adapter au temps présent.

L'islanisme : produit d'un désarroi

La naissance de l'islamisme tunisien, précurseur d'un mouvement au
Maghreb, se situe & la fin des années 1960. Le gouvernement abandonne
alors le socialisme coopératif mis en oeuvre par Ahmed ben Salah,
pour s'orienter vers le libéralisme économique. Face & ce virage,
certains intellectuels sont désorientés, d'autant plus que mai 68 est
passé par la, montrant que les certitudes occidentales sont elles
aussi mises en cause. Si 1l'on ajoute que 1l'épopée nassérienne a fait
long feu, on comprend le désarroi d'hommes qui ne peuvent se raccro-
cher ni aux théses de 1'arabisme, ni au nationalisme tunisien dépour-
vu de projet. "Trés vite, précise Ahmida Einneifer, le probléme de la
religion s'est posé de maniére insistante" (23).

Pour lutter contre les forces de gauche qui n'apprécient pas 1l'aban-
don de la politique socialiste, le gouvernement crée une "Association
pour la sauvegarde du Coran". A c6té de "vieux messieurs" se re-
trouvent 1a les premiers islamistes qui créent bientét leur propre
revue. Au cours des années les thémes d'abord essentiellement reli-
gieux deviennent de plus en plus politiques. Les responsables ont été
en contact avec les Freéres musulmans de Syrie et d'Egypte qui, a par-
tir de 1973, diffusent en Tunisie une abondante littérature.

Mais certains, comme Einneifer, sont rapidement décgus par 1'absence
de réflexion des "Fréres" concernant les problémes réels auxquels ils
sont affrontés dans une société en évolution, société spécifique a
chaque pays. Il n'hésite pas a envisager 1la notion "d'islam tuni-
sien". "Bien slr, écrit-il, on est contre la division du monde arabe,
mais on ne peut pas ne pas en tenir compte. On ne peut pas la nier".
Le leader du groupe R. Ghannouchi est en opposition totale avec cette
conception : "Un Dieu, un Prophéte, un Islam", tel est sa devise.
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Tout en apparaissant au grand jour & travers la revue, les islamistes
commencent & organiser un mouvement clandestin ol l'on dispense une
formation politique structurée par une dimension religieuse. En vue
d'accroitre 1'audience, trois leviers sont utilisés

- l'intervention dans les mosquées a 1l'occasion du préne,

- la pénétration dans les campus universitaires, théatres de durs af-
frontements a la fin de la décennie 1970,

- la différenciation par le costume, la barbe, un comportement rigou-
reux dans le travail (24).

A 1'époque, le fer de lance du mouvement est constitué non pas par
les étudiants en théologie, mais par les étudiants des facultés de
sciences et des instituts de technologie issus d'une petite bourgeoi-
sie urbaine. Ces islamistes sont alors persuadés que la Gauche repré-
sente un plus grand danger que le gouvernement. En 1977-78, & 1'heure
ol la centrale syndicale UGTT affronte le pouvoir, ils craignent la
victoire syndicale et évoquent le risque que le "rideau de fer" ne
tombe sur le pays.

Lorsqu'éclate 1la révolution iranienne elle est accueillie avec la
plus grande réserve, mais bientdét, celle-ci fait place & 1'enthou-
siasme. On peut situer & cette époque le tournant en direction d'une
action de plus en plus politique, tournant qui va provoquer des scis-
sions dans le mouvement.,

Les années 1900 : le MIT et les autres

Au cours des années 1980, le courant islamiste se renforce, en méme
temps qu'il se divise. Méme si les '"scissions" sont modestes, elles
manifestent les tensions auxquelles ce courant est soumis.

Ainsi, face aux majoritaires recherchant une reconnaissance légale se
constituent des tendances radicales. Le parti de la Libération isla-
mique recrute parmi les petits fonctionnaires et les militaires. Bien
que groupuscule, il vise la conquéte totale du pouvoir pour mettre en
place un Etat islamique et s'adresse & tous les musulmans du monde :
"Levez-vous (...) pour écraser les régimes qui adoptent la culture de
1l'occident et appliquent ouvertement les régles de 1'incroyance".

Dans la méme mouvance, le Jihad islamique (parti de la guerre sainte)
n'hésite pas a pratiquer la politique des coups de main : attaque
d'une poste, d'un commissariat, pose de bombes artisanales dans des
hétels de la région natale de Bourguiba en 1987 ... Deux de ses mem-
bres ont été exécutés en 1986.

