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RESUME

Cette thése s’intéresse aux Créoles de couleur de la Nouvelle-Orléans et montre que
leur relation avec les affranchis entre 1860 et 1896 était ambigué, marquée a la fois par la
solidarité et par la division. Précisément parce que le rapport entre les deux groupes pouvait
prendre plusieurs formes, nous avons mis le mot «relation» au pluriel dans le titre.

Pendant longtemps, les historiens ont eu tendance & appréhender la relation entre les
deux groupes d’un point de vue dichotomique. D’apres leurs analyses, les Créoles de couleur
étaient soit solidaires et unis aux Noirs, soit condescendants et distants, selon qu’ils
s’identifiaient ou non 4 eux. Comme 1’explique Shirley Thompson, pratiquement tous ont
abordé cette relation en fonction d’un jugement sur I’identification raciale des Créoles de
couleur et malgré les nuances apportées récemment par certains, le débat historiographique
reste polarisé a bien des égards pour la simple raison que le sentiment d’appartenance
identitaire des Créoles de couleur échappe & leur analyse. Afin de combler cette lacune
historiographique, nous proposons une approche plus flexible des relations raciales, que nous
abordons en nous détachant du paradigme binaire prédominant et en concevant davantage les
Créoles de couleur comme un groupe ethnique a part entiére. Notre thése a donc été congue
dans le but de nuancer la vision dichotomique perpétuée par les historiens et de mettre en
évidence la complexité de la relation entre les deux groupes, surtout au moment ou les
esclaves faisaient la transition vers la liberté.

La base de notre argumentation repose sur la prémisse que les Créoles de couleur
étaient conscients d’appartenir a un groupe distinct et supérieur aux Noirs, 4 qui ils ne se sont
jamais identifiés, mais cela ne les a pas empéchés de nouer un lien de solidarité avec eux
durant la guerre de Sécession afin de réaliser leurs aspirations politiques et humanitaires.
Pour la premjere fois, a partir des années 1860, il y eut un rapprochement entre les deux
collectivités puisque les Créoles de couleur ont saisi I’occasion provoquée par la guerre pour
entamer un mouvement de revendications progressistes qui incluait la majorité noire, mais
cette nouvelle solidarité ne doit pas étre interprétée comme étant un signe qu’ils
s’identifiaient désormais aux affranchis. Malgré un rapprochement devenu nécessaire durant
et aprés la guerre de Sécession, les Créoles de couleur voulaient continuer a se dissocier des
Noirs parce qu’ils avaient intériorisé les préjugés raciaux de leur époque, mais aussi parce
que, conscients de leurs différences identitaires, ils voulaient survivre comme groupe
ethnique a part entiére dans une société qui s’américanisait rapidement a partir de la seconde
moitié du XIXe si¢cle. Entre 1860 et 1896, ils ont lutté pour la justice sociale et pour la mise
en application des idéaux révolutionnaires auxquels ils adhéraient totalement, mais ils ont
lutté aussi pour ne pas devenir un «peuple oublié» dans une masse noire anglophone. Leur
combat était double: répandre les principes universels et protéger un patrimoine identitaire de
plus en plus fragile. Bien que cette thése porte sur la relation entre les deux groupes, elle
permet de tirer des conclusions intéressantes sur I’identité des Créoles de couleur. D’un point
de vue méthodologique, nous avons opté pour une démarche a la fois qualitative et
quantitative qui repose sur un corpus de sources variées, allant du journalisme, au
recensement, aux poursuites judiciaires, en passant par les récits de contemporains.



Mots-clés: Louisiane, Nouvelle-Orléans, Créoles de couleur, guerre de Sécession,
Reconstruction.




INTRODUCTION

La Marseillaise Noire: chant de paix

Fils d’ Africains! Tristes victimes,

Qu’un joug absurde abrutissait.

De monstres oubliant les crimes,

Pensons & Jésus qui disait: (bis)

«Peuples, plus de sang, plus de guerre

«Qui font rougir I’humanité,

«Moi je suis la Fraternité,

«Embrassez-vous, vous étes fréres.»

