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Abstrakt: Tekst jest probg przesledzenia zmian we francuskiej retoryce antyislamskiej oraz
osadzenia ich w szerszym kontekscie (post)kolonialnej historii francuskiej polityki
asymilacyjnej. Autor wychodzi od pytania o zwigzek laczacy przemoc z formowaniem si¢
kategorii etniczno-religijnej réznicy, by wyjasni¢, w jaki sposéb ksztaltowala si¢ polityczna
1 kulturowa tozsamos$¢ francuskich wspélnot muzulmanskich. Wspolczesna islamofobia
1 przemoc skierowana przeciwko Arabom, przejawiajace si¢ zaréwno w dyskursie medialnym,
jak 1 w polityce panstwa, zostajq zestawione z dyskursem antysemickim, w ktérym kwestia
asymilacji odgrywa rownie wazna role. Zdaniem autora islamofobiczne i antysemickie narracje
dotyczace zdolnosci danej grupy do asymilacji stuzg do kreslenia linii demarkacyjnej pomiedzy
tymi grupami etnicznymi, ktore daja si¢ zaliczy¢ w poczet narodowej wspolnoty (utozsamianej

z francuskim panstwem), oraz tymi, ktore postrzegane sg jako z samej swej natury obce.
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W szczegdlnie poruszajacej scenie glosnego filmu Mathieu Kassovitza La Haine (Nienawisé,
1995) — posepnego, neorealistycznego obrazu marginalizaciji i przemocy w blokowiskach [/es
cités| na przedmiesciach [banlienes) Paryza — gléwny bohater, bialy Zyd imieniem Vinz, probuje
wyjasni¢ Saidowi, swemu bliskiemu kumplowi, muzulmaninowi z Afryki Pélnocnej, swoja
fantazje o zabojstwie policjanta, ktérego dokona, jesli umrze ich wspoélny przyjaciel, Abdel,

ofiara policyjnej przemocy.

Vinz: Cheesz by¢ nastepnym Arabem [rebeu| zabitym na posterunku policji?

Said: Nie.

Vinz: No, ja tez nie.

Said: Ty tez nie? Ty nie chcesz by¢ nastgpnym Arabem zabitym na posterunku policji?

Vinz: Dokladnie...

Dziesiec lat pézniej w filmie La Petite [érusalens w rezyserii Karin Albou przedstawione zostaly
pekniecia takich przekraczajacych etniczne i religijne podzialy wyobrazen. Film ten, ktérego
akcja osadzona jest w innym peryferyjnym ci#¢ Paryza, opowiada zupelnie inna histori¢
dojrzewania. Nie jest to historia mtodych mezczyzn probujacych przezy¢ w cieniu policyjnej
przemocy, lecz mlodej ortodoksyjnej Zydéwki Laury, ktéra prébuje manewrowaé pomiedzy
,»religijnym prawem” swojej spotecznosci, studiowaniem Kantowskiej filozofii oraz rosnacym
pozadaniem seksualnym, jakie odczuwa do muzulmanina, Djamela, uchodzcy z dotknictej
przeciagajaca si¢ wojna domowa Algierii. O ile film Kassovitza w samoswiadomy sposob
przedstawia bajke klasowo-przestrzennej solidarnosci, ktérej emblematem jest przedstawienie
si¢ Vinza jako ,,Araba”, film Albou, ktérego akcja toczy si¢ w pierwszych latach dwudziestego
pierwszego wieku, w trakcie serii atakéw na synagogi i Zydéw we Francji, pokazuje — poprzez
nieudany zwigzek Djamela i Laury oraz emigracj¢ jej rodziny do Izraela — ze realizacja takich
wyobrazen przekraczajacych podzialy etniczne i religijne jest ostatecznie niemozliwa.

By¢ moze najlepszym sposobem podejscia do tego, co w niniejszym zbiorze okresla si¢

1

jako ,,islamofobi¢” 1 ,,islamofili¢”, jest blizsze przyjrzenie si¢ sposobom wytwarzania kategorii
etniczno-religijnej r6znicy w ramach 1 poprzez histori¢ przemocy. Podobnie jak w przypadku
mezczyzn pochodzenia afroamerykanskiego w Stanach Zjednoczonych, we wspotczesnych
mediach francuskich i dyskursie politycznym mlodzi francuscy muzulmanie z cités sa
demonizowani jako kulturowo sktonni do przemocy, seksizmu, homofobii i antysemityzmu

(Guénif-Soulaimas i Macé 2003), cho¢ jednoczesnie ich sposob ubierania si¢ i méwienia, jak

! Tekst pochodzi ze zbioru Islamaphobia and Islamaphilia. Beyond the Politics of Enemy and Friend pod redakcia
Andrew Shryocka (2010); Bloomington—Indianapolis: Indiana University Press [przyp. red.].

154



Paul A. Silverstein: Fantazja i przemoc wyobrazni religijne;...

i formy muzyczne zawlaszczane sa jako stylistyka oporu przez niemuzulmanska mlodziez
W banlienes, a nawet w burzuazyjnych centrach miast. O ile zwigkszajace si¢ ostatnio tempo
konwersji na islam w blokowiskach i francuskich wigzieniach? wskazuje na potencjalne
tworzenie sic mody na te religie, przedstawianej lokalnie jako religia protestu spotecznego
(Daynes 1999; Lakhdar i in. 2007) — podobnie jak w sytuacji, ktéra opisuje Hisham Aidi
w odniesieniu do Stanéw Zjednoczonych i Ameryki Facinskiej (2002; 2003) — to ta

>

domniemana ,,islamizacja” banlienes wywoluje alarmistyczne zaniepokojenie wzrostem
islamskiego fundamentalizmu oraz coraz czestsze przedstawianie podmiejskich blokowisk jako
przestrzeni ,,dzihadu” (Pujadas i Salam 1995), jako ,,utraconych terytoriéw Republiki” (Brenner
2002) czy jako forpoczt islamskiego imperium ,,Eurabii” (Bat Ye’or 2005).

Dynamike islamofobii i islamofilii we Francji trzeba osadzi¢ w kontekscie niedawne;
debaty dotyczacej francuskiego ,,nowego antysemityzmu”. Zestawiajac rosngca liczbe
antysemickich atakéw we Francji z pierwszych lat dwudziestego pierwszego wieku
z ,klasycznym antysemityzem”, ktérego zwiazki z prawicowymi przejawami nacjonalizmu
francuskiego dokladnie omawia Zeev Sterhnell (1986), wielu niedawnych komentatorow —
w tym Emmanuel Brenner (2002), Raphaél Dradi (2001), Alain Finkielkraut (2003), Pierre-
André Taguieff (2004) i Shmuel Trigano (2003) — taczy ,,nowy antysemityzm” z postepowym
zwrotem ku islamskiej polityce tozsamosci majacym miejsce wsrod dzieci imigrantow z Afryki
Poéinocnej (lub oséb pochodzenia franko-maghrebskiego). Cho¢ autorzy ci starajq si¢
odroznia¢ islamizm od islamu, twierdzq oni, Ze antysemityzm francuskich muzulmanow
stanowi kontynuacje starszego muzulmanskiego antysyjonizmu 1 antysemityzmu
importowanego z Afryki Pélnocnej przez imigrantéw, przenoszonego z rodzicoéw na dzieci
1 tolerowanego przez panstwo, ktore nie chce urazi¢ swoich mniejszosci oraz arabskich
partnerow dyplomatycznych (Brenner 2002, 14; Taguieff 2004, 14—15)3. U Trigano (2003, 91)
ta ocena prowadzi do calo$ciowego potepienia spolecznosci ,,arabsko-muzulmanskiej”,; ktora
potrzebuje gruntownej reformy, o ile ma wpasowac si¢c w nowoczesny, $wiecki §wiat (zob.
Dradi 2001, 191). Podobnie jak Bat Ye’or (2002; 2005) autorzy ci przypisuja europejskim
muzulmanom polityczna che¢ ponownego ustanowienia ponadnarodowego kalifatu, w ktérym
mniejszosci takie jak Zydzi traktowane bylyby jako dhimmis i pozostawalyby zalezne od
kapryséw suwerena — co Trigano (2003, 106-180) nazywa ,ottomanizacja BEuropy”.
Postrzegaja oni bowiem t¢ odnowiona ottomanska forme¢ rzadow jako juz istniejaca na

przedmiesciach, ktére Finkielkraut (2003, 10) charakteryzuje jako ,,ziemie zdziczale” [/eux

2 Raporty francuskiego wywiadu pafistwowego sugeruja, ze we Francji moglo dojéé nawet do 100 000 nawrécefs, i donosza, ze
muzutmanie stanowia do 50% populacji wieziennej (Smith 2004; Whitlock 2006).

8 Nalezy zwrécié uwage, ze chol kategotia ,,francuskich muzutmanéw” (Frangais musulmans Yob Musulmans en/de France)
nominalnie zawiera w sobie muzulmanéw pochodzacych z Afryki Subsaharyjskiej, Turcji lub Potudniowej Azji wraz z osobami
nawréconymi na islam, francuskie media i rzad skupiaja si¢ na Francuzach pochodzenia péinocnoafrykanskiego, uwazanych za
najbardziej podatnych na nauki islamistyczne (da’wa) i najbardziej odpowiedzialnych za raportowany wzrost antysemityzmu.
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féroces], na ktérych polityczne normy demokracii i pafstwowego sekularyzmu [/aicité] po prostu
nie istnieja.

W odréznieniu od wymienionych autoréw sytuuje muzulmanéw i Zydéw we Francji
w ramach tego samego pola analitycznego i podchodze¢ do przemocy, jaka wiaze si¢
z antysemityzmem, islamofobia i islamofilia, facznie, traktujac ja jako cze§¢ pewnego zestawu
strukturalnych napie¢ poznej francuskiej nowoczesnosci — napie¢ pomiedzy partykularyzmem
1 uniwersalizmem, pomiedzy prawami jednostki a prawami ogot4. Napiecia te sa zakorzenione
we francuskiej postkolonialnosci, w nierozstrzygnigtych, wciaz trwajacych bataliach o francuska
przynalezno$§¢ narodows, majacych swoje zrédto w kolonizacji Afryki PéInocnej, a dokladniej
w gorzkiej wojnie dekolonizacyjnej, ktéra doslownie rozdarta Republike Francuska. Pamiec
przemocy przeniosta si¢ wraz z emigracja robotnikoéw z Afryki Pétnocnej i ich rodzin do
Francji, za$ to, ze wielu muzulmanskich obywateli francuskich ciagle do$wiadcza rasizmu
1 marginalizacji, wskazuje, ze opis manichejskiego $wiata dokonany przez Frantza Fanona
(1985) w poéznokolonialnej Algierii nadal trafnie ujmuje wspolczesng rzeczywistosc.
Marginalizacja ta zaostrzyla si¢ w ostatnich latach z powodu francuskiej ,,wojny
z terroryzmem”, ktéra poprzedza 11 wrzesnia i siega korzeniami wczesnych lat
dziewigcdziesiatych. Strach przed przeniesieniem algierskiej wojny domowej na francuska
ziemi¢ doprowadzil wtedy do postepujacej sekurytyzacji blokowisk, w ktérych mieszka wielu
mtlodych ludzi pochodzenia franko-maghrebskiego, oraz do zwiazanego z tym nasilenia si¢
konfliktu pomigdzy policja 1 mtodzieza z blokowisk. Co wigcej, ta ,,wojna z terroryzmem”
skutkuje w duzej mierze interpelacja (w Althusserowskim znaczeniu tego terminu) osob ze
spolecznosci franko-maghrebskiej jako ,,muzulmanéw”, ktéra wspomagana jest takze przez
histeric wokot hidzabu i wprowadzonego niedawno zakazu jego noszenia w szkolach
publicznych (zob. Asad 2006; Auslander 2000; Beriss 1990; Bowen 2006; Killian 2003; Moruzzi
1994; Scott 2007; Silverstein 2004a). Podczas gdy poprzednie pokolenie franko-maghrebskich
aktorow spotecznych i politycznych — z ruchu ,,Beuréw” z lat osiemdziesiatych — ograniczato

swoj aktywizm gléwnie do poprawiania wiasnej sytuacji zyciowej jako obywateli Francji