A 1'opposé, les "islamistes progressistes" refusent de poser la ques-
tion en termes d'alternative politique et concentrent leur action sur
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le renouvellement doctrinal du courant. S'éloignant de 1la scéne
strictement partisane, ils se replient sur la société civile qu'il
convient de faire évoluer. Les leaders Einneifer et Jourchi cherchent
4 repenser le message islamique en privilégiant l'esprit par rapport
4 la lettre. Ils tentent aussi d'adapter le contenu de 1'islam aux
réalités et attentes de la société tunisienne. Mais ils pésent de peu
de poids.

En effet le "Mouvement de la tendance islamique" (MTI) est de loin le
plus représentatif. Il s'est transformé depuis en Parti de la Renais-
sance (Ennahdha).

Au  sein du MTI coexistent en fait plusieurs sensibilités. La majori-
té, avec son leader Ghannouchi est en principe opposée & la violence
et accepte la compétition avec les autres forces politiques. Elle en-
visage une lutte sur plusieurs fronts : intellectuelle, sociale et
politique. Certains de ses membres se retrouvent au sein de la Ligue
des Droits de 1'homme ou participent & des actions culturelles et
cultuelles, '

Une autre sensibilité n'accepte le jeu démocatique que de fagon tac-
tique, récusant le pluralisme, 1'islam ne pouvant s'accommoder de la
division des croyants. Enfin, certains ne récusent nullement la vio-
lence et ont opté délibérément pour la clandestinité. Cette derniére
tendance est encouragée par 1'attitude des pouvoirs publics, notam-
ment du temps de Bourguiba.

En effet, dés juillet 1981, au lendemain de sa création, le MTI est
l'objet de poursuites. Le gouvernement fait arréter la direction et
une soixantaine de cadres et étudiants. Ils ne seront libérés qu'en
aot 1984. En 1987, 1la reprise de la répression réenclanche le pro-
cessus de radicalisation du MTI. Jusqu'en septembre alternent arres-
tations et manifestations plus ou moins violentes. A 1'heure ol Bour-
guiba est déposé par le général Ben Ali, on apprend qu'un complot en
préparation impliquait 75 militaires dont certains membres du MTI.
Des responsables sont arrétés, mais bientdt le nouveau pouvoir s'o-
riente vers la clémence : en mai 1988 le nouveau président gracie des
centaines de militants et cadres du MTI.

Celui-ci va-t-il donc pouvoir s'insérer normalement dans le jeu poli-
tique ? Non, car la 1loi du 3 mai 1988 instituant le multipartisme
stipule qu'"aucun parti n'a le droit de se référer, dans ses princi-
pes, ses objectifs, son action ou son programme, ni & la religion, ni
4 la langue, ni a une race, ni a une région". Le texte précise par
ailleurs que tout parti candidat & la reconnaissance doit s'engager a
défendre "tous les acquis de la nation et notamment le code du statut
personnel".

Quel est aujourd'hui 1'impact des islamistes ? Bien représenté chez
les étudiants, son syndicat 1'UGTE a obtenu en 1988, 85 % des suffra-
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“ges exprimés et la totalité des siéges des représentants aux con-
seils d'université. Non reconnu en tant que parti, 1'Ennahadha (qui a
succédé au MTI), a patronné, lors des législatives d'avril 1989, 1la
plupart des listes indépendantes (19 sur 22). Elles ont créé 1'évén-
ement en recueillant Plus de 13 % des voix, constituant ainsi la
seule force d'opposition réelle face au parti majoritaire (80,5 %),
sans toutefois obtenir un seul siége.

Le gouvernement doit donc compter avec les islamistes. D'une part, il
tente de les contrer dansg le domaine le plus sensible, celui de 1'é-
ducation. Un de leurs farouches opposants Mohamed Charfi a été nommé
au ministére de 1'éducation nationale. Les islamistes lui reprochent
ses idées lalques, "occidentalistes" et hostiles "4 1'islam et a la
langue arabe" et ses projets de réforme de 1'enseignement. Une ba-
taille des manuels scolaires et des programmes est engagée entre le
ministre et le courant islamiste.