Debout! L’heure est venue, 4 chaque travailleur
Le pain (bis) qu’il a gagné, qu’importe sa couleur
[k

Allons! Malgré votre race,

Hommes de couleur, unissez-vous;

Car le soleil luit pour tous.

Que chaque peuple heureux, prospére,

Au fronton de ’humanité,

Grave ces mots: en toi j’espére,

Tu régneras, Egalité,

Camille Naudin, La Tribune (1867)

Les Créoles de couleur de la Nouvelle-Orléans, connus également sous 1’appellation
gens de couleur libres, demeurent & ce jour énigmatiques a bien des égards'. Figures
emblématiques de 1’exotisme louisianais, ils se distinguaient des affranchis par leur
francophonie et leur mixité raciale. Bien que les historiens aient reconnu leur identité
particuli¢re et qu’ils aient démontré de manicre récurrente que leur expérience de la guerre
civile et de I’aprés-guerre était différente de celle de la majorité noire, il reste encore
beaucoup a faire pour comprendre la complexité du rapport qui existait entre les deux

groupes précisément au moment ou les esclaves faisaient la transition vers la liberté. Ce

! Les expressions «Créoles de couleur» et «gens de couleur libres» sont employées ici comme des
synonymes. Précisons toutefois que «gens de couleur libresy était surtout utilisé avant la guerre de Sécession et
qu’aprés 1’abolition de 1’esclavage, les «gens de couleur libres» sont devenus les «Créoles de couleur». Malgré ce
changement d’appellation entre les sources d’avant et d’aprés-guerre, les historiens utilisent souvent «Créoles de
couleur» pour les deux périodes, tout comme ils ont tendance a utiliser (improprement & notre avis) les
expressions «Noirs libres» et «Afro-Créoles». Des précisions sur la nomenclature seront apportées un peu plus
loin. Pour I’instant, retenons simplement que par soucis de cohérence, lorsque nous faisons référence a I’avant-
guerre, nous utiliserons «gens de couleur libres» et lorsque nous faisons référence a 1’aprés-guerre, nous
utiliserons «Créoles de couleur». L’expression écourtée «gens de couleur» est aussi utilisée mais, plus
intemporelle que les deux autres, nous 1’emploierons autant pour 1’avant que pour 1’aprés-guerre.



premier constat général d’une lacune historiographique nous a permis d’élaborer la présente
recherche dont le but est d’examiner la relation qu’entretenait 1’ancienne population de
couleur libre avec les nouveaux affranchis de 1860 4 1896 a la Nouvelle-Orléans. A partir
d’une approche a la fois sociale, judiciaire et politique, il s’agira essentiellement de voir si
cette relation était marquée par la solidarité ou par la division. Le périmetre urbain proposé
ici offre un cadre d’analyse intéressant pour 1’étude des rapports entre gens de couleur et
Noirs puisque tres tot il s’est développé en Louisiane un systéme de classification raciale
tripartite complexe qui se distinguait du systéme de classification raciale binaire prédominant
dans les autres Etats sudistes. Cette structure & trois paliers existait 4 la Nouvelle-Orléans
bien avant que la Louisiane ne soit acquise par les Etats-Unis en 1803%. Dés le X VIIIe siécle,
trois groupes distincts se ctoyaient quotidiennement dans cette ville: les Blancs, les esclaves
noirs et les gens de couleur libres. Ces derniers occupaient une position intermédiaire entre
les Blancs et les Noirs et I’existence méme d’un ordre social & trois niveaux, dans lequel la
mixité raciale comptait, leur a permis de se définir comme un groupe a part, voire supérieur a
la majorité noire. Cette place privilégiée dans la société esclavagiste était légalement
reconnue en Louisiane et elle leur a donné les moyens de prospérer en plus de se forger une
identité distincte. La structure raciale tripartite particuliére a la Nouvelle-Orléans a subsisté
jusqu’a I’éclatement des hostilités en 1861. Aprés quoi, elle s’est écroulée et avec son
écroulement, les gens de couleur libres ont perdu les repéres qui les définissaient et qui leur
ont longtemps permis de se dissocier des esclaves. Or, malgré I’effondrement du systéme a
trois niveaux, ils ont voulu préserver leur individualité et continuer a se distinguer des Noirs
en adoptant un comportement social distant a 1’égard des affranchis et en empruntant des
stratégies de survie identitaire dont le but était de réaffirmer leurs différences et leurs critéres
de démarcation.