4 Réwnolegla, analize i krytyke dyskursu ,,nowego antysemityzmu” jako formy ,,nowej islamofobii” zawiera artykul Geissera
(2003, 77-93). Podobny sceptycyzm mozna tez znalez¢ u Balibara i innych (2003) oraz u Vidala (2003). W swoim przekrojowym
badaniu antysemickich pogladéw we Francji Michel Wieviorka (2007) i jego zesp6t badawczy formutuja zréwnowazong analize,
ktéra zarazem rozpoznaje wyzwania spoleczne stawiane przez wzrost antysemityzmu we Frangji i ostrzega przed poddawaniem si¢
panice moralnej, wzniecanej przez takich autordéw jak Brenner, Finkielkraut, Taguieff i Trigano. Méj esej podaza tropem tego
projektu. Omédwienie rol, ktére odpowiednio antysemityzm i islamofobia odgrywaja w przesuwajacych si¢ pozycjach nacjonalizmu
i pannacjonalizmu w szerszym kontekscie Europy zawieraja: Bunzl 2005, a takze rézne komentarze, ktére pojawily sie po wydaniu
tego artykutu i podkreslaly szersza kolonialna/postkolonialng dynamike réznych rasizméw. Krytyczne oméwienia dotyczace
stosownosci uzywania terminéw ,,(nowy) antysemityzm” i ,islamofobia” w odniesieniu do aktualnego rasizmu wymierzonego
w zydéw i muzulmanéw we Francji znalez¢ mozna w tekstach autoréw takich jak Bowen (2005, 524), Peace (2008, 118-121),
Wieviorka (2007, 62-68). ,,Antysemityzm” odnosi si¢ zasadniczo do starszej typologii rasowej, w ktérej Zydzi (jak i Arabowie) byli
napi¢tnowani jako ,,semici”. W ,,islamofobii” problemem jest raczej psychologiczny strach przed religia islamska, nie za$ strukturalna
dyskryminacja i urasowiony dyskurs skierowany przeciwko muzutmanom. Tym niemniej sa to terminy, do ktérych odnosi si¢ debata
we Francji, i w takim kontekscie uzywam ich w tym eseju.
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i mieszkancow zaniedbanych obszaréw podmiejskich, a inspiracji szukalo w walce toczonej
przez czarnych Amerykanéw 1 Afrykanéw z RPA (zob. Derderian 2004; Hargreaves 1995),
pokolenie mltodsze — dzialajace jako ,,muzulmanie” i na ogdl odcinajace si¢ od etnonimu
,»Beur” — kieruje swoja polityczna $wiadomo$¢ raczej ku okupacji Iraku lub przemocy
w Izraelu/Palestynie jako wyraznym analogiom ich wlasnej sytuacji we Francji. To w tym
kontekscie postawa owej grupy wobec panstwa francuskiego jako sity nieustannie kolonizujacej
moze przyja¢ forme uogoélnionego antysyjonizmu i okazjonalnego antysemityzmu, w ramach
ktérego, jakze ironicznie, Zydzi sa uznawani (poprzez bledne skojarzenie ich z zolnierzami
izraelskimi) za wzor francuskiego mieszczanskiego sukcesu i islamofobicznych praktyk. Jak

twierdzg Michel Wieviorka i jego wspolpracownicy:

Zydzi w 1zraelu zachowuja sie w stosunku do Palestyficzykéw tak, jak ,,Francuzi” we
Francji zachowujq si¢ w stosunku do ,Judzi z Afryki Pétnocnej” [...]. W atmosferze
rasizmu 1 charakterystycznego dla nich wykluczenia ,,Arabowie” s3 zatem uwazani za
ofiary podwojnie zlego traktowania ze strony francuskich Zydéw, ktérzy uciskaja ich
jako Zydzi, odtwarzajac model stosunku Zyda izraelskiego do palestyriskiego Araba,
oraz jako Francuzi, traktujac ich w sposéb rasistowski i pozbawiony szacunku (2007,
142-43).

Gwaltowne urasowienie imigrantow z Afryki Pélnocnej i ich dzieci jako ,,muzulmanéw” oraz
przemoc ze strony panstwa francuskiego, z ktora si¢ mierza, znajduje czasem odpowiedZ
w przemocy skierowanej zwrotnie ku padstwu i wobec tych (réwniez Zydow), ktérzy wydaja
si¢ je reprezentowac®. Porwanie i1 zamordowanie sprzedawcy telefonow komoérkowych,
francuskiego Zyda Ilana Halimiego w styczniu i lutym 2006 roku, stanowi pole do analizy tego,
jak niejednoznaczna i zlozona jest w praktyce ta przemocowa identyfikacja i dezidentyfikacja.
W innych przypadkach spolecznosci muzulmanskie we Francji 1 Afryce Pélnocnej — zwlaszcza
aktywisci berberscy/Amazigh — angazuja si¢ w praktyki kontrastujace z wyobraznia kulturows,
identyfikuja si¢ z przeSladowanymi Zydami i przyjmuja postawy filosemickie,
proizraelskie, nawet islamofobiczne.

Kiedy odczytuje wspélczesna dynamike islamofobii/islamofilii i antysemityzmu/
filosemityzmu jako czesci skladowe szerszego konfliktu, stawiajacego mlodych francuskich
muzulmanéw, marginalizowanych pod wzgledem spoleczno-ekonomicznym, inwigilowanych

1 traktowanych jak podejrzani, naprzeciw francuskiego panstwa, uwzgledniam tylko pewien

5 Nalezy zwrécié uwage, ze pomimo zalozen pewnych islamofobicznych krytykéw (zob. wywiad z Alainem Finkielkrautem
w: Mishani i Smotriez 2005) nie kazdy przypadek publicznej przemocy ze strony dzieci pétnocnoafrykanskich imigrantéw musi
wynika¢ z logiki religijnej interpelacji i inwokacji. W pazdzierniku i listopadzie 2005 podczas fali przemocy w peryferyjnych
blokowiskach Francji mlodzi mezczyzni na ulicach organizowali si¢ gtéwnie wedlug wiezi wynikajacych z dzielonego miejsca
zamieszkania i wspdlnej marginalizacji spoleczno-ekonomicznej, ktéra wykraczata poza réznice etniczne i religijne. Wotania
o spokdj ze strony lokalnych stowarzyszen islamskich, anawet fatwa przeciwko przemocy wydana przez rzekomo
fundamentalistyczny Zwiazek Organizacji Islamskich we Francji (UOIF) trafity w proznie. Zob. Silverstein i Tetreault 2006.
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konkretny wymiar réznorodnej i pofragmentowanej natury antysemityzmu oraz islamofobii we
Francji. Podobnie jak Wieviorka (2007, 13) nie definiuje tych zjawisk jako ,,homogenicznych
lub spéjnych”. Co wigcej, wprost odsuwam tu na dalszy plan wyjasnienia, ktore traktuja
wzajemna przemoc 1 fantazje wylacznie jako kontynuacje dlugotrwalego konfliktu
wyznaniowego pomiedzy Zydami i muzulmanami. Nie twierdze przy tym, ze historyczne
zwigzki miedzy tymi grupami w Afryce PéInocnej sa zupelnie bez znaczenia dla tematu; jak
ukazuje to ponizej, to rzady kolonialne zapewnily rame pojeciowa, poprzez ktora rézne grupy
zglaszaja roszczenia do francuskiej podmiotowosci (Bahloul 1996; Benbassa 1999, 185-189;
Hyman 1998, 193-214).

We Francji Zydzi i muzulmanie pochodzenia pélnocnoafrykanskiego, zwlaszcza
z plerwszego pokolenia, sa w podobny sposéb urasawiani jako ,,imigranci” (zob. Silverstein
2005), zamieszkuja podobne miejsca i korzystaja ze wspolnych miejskich ustug oraz zasobdw
(takich jak rzeznie z halal lub koszernymi produktami). Okazuje si¢ jednak, ze réznice w ich
wspomnieniach z Algierii czaséw kolonialnych i wojennych tworza miedzy nimi afektywny
dystans (zob. Stora 1991). Stosunki pomiedzy nimi zaostrzaly si¢ w niektorych okresach, na
przyktad z powodu wojny w Izraelu/Palestynie w 1967 roku, zwlaszcza ze wzgledu na zwrot
spolecznosci Zydow algierskich ku Izraelowi jako gléwnemu zrédtu politycznej identyfikacji
(Hyman 1998, 202-205). Trwajaca w Izraelu/Palestynie przemoc oraz fakt, ze wielu Arabéw
i Berberow z Afryki Pélnocnej (w wyniku wojny domowej w Algierii i francuskiej wojny
z terroryzmem) identyfikuje si¢ przede wszystkim jako muzulmanie, wbijaja kolejny klin
pomiedzy te spolecznosci, zwickszajac wyczulenie Zydéw z Afryki Péinocnej na kwestie

antysemickiej retoryki i przemocy, a nawet ksztaltujac ich podobne reakcje®.

Jednakze ta konkretna genealogia wspotczesnego konfliktu religijnego jest znacznie mniej
istotna dla mlodych os6b pochodzenia franko-maghrebskiego, urodzonych i wychowanych we
Francji po algierskiej wojnie o niepodleglos¢. Ich historyczna $§wiadomos¢ kolonialnej
przemocy w Algierii pozostaje raczej ograniczona (Stora 20006) i od 2003 roku przejawia si¢
w formie mobilizacji przeciw propozycjom zmian w prawie, w ramach ktérych wprowadzono
wymog nauczania o ,,pozytywnej roli kolonializmu”, jak réwniez w glosach domagajacych si¢
od Francji wzigcia odpowiedzialnosci za handel niewolnikami; czy w powstaniu ruchu Indigenes
de la République, angazujacego poczatkowo elite lub wyksztalcony czy zaktywizowany margines
mlodych muzulmanéw z blokowisk. Z tego powodu bledem byloby postrzega¢ fantazje

iprzemoc mlodych wylacznie przez pryzmat konfliktéw o podlozu  religijnym,

6 Od 2002 roku rzeczywiscie nastapil znaczacy wzrost liczby atakéw wymierzonych w Arabéw i muzulmanéw,
przeprowadzanych przez Zydéw pochodzacych z Afryki Pélnocnej, czy to majacych miejsce w sferze publicznej, na wiecach
poparcia dla Izraela, czy poza nia, jak w przypadkach atakéw ulicznych i palenia meczetéw (Shatz 2005). O bardziej ogdlnym
wzroscie liczby atakéw antymuzutmanskich we Francji od p6znych lat dziewigédziesiatych — zob. Geisser 2003, 10—13.
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odziedziczonych po ich rodzicach, lub tez dopatrywac si¢ jakiej$ jednolitosci we wczorajszych
1 dzisiejszych walkach okreslanych mianem antyimperialnych. Tym niemniej, poniewaz
konteksty Algierii czaséw kolonialnych i wojennych stanowia kluczowe momenty
w identyfikacji muzutmanéw i Zydéw z Afryki Péinocnej jako odmiennych podmiotéw

kategorialnych, pozostaja one waznym punktem wyjscia dla analizy.

Kolonialne korzenie islamofobii

Francuska kolonizacja Afryki Péinocnej pojmowana byla przez wielu jej ideologéw jako
element szerszej powinnosci, w réwnej mierze ,,misja cywilizacyjna”, co ekspedycja militarna
(zob. Colonna 1975; Cooper i Stoler 1997; Guilhaume 1992; Lucas 1 Vatin 1975; Rosenblum
1988, ale takze Bullard 2000). Cho¢ ta kontestowana i wysoce niejednoznaczna misja opierala
si¢ na rewolucyjnej, politycznej teorii uniwersalnego obywatelstwa, w praktyce rozegrata si¢ ona
znacznie blizej tego, co Jean-Loup Amselle (2003, x) okreslit, odwotujac si¢ do Foucaulta
(1998), mianem ,,wojny pomiedzy rasami”. W kolonialnej Afryce Pélnocnej francuska
administracja kolonialna rozrézniala formalnie obywateli europejskich od rodzimych
poddanych (ktérych nie nazywano ,,obywatelami”, ale ,,mieszkafcami kraju”, ang. nationals).
Ten podzial miat swoje formalne odbicie w code de /'indigénat, zgodnie z ktérym Zydzi do 1870
roku, a algierscy muzulmanie do roku 1958 pozbawieni byli prawa do obywatelstwa
francuskiego i podlegali odr¢bnym systemom sadownictwa oraz kodeksom prawnym, co
standaryzowala i czemu nadawala oficjalny status francuska administracja. Ogodlnie rzecz
ujmujac, dostep do obywatelstwa francuskiego wymagal od danej osoby zrzeczenia si¢
,»osobistego” religijnego lub ,lokalno-cywilnego” statusu, co postrzegane bylo jako
réwnoznaczne z apostazja i wobec tego niemal powszechnie unikane. Jednak wewnatrz tego
szerszego, urasawiajgcego podzialu na obywatelstwo i ,,narodowos¢” francuscy kolonialni
etnologowie dokonywali dalszych klasyfikacji w obrebie rodzimych populacji na podstawie
cech kulturowych i jezykowych, traktujac je jako réznicujace mozliwos¢ asymilaciji do projektu
cywilizacyjnego (Ageron 1960; Lorcin 1995; Silverstein 2004b, 35-75). W Afryce Pélnocnej
badacze wojskowi — idac w §lady takich luminarzy jak Alexis de Tocqueville (1991 [1937-1847])
— wielokrotnie reifikowali spoleczenstwo arabskie jako przede wszystkim i gléwnie islamskie;
zwracali tez uwage na brak kompatybilnosci miedzy cywilizacja islamska 1 francuska
(chrzescijansko-swiecka) nowoczesnosdcia. W ten sposéb maskowano Igki przed islamem jako
jednoczaca sila polityczng podczas antykolonialnych buntéw w dziewi¢tnastym wieku; leki
ponownie podsycone w dwudziestym wieku przez arabskie ruchy nacjonalistyczne w Tunezji
1 Egipcie, ktoére z kolei zaowocowaly walka o algierska niepodleglosé.