Mais dans le méme temps, le Président veut "prendre 1'ensemble de la
société A témoin des bonnes intentions duy régime quant au respect da
4 la religion" (25). La Faculté de théologie a retrouvé son ancienne
appellation : Zitouna. Le Conseil supérieur islamique a été élargi,
ainsi que ses prérogatives. Parlant le 3 février 1988, 1le Président
souligne que "notre religion est 1le pilier de notre civilisation
(...) et une base fondamentale de notre société", mais il ajoute aus-
sitdét : Nous ne voyons "aucune géne 4 proclamer qu'il n'y a pas pla-
ce, aujourd'hui comme demain, pour 1l'exploitation de la religion a
des fins politiques".

Le mouvement syndical lui-méme est affronté 4 l'islamisme. Lors de la
succession d'Habib Hachour, le dauphin présumé, de tendance islamis-
te, a été éliminé au profit d'un responsable plus lafc, et par la-mé-
me moins éloigné du pouvoir,

A 1'occasion de la guerre du Golfe, les islamistes d'abord trés dis-
crets, car financés par 1'Arabie saoudite et les Emirats, se sont ma-
nifestés a partir du 17 janvier suite a 1la participation de R. Ghan-

-

nouchi a la conférence islamique de Bagdad, ou il siégeait a la gau-
1'Irak ou profiter de 1'occasion pour mettre le gouvernement en dif-

ficulté, un gouvernement avec lequel 1'épreuve de force est engagée
depuis décembre.

ALGERIE : DANS LES ESPACES LAISSES PAR LE PARTI UNIQUE

Dés le début, 1'islam est un élément essentiel de la lutte contre le
colonialisme. Sans remonter jusqu'a 1'émir Abdel Kader, s'opposant
aux armées frangaises au nom de 1'islam et proclamant un Etat corani-
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-que centralisé, on peut souligner, en 1931, parmi 1'une des compo-
santes du nationalisme algérien, la constitution de 1'"Association
des Oulémas algériens" autour de Ben Badis. Celui-ci congoit le des-
tin de 1'Algérie comme inséparable de 1'islamisme et de 1'arabisme.
I1 estime que le régime colonial ayant "arrété le peuple algérien
dans son évolution culturelle" il faut donner & ce peuple les moyens
de sa renaissance intellectuelle et de son relévement moral. Pour ce
faire, il convient de lutter contre tout ce qui affadit la pureté de
1'islam et notamment contre le maraboutisme et tout ce qui s'y ratta-
che. Avec l'association des Oulémas on se trouve en face d'un mouve-
ment essentiellement citadin qui rejoint le FLN dans sa lutte, deux
ans aprés le déclenchement de 1'insurrection.

Le FLN, dés le ler novembre 1954, proclame son intention de restaurer
1'Etat algérien "dans le cadre des principes islamiques". Mais & tra-
vers les divers mouvements qui s'opposent au colonialisme, 1'islam
n'est pas la seule composante. S'opére ainsi "un processus lent de
lalcisation et d'intégration par 1'élite algérienne des valeurs et
des méthodes d'action politique occidentales" (26). Aussi, les
dirigeants algériens tentent-ils, aprés 1'indépendance, une synthése
difficile entre l'islam, le socialisme et une conception jacobine de
1'Etat-nation.

L'islam officiel

La plupart des textes juridiques élaborés dés 1'indépendance font ré-
férence a 1'islam. La constitution elle-méme rappelle 1le rdle de la
religion dans la lutte de libération. "L'islam et la langue arabe ont
été des forces de résistance efficaces contre la tentative de déper-
sonnalisation des algériens menée par le régime colonial (...). L'Al-
gérie se doit d'affirmer que la langue arabe est nationale et offi-
cielle et qu'elle tient sa force de 1'islam". Le chef de 1'Etat doit
étre musulman. La nationalité algérienne est définie par 1'existence
de deux ascendants musulmans. Le vote de la charte nationale de 1976
a confirmé l'officialisation de 1'islam comme religion d'Etat, au
grand regret des "progressistes".