Apres la guerre, les gens de couleur se sont accrochés a tout ce qui leur restait

comme traits distinctifs, parmi lesquels, leur spécificité ethnique et culturelle. Chez les non-

2 Sur la Louisiane coloniale, voir Gwendolyn Midlo Hall, Africans in Colonial Louisiana: The
Development of Afro-Creole Culture in the 18th Century, Baton Rouge, Louisiana State University Press, 1992;
Kimberly Hanger, Bounded Lives, Bounded Places: Free Black Society in Colonial New Orleans, 1769-1803,
deuxiéme édition, Durham, Duke University Press, 2002, c1997; Thomas Ingersoll, Mammon and Manon in Early
New Orleans: The First Slave Society in the Deep South, 1718-1819, Knoxville, University of Tennessee Press,
1999; Jennifer Spear, Race, Sex and Social Order in Early New Orleans, Baltimore, John Hopkins University
Press, 2009.




Blancs de la Nouvelle-Orléans, il existait d’importantes différences reliées a la religion, la
langue et la couleur de la peau. Alors que les Créoles de couleur étaient pour la plupart
catholiques, de langue frangaise et de sang-mél¢, les affranchis étaient surtout protestants, de
langue anglaise et de race noire. Les uns étaient de culture franco-créole, les autres, de culture
anglo-américaine’. A partir de la Reconstruction, ces différences ont pris une valeur
particuliérement significative pour les gens de couleur puisqu’elles leur donnaient la
possibilité de continuer a se définir comme un groupe distinct de la masse d’affranchis dans
une société ou le systéme légal ne servait plus de frontiére intra-raciale. Aprés la suppression
du systéme tripartite louisianais et son remplacement par une structure sociale de type binaire
a ’image des autres Etats américains, une structure qui ne tenait plus compte de la mixité
raciale des individus, mulatres et Noirs formaient un bloc monolithique aux yeux des Blancs
et pour se prémunir contre toute confusion possible avec les anciens esclaves, les gens de
couleur ont dii miser sur leurs différences; ils ont di insister sur leur bagage ethnique et
culturel différent afin d’échapper aux préjudices de race. L’insistance des Créoles de couleur
sur leurs spécificités par rapport aux Noirs montre qu’ils avaient intériorisé les préjugés
raciaux véhiculés par la majorité blanche en méme temps qu’ils essayaient d’y échapper. Ce
fut précisément ce groupe de francophones d’origine mixte et désireux de maintenir une
distance sociale avec les Noirs qui a inauguré deés 1862 en Louisiane la plus longue lutte pour
I’obtention des droits civiques et politiques de la Reconstruction et ce fut ce méme groupe qui
a pris les devants pour faire valoir les idéaux universels issus de la Révolution frangaise:
liberté, égalité, fraternité.

En plus d’étre un lieu de prédilection pour comprendre la complexité des relations
intra-raciales chez les non-Blancs, la Nouvelle-Orléans représente un cadre de recherche

intéressant pour nous en raison du fait que la Reconstruction a commencé t6t dans cette ville