W dyskursie kolonialnym islam byl gléwnym trybem wyjasniania dwdch

przeciwstawnych cech domniemanej osobowosci arabskiej: z jednej strony, ,,wojowniczej”,

159



Praktyka Teoretyczna 4(26)/2017 — Islamofobia. Konteksty

,wrogiej” natury Arabéw, zwiazanej rzekomo z ich religijnym ,,fanatyzmem”; a z drugiej strony,
ich ,,nalogowego lenistwa”, wynikajacego z bogobojnego ,fatalizmu”. Po pierwsze,
obserwatorzy francuscy twierdzili, Zze ,,absolutyzm” Arabéw umieszcza ich w ,,stanie ciaglej
wojny z niewiernymi, naklada na nich obowigzek wiecznej wojny, ktéra nie moze zostac
wstrzymana” (Servier 1923, 345-346). Islam sluzyl jako gléwny czynnik wyjasniajacy
okrucienstwa wojny (Scigcia, tortury, okaleczenia) zaobserwowane przez francuskie sily
ekspedycyjne podczas podboju Algierii, przypisywane ,,mséciwej i okrutnej naturze” Arabow,
,ktorzy nie znaja zadnego prawa, poza tym [narzuconym]| przez najsilniejszego” (Hamelin
1833, 7). W badaniach prowadzonych przez etnograféw wojskowych zwracano szczegdlnag
uwage na te religijne organizacje algierskie, takie jak marabuci czy bractwo Sufi (houan), ktore
posiadaly mistyczny autorytet i potencjalnie byly w stanie popchna¢ wyznawcéw do przemocy
(zob. de Neveu 18406; Rinn 1884).

Po drugie, badacze skupiali si¢ na przeciwnym aspekcie islamu — ,,fatalizmie”, absolutnym
poleganiu na Allahu w kwestii determinowania czyjej$ przyszlosci. Postrzegali oni ten fatalizm
jako podstawowsq przyczyne dlugiej listy wad [muzulmanow], takich jak ,lenistwo, obtuda,
podejrzliwos¢, nieprzewidywalnosé, zamilowanie do lubieznosci, luksusu i ucztowania [...]”
(Van Vollenhoven 1903, 169), potepiajac Araba-muzulmanina jako zawodowo ,,pijacego
stofice” [buveur de soleil] (Docteur X 1891, 55). Uwazano, ze to bogobojne ,,lenistwo” ostabia
intelekt muzutmanow, powstrzymujac wszelki ruch spoleczenstwa w strone nowoczesnosci.

Co wigcej, administracja francuska postrzegala t¢ zasadnicza religijno$¢ Arabow jako
istotng przeszkode wich administracyjnej czy prawnej asymilacji do narodu francuskiego.
,» W cywilizacji mahometanskiej religia i prawo sa zbyt intymnie splatane, aby stan prawny
muzulmandéw byl identyczny ze stanem Francuzéow czy Europejczykéw” (Larcher 1903, 16).
Takie zalozenie doprowadzito do faktycznego zawieszenia /aicité w Algierii, chociaz kolonia ta
oficjalnie stanowila trzy départements d’outre-mer 1 wobec tego powinna byla normalnie podlega¢
temu samemu rezimowi prawnemu i konstytucyjnemu co metropolia. Kiedy w 1891 roku, za
czasow Trzeciej Republiki, rozwazano wyeliminowanie tej ostatniej przeszkody
1 naturalizowanie wszystkich Algierczykéw, w parlamencie wybuchta gwaltowna debata. Jeden
z senatoréw, Sabatier, zwracajac si¢ do senatu 27 czerwca 1891, sprzeciwil si¢ reformie, gdyz
wskazywala ona rzekomo na domniemana akceptacje ,koranicznych” praktyk cywilnych
1 rodzinnych, od ,,feudalnego” zarzadzania ziemia po ,,poligami¢”, ktére mialy ,,uchybiaé
prawom francuskim, by nie wspomnie¢ o francuskiej moralnosci” (cyt. za: Borgé 1 Viasnoff
1995, 18). Uwzglednianie religli przy przyznawaniu obywatelstwa zostalo wyeliminowane
dopiero po II wojnie §wiatowej, niedtugo przed uzyskaniem przez Algieri¢ niepodleglosci.

Podczas gdy arabscy muzulmanie umieszczani byli w kategorii ,,niemozliwych do
zasymilowania”, francuscy uczeni kolonialni traktowali pewne populacje mniejszo$ciowe —

zwlaszcza Zydow i Berberéw — jako blizsze cywilizacji francuskiej. Wynikalo to w duzej mierze
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z zalozenia, ze praktyki kulturowe i zycie spoleczne tych grup nie byly skoncentrowane wokoél
religii. Chociaz Zydom z Afryki Pélnocnej, tak jak i muzulmanom, poczatkowo odmawiano
obywatelstwa francuskiego, przyznano im potem prawa wyborcze w Algierii na mocy dekretu
Crémieux z 1870; byli oni od tego czasu traktowani inaczej niz reszta skolonizowanej populacji.
Podobnie Berberowie — cho¢ nie otrzymali prawa glosu — byli grupa wielokrotnie wybierana
przy probach asymilacji (takich jak zakladanie francuskich szkél publicznych i misyjnych
[Colonna 1975]), w sprawach cywilnych natomiast pozwalano im dziala¢ wedlug systemu
prawa zwyczajowego, nie za$ islamskiego. Preferowano ich réwniez przy wyborze ludzi do
pracy na kolonialnych farmach i w kopalniach, a takze za granica, we Francji. Zgodnie
z przekonaniem, ktore stato si¢ pozniej znane jako ,,mit kabylski” (Ageron 1960), naukowcy
wojskowi twierdzili, ze Berberowie, jako autochtoniczna ludnos$¢ Afryki Poélnocnej, ulegli
jedynie powierzchownej islamizacji, sa z natury swieccy, a w podejsciu do pracy —,,purytafscy’’.
Co wigcej, w roznych momentach historii wlaczanie rodzimych mieszkancéw kolonii do ciata
politycznego Wielkiej Francji byto obwolywane jako zbawienne dla narodu francuskiego, gdyz
miato fagodzi¢ stagnacje w przyro$cie narodzin w metropolii, zapewnia¢ potrzebnych zolnierzy
1 pracownikow fabryk podczas kolejnych konfliktéw w Europie 1 sprawiaé, by Francuzi, zamiast
przejawiaé wyniszczajaca dekadencje, stawali si¢ znéw bardziej ,,barbarzynscy”’. Takie
twierdzenia o zgodnosci Berberow z francuska nowoczesnoscia, czy o ich wkladzie w jej
rozwoj, powtarzajg si¢ w starciach pomiedzy islamofilia a berberofilia w czasach
wspolczesnych, gdyz obecni aktywisci berberscy/ Amazigh przedstawiajg siebie i spotecznosci
pochodzenia berberskiego, w imieniu ktorych sie¢ wypowiadaja, jako uosobienie rdzennej laicité
oraz wzor praktyki islamskiej, ktéra pozostaje w zgodzie z wartosciami Republiki Francuskiej
1 wspiera je.

Te podzialy pomiedzy Arabami, Berberami i Zydami tworzyly sie podczas walki
o dekolonizacje. Jako obywatele francuscy, Zydzi — choé¢ wielu z nich sympatyzowalo
z algierskimi i marokanskimi nacjonalistami — w duzej mierze dazyli do zachowania jakiej$
formy francuskiej Afryki Pétnocnej. Podlegli oni niemal powszechnej ,,repatriacji” (by uzy¢
retoryki panstwa francuskiego) do Francji na koniec wojny algierskiej 1954—-1962. Cho¢
Arabowie i Berberowie walczyli razem przeciwko Francuzom, interesy tych dwoch grup
w duzej mierze przestaly by¢ zbiezne w toku walki o dekolonizacje: elity berberskie wzywaly
do stworzenia wieloetnicznego 1 wielowyznaniowego niezaleznego panstwa, za$ arabscy
przywodey Narodowego Frontu Wyzwolenia (FLN) w Algierii 1 Partii Istiglal w Maroku
pragneli utworzy¢ narody arabsko-islamskie (Duclos 1972; Stora 1991). Wizje Istiglal i FLN

osiggnely pozniej status hegemoniczny, zas wielu przywodcow algierskich Berberéw zostalo

7 Akademik Touis Bertrand (1930 [1889], 8—13) w otwarty sposdb wyrazal swoje fantazje na temat ,,nowej rasy laciskiej”,
stworzonej przez zlaczenie si¢ osadnikow francuskich i Berberéw, ktérych ,barbarzynstwo” miato ,tchnaé nowe zycie”
w cywilizacje francuska i doprowadzi¢ do ,,narodowej regeneracii”.
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wygnanych, zamordowanych lub zmarginalizowanych za swoje domniemane tendencje
separatystyczne oraz za bycie kolonialnymi ,,pachotkami”; co przejawialo si¢ w ich naciskaniu
na kulturowsg réznorodno$é Afryki Pétnocnej (Lacheraf 1953; Sahli 1953; zob. Chaker 1990).

Wojny rozgrywajace si¢ w Maroku i w Algierii mialy reperkusje we Francji, gdzie
pracowalo kilkaset tysigcy mezczyzn z Afryki Pétnocnej (z ktorych wielu bylo Berberami),
mieszkajacych albo w hotelach robotniczych, albo — w okresie, gdy narastala przemoc w Algierii
— z zonami i dzie¢mi w dzielnicach nedzy. Podczas wojny imigranci byli obiektem ostre;
inwigilacji, ich stowarzyszenia 1 organizacje byly uznawane za grupy przestepcze, zdarzaly si¢
tez przypadki represji policyjnych, na przyktad po wiecu poparcia dla FLN 17 pazdziernika
1961 w Paryzu, kiedy to oddzialy prewencyjne policji otworzyly ogien do maszerujacych
Algierczykow; zginely setki osob, ktorych ciata wrzucono do Sekwany (Einaudi 2001; Haroun
1986). Policja znajdowala si¢ wtedy pod bezposrednia kontrola Maurice’a Papona, bylego
urzednika wysokiej rangi rezimu Vichy. Jak potem wyszlo na jaw, byl on odpowiedzialny za
deportacje tysiecy francuskich Zydéw do obozéw koncentracyjnych i obozow zaglady
w nazistowskich Niemczech, za§ poézniej, gdy byl juz gubernatorem Konstantyny we
wschodniej Algierii, wykazal si¢ poprzez wprowadzenie rezimu sankcjonowanych przez
panstwo tortur, ktore stosowane byly wobec czlonkéw rodzacego si¢ ruchu narodowego
Algierii. W tym sensie pafstwowa przemoc wobec Zydéw 1 muzulmanéw jest polaczona

historycznymi i intymnymi wi¢zami.

Przemoc postkolonialna

Pod koniec wojny we Francji zylo okoto 400 000 os6b pochodzenia péinocnoafrykanskiego.
We wezesnych latach osiemdziesiatych liczba ta wzrosta do okoto 1,5 miliona: bylo to skutkiem
rosnacej w szybkim tempie migracji zarobkowej (do roku 1974), jak i pdézniejszej polityki
jednoczenia rodzin, ktéra ulatwila przybycie do Francji zonom i dzieciom imigrantow-
mezczyzn®. Do imigracji tej obserwatorzy francuscy odnosili si¢ w sposéb ambiwalentny, na
zmiang ujmujac ja jako wklad w zycie narodu lub przemoc, uzywajac motywu ,,inwazji”’, by
opisa¢ obecnos¢ imigrantow z Afryki Pétnocnej w kraju, zwlaszcza w okresach spowolnienia
gospodarczego, ktore mialy miejsce w latach trzydziestych, w polowie lat siedemdziesiatych
1 od polowy lat dziewigcdziesiatych (Wihtol de Wenden 1991). Jako ze Karol Mlot, jak twierdza
francuskie podreczniki historii, powstrzymal Saracendéw w bitwie pod Poitiers w 732 roku,
dzisiejsza imigracja z Afryki Pélnocnej zostaje zrekonstruowana przez pewnych autorow
snujacych apokaliptyczne wizje jako zemsta Saracenow, czy to jako ,,inwazja pokojowa”, czy

tez uzbrojona w kalasznikowy (Raspail 1973; Figueras 1983). 1 rzeczywiscie, naukowcy

8 Historie i analize algierskiej imigracji we Francji mozna znalezé w: Gillette i Sayad 1976; Hargreaves 1995; Liauzu 1996;
MacMaster 1997; Sayad 2004; Talha 1989 i Zehraoui 1994.
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zwigzani ze skrajng prawica czestokroc ostrzegaja, ze ,,przewrot islamistyczny [moze| zwycigzy¢
w nowej wojnie stuletniej i sprowadzi¢ na nas islam” (Hollender 1988).