L'idée d'un Etat lafc, défendu au départ par la Fédération de France
du FLN n'eut pas d'écho et dés 1962, les Oulémas s'élevaient contre
cette conception. Pourtant, la compatibilité entre islam et socialis-
me provoqua des débats houleux & la Constituante. Intervenant vigou-
reusement dans ce débat qui va se poursuivre pendant de longues an-
nées, Ben Bella affirmait en avril 1964 : "En Algérie, 1'islam n'a
pas été seulement une religion tolérante mais un ferment social libé-
rateur. Que ceux qui veulent souiller 1'islam en essayant de 1'utili-
ser dans un sens hostile au progrés sachent qu'ils ne pourront pas
continuer indéfiniment & le faire (...). L'islam loin d'é&tre contrai-
re 4a notre option, s'identifie dans 1'esprit des masses a 1'égalité
et va dans le sens du socialisme".
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L'islam dont il est question est selon 1l'expression de Bruno Etienne
(27) un "islam puritain, réformiste qui véhicule une idéologie favo-
rable au développement d'un Etat moderne et centralisateur, & la ra-
tionalisation éthique et technique". Marabouts et confréries, expres-
sions de 1l'islam populaire sont combattus. Il en est de méme des Ou-
lémas au milieu des années 1960, la centrale syndicale allant jusqu'a
parler des "Oulémas du mal". On assiste & une "véritable étatisation
du domaine clérical". Le ministére des affaires religieuses régit les
personnels du culte et de 1'enseignement religieux et va jusqu'a
émettre des consultations juridiques (fetwa) se substituant ainsi aux
Qulémas. Ce ministére a la haute main sur les imams officiels des
mosquées & qui il donne des directives et parfois le texte méme du
prone du vendredi. Pendant le Ramadan, 1'Etat orgfanise les horaires
de facon que tout le monde puisse jelner effectivement. Restaurants
et bars sont fermés jusqu'a la rupture du jelne.

Toutefois en 1974, lors du congrés mondial musulman le président
Boumedienne n'hésite pas a4 affirmer qu'un ventre creux ne se nourrit
pas que de versets du Coran. Pour populariser la réforme agraire, il
fait appel aux étudiants du Pags (ancien parti communiste algérien)
pour qui 1'islam n'est qu'une survivance.

A ce sujet il faut noter que des islamistes s'opposant a la réforme
agraire, invoquent le Coran, en vertu duguel une priére faite sur une
terre nationalisée serait sans valeur. Mais Boumedienne, pour justi-
fier cette réforme, se fonde sur un autre verset du Coran.

Lors de la succession de Boumedienne deux candidats s'affrontent : le
colonel Yahaoui de convictions islamistes et le ministre des affaires
étrangéres Bouteflika beaucoup plus proche de 1l'occident. L'armée
refuse de trancher entre les deux et impose le colonel Chadli.

La monopolisation du domaine religieux au profit de la politique du
parti unique qui monopolise par ailleurs tous les autres lieux d'ex-
pression, va provoquer des réactions qui s'exprimeront principalement

par le biais de la religion.

De 1a réaction moralisatrice & 1'islamisme

La tentative de synthése entre islam, socialisme et autres apports
occidentaux suscite rapidement des réactions. Les premiéres sont le
fait d'un courant issu des Oulémas traditionnels, partisans d'une ap-
plication stricte de la loi islamique. Ainsi, A. Soltani dans un pro-
ne du vendredi retransmis par la radio, s'éléve contre la participa-
tion de jeunes filles en jupe au défilé du ler novembre 1965 : "jeu-
nes filles vétues de fagon scandaleuse, une petite partie seulement
de leur corps étant couverte". Ce premier courant dénonce la dissolu-
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-tion des moeurs et les "principes destructeurs importés de 1'étran-
ger". En 1974, A. Soltani publie au Maroc une virulente critique du
marxisme de Boumedienne. Assigné a résidence & partir de 1981, cet
opposant meurt en 1984 et son enterrement est 1'occasion de la plus
grande mobilisation islamiste connue jusqu'alors.

L'association "Al Qiyam" (Les Valeurs) se veut a vocation culturelle
et se présente comme 1'instrument de la réhabilitation des valeurs
islamiques, victimes en Algérie de la double atteinte du "colonialis-
me et de la décadence". Officialisée en 1964, elle est soutenue au
départ par des proches de Ben Bella. Contrairement aux Oulémas tradi-
tionnels, elle intégre la pensée occidentale pour mieux la critiquer.
Elle fait référence a la fois aux réformistes de la Salafiyya, mais
aussi aux Fréres musulmans. L'un de ses fondateurs, Malek Bennabi
soulignait ainsi 1'apport du "Frére" Hassan al Banna : faire "revivre
un islam dégagé de tous ses revétements historiques. Sa doctrine
n'est rien d'autre que le Coran lui-méme, mais un Coran en prise sur
la vie" (28). Les propagandistes du courant se heurtent aux éléments
lalcisants de la gauche syndicale, politique et universitaire. Le
président de 1'association est évincé en 1964 de son poste de secré-
taire général de 1'université d'Alger. Interdite en 1966, "al Qiyam"
est dissoute en 1970.