3 A la veille de la guerre civile, beaucoup d’esclaves louisianais étaient également catholiques et
francophones. Précisons toutefois que 1’écart ethnique et culturel entre les deux groupes a commencé & se creuser
au cours du XIXe siécle, alors quun grand nombre d’esclaves «américains» sont arrivés en Louisiane avec leurs
maitres en provenance d’Etats sudistes plus anciens ou encore par I’entremise de la traite intérieure. Entre 1820 et
1830, seulement, des milliers d’esclaves dits américains ont été importés en Louisiane. Selon Joseph Logsdon,
juste avant 1’éclatement des hostilités, & la Nouvelle-Orléans, 70 pour cent des esclaves étaient de culture
anglophone. Joseph Logsdon, «Americans and Creoles in New Orleans: The Origins of Black Citizenship in the
United States», American Studies, vol. 34, no 2, 1989, p. 189; Paul Lachance, «The Foreign French», dans Creole
New Orleans: Race and Americanisation, sous la direction de Amold Hirsh et Joseph Logsdon, Baton Rouge,
Louisiana State University Press, 1992, p. 117-119.




sudiste, soit un an aprés 1’éclatement des hostilités. Dés le printemps de 1862, la
Confédération perd un morceau territorial important lorsque la Nouvelle-Orléans tombe entre
les mains de I’armée fédérale. Pendant que le conflit continuait de faire des ravages en
d’autres coins du pays, a partir de 1862 la Nouvelle-Orléans et les autres territoires occupés
du sud de la Louisiane ont servi de laboratoire pour tester les politiques de redressement
économique d’aprés-guerre du président Lincoln qui voulait faire de cet Etat un modéle de
réintégration 4 1’Union. L’occupation précoce de la ville, et la Reconstruction qu’elle a t6t
fait d’engendrer, ont entrainé 1’émergence d’un leadership de couleur qui a saisi une occasion
favorable pour s’illustrer et pour lutter en faveur de 1’universalit¢ des droits civiques et
politiques. Etant donné la capture rapide de la Nouvelle-Orléans et 1’existence d’une
population de couleur libre instruite et politisée qui a su profiter de la présence nordiste pour
revendiquer ses pleins droits de citoyenneté, la lutte pour redresser les torts de tous ceux qui
étaient 1ésés s’est vite engagée dans cette ville louisianaise et elle s’est poursuivie avec
vigueur jusqu’a I’adoption d’une constitution d’Etat totalement libérale en 1868*. Véritable
berceau du mouvement des droits civiques au XIXe siécle, la Nouvelle-Orléans est
intéressante aussi parce que ce sont les Créoles de couleur de cette ville qui, en 1892, alors
placés devant une situation de recul définitif des acquis de la Reconstruction, ont initié 1’un
des procés les plus importants de 1’histoire des Etats-Unis, le procés d’Homére Plessy, lequel
représentait leur tentative ultime de revendiquer la justice comme principe universel. Trente
ans apreés le début de la lutte pour I’obtention des droits civiques et politiques en Louisiane,
les hommes de couleur se battaient & nouveau, sauf que cette fois, ce fut pour faire respecter
les gains constitutionnels obtenus par leurs prédécesseurs durant la Reconstruction. La
poursuite intentée par Plessy et ses supporters n’a pas eu les résultats escomptés en 1896,
mais elle marque le début du processus de judiciarisation de la lutte contre 1’oppression
blanche, notamment contre les lois ségrégationnistes, qui se poursuivra tout au long du XXe

siécle.

* En dépit de I’occupation nordiste et du fait que la Reconstruction ait commencé t6t 2 la Nouvelle-
Orléans, les esclaves orléanais et tous ceux qui vivaient dans les Etats ou régions du Sud sous contrle fédéral ne
furent pas affranchis par le gouvernement de 1'Union avant 1865. Méme la Proclamation d’émancipation de 1863
(qui s’appliquait aux Etats en rébellion) ne les a pas officiellement émancipés avant la fin de la guerre. Sur le
travail des Noirs non-affranchis dans les zones occupées de la Louisiane, voir Peter Ripley, Slaves and Freedmen
in Civil War Louisiana, Baton Rouge, Louisiana State University Press, 1976.