Takie rasistowskie (lub islamofobiczne) dyskursy i wojenne obrazy zostaja
urzeczywistnione w konkretnych atakach, ktére maja na celu w sposob szczegdlnie
zrytualizowany odeprze¢ armi¢ imigrantéw. Ataki te maja swa genealogic w aktywizmie
nacjonalistycznym oraz faszystowskim lat dwudziestych i trzydziestych, zwlaszcza w ruchu
Action Frangaise Charles’a Maurrasa; w tym przypadku uogdlniony antysemityzm rozciagal si¢
zaréwno na Zydéw, jak i na muzulmanéw. Pod rzadami Vichy muzulmanie, a zwlaszcza
muzulmanscy nacjonaliSci, byli internowani i deportowani na réwni z Zydami, zaréwno
w metropolii, jak i na terytoriach Afryki PéInocnej. Podczas wojny francusko-algierskiej doszlo
do naglego wzrostu skali przemocy wobec imigrantow, tak ze strony spoleczenstwa, jak
i policji. Cho¢ gléwnym celem tej przemocy bylo rozbicie ruchu nacjonalistycznego, czesto
dotykala ona bez wyjatku mezczyzn i kobiety z Afryki Péinocnej®. Skutkiem tej kolonialnej
historii byly okresowe ,,mordercze lata” (¢é#s menrtriers) pomiedzy rokiem 1973 a 1983, podczas
ktorych zgineto prawie piecdziesiecioro mezczyzn przybylych z Afryki Péinocnej i ich dzieci
(Aichoune 1985). Tylko latem 1973 roku w Marsylii i okolicach zaatakowano pigcdziesieciu
robotnikéw z Algierii, z czego pigtnastu zabito; ataki te znane byly lokalnie jako ratonnade
(,polowanie na szczury”). W sposéb przypominajacy sportows rozgrywke (by¢ moze
arystokratyczna tradycje polowania na lisy) grupa biatych beaufs (skrot od beansc-freres, czyli
,,8zwagrow” — francuski odpowiednik ,,g00d 0/’ boys” — dostownie ,,starych dobrych chtopcow”)
atakowala ,,szczura” (raton), bita go, niszczyla jego dokumenty czy odcinki z wyplata (w ten
sposob czynigc jego pobyt we Francji nielegalnym) 1 porzucala na pewna $mier¢. Jednakze do
wczesnych lat osiemdziesiatych rytualne ataki ulegly pewnej zmianie: gléwnymi ofiarami nie
byli juz pracownicy-imigranci, lecz ,,imigranckie” dzieci (niezaleznie od ich faktycznego miejsca
urodzenia), bawigce si¢ na podwoérkach pomiedzy blokowiskami. Dzieci nie byly jednak $cigane
przez grupy mtodych mezczyzn; w snajperskim stylu strzelali do nich z okien sasiedzi (glownie
starsi, biali mezczyzni), uzywajacy nabojow .22 Long Rifle, ktére zwykle wykorzystywane sa
podczas polowan (Aichoune 1985, 141-143).

Wazne jest to, by zwréci¢ tu uwage na sposob wyrazania rasizmu, nacjonalizmu i na
sportowy charakter opisywanych atakow. Zmaskulinizowana przyjemnos¢ zdaje si¢ byc
centralnym skladnikiem rasistowkiej przemocy we Francji; w pewnych kontekstach miala tez
kluczowe znaczenie dla konstytuowania si¢ bialej meskosci klasy robotniczej. Co wigcej,
opisane wyzej ataki wydaja si¢ stanowi¢ akty ustanawiania ekskluzywistycznie rozumianego

narodu francuskiego (Stolcke 1995). Cho¢ intencje poszczegdlnych atakujacych sa w duzej

® Zob. rozbudowane historie rasizmu ery kolonialnej i przemocy stosowanej wobec Algierczykéw we Francji: zob. MacMaster
1997; Noiriel 1988 i Wihtol de Wenden 1991. Rozszerzone oméwienie performatywnosci przemocy w konstytuowaniu si¢ kategorii
identyfikacji rasowej znalez¢é mozna takze w moim tekscie: Silverstein 2008.
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mierze niezbadane, same ataki wpisujg si¢ w szersza symboliczng historig 1 strukture. Podarcie
dokumentow stanowi reprezentacje legalnego wydalenia z kraju; branie na celownik dzieci
(a takze, w Niemczech, domow) sygnalizuje wylaczenie [,,imigrantéw”’] z narodowej rodziny
1 z prawnie sankcjonowanych sposobow reprodukcji spotecznej. Jednakze, jak twierdzi Terence
Turner (1995), rasistowskie ataki sq w réwnej mierze aktami wlaczania (inkluzji), co wylaczania
(ekskluzji). Zmarginalizowani (cz¢sto bezrobotni) ,,biali Francuzi” zachowujg si¢ brutalnie, jak
gdyby w ten sposéb mieli ponownie wpisa¢ si¢ w spoleczefistwo w roli obroncéw rasowo
okreslonego ,,narodu”, w imieniu ktérego zdaja si¢ (jak sami czasem twierdza) dzialac.
Ekskluzywne meskie obywatelstwo jest zatem brutalnie odgrywane poprzez rasistowskie ataki.

Uzywajac sformutowania Allena Feldmana (1991, 20), powiedzie¢ mozna, ze odgrywanie
beanf — meskiego nacjonalistycznego sprawstwa — poprzez przemoc w postkolonialnej Francji
oplera si¢ na ,,nowych pozycjach podmiotowosci, [ktore] sa konstruowane i interpretowane
przez akty przemocy”. Jednakze nie tylko meski podmiot — beanf — okreslany jest poprzez
przemoc. Franko-maghrebska meska podmiotowos¢ jest bowiem wytwarzana podobnie,
w toku tych samych atakéw rasistowskich, i zaposredniczona poprzez konfrontacje panstwem
francuskim oraz jego agentami. Obok strzelanin z uzyciem nabojow .22 Long Rifle we
weczesnych latach osiemdziesiatych rozwingla si¢ druga rytualna forma ataku: nieuzasadnione
uzycie sily przez policje 1 ochroniarzy wobec miodych mezczyzn — ,,imigrantow” z banlienes.
Wsrod  atakujacych  byli prywatni  straznicy 1 ochroniarze zatrudnieni w  lokalnych
supermarketach oraz na stacjach kolejowych, czyli w wydzielonych przestrzeniach pafstwa
francuskiego na osiedlach mieszkalnych. Tak jak w przypadku oséb atakujacych za pomoca
nabojow .22 Long Rifle, sprawcom tych atakow czesto uchodzilo na sucho wlasciwe
przewinienie — na drodze ugody przyznawali si¢ do mniejszych wykroczen lub tez udawato im
si¢ uzyska¢ calkowite uniewinnienie (Aichoune 1985).

W duzej mierze w reakcji na taka bezkarna, ,,prawomocna” przemoc z poczatku lat
osiemdziesiatych mlode osoby pochodzenia franko-maghrebskiego, tak mezczyzni, jak
1 kobiety, zaczely mobilizowac si¢ zbiorowo, aby przeciwstawi¢ si¢ policji, co pdzniej zostato
nazwane ,,ruchem Beuréw”’1%. Ruch ten wspierany byl przez nowo wybrany socjalistyczny rzad

Francois Mitterranda, ktory podkreslal ,,prawo do réznicy” w ramach francuskiej tozsamosci,

10 Etnonim ,Beur” przyjety zostal we wczesnych latach osiemdziesiatych przez mlode osoby pochodzenia franko-
maghrebskiego w celu wskazania na ich podwéjne oddzielenie: od ,,arabskiej” kultury rodzicéw (czesto nacechowanej pejoratywnie),
a takze od normatywnej francuskosci i od oczekiwan asymilacji kulturowej zwiazanych z ta ostatnia. Termin ten jest zazwyczaj
uwazany za dwusylabowe odwrécenie stowa arabe wedlug regul gry jezykowej verlan, cho¢ inni twierdza, Ze moze by¢ akronimem
frazy Berbéres d’Europe (Aichoune 1985). Pojecie to zostalo nastepnie przejete przez francuskie media i akademie, za$ osoby
pochodzenia franko-maghrebskiego szybko si¢ od niego odciely; dzis postrzegaja one ruch Beuréw albo jako klgske polityczna,
albo jako manipulacje rzadowa. Obecnie w formie samoapelacji uzywa si¢ stowa ,,rebeu” (pojedyncze odwrécenie arabe wedtug
verlan). W tym eseju uzywam terminu ,,Beur” tylko w odniesieniu do aktywistéw pochodzenia franko-maghrebskiego iich towarzyszy
drogi z lat osiemdziesiatych. W innych przypadkach uzywam apelacji analitycznej ,,0s0by pochodzenia franko-maghrebskiego” (ang.
Franco-Maghrebi), w pelni zdajac sobie sprawe, ze termin ten nie oddaje lokalnych praktyk nazewniczych i Zze uzycie facznika angazuje
bardziej anglo-amerykafiskie sposoby rozumienia tozsamosci, niz odpowiada na oczekiwania Republiki Francuskiej dotyczace
wymazywania znakéw etnicznych i religijnych z przynaleznosci politycznej.
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zalegalizowal stowarzyszenia imigranckie zakazane od 1939 roku i zapewnil fundusze na
réznorodne dzialania kulturowe 1 antyrasistowskie. Aktywizm Beuréw uzyskal réwniez
szerokie wsparcie od katolickich organizacji pomocy spolecznej, a takze od lokalnych grup
zydowskich, stajac si¢ w ten sposob przestrzenia produktywnego dialogu pomiedzy religiami.
Réznice pomiedzy Beurami a Zydami [, ferjs”] stawaly sie coraz bardziej wyrazne po inwazji
Izraela na Liban, a takze w obliczu stopniowego utozsamiania si¢ kilku dzialaczy Beuréw
(poprzez ich zwiazki z trockistowskimi organizacjami politycznymi) ze sprawa palestynska
(zob. Boukhedenna 1987). Ruch Beuréw ujmowany szerzej, z perspektywy sceny artystycznej
1 kultury masowej, wzbudzit réwniez fantazje o przekraczajacej podzialy rasowe tozsamosci,
wyrazanej przez beurowska figure baba cool. Byl to dlugowlosy miejski bandyta spoteczny,
ktérego wzorem byl Majid, bohater popularnej powiesci Mehdiego Charefa Le Thé au harem
d’Archi Abmed (1983) 1 filmu pod tym samym tytulem.

Ruch Beuréw byl réowniez impulsem do rozwoju polityki berberystycznej we Francji.
Akademicy kabylscy 1 imigranckie grupy robotnicze aktywne we Francji od 1967
rekonstytuowaly si¢ jako stowarzyszenia kulturowe, przyciagajac mlodszych Beuréw kursami
prowadzonymi w jezyku berberskim (tamazight), a takze kursami poswigconymi berberskim
tradycjom tanecznym, muzycznym i teatralnym. Stowarzyszenia te stworzyly podstawy dla
wspolczesnego aktywizmu Amazigh, ktéry podtrzymuje dyskurs wielokulturowosci
1 $wieckoséci wbudowany w ruch Beuréw; w jego wyniku staly si¢ one (jak i ogélnie aktywizm
Beurow) obiektem gniewu islamistycznych ruchéw spolecznych, ktére wyrosty we francuskich
banlienes w latach dziewigcdziesiatych (zob. Kepel 1987).

Jednakze przez caly ten czas gtéwnym bodzcem dla wojowniczej postawy Beuréw byla
rasistowska przemoc skierowana bezposrednio przeciwko osobom pochodzenia franko-
maghrebskiego. Pierwszy niezalezny ruch Beuréw zapozyczyl angielskq nazwe Rock Against
Police (RAP — Rock Przeciwko Policji) i organizowal darmowe koncerty, by zwigkszy¢
publiczna swiadomos$¢ w kwestii zamordowania przez policje trzech chlopcow pochodzenia
franko-maghrebskiego w okresie czterech miesiccy poprzedzajacych te inicjatywe. Drugi
koncert, ktory odbyl si¢ 15 maja 1981 roku, mial miejsce na terenie kompleksu mieszkalnictwa
publicznego Couzy na paryskim przedmiesciu Vitry, a doktadnie w miejscu, gdzie mtody Kader
Lareiche, bedacy jedna ze wspomnianych ofiar, zostal zabity przez straznika nocnego trzy
miesigce wezesniej (Aichoune 1985, 127-128; Jazouli 1992, 28). Z kolei zabojstwo dziatacza
spotecznego Abdenbiego Guemiaha przy uzyciu naboju .22 Long Rifle doprowadzito do
zalozenia Stowarzyszenia Gutenberg w listopadzie 1982, nazwanego tak na cze$¢ osiedla na
przedmiesciu Nanterre, na ktorym powstato (Boubeker i Abdallah 1993, 65).

Pierwsze francuskie stowarzyszenie kulturalne kobiet pochodzenia franko-
maghrebskiego powstalo w podobnych okolicznosciach w marcu 1981 na osiedlu Busserine,

na obrzezu Marsylii. Jego zalozycielka byla siostra Zahira Boudjlala, zabitego miesiac wczesniej
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razem z Lahouarim Ben Mohammedem. Chociaz stowarzyszenie wyraznie okreslifo jako swoj
cel dokumentowanie rasistowskich zabojstw, pierwszym jego dzialaniem byt protest przeciwko
deportacji Djamili, mlodej mieszkanki Busserine, ktéra zostala aresztowana podczas
demonstracji po zabdjstwie Lahouariego. Innymi stowy, ukonstytuowanie si¢ podmiotowosci
politycznej kobiet ze spolecznosci Beuréw bylo historycznie oparte na meskiej przemocy
1 przeciwdzialaniu tejze. Ten ruch kobiet majacy na celu ochrong przed francuskim panstwem
swoich — dostownie i w przenosni — braci odwraca w istocie standardowe relacje plciw banlieues.
Czerpiac z wlasnej idealizacji Zycia domowego w Afryce Poélnocnej 1 muzulmanskie;
moralnosci, to mezczyzni pochodzenia franko-maghrebskiego zazwyczaj przyjmujg role
obroncow kobiet; inaczej mowiac, bronig swego honoru poprzez kontrolowanie seksualnosci
swoich siéstr (i innych spokrewnionych z nimi kobiet). Co wigcej, kobiety pochodzenia franko-
maghrebskiego jako obrofczynie mezczyzn kontrastuja z meska podmiotowoscig polityczng
Beuréw opisang ponizej — podmiotowoscia brutalnych mscicieli poleglych ,,braci”.