Un courant plus directement en prise avec 1l'Orient arabe entretient
des contacts avec 1'association des Fréres musulmans. Il apparait
déja sous la présidence de Ben Bella, se mobilise pour le statut de
1'enseignement religieux, critique violemment par la suite 1'égalita-
risme du socialisme de Boumedienne, 1lutte pour le développement de
1l'arabisation et intervient dans les débats sur le code du statut
personnel et de la famille. Le terrain religieux lui permet de
développer son influence ; il alimente en prédicateurs les "mosquées
libres" tentant ainsi de s'opposer au monopole de 1'Etat.

L'Etat, en effet, peut seul autoriser la construction de mosquées et
les imams sont nommés en principe par le gouvernement. Etudiant le
développement des mosquées a Constantine, Ahmed Rouadjia (29) montre
comment en réalité ce développement est anarchique. A coté des "mos-
quées d'Etat" et des "mosquées privées" construites par certains no-
tables locaux qui jouent souvent le jeu du pouvoir, il distingue les
"mosquées libres" fiefs des islamistes, aidés souvent par 1'Arabie
saoudite. S'y retrouvent les exclus du systéme, généralement des jeu-
nes. On y dénonce 1'inégale répartition des richesses, 1'éloignement
de l'islam dont un des symptémes est l'alcoolisme, 1'impudicité de la
femme et 1l'imitation de 1'occident. Mais apparaissent aussi dans les
quartiers de HLM et de bidonvilles qui proliférent autour de Constan-
tine les "mosquées du peuple", construites au départ par les fidéles
eux-mémes ; ces '"mosquées de tdle", font appel & des prédicateurs
qui ont la confiance des habitants. Par ce biais les islamistes peu-
vent récupérer des lieux de culte, car c'est chez eux qu'on trouve
les gens les plus compétents en matiére de connaissance de 1'islam.
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Leur action s'exerce aussi au niveau des universités, des lycées ou
ils interviennent vigoureusement pour 1l'obtention de salles de prié-
res, de bibliothéques de livres islamiques. En outre, ils utilisent
largement les cassettes pour la diffusion dans la population des pro-
nes du vendredi dans lesquels ils se livrent 4 des critiques parfois
sévéres de la politique du pouvoir. Constituant les seuls lieux pos-
sibles pour une contestation du pouvoir, les "mosquées libres" et les
"mosquées du peuple" sont d'autant plus attirantes pour toute une po-
pulation désabusée qui ne croit plus aux vertus du systéme.

Le discours ambigu du pouvoir

Pour contrer les islamistes, 1'Etat tente & diverses reprises de ré-
cupérer leur discours.

Une campagne contre la dégradation des moeurs est déclenchée en 1970
par le ministre de "l'enseignement originel et des affaires religieu-
ses" : Mouloud Kassim. Il met en garde contre 1l'abdication lache et
honteuse des maris, le cosmopolitisme, l1'alcoolisme, l'une des prin-
cipales causes de divorce, le snobisme qui consiste & suivre toujours
1'Occident dans ses turpitudes et ses acrobaties et a adopter le se-
mi-nudisme, simplement parce qu'il vient de lui.

L'accent mis sur l'arabisation vise aussi pour une part a court-cir-
cuiter la propagande islamiste. Ralenti en 1972, le mouvement d'ara-
bisation reprend en 1978. La révolution agraire s'essouflant, le pou-
voir tente de mobiliser les islamistes contre ses anciens alliés mar-
xisants. Le mouvement d'arabisation se poursuit au cours des années
1980 et, a la rentrée 86-87, la scolarité des lycéens est entiérement
faite en arabe. A l'université, le francais reste investi d'une mis-
sion temporaire : celle de permettre l'enseignement des matiéres
scientifiques, en attendant 1'arabisation totale qui vient de faire
l'objet d'une décision récente.