Takie ,,nowe pozycje podmiotowosci” uwidacznialy si¢ w trakcie Marszu na Rzecz
Rownosci 1 Przeciwko Rasizmowi zorganizowanego w 1983 roku (znanego potocznie jako
Marche des Benrs), ktory byt przetomowym i jednoczacym wydarzeniem dla ,,ruchu Beuréw”.
Marsz ten zmobilizowal ponad 100 000 demonstrantéw od Marsylii po Paryz, bedac w duzej
mierze odpowiedzia na ,mordercze lato” poprzednich miesiccy. Wedlug jednego
z uczestnikéw, Ahmeda Ghayeta, marsz ten uksztaltowal Beurow jako pewna konkretna
polityczna i pokoleniowa podmiotowosc: ,,Powiedzialbym, Ze historia mtodziezy ochrzczone;
dzi§ mianem mlodziezy z »banlienes«, a wezesniej ochrzczonej mianem »Beuréws, rozpoczeta
si¢ na Marszu w 1983 roku” (cyt. za: Bouamama, Sad-Saoud i Djerdoubi 1994, 40). Wydarzenie
to zorganizowane zostalo przez Association SOS Avenir Minguettes, ktorego dwudziestoletni
przewodniczacy, Toumi Djaidja, zostal powaznie ranny kilka miesiecy wczesniej, podczas
proby mediacji z policja, ktéra poszczuta psami grupe mlodych mieszkancéw Les Minguettes
(w Lyonie). Uczestnicy i uczestniczki Marszu niosly transparenty upamigtniajagce mlodych
mezczyzn zabitych latem, napotykajac na swojej drodze, w podmiejskim Vaulx-en-Velin (Lyon)
i Nanterre (Paryz), zorganizowane lokalnie czuwania pos$wiecone pamigci mieszkancow
zabitych w poprzednim roku (Jazouli 1992, 60). W ten sposéb ksztaltowanie si¢ Beuréw jako
miedzy-przedmiesciowego pokolenia politycznego stanowilo odpowiedz na morderstwa
mtodych mezczyzn z banlienes, ktorzy postrzegani byli przez dzialajacych wich spotecznosciach
aktywistow jako ,,bracia” [fréres], spokrewnieni z nimi prawdziwymi, jak w przypadku Zahira
Boudjlala, lub metaforycznymi wi¢zami krwi (Bouamama i in. 1994, 50).

Cho¢ wiele oséb pochodzenia franko-maghrebskiego uczestniczylo w pokojowych
dzialaniach, takich jak wyzej wspomniany marsz, inni uwazali, Zze okazywanie biernej
solidarnosci jest bezskuteczne 1 zadali ,,ceny krwi” [prix de sang] (Bouamama iin. 1994, 50). Ale

jako ze wlasciwy sprawca albo znajdowal si¢ w areszcie policyjnym, albo sam byt policjantem
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i nie moégl zosta¢ bezposrednio ukarany przez mezczyzn bedacych krewnymi ofiary,
czlonkowie spotecznosci podejmowali dziatanie zbiorowe, kierujac swoj ,,gniew” na policje
jako taka, a takze na symbole swego ekonomicznego wykluczenia w cités. Latem 1981 po
policyjnym nalocie w Cité de la Cayolle w Marsylii, w trakcie ktorego ranne zostaly kobiety,
dzieci 1 osoby starsze, mlodzi mieszkancy podlozyli ogien w centrach handlowych i na
posterunkach policji w calej okolicy. W tym samym czasie w Lyonie uczestnikom strajku
glodowego, ktérzy protestowali przeciwko deportacjom mlodych oséb pochodzenia franko-
maghrebskiego, nie udalo si¢ doprowadzi¢ do zmiany prawa odpowiadajacego za owe
deportacje. Niedlugo pdzniej mloda kobieta z sasiedniego Saint-Dizier zostala deportowana
do Algierii, za§ Les Minguettes w rezultacie wybuchlo serig brutalnych konfrontacji miedzy
mlodymi mezczyznami a policja. Doszlo do okoto 250 incydentéw, w ramach ktérych grupy
chlopcéw, gléwnie pochodzenia franko-maghrebskiego (ale takze innych mieszkaficow
banlienes), kradly samochody, wciagaly policje w poscigi, a potem porzucaly i pality skradzione
pojazdy.

Cho¢ te ,,rodea” (jak je lokalnie nazywano) nacechowane byly przyjemnoscia czy wrecz
przypominaly sport, byly one czgsto (cho¢ z pewnoscia nie zawsze) rozumiane przez
uczestnikow jako ¢wiczenia w specyficznej sprawczosci, okreslanej przez przemoc w banlienes.
Wedlug pewnego mieszkanca i lokalnego aktywisty, Djamela, ,,mlodzi zacze¢li by¢ agresywni
od czasu prowokacji policyjnych, bo nie rozumieli agresji policji w stosunku do nich samych.
Rodeo miato by¢ odpowiedzia na wszystko, przez co przeszli oni i ich rodzice [...]. Gniew,
ktéry w sobie nosili, byt kierowany na samochody” (cyt. za: Jazouli 1992, 21-22). Dwa lata
p6zniej podobne konfrontacje w sasiednim Venissieux (Lyon) doprowadzily do trwajacej
tydzien okupacji osiedla przez oddzial skladajacy si¢ z czterech tysiecy policjantéw. W tym
samym roku mlodzi mezczyzni z a6 Monmousseau w Les Minguettes brutalnie starli si¢
z policja po tym, jak ci ostatni wkroczyli do mieszkania, w ktérym mialy znajdowac sig¢
skradzione przedmioty. W tych starciach z policja 1 z pafistwem francuskim jako caloscia meska
podmiotowo$¢ Beuréw opierala si¢ nie tylko na pozycji mezczyzn jako obiektéw przemocy,
lecz takze na ich roli sprawcow przemocy, mscicieli swych ,braci” i obroncéow swych
,,rodzicow”.

Ta forma sprawczej podmiotowosci zostala odziedziczona przez mlodszych braci
dzialaczy beurowskich, ktorzy na poczatku lat dziewi¢édziesigtych doswiadczyli jeszcze
wickszej marginalizacji w stosunku do tego, co udalo si¢ wypracowa¢ ich rodzicom, oraz
glebokiego rozczarowania w zwigzku z porazka polityki wielokulturowej tozsamosci
przypisywanej ruchowi Beuréw. W powtarzajacych si¢ brutalnych konfrontacjach pomiedzy
mtodymi z s a policjq braty udzial gléwnie lokalne grupy, przekraczajace podzialy religijne,
etniczne i rasowe oraz reagujace na zabicie jednego ze swych ,,braci” przez przedstawicieli

panstwa. Do star¢ pomiedzy mlodzieza a oddzialami prewencyjnymi policji (Compagnies
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Républicaines de Sécurité albo CRS) doszto na przyklad w listopadzie 1990 roku w ¢z Mas-du-
Taureau na przedmiesciu Vaulx-en-Velin w Lyonie po tym, jak jego dwudziestojednoletni
mieszkaniec, Thomas Claudio, zginal w wypadku motocyklowym S$cigany przez policje;
w marcu 1991 w Sartrouville (ParyzZ) po zamordowaniu osiemnastoletniego Djamela Chettouha
przez ochroniarza w supermarkecie Euromarché; i w maju 1991 w Val-Fourré po $mierci
osiemnastoletniego Aissy lhicha, ktory udusil si¢ w areszcie po tym, jak odmoéwiono mu
podania jego lekarstwa na astme. Tak jak po ,,rodeach” urzadzanych w 1981 roku, odpowiedz
rzadu na te akty kontestacji polegala na bezposredniej interwencji w codzienne zycie spoteczne
W cités poprzez zwigkszona obecno$¢ policji, programy dla mlodych i rozwiazania ekonomiczne
wzorowane na Planie Marshalla.

Poprzez takie reakcje panstwo francuskie w duzej mierze utwierdzalo popularyzowang
przez media 1 przemowy konserwatywnych kandydatéow politycznych wizje, wedlug ktorej
mtodzi z banlienes znajduja si¢ coraz bardziej ,,poza prawem”. Wielu francuskich socjologéw,
czasem rowniez bylych aktywistow beurowskich, opisywalo mlodych z banlieues jako
uczestnikow kultury rozruchow”, charakteryzujacej si¢ ogolna amnezjq historyczna
1,nienawiscia” wymierzona we wszystkie symbole panstwa francuskiego bez wyjatku
(Aichoune 1991, 13). Jesli Beurowie, jako hybrydyczne podmioty polityczne, reprezentowali
utopijng przyszlos¢ ,mnogiej Francji”, propagowanej przez aktywistow beurowskich
1 politykow socjalistycznych, a mlodzi obywatele pochodzenia franko-maghrebskiego stuzyli
jako ikony tej wielokulturowej przysztosci (Boubeker 1 Abdallah 1993, 43), to mtodzi z banlienes
w latach dziewigédziesigtych reprezentowali dystopijne przeciwienstwo tychze w postaci
niebezpiecznej spolecznej anomii. Przedstawiajac w ten sposob s, uwazano, ze
wielokulturowa spotecznos$¢ oparta na klasie rozpadla si¢ na ,,grupy etniczne i terytorialne”,
ktore wiklaja si¢ w ,,codzienng endemiczng przemoc” i sa zdolne w najlepszym wypadku do
organizacji ,,rozruchéw” przeciwko policji (Jazouli 1992, 141-42). Cités coraz czesciej
przedstawiane byly przez policje¢ 1 media jako ,,strefy bezprawia [gones de non-droif], w ktérych
prawo Republiki jest zupelnie nieobecne” (Le Monde, 7 wrzesnia 1995). Ten sposéb
prezentowania ci#és 1 wynikajaca z niego panstwowa polityka oparta na ich dalszej sekurytyzacji
trwaly az do fali przemocy w pazdzierniku—listopadzie 2005, a potem w reakcji na nig (zob.
Silverstein i Tetreault 2000).

Celem niniejszych rozwazan nie jest uzasadnienie islamofobicznego przedstawiania
francuskich obywateli-muzulmanéw jako ponadnaturalnie czy kulturowo sklonnych do
przemocy, nie jest nim takze wykazanie, ze wszystkie brutalne zachowania s3 z zamierzenia
polityczne, lecz raczej podkredlenie, Ze podmiotowe pozycje mezczyzn 1 kobiet
zamieszkujacych osiedla (Beurow, beaufs 1 bardziej ogolnie, mieszkancow banlienes) sa
konstytuowane w znacznym stopniu w wyniku zmaskulinizowanej przemocy i poprzez nia,

a takze zauwazenie, ze przemoc ta organizuje podmiejskie przestrzenie marginalizacji. Co
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wiecej, moim celem jest wykazanie, Zze walka ta ma charakter silnie lokalny, zorientowany na
konkretne warunki marginalizacji do§wiadczanej przez mlodziez ze strony panstwa oraz jego
spoleczno-ekonomicznych przedstawicieli i ikon. Ogdlnie méwiac, motywacja mtodych
z banlienes nie byly globalne ideologie marksizmu czy islamizmu, nawet jedli takie ruchy
polityczne byly 1 wciaz sa obecne w dzielnicach, o ktérych mowa. W tym sensie nie dziwi, ze
,»rozruchy” przeciw policji obieraly za swoj cel nie tylko policyjne posterunki, ale takze sale
gimnastyczne, centra handlowe, szkoly i tym podobne instytucje zwigzane z gospodarcza,
polityczna i kulturowa dominacjq panistwa. Ataki te pociagaja za soba zaréwno akty zniszczenia,

jak 1 okupacji czy zawlaszczenia, gdyz mieszkancy wpisuja si¢ w te przestrzenie,
przywlaszczajac je sobie przez stosowanie graffiti i ,tagowania”!l. Z kolei w przypadku
réwnoleglego rozwoju oddolnych dziatan, podejmowanych w cieniu niewydolnych instytuci,

mieszkancy po prostu zastepuja te miejsca swoimi wlasnymi.

Wojny z terroryzmem

Jak pisze Vincent Geisser (2009) w swojej pracy zatytulowanej Nowa islamofobia, pozorny
spoleczny chaos (dez)organizacji mlodziezy z cités stal si¢ zrédlem niepokoju, poniewaz
uwazano, ze stworzyl on przestrzen, w ktorej pojawily si¢ organizacje ,.komunitarne”,
zwlaszcza fundamentalistyczne grupy islamskie. Od czasu upadku ruchu Beuréw 1 poczatku
wojny domowej w Algierii zatamatl si¢ monopol rzadowych agencji panstw Afryki Pétnocnej
na organizacj¢ 1 przekazywanie wiedzy o islamie oraz formach jego praktykowania. W miejscu
tego monopolu prosperuje obecnie we Francji szeroka gama stowarzyszen islamskich, struktur
zwigzanych z meczetami i organizacji aktywistycznych, ktére maja swoj rodowodd w réznych
ruchach sufickich i salafickich, majacych z kolei swoje zrédlo na Bliskim Wschodzie, w Azji
Potudniowej i w Afryce Zachodniej (zob. Bowen 2009; Cesari 1994; Kepel 1987). Chociaz ich
wierzenia 1 praktyki religijne sa raczej zréznicowane, wiele mlodszych mezczyzn 1 kobiet
pochodzenia franko-maghrebskiego dotacza do prozelitycznych grup islamskich i1 zamienia
»tradycjonalizm” swoich rodzicow na uwspoélczesnione, uproszczone interpretacje Koranu
oraz nauki hadisow.

Wobec transnacjonalizacji przemocy algierskiej wojny domowej powszechne Igki
dotyczace ,,zbuntowanego pokolenia” z banlienes przetozyly si¢ na konkretne niepokoje
o franko-maghrebska mtodziez z cités, ulegajaca ,,pokusie dzithadu” (por. Pujadas i Salam 1995).
Strach ten symbolizowaly zwlaszcza dwie historie. Pierwsza z nich dotyczy nawrdcenia

Toumiego Dijaidji, organizatora i ikony Marche des Beurs z 1983 roku, na neotradycyjng forme

11 Angielskie stowo #ags odnoszace si¢ do graffiti w formie podpisu, w szczegblnosci identyfikujacego autora
lub grupe (takze kryminalna), do ktérej ten przynalezy [przyp. thum.].
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islamu w trakcie odsiadywania krotkiego wyroku w wigzieniu. Druga historia wiaze si¢
zudzialem Khaleda Kelkala, mieszkanca Mas-du-Taureau pochodzenia franko-
maghrebskiego, w prébie zamachu bombowego w 1995 roku na lini¢ kolejowa prowadzaca do
Lyonu; zamach ten przypisany zostal Zbrojnej Grupie Islamskiej z Algierii. W oczach
francuskich urzednikéw panstwowych i1 komentatorow medialnych te dwie trajektorie
naznaczyly narodziny trzeciego pokolenia imigrantéw w latach dziewiecdziesiatych,
opierajacego si¢ na transnarodowych powiazaniach pomiedzy mlodymi autochtonami
z francuskich banlienes 1 bojownikami islamistycznymi czy Berberami, ktérzy uciekli przed
wojng domowg w Algierii i zamieszkali we Francji (Silverstein 2004b, 174—-183).

Niepokoje dotyczace mozliwych powigzan osiedli 2z miedzynarodowa siecig
terrorystyczna, majaca taczy¢ Algier z Kolonia, Sarajewem, Kabulem i Irakiem (por. Le Figaro,
16 sierpnia 1995), przybraly na sile, gdy w trakcie §ledztwa po ataku na WT'C aresztowano, pod
zarzutem bycia ,,dwudziestym porywaczem z 11 wrzesnia”, pochodzacego z Maroka Francuza,
Zacariasa Moussaoui, a takze po odkryciu, ze kilku obywateli francuskich pochodzacych
z Afryki Pélnocnej zasila szeregi Talibéw w Afganistanie 1 ,,zagranicznych bojownikow”
bioracych udzial w irackim powstaniu. W odpowiedzi na te wydarzenia, w ramach lokalnej
francuskiej wojny z terroryzmem, probuje si¢ odzyskaé kontrole nad polami walki w ciés
1 wlaczy¢ je z powrotem w pafnstwowe ramy gospodarcze i polityczne. Wojna ta rozgrywana
jest na dwoch frontach, ktore jednoczesnie wzmacniaja identyfikacje osob pochodzenia franko-
maghrebskiego jako podmiotéw przede wszystkim muzulmanskich i sytuuja t¢ podmiotowosé
w opozycji do francuskiej przynaleznosci spoleczno-politycznej. Po pierwsze, rzad francuski
zwicksza czestotliwo$¢ interwencji 1 policyjny nadzér nad miejskimi peryferiami, usitujac
wyraznie odzyska¢ monopol na miejscows przemoc. Silty bezpieczenistwa i agencje wywiadu
wielokrotnie przeprowadzaja naloty [rafles] w cités, poszukujac podejrzanych o terroryzm,
wlamujac si¢ do sal modlitewnych i miejsc spotkan stowarzyszen. W odpowiedzi na zamachy
bombowe latem 1995 roku rzad francuski aktywowal plan antyterrorystyczny Vigipirate w celu
podniesienia poziomu publicznej czujnodci. Opracowany w 1978 roku i1 po raz pierwszy
wprowadzony w zycie podczas wojny w Zatoce Perskiej w 1991 roku, plan ten dziala w oparciu
o logike¢ militarnego odstraszania; armia mobilizowana jest w celu strzezenia szkol, weztow
komunikacji publicznej, budynkéw rzadowych i centréw turystycznych. Plan pozostawal
w mocy az do atakow z 11 wrzesnia, kiedy to podniesiono go na ,,wyzszy” poziom ,,intensywnej
obserwacji” instytucji publicznych. Tak jak ustawa Patriot Act w USA, tak 1 wzmocniony plan
Vigipirate wiazal si¢ z ulatwieniem uzyskania nakazu przeszukania, a takze sankcjonowatl
powszechne kontrole tozsamodci i przeszukiwanie dobytku w miejscach publicznych. Mtodzi
z Afryki Péinocnej sa gléwnym celem takich ,,przypadkowych przeszukan” (contriles au facies),
ktorych efektem sa niezliczone zatrzymania sadowe 1 aresztowania, a w przypadku imigrantéw

nieposiadajacych dokumentéw — deportacje. W rezultacie takich kontroli tozsamosci agenct
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bezpieczenstwa interpeluja osoby pochodzenia franko-maghrebskiego jako potencjalnych
islamistycznych terrorystow.

Te S$rodki bezpieczenstwa sa dodatkowo skupione na eités jako przestrzeniach
potencjalnego terroryzmu. Na mocy planu Vigipirate z 1995 roku do juz rozbudowanych
podmiejskich sit bezpieczenstwa wlaczono 200 inspektoréw w cywilu w celu ,,przenikniecia do
srodowisk przestepczych” (L’Express, 9 listopada 1995). W 1999 roku socjalistyczny premier
Lionel Jospin wzmocnit te srodki, mobilizujac dodatkowo sily 13 000 oséb w oddziatach
prewencyjnych 1 17 000 oficeréw zandarmerii militarnej w celu patrolowania tych samych
»wrazliwych stref miejskich”. Wreszcie w 2003 minister spraw wewngtrznych spod znaku
prawa i porzadku, Nicolas Sarkozy jeszcze bardziej zwigkszyl liczbe oddziatow sit
bezpieczenstwa w cités 1 przyznal im uprawnienia do przeszukiwania doméw i pojazdow,
docierajac w ten sposéb do uprzednio niedostepnych miejsc (tak zwanych obszaréw 7o-go).
Prébujac zniszezy¢ tajne meczety 1 stowarzyszenia zwigzane z islamem, Sarkozy jednoczesnie
zdelegalizowal zgromadzenia w wejsciach, piwnicach i garazach publicznych blokowisk.

Po drugie, francuska wojna z terroryzmem wiaze si¢ z oficjalnym uznaniem islamu, ktére
jest jednoczesnie uznaniem czego$, co ma zosta¢ poddane kontroli. Rzad francuski prébuje
przede wszystkim okresli¢ parametry praktyki islamskiej we Francji poprzez oficjalne
zakazywanie noszenia chust w szkolach publicznych i stworzenie oficjalnych Francuskich Rad
Wiary Muzulmanskiej (CFCM), ktére mialyby posredniczy¢ pomiedzy francuskimi
muzulmanami i pafistwem (Bowen 2006; Fernando 2005; Silverstein 2004a). Polityka ta stwarza
instytucje i normy prawne, poprzez ktore rzad probuje pogodzi¢ praktyke islamska z francuska
ideologia /aitité. Chociaz proby tworzenia takich cial zarzadzajacych mialy miejsce od 1989
roku, tchnieto w nie nowe zycie po 11 wrzesnia, kiedy to Sarkozy postanowil zastapic Islams des
caves (,,Islam garazy i piwnic”) tatwiejszym do kontrolowania ,,Islamem meczetéw”. Jednakze
kiedy znaczaca liczba przedstawicieli Unii Islamskich Organizacji we Francji (UOIF),
posiadajacej rzekomo historyczne powigzania z egipskim Bractwem Muzulmanskim, zdobyla
mandaty w wyborach w kwietniu 2003, Sarkozy zagrozil wydaleniem z kraju imaméw, ktorych
poglady nie zgadzajq si¢ z prawem francuskim, a takze zamkni¢ciem ich meczetéw.

Jak podkresla Mayanthi Fernando (2005), te proby stworzenia oficjalnego islamu Francji
(przeciwstawionego islamowi we Francji) zacieraja réznice pomiedzy spolecznoscia
muzulmanska definiowana przez praktykowanie wiary (zwlaszcza uczeszczanie do meczetu)
atag definiowana przez samoidentyfikacje. W projekcie laczenia CFCM ze strukturami
meczetowymi nie jest brana pod uwage wiara muzulmanska i jej praktykowanie
zaposredniczone przez nieoficjalne formy organizacyjne lub praktyki prywatne, domowe. Co
wigcej, uciszana jest znaczna wickszo§¢ oséb pochodzenia franko-maghrebskiego, ktore

identyfikujg si¢ kulturowo jako muzulmanie, lecz nie praktykujq aktywnie swojej religii. W ten

171



Praktyka Teoretyczna 4(26)/2017 — Islamofobia. Konteksty

sposob Iaczenie francusko-islamskiej reprezentacji z meczetami uprzywilejowuje starszych
mezczyzn zarowno kosztem kobiet, jak i mtodszych mezezyzn zaangazowanych w da ‘wa.

Ze wzgledu na te procesy samoidentyfikaciji i interpelacji panstwowej osoby pochodzenia
franko-maghrebskiego coraz czesciej przedstawiaja si¢ publicznie jako muzulmanie, a ich
przynaleznos¢ do narodu francuskiego i lojalno§¢ wobec francuskiego panstwa sa nastepnie
kwestionowane. Podczas gdy starsze formy identyfikacji i organizacji mlodych w latach
osiemdziesigtych 1 wczesnych latach dziewi¢édziesiatych oparte byly na wspoldzielonych
cechach klasy i lokalno$ci — na tym, ze byli biednymi mieszkaficami marginalizowanych
blokowisk — ktore zastepowaly réznice rasowe 1 religijne, stanowiac podstawe przekraczajacej
podzialy rasowe identyfikacji Vinza z filmu Iz Haine, to praktyki prywatne 1 polityka
panstwowa sprzyjaja nowemu urasowieniu i stosowaniu kategorii religijnych. Nie znaczy to, ze
lokalne kategorie urasowienia, jak rebeu, feuj czy renoi (czarnoskory) nie byly czgscia stownika
banlienes przed wojna domowg w Algierii, ale byly to stosunkowo ruchome formy odniesienia,
ktore wyrazaly w roéwnej mierze osobista odrebnosé, co korzenie etniczno-religijne. Co wigcej,
solidarno$¢ miedzy miodymi przekraczala te rasowe granice, a lokalne bandes (gangi)
organizowaly si¢ gléwnie wedlug miejsca zamieszkania. Nowe formy identyfikacji religijnej
wyznaczaja jednak coraz bardziej ograniczone formy uspolecznienia, ktére, cho¢ nie
wykluczaja przekraczania podziatéw rasowych czy religijnych, kaza interpretowac lokalna walke
spoleczna jako wyraz wigkszego, transnarodowego konfliktu religijnego, co grozi tym, ze moze
si¢ on przerodzi¢ w samospelniajaca si¢ przepowiednig.

Innymi stowy, kiedy osoby pochodzenia franko-maghrebskiego jako muzulmanie sq
$wiadkami wydarzen z 11 wrzesnia, amerykanskiej okupacji Afganistanu 1 Iraku czy tez
trwajacej przemocy w Izraelu/Palestynie, to w coraz wickszym stopniu widza w nich lustrzane
odbicie trudnosci, ktére oni sami przechodza w swoim zyciu codziennym. Pomimo
oczywistych réznic  dyplomatycznych 1 politycznych pomiedzy Francja a Stanami
Zjednoczonymi 1 Izraelem, mtodzi francuscy muzulmanie zmplicite uznaja analogic miedzy
armia amerykanska, izraelskim IDF i francuskimi oddzialami prewencyjnymi policji. Innymi
stowy, interpretujg oni na nowo swoje bitwy z francuskimi sitami prawa i porzadku jako wlasng
intifade, jako opor przeciw sitom imperializmu. Jesli ich starsi bracia i siostry postrzegali swoje
walki jako z koniecznosci lokalne i osadzone w szerszym kontekscie walk o prawa obywatelskie
we Francji, to wielu dzisiejszych mtodych pochodzenia franko-maghrebskiego postrzega si¢
dodatkowo (jesli nie przede wszystkim) jako osoby o transnarodowej podmiotowosci
muzulmanskiej, solidarne z uci$nionymi Palestyniczykami, Afganczykami i Irakijczykami.
Wieviorka (2007, 112) czyni nastgpujaca obserwacje¢ na temat tego, co nazywa
»antysemityzmem getta” o globalnym zasiegu: ,,Doswiadczenie muzutmanoéw [we Francji] staje
si¢ ilustracjq tego, czego muzulmanie maja doswiadczac na poziomie miedzynarodowym, i jest

stale kojarzone z wizjami dominacji izraelskiej nad Palestyfnczykami czy przemoca, ktorej ze
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strony Amerykandéw doswiadczaja Irakijczycy”. To skojarzenie miedzy islamem a oporem
przeciwko imperializmowi wzmacnia islamofilic lokalnej mlodziezy 1 przyczynia si¢ do
przyspieszenia nawrbcen na islam w banlienes jako formy ,,protestu spolecznego” (Daynes 1999,
310).