Autre terrain : celui du statut juridique de la femme. Le projet gou-
vernemental de statut personnel, soumis en 1981 a 1'Assemblée natio-
nale populaire, suscite de vives critiques et méme des manifestations
féminines dans la rue. Retirant momentanément le projet, le président
Chadli fait procéder & des consultations aux divers échelons du par-
ti. Finalement, le "Code de la famille" adopté en juin 1984 fait de
larges concessions aux islamistes et aux traditionnalistes : maintien
de la polygamie et de la tutelle des femmes par rapport a leur époux.

Le pouvoir joue aussi parfois 1'apprenti-sorcier en utilisant un is-
lamiste pour contrer 1'islamisme. L'exemple le plus caractéristique
est celui de la grande mosquée Abdel Kader a Constantine. En 1984,
voulant enrayer la contagion islamiste, le pouvoir fait appel a
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El-Ghazali, wun égyptien qui a été professeur a La Mecque et au Qua-
tar, connu pour ses liens avec les "Fréres musulmans". Il est nommé
Imam de la mosquée et directeur de 1'université Abdel Kader. Grace a
1l'ambivalence de son discours il réussit pendant plusieurs années a
étre accepté a la fois par les islamistes et par les autorités. Les
deux parties n'hésitent pas a4 lui demander des consultations juridi-
ques concernant tel ou tel aspect de la loi islamique. Mais en 1989,
il doit quitter le pays, ses cours étant boycottés par des islamistes
qui lui reprochent ses liens avec le gouvernement.

L'islamisme des années 1980 : radicalisation et extension

La radicalisation n'est nullement le fait de 1'ensemble des islamis-
tes, mais de courants qu'on peut rapprocher du Parti de la Libération
islamique que nous avons vu en Tunisie.

Cette radicalisation se manifeste d'abord par des actions isolées. Le
19 mars 1981, a El Oued, un magasin vendant de 1'alcool est détruit.
En septembre de la méme année, a Laghouat, pour protester contre
1l'arrestation de 1'un des leurs, une trentaine d'islamistes prennent
le contréle d'une mosquée d'ou ils lancent des appels & la guerre
sainte contre le régime. Lors de 1'assaut pour les déloger, un poli-
cier est tué.

En novembre 1982, a 1l'occasion du choix d'un comité de résidents a
l'université d'Alger, on assiste a un affrontement sanglant entre is-
lamistes et "progressistes". Les autorités décident de fermer les
lieux de priére dans 1l'université le vendredi, d'ou une grande mani-
festation de protestation des islamistes.

Mais les actions les plus violentes sont 1'oeuvre du "Mouvement isla-
mique d'Algérie" (MIA). Il provient de la fusion de plusieurs grou-
puscules autonomes, nés en divers points du territoire, qui se re-
trouvent d'abord au sein d'un "Groupement de lutte pour la prohibi-
tion de 1'illicite". Aux préches dans les mosquées succédent des ren-
contres clandestines qui aboutissent a la constitution du MIA qui se
donne comme "émir" Mustafa Bouyali. Lors d'une premiére vague d'ar-
restations en décembre 1982, les accusés membres du MIA s'appré-
taient, si 1l'on en croit l'acte d'accusation, & assassiner le premier
ministre, enlever le numéro 2 du FLN, plastiquer le siége de 1'Union
des femmes algériennes, un héotel, des brasseries, ainsi que 1'ensem-
ble des statues et monuments de la capitale.

Malgré de nouvelles arrestations en janvier 1983, des membres du
groupe Bouyali, qui se sont procurés armes et munitions, opérent
quelques coups de main audacieux dans les années suivantes : rafle de
la paie d'une entreprise publique, attaque de 1'école de police de
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Soumaa, etc... en 1985. Leur chef, bien qu'activement recherché par
la police, se permet d'apparaitre réguliérement en public dans quel-
ques mosquées algéroises et ne sera abattu dans une embuscade qu'en
février 1987.

Mais 1les diverses composantes du mouvement islamiste sont loin de
suivre cette voie. En 1982, suite a 1l'affaire de 1'université d'Al-
ger, A. Soltani et Abbas Madani (1'actuel leader du FIS) transmettent
au gouvernement une pétition réclamant notamment une arabisation ra-
pide, 1'interdiction de 1'alcool et la mise en place d'un statut per-
sonnel inspiré de la lettre du Coran. Ils sont arrétés mais reldchés
huit jours plus tard.