Co wigcej, taki zestaw sojuszy — ktory urasawia religic ponad klasa — wiaze si¢
z odmiennym stosunkiem do innych urasowionych grup. Podczas gdy wczesniejsze walki
jednoczyly wszystkich mieszkancow cités w opozyciji do beaufs czy mieszczanskich paryzan (ci
ostatni przyjeli style w#és jako sposéb swego wlasnego symbolicznego protestu), nowe
pokolenie mtodych z ctés postrzega zydowskich wspétmieszkancéw przede wszystkim jako
przedstawicieli miedzynarodowego imperializmu i, co zakrawa na ironig, antymuzulmanskiego
panistwa francuskiego, ktérego wiasna historia antysemickiej przemocy jest ignorowana. ,,Zydzi
sa przedmiotem niecheci po prostu dlatego, ze maja jakoby unikac¢ niesprawiedliwosci
1 doswiadcza¢ szczegdlnie dobrego traktowania przez Francje jako niezasymilowani, lecz
w pelni zintegrowani” (Wieviorka 2007, 109). Jak przejmujaco podsumowuja Wieviorka i jego
wspolpracownicy (2007, 140), ,,ten antysemityzm getta stanowi historyczny paradoks: ci, ktorzy
w przesztodci zyli w gettach [...] i doswiadczyli rasistowskiej nienawisci, staja si¢ dzisiaj,
w imponujacym zwrocie o sto osiemdziesiat stopni, wyobrazonym zrédlem zla, ktérego sami

doswiadczyli”.

Powrot do ,nowego antysemityzmu”

To ta zmiana tozsamos$ciowa pomaga wyjasni¢ doniesienia o skokowym wzroscie przemocy
antysemickiej na poczatku pierwszej dekady dwudziestego pierwszego wieku i przypisanie jej
po czescl francuskim muzulmanom mieszkajacym w banlienes. Nalezy przyznac, ze éw wzrost
w statystykach trzeba do pewnego stopnia kwestionowac, biorac pod uwage nowe wskazowki
panstwowe dotyczace zgloszen, ktére — zwlaszcza w szkotach, gdzie doszlo do znacznej
wickszosci zgloszonych wypadkow — uproscily zbieranie danych z zakresu przestegpstw
zwigzanych z rasg i prawdopodobnie doprowadzily do zglaszania drobnych wypadkéw na
szkolnym boisku jako przestepstw z nienawisci. Co wiecej, skokowemu wzrostowi liczby
zgloszen dotyczacych antysemickiej przemocy towarzyszy jeszcze wigkszy wzrost przemocy
rasistowskiej i ksenofobicznej, zwlaszcza stosowanej wobec muzulmanéw, ktoéry dokonat sie
po 11 wrzesnia (Geisser 2003, 10—13). Narodowa Komisja Konsultacyjna Praw Czlowieka
(CNCDH) zanotowala w tej kwestii wzrost o 150% w tym samym okresie 2003—2004,
w ktérym czestotliwosé atakéw antysemickich wzrosta o 50% (Le Monde, 21 marca 2005). Choé
skala atakéw antysemickich od tego czasu zmalala, nie stato si¢ tak z przemoca wymierzong

przeciwko imigrantom i muzulmanom.
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Takie ujecie pozwala ponownie przemysle¢ porwanie i zabdjstwo llana Halimiego,
francuskiego Zyda i sprzedawcy telefonéw komorkowych, przez wieloetniczna grupe mlodych
francuskich mezczyzn i kobiet z banlienes, zainicjowane przez mlodego muzulmanina
z Wybrzeza Kosci Sloniowej. Wedle przekonujacej argumentacji Briana Kluga (2003),
»antysemityzm” powinien by¢ definiowany jako przemoc, represje czy naigrawanie si¢
wymierzone w Zydéw jako Zydéw. W tym sensie nie kazdy atak na osoby zydowskiego
pochodzenia musi by¢ atakiem antysemickim, poniewaz wynika¢ moze z zupelnie innej logiki
ekonomicznej, rasowej czy tez politycznej. Roéznica ta jest kluczowa w rozréznianiu
antysyjonizmu (tj. platformy politycznej wymierzonej przeciwko jakiej$ formie wickszego
Izraela) od antysemityzmu (tj. rasizmu skierowanego przeciwko narodowi). W sprawie
Halimiego mozg catego przedsiewzigcia twierdzil, ze motywacja porwania byla wylacznie
finansowa — ze Halimi wybrany zostal nie dlatego, iz byl Zydem per se, ale dlatego, ze uznano,
iz jest bogaty. Lub, jak powiedzial inny z porywaczy, ,,llan byl Zydem, a Zydzi sa bogaci”
(Libération, 23 lutego 2000). Z tego wzgledu atak nie moze by¢ wlaczony w narracje o ,,nowym
antysemityzmie”, w ktory zaangazowani sa muzulmanie i ktory zwigzany jest z wydarzeniami
w Izraelu/Palestynie. Zdaje sie on raczej faczy¢ ze starszym antysemickim stereotypem Zyda-
finansisty, ktory przetrwal w historycznej retoryce francuskiej skrajnej prawicy 1 ktory nastepnie
zostal zawlaszczony przez wspolczesna ideologie islamistyczna we Francji 1 za granicg oraz
w pewnym stopniu stal si¢ elementem zdroworozsadkowych przekonan w banlienes. Co wigcej,
jakakolwiek nie bylaby dokladna motywacja atakujacych czy tez ich osobiste (stare lub nowe)
antysemickie przekonania, zab6jstwo to odebrane zostalo — tak przez francuskich Zydow, jak
1 przez panstwo francuskie — jako przywolujace ducha odnowionego antysemityzmu. Zachecito
to kilka tysiecy Zydéw do emigracji do Izraela (tak tez robi rodzina Laury na koniec a Petite
Jérusalem) 1 doprowadzito do zwigkszonej mobilizacji spotecznej przeciwko tej formie rasizmu.
Wszystko to wskazuje, Zze we Francji moze istnie¢ spoleczna rzeczywisto$¢ antysemityzmu,
niezaleznie od natury danego ataku!2.

Co wigcej, ataki takie jak ten na Halimiego wykazuja, ze niektérzy mlodzi francuscy
muzulmanie dzielg przestrzen ideologiczng z antysemicka ekstremalna prawica, ktéra — o ironio
— zbudowala swoja polityczng karier¢ na ksenofobicznej i islamofobicznej retoryce. Zamiast
postrzega¢ akty przemocy, dokonywane przez mlodych muzulmanéw na Zydach i ich
wlasnodci, jako porazke republikanskiej integracji, jak interpretuja to obserwatorzy tacy jak

Brenner (2002) 1 Trigano (2003), mozna dowodzié, ze jest to wyrazna oznaka ich zintegrowania

2\ 2004 roku glosno bylo o pewnym incydencie; mloda kobieta twierdzila, ze zostala zaatakowana w paryskim pociagu
podmiejskim przez grupe mlodych ludzi, ktérzy narysowali jej swastyke na klatce piersiowej. Zdarzenie to wywolalo glosy oburzenia
wsréd organizacji zydowskich i antyrasistowskich, a ze strony rzadu padly publiczne przeprosiny, obietnice naprawienia krzywd
i ostrzejszych wyrokow za przestepstwa antysemickie. Kiedy kobieta ta przyznata pozniej, ze zmyslita caly atak, prezydent Jacques
Chirac powiedzial publicznie, Ze to, co jest wazne, to fakt, Ze taki atak réwnie dobrze mégt mie¢ miejsce. W tym sensie atak ten,

chociaz czysto wyobrazony, funkcjonowat dalej jako fakt spoteczny ze skutkami w prawdziwym swiecie.
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z narodem francuskim, opartego zaréwno na odrzuceniu réznicy kulturowej, jak i na
afirmowaniu prowincjonalnej ,,Prawdziwej Francji” [pays réel], taczonej historycznie
z katolickim antysemityzmem. Rzeczywiscie, zgodnie ze starym (cho¢ niekoniecznie
nieprawdziwym) socjologicznym powiedzeniem, rasizm grupy imigrantéw przejawiany wobec
tych, ktorzy pojawili si¢ w kraju p6zniej, moze by¢ wskaznikiem ich asymilacji. W tym swietle
warto zwroci¢ uwage na moment, w ktérym w tekstach ukazujacych si¢ od 2002 roku larum na
te tematy zaczeli bi¢ akademicy tacy jak Brenner (2002), Trigano (2003), Taguieff (2004) czy
Finkielkraut (2003). Prace te nie tylko sa blisko powigzane z wojna z terroryzmem po
11 wrzesnia 1 wezwaniem do wickszej regulacji islamizmu we Francji, lecz moga takze by¢
odczytywane jako reakcja na integrowanie francuskich muzulmanéw poprzez dzialajace przy
rzadzie Francuskie Rady Wiary Muzulmanskiej, czyli organizacje, ktére chea wprost, jak wyrazit
to byly minister spraw wewnetrznych Nicolas Sarkozy, ,,posadzi¢ islam przy stole Republiki”
na tych samych warunkach, co Konsystorze Zydowskie ustanowione przez Napoleona.
Trigano (2003, 15-17) otwarcie odrzuca poréwnania migdzy ,,spolecznosciami” francuskich
muzulmanéw i Zydéw jako wspéimiernych grup, ktore mozna uznawaé za znajdujace sie
w stanie konfliktu. Nie byloby czym$ bezzasadnym opisac te alarmistyczne teksty jako wroga
(jesli nie islamofobiczng) reakcje na wlaczenie muzulmanéw do grona pelnoprawnych

obywateli francuskich.

Wyobraznia Amazighow

Mimo wszystko wzajemna nieche¢ muzulmanéw i Zydéw we Francji, jako tréznie
usytuowanych, réznie zintegrowanych podmiotéw politycznych, nie jest w zadnym razie
nieunikniona. Filia tak jak i fobia moze charakteryzowa¢ relacje mi¢dzyspolecznosciowe we
Francji. Czolowym przykladem tej pierwszej sa dzialania aktywistéw berberskich (lub
Amazigh) we Francji i Afryce Pélnocnej, ktorych zwigzki z islamem, sekularyzmem
iantysemityzmem sa zupelnie niepodobne do zachowan francuskich muzulmanow
przedstawianych w migdzynarodowych mediach!3. Jak wspomnialem wczesniej, kolonialni
etnologowie traktowali Berberéw jako wyjatkowo dopasowanych do cywilizacji francuskiej ze

wzgledu na ich rzekomo minimalng i powierzchowng islamskos¢!+. Wielu dzisiejszych

13 Omawiam obszernie /iiité i filosemityzm Amazighéw w innym tekscie (Silverstein 2007).

14 Aktywisci Amazighéw — podobnie jak inni méwiacy jezykami berberskimi w calej Afryce Pétnocnej i diasporze — w istocie
weielaja w swoje zycie codzienne duza réznorodno$é¢ wierzen i praktyk religijnych. Niektérzy bojownicy modla si¢ regularnie
i przestrzegaja muzulmanskich ograniczen dietetycznych, podczas gdy inni posuwaja si¢ a2z do usuniecia wszystkich odniesien do
Boga w mowie i zywia niemal nieskrywana pogarde dla wierzacych w ich szeregach. Jednakze nawet najbardziej ekstremalni ateisci
bronia na zewnatrz ,,tradycyjnych” form islamskiej praktyki Berberow, ktéra, jak twierdza, jest elastyczna w swym zastosowaniu
iidealnie zintegrowana z szerszymi formami kulturowymi, za§ nawet najbardziej bogobojni aktywisci Amazigh odmawiaja poparcia
islamistycznych argumentéw dotyczacych czynienia z religii priorytetu w zyciu politycznym. Takie twierdzenia o kulturowo-religijnej
odmiennosci Berberéw zazwyczaj ignoruja fakt historycznego udzialu grup berberskich w ruchach religijnej reformacji
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aktywistow berberskich we Francji i Afryce PéInocnej — zorganizowanych w stowarzyszeniach
kulturalnych, parasolowych ruchach spolecznych (takich jak Mouvement Culturel Berbere
w Algierii i Mouvement Amazigh w Maroko), partiach politycznych (takich jak Front des
Forces Socialistes i Rassemblement pour la Culture et la Démocratie w Algierii) i organizacjach
transnarodowych (Swiatowy Kongres Amazighéw) — zachowuje sie w sposob zgodny z tym
kolonialnym stereotypem, akceptujac heteropraksje i przedislamskie korzenie popularnych
berberskich praktyk religijnych. Ogolnie rzecz ujmujac, aktywisci ci odrzucaja islam jako
gléwny punkt zaczepienia swojej tozsamosci, podkreslajac w zamian historyczny (cho¢
niejednoznaczny) rozdzial miedzy sfera religijnga a polityczng w prawie zwyczajowym
1w zakresie podejmowania decyzji wéréd Berberow. Co wigcej, odrzucaja oni uogoélniong
polityke antysyjonistyczna (1 okazjonalnie antysemicka) $wiata islamskiego, w zamian
przyjmujac dyskurs otwarcie filosemicki (jesli nie prosyjonistyczny) (zob. Silverstein 2007).
Krétko méwiac, dla aktywistow Amazigh Zydzi stanowia ,,dobry przedmiot refleksji”, gdyz,
podobnie jak totemiczne gatunki naturalne analizowane przez Claude’a Lévi-Straussa (1962),
zapewniaja podstawy organizowania kategorii spolecznych odnoszacych si¢ zaréwno do
Amazigh6w, jak i obcych. Zydzi funkcjonuja dla bojownikéw Amazigh totemicznie, jako naréd
podobnie marginalizowany pod historyczng egida hegemonii arabsko-islamskiej na Bliskim
Wschodzie i w Afryce PéInocnej. Uimujac t¢ kwesti¢ bardziej ogdlnie, aktywisci widza w ruchu
syjonistycznym wzor dla walki Amazighdéw: zwycieska kodyfikacje 1 ochrone zagrozonego
jezyka, a takze zdobycie politycznej 1 terytorialnej autonomii poprzez ustanowienie panstwa
Izrael. Cho¢ w zadnej mierze nie sa agentami panstwa izraelskiego, o co czasem oskarzajg ich
islami$ci, bojownicy Amazigh probuja aktywnie godzi¢ populacje zydowskie i berberskie,
a takze opowiadaja si¢ publicznie za normalizacja stosunkéw z Izraelem. Poczynajac od
wczesnych latach dziewigcdziesiatych, delegacje artystow 1 intelektualistow francusko-
kabylskich odwiedzaja Izrael i publikuja raporty ze swoich podrézy w newsletterach oraz na
blogach Amazighéw, obejmujacych swym zasiggiem zaréwno Francje, jak 1 Afryke Pétnocna.

By¢ moze najbardziej poruszajacy przyklad filosemityzmu Amazighdw, czy tez
identyfikacji przekraczajacej podzialy etniczne i religijne, zobaczy¢ mozna w miescie Goulmima
w potudniowowschodnim Maroku 1 zwiazany jest ze Swigtem maskaradowym znanym lokalnie
jako Udayen Achour (Zydowska Ashura), w ramach ktérego berberscy uczestnicy dostownie
naktadajq ,,zydowskie twarze” i dokonuja rytualnego odwrécenia rol etnicznych, religijnych,
a czasem plciowych!. Festiwal ten ma miejsce miesiac po Eid al-Adha 1 stanowi rytualne

zamknigcie $wigta konica roku, kiedy to ostatnie, wysuszone kawalki migsa zarzni¢tego barana

1 oczyszczenia, zwlaszcza za czasdéw berberskich imperiéw Almorawidéw i Almohadéw w Andaluzji, a takze fakt, ze wsréd
wspolczesnych bojownikéw islamistycznych znajduja si¢ osoby postugujace si¢ jezykami berberskimi.

15 7 powodu ograniczonego miejsca nie moge tu przytoczyé pelnego etnograficznego opisu i analizy Udayen Achour.
Blyskotliwa etnografie podobnej maskarady w Atlasie Wysokim znalez¢ mozna u Hammoudiego (1993).
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sq zjadane we wspolnym kuskusie. Po positku mieszkancy miasta zbieraja si¢ poza jego murami,
gdzie mlodzi mezczyzni, nazywajac sie #dayen (,,Zydami”), zakladaja groteskowe maski i stroje,
majace na celu ukrycie ich tozsamosci, za$ niektorzy zakladaja na siebie nawet stroje kobiece
1 wystepuja jako kobiety — zudayen. Uczestnicy w przesadny sposob flirtuja (Zagrefey?) ze soba
nawzajem, a takze z mlodymi kobietami ogladajacymi karnawal z oddali. By ujac¢ rzecz bardziej
ogolnie, zachowuja si¢ 1 moéwia w sposob skandaliczny, wysmiewajac zarazem lokalne
autorytety religijne 1 panstwowe, jak i bardziej marginalne postaci z zycia miasta (na przyktad
zebrakéw, prostytutki czy narkomandéw), co w kontekscie codziennych norm spolecznych
bylyby wlasciwie niemozliwe.

Na pierwszy rzut oka maskarada ta powtarza schematy przedstawien opartych na
odwroceniach, ktére mozna znalezé w calej berberskiej Afryce Potnocnej, a historycznie
odbywajacych si¢ pomiedzy Eid i Aszura. Kolonialni obserwatorzy poszukujacy pierwotnej
,»religii berberskiej” zazwyczaj, wzorem Frazera, laczyli te wystepy z poganskimi rytuatami
spolecznego odnowienia, w ktérych plodno$¢ ziemi byla regenerowana przez symboliczna
$mier¢ i odrodzenie boga rolnictwa czy przez wydalenie zta poprzez kozly ofiarne (Hammoudi
1993, 15-32; por. Laoust 1921, 254). Postaci Zydéw i 0s6b o czarnym kolorze skory (ismakhen,
»niewolnikow”) interpretuje si¢ zazwyczaj jako przyklady takich kozléw ofiarnych; sa oni
zawsze przedstawiani przez muzulmanskich Berberéw w taki sam groteskowy,
zseksualizowany sposob, jak na festiwalu w Goulmimie. Z tego wzgledu od czasu uzyskania
niepodlegtosci przez Maroko maskarady Berberow wywoluja gniew islamskich reformatoréw,
potepiajacych je jako ,,pozostalosci poganstwa (jabiliyya)”, grozace skazeniem codziennych
zachowan spolecznych i zniszczeniem warto$ci muzutlmanskich (Hammoudi 1993, 89, 167).

Udayen Achour stanowi okrojong wersje tego rytuatu, zmienionego przez aktywistow
Amazigh w co$, co przedstawiane jest jako opiewanie kultury judeoberberskiej — a nie drwina
czy symboliczne wydalenie. Tak jak kolonialni etnologowie oraz islamscy reformatorzy, lokalni
bojownicy Amazigh podkreslaja przedislamska genealogie maskarady, a nawet przypisuja jej
poczatki Zydowskiemu rytualowi wskrzeszonemu w ostatnim czasie przez aktywistow.
Chociaz zdaja oni sobie sprawe z umiejscowienia tego rytualu w islamskim kalendarzu
ksi¢zycowym, oddzielaja go od ofiary Eid lub szerszego swictowania Aszury jako $wigta
muzulmanskiego Nowego Roku. Podkreslajac Zydowski charakter wydarzenia, witaja si¢
rzekomo zydowskim pozdrowieniem ,,Tchafor”, Spiewaja utwory, w ktérych postaci zydowskie
przywolywane sa w celu odnowienia doptywu wody w lokalnej rzece, odbywaja pielgrzymki do
starej dzielnicy zydowskiej (mellah) oraz umieszczaja na swoich kostiumach hebrajskie napisy
1 sze$cioramienne gwiazdy. Dumnie opowiadaja, jak w roku 2000 mlodzi w maskach
sprowokowali lokalnego imama do nalozenia fatwy z powodu znakéw nawotujacych do

zblizenia z Izraelem, zapisanych zaréwno po hebrajsku, jak 1 po arabsku.
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Naktadanie zydowskich masek stuzy zatem do wzmocnienia autoprezentacii aktywistow
berberskich jako nowoczesnych kosmopolitéw i jako Europejczykéw poprzez solidaryzowanie
sie, jesli nie wrecz utozsamianie sie z Zydami. Taki filosemityzm (czy wrecz prosyjonizm)
pomaga aktywistom odrézni¢ si¢ od arabskich muzulmanéw, przedstawianych zgodnie
z negatywnymi zachodnimi stereotypami jako sktonnych do fundamentalizmu, terroryzmu
i antysemityzmu. Poprzez swoje entuzjastyczne wsparcie dla /laicité aktywisci Amazigh
prezentuja si¢ jako ,,dobrzy muzulmanscy” imigranci i najlepsi obroficy Republiki Francuskiej.
Pod tym wzgledem filosemityzm Amazighdéw stanowi narodowy i transnarodowy projekt
rasowej inkluzji, anty-antysemityzmu i1 kosmopolitycznego sekularyzmu oraz wyobrazonej
identyfikacji ponad podziatami spolecznymi, ktéra zmienia mape globu w sposéb uderzajaco
odmienny od retoryki ,,zderzenia cywilizacji”.

Kazda analiza wspolczesnej islamofobii i islamofilii, podobnie jak antysemityzmu
1 filosemityzmu, musi rozpoznawa¢ momenty, w ktorych kategorie analizy ulegaja fragmentacji.
Pozycje spoleczne ,,muzulmanina” i ,,Zyda” we wspo6lczesnym, postkolonialnym, francuskim
basenie Morza Srédziemnego wylaniaja si¢ z dlugiej historii fantazji i przemocy, w ktorej rézne
postaci identyfikowane (i identyfikujace si¢) dzi§ zgodnie z tymi religijnymi osiami, uznawanymi
za oczywiste, byly rozmaicie umieszczane vis-a-vis réznych panstwowych praktyk wykluczenia
i asymilacji. Prawne oddzielenie Zydéw od muzulmanéw, a pdzniej Arabéw od Berberdw,
ktérego dokonaly kolonialne administracje Afryki Péinocnej (rozréznienie, ktore w wigkszym
stopniu odzwierciedlalo spoleczne kasty metropolii niz stan miedzygrupowych interakcji
w przedkolonialnych spotecznosciach poélnocnoafrykanskich), zyskalo status spolecznego
faktu dzigki odtworzeniu go w ramach politycznej nierownowagi sit w Algierii 1 Maroku po
zdobyciu niepodleglosci, a takze w ramach stosowanej wobec imigrantéw we Francji polityki
mieszkaniowej i policyjnej. Mimo to inwigilacja niektérych muzulmanskich podmiotéw oraz
traktowanie ich jako problemu ze wzgledu na ich potencjalna sklonnos¢ do ekstremizmu
religijnego nabraty aktualnosci, jak omawiam to wyzej, w kontekscie prowadzonej od potowy
lat dziewigédziesigtych ,,wojny z terroryzmem”. We Francji ta autoprezentacja i, w dalszej
kolejnosci, interpelacja oséb pochodzenia franko-maghrebskiego jako ,muzulmanéw” lezy
u podstaw wspolczesnych deklaracji solidarnosci mieszkancow banlienes z okupowanymi
Irakiem 1 Palestyna, a zatem 1 u podstaw wynikajacej zen antysyjonistycznej (I czasami
antysemickiej) orientacji we wspolczesnej francuskiej polityce ulicy. Jednak nawet ta trajektoria,
co tutaj podkredlam, jest silnie kontestowana: otwarty aktywizm Amazighéw wciaz rzuca
wyzwanie niekwestionowanej propalestynskiej orientacji — ktéra cechuje franko-maghrebska
polityke — odpowiadajac na antysemityzm swojq wlasna filosemicka i okazjonalnie
islamofobiczng retoryka.

Wyréznikiem Francii i jej postkolonialnych poétnocnoafrykanskich peryferii pozostaje

zatem niejednoznaczno$¢ identyfikacji 1 dezidentyfikacji, solidarnosci i wykluczenia, co wynika
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z faktu, ze marginalizowane spolecznosci muzulmanskie sa w réznych momentach traktowane
jako wyobrazone obiekty narodowej odnowy lub antyimperialistycznego protestu, w innych zas
demonizowane jako sprawcy przemocy i barbarzyfstwa, natomiast Zydzi oscyluja tu pomiedzy
byciem obiektem rasowego 1 religijnego wstretu a statusem ikon kosmopolitycznej
nowoczesnosci. Jesli wspolczesna retoryka ,,wojny z terroryzmem” podzielita Zydow
francuskich w kontekscie ich politycznego wsparcia dla Izraela i alarmizmu zwiazanego
z narodzinami ,,nowego antysemityzmu”, to stuzy ona takze podzialowi Berberéw i Arabéw
na ,,dobrych” i ,,ztych” muzulmanéw, ktéry — zgodnie z krytyka Mahmooda Mamdaniego
(2004) — wyznaczany jest przez to, czy spolecznosci te opowiadaja si¢ za prawami kobiet,
homoseksualistow i Zydow. Wspolczesnym wyzwaniem stojacym przed hybrydycznymi — na
wielu poziomach — podmiotami skupionymi wokét francuskiego basenu Morza Stédziemnego,
jest znalezienie nowych przestrzeni solidarnosci i nowych sposobow identyfikacji, ktore
pozwolityby uniknaé ekstremistycznej retoryki islamofobii i islamofilii, antysemityzmu
i filosemityzmu, 1 umozliwilyby stworzenie nowej wizji interakcji spolecznych oraz

przynaleznos$ci poza biegunami milosci i nienawisci.

Wezesniejsza wersja niniejszego eseju opublikowana zostata jako ,,Kontekst antysemityzmu i islamofobii
we Francji” (,,Context of Antisemitism and Islamophobia in France”) w Patterns of Prejudice 42(1), 2008: 1-
26. Autor dzickuje wydawnictwu Taylor and Francis za pozwolenie na przedruk. Badanie ufundowane
zostalo po czedci przez szczodre granty z U.S. Institute of Peace i Fulbright-Hays Faculty Research Abroad
Program. Autor pragnie podzigkowad za komentarze i propozycje do kolejnych wersji tekstu Johnowi
Bunzlowi, Brianowi Klugowi, Barbarze Rosenbaum, Emmanuelowi Saadii, Andrew Shryockowi,
anonimowemu recenzentowi z Indiana University Press 1 réznym uczestnikom konferencji oraz warsztatow
organizowanych przez Koebner Center for German History Uniwersytetu Hebrajskiego w Jerozolimie,
Austriackiemu Instytutowi Spraw Miedzynarodowych, U.K. Faculty Forum for Israel-Palestine Peace
1 Warsztatowi Praw Czlowieka na Uniwersytecie Chicago, gdzie przedstawiane byly wczesniejsze wersje

tego tekstu.
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