L'extension de 1'impact de 1'islamisme est & mettre en rapport avec
le développement d'un mécontentement croissant au sein de la popula-
tion. Plusieurs causes expliquent ce phénoméne : 1'échec du socialis-
me algérien, la disparition de la rente pétroliére, 1'absence de dé-
bouchés pour une masse croissante de jeunes, surtout ceux qui sont
les "victimes" d'une arabisation improvisée, la perte de crédibilité
dans un parti qui prétend toujours représenter 1'ensemble des aspira-
tions des masses algériennes.

Traduction du mécontentement des masses algériennes : les émeutes
d'octobre 1988 réprimées de facon sanglante par le pouvoir. Largement
spontanées elles sont 1'occasion pour les islamistes de se manifes-
ter, soit en organisant eux-mémes des rassemblements, soit en Jjouant
le réle de médiateur entre manifestants et forces de 1l'ordre, comme
le fit 1'imam Ali Belhaj, un des prédicateurs islamistes le plus

écouté.

Le Front islamique du Salut (FIS) constitué quelques mois plus tét
autour de Abassi Madani apparait au grand jour lors de ces événe-
ments. Il regroupe en fait des fractions aux stratégies diverses.
Certaines travaillent en direction des mosquées et des lieux de tra-
vail, d'autres s'efforcent sans beaucoup de succes d'infiltrer 1'ar-
mée, d'autres les organisations de masse du FLN.,

Face & un Etat impuissant, les islamistes ont aussi une stratégie
d'aide aux populations. Ainsi, lors du séisme de 1989, 1'action des
islamistes est plus efficace que celle des pouvoirs publics. Les
manifestations, soit & 1'occasion de procés qui leur sont faits, soit
en vue de dénoncer le laxisme des autorités (plusieurs centaines de
milliers de personnes pour dénoncer l'organisation d'un gala avec
Linda de Souza et 1'appui apporté par le Rassemblement des artistes
et intellectuels), sont un moyen de montrer que le FIS est en fait le
seul opposant face a un pouvoir déconsidéré. Certains islamistes
n'hésitant pas a intervenir pour faire respecter les "interdits",
notamment contre les femmes vétues a 1'européenne.
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La large victoire du FIS aux élections locales de juin 1990 montre
que cette stratégie est payante. Certes, parmi les votes en faveur du
FIS, il y a beaucoup de "votes-refus du FLN" ; mais le FIS a été le
seul parti capable de 1les canaliser. Selon 1'analyse de F. Burgat
(30) il a réussi a identifier les autres partis qui s'opposaient au
FLN a "une certaine élite sociale condamnée & la fois pour ses privi-
léges économiques et pour sa proximité culturelle avec 1l'ancienne
puissance coloniale".

Lors de la guerre du Golfe, le FIS d'abord hésitant, du fait de son
financement en provenance d'Arabie saoudite et des émirats n'a pas
tardé a comprendre qu'il pouvait utiliser & son profit la pulsion des
masses en direction d'un leader arabe qui osait défier 1'Occident.

W%

Avant de conclure il faut souligner qu'il y a dans le regain de 1'is-
lamisme un double mouvement :

- contre 1'Etat contesté par les islamistes,
- réaction de 1'Etat qui utilise 1'Islam.

Une comparaison entre les trois pays du Maghreb montre des différen-
ces. Bien qu'apparu en Algérie plus tardivement que dans les autres
payg, l'islamisme y a aujourd'hui un impact plus grand qu'ailleurs.
Les observateurs avancent plusieurs raisons pour expliquer cette réa-
lité. Du fait des grands espoirs mis dans le pétrole comme moteur du
développeemnt économique, la disparition de la rente pétroliére a
produit en Algérie davantage de frustations. L'Algérie est aussi le
pays qui a connu le plus longtemps la colonisation frangaise et ou
par conséquent la réaction contre la culture occidentale, méme véhi-
culée par les élites de 1'indépendance, est la plus violente. La mo-
nopolisation par le parti unique de tous les espaces d'expression ex-
plique 1le fait que le terrain religieux, plus difficile & contréler,
soit devenu le seul espace disponible pour la contestation.

Au Maroc, au contraire, quelques lieux d'expression soigneusement dé-
limités par le pouvoir, ont permis que s'exerce une critique de gau-
che et le "commandeur des croyants" a réussi a canaliser la réaction
politico-religieuse.

Enfin, en Tunisie, 1'apprentissage de la démocratie a été amorcé de-
puis longtemps, notamment dans la mouvance syndicale et associative.
Les islamistes se sont pour la plupart situés dés le départ dans cet-
te mouvance associative légale.

Sur un autre plan il faut souligner la faiblesse de la réflexion in-
tellectuelle du mouvement islamiste algérien, en comparaison avec ce
que l'on a pu observer au Maroc et surtout en Tunisie.
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Au dela des différences on observe les caractéres propres a 1'isla-
misme : dénonciation de la "dépendance culturelle" vis-a-vis de 1'Oc-
cident, au nom d'un retour & des principes se référant a la loi isla-
mique, la "charia", une loi dont il convient de restaurer la préémi-
nence. F. Burgat se demande 4 ce propos si, "4 une culture pergue
comme "importée" (...) les islamistes ne risquent pas de substituer
une autre culture, tout aussi "importée", non plus & travers l'espace
méditerranéen", mais par dela les siécles (31).

Autre caractéristique commune & tous les pays du Maghreb : la diver-
sité des islamismes. La réislamisation "par le haut", c'est-a-dire
par pression sur 1'Etat, s'oppose & (ou se compléte par) une réisla-
misation "par le bas". Gilles Kepel (32) parle a ce propos de réisla-
misation '"rampante", touchant les moeurs et les modes de vie, qua-
drillant le tissu social des divers pays. La diversité des islamismes
conduit souvent &4 1'opposition entre les divers mouvements. Cette op-
position, parfois masquée par leurs réactions communes face aux pou-
voirs en place, risque de se manifester & plein si les islamistes ac-
cedent au pouvoir.

Quelles qu'en soient les modalités cette réislamisation pose de sé-
rieux problémes. Citons celui du statut de la femme, mais aussi 1'at-
titude vis-a-vis d'un fonctionnement démocratique de 1'Etat. Certes
les régimes contestés par les islamistes sont loin d'étre des exem-
ples de démocratie, mais la prétention totalisante d'une religion
qui, niant la sécularisation, prétend, au moins en principe, régir
l'ensemble de la société, recéle un potentiel totalitaire. Si 1'on
met & part la majorité du MTI tunisien, qui accepte le pluralisme,
tous les autres groupements islamistes contestent la démocratie et le
pluripartisme au nom méme de 1'unité de la communauté, "1'umma".

On peut se demander si cette tendance vers un Islam de plus en plus
totalisant n'est pas 4 mettre en rapport avec une société dont tous
les modéles se sont effondrés. On va chercher dans le passé le modéle
idéal, celui d'un prétendu age d'or.

Faut-il pour autant considérer que les réactions actuelles des isla-
mistes conduisent nécessairement 4 des régimes dictatoriaux, substi-
tuant aux droits de 1'homme, produit d'importation, les régles tirées
de la loi coranique restaurée dans sa pureté originelle ?

F. Burgat et Jean Leca écrivent a ce propos : "En déniant aux isla-
mistes toute capacité d'évoluer, c'est a la vision hautement idéolo-
gique que ces islamistes ont d'eux-mémes (...) que se soumet en fait
le regard de ceux qui entendent les critiquer. Quatorze siécles
d'histoire musulmane ont pourtant amplement démontré que, sous le pa-
villon de l'islam, n'ont jamais navigué (...) que des adaptations
conjoncturelles du dogme aux exigences sociales d'un lieu et d'un
siécle donnés" (33).
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L'islamisme se traduit-il par une imprégnation de plus en plus forte
de la religion sur 1'ensemble de la société ? la question peut étre
discutée. Mais le phénoméne caractéristique, qui ne concerne d'ail-
leurs pas seulement 1'Islam, mais qu'on peut observer aussi en
Israél, c'est que les pouvoirs doivent de plus en plus compter avec
1l'existence de partis religieux, ce qui modifie de fagon considérable
le jeu politique.

I1 convient enfin de considérer un dernier probléme : 1'impact resp-
ectif des mouvements se réclamant de 1'Islam et de ceux se réclamant
du nationalisme arabe. L'arabisme en déclin depuis plusieurs années
était plus ou moins éclipsé par 1'islamisme. Cependant, la guerre du
Golfe semble manifester une sorte de renouveau du nationalisme arabe.
Est-ce un phénoméne passager ou durable ? peut-on penser par exemple
qu'en Algérie les mouvements se réclamant du nationalisme arabe vont
retrouver une nouvelle vigueur face au FIS ? La question est posée.
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