A partir de ces quelques constatations, nous avangons I’hypothése suivante: le
rapport que les Créoles de couleur entretenaient avec les Noirs durant et aprés la
Reconstruction était marqué par 1’ambiguité. Leur quéte d’affirmation identitaire d’aprés-
guerre passait par une distanciation avec les affranchis, soit, mais leur désir de distanciation
n’empécha pas une certaine coopération dans un but commun d’avancement racial. Notre but
est de relever cette ambivalence et de montrer qu’il y avait un fossé entre la défense d’un
idéal progressiste et la réalité quotidienne. Les gens de couleur pouvaient s’engager a
promouvoir les principes universels de justice et d’égalité sans pour autant s’identifier aux
affranchis ni désirer développer de liens sociaux avec eux ou encore considérer que ces
derniers leur étaient égaux; ils pouvaient proner I’unité avec la majorité noire dans la lutte
pour l’obtention et le respect des droits civiques et en méme temps vouloir garder une
distance sociale avec elle et éviter de lui étre confondu. Alors que certains historiens adhérent
soit a la thése de I’esprit élitiste et réactionnaire des gens de couleur, soit & la thése de leur
esprit unificateur et révolutionnaire, a notre avis, la relation que les gens de couleur
entretenaient avec les affranchis était beaucoup trop complexe pour étre saisie selon une
opposition stricte. Leur rapport aux affranchis n’était ni strictement marqué par la solidarité,
ni strictement marqué par la division, il était marqué par une ambiguité qui peut se résumer
par la formule suivante: unité dans la lutte pour la justice versus division sociale. Or, méme
I’unité dans la lutte ne doit pas étre exagérée car les leaders de couleur qui la menaient, aussi
progressistes et égalitaristes fussent-ils dans leurs principes, n’ont jamais minimisé les
différences entre les deux groupes, allant jusqu’a les encourager pour en tirer des bénéfices,
parfois au détriment des Noirs. Il y avait, en fait, un continuum entre le discours progressiste
et le comportement social des Créoles de couleur. Qu’il s’agisse de 1’un ou de 1’autre, le
dénominateur commun était leur tendance & afficher une certaine condescendance a 1’égard
des affranchis. Tous au sein de cette communauté, les leaders contestataires autant que
’ensemble de la population, avaient intériorisé les préjugés raciaux de leur époque et tous
avaient la conviction d’appartenir & une collectivité différente, voire supérieure a la majorité
noire. Ni la suppression du systéme tripartite louisianais, ni I’engagement politico-social des
hommes de couleur n’a changé quoi que ce soit a cet égard.

Dans le chapitre 1, nous présenterons d’abord les études qui ont abordé le sujet afin

de situer la présente thése dans le débat historiographique, lequel s’est longtemps résumé a



une vision dichotomique de la relation entre gens de couleur et Noirs. Nous exposerons
ensuite de maniere détaillée nos objectifs, notre méthodologie et nos sources. Le reste de la
thése sera divisée en trois grandes parties composées de deux chapitres chacune. La premicre
de ces parties servira essentiellement de mise en contexte. La genése de la société tripartite en
Louisiane sera le sujet du chapitre 2 pour comprendre les circonstances entourant
I’émergence de la collectivité qui nous intéresse ici, a savoir les gens de couleur libres de la
Nouvelle-Orléans. Nous verrons, entre autres, qu’ils sont nés durant la période coloniale
frangaise, mais qu’ils se sont véritablement consolidés comme groupe ethnique distinct au
cours du XIXe si¢cle américain. Le chapitre 3, quant & lui, aura pour but de retracer les
différentes étapes qui ont donné naissance en 1862 au mouvement de revendications
progressistes des leaders de couleur.

Les quatre chapitres suivants développent I’argumentation en deux parties: une partie
politique et une partie socio-judiciaire. Dans la deuxi¢me partie, nous verrons que, modeste
au départ, la lutte des hommes de couleur a évolué vers la radicalisation. Pour la premicre
fois, a partir de 1862, ces derniers prennent ouvertement parti contre le pouvoir abusif de
I’oligarchie sudiste et leur nouvel engagement les amena a développer un lien de solidarité
avec les esclaves, qui se consolida en fonction du durcissement des revendications. Deux
organes de presse ont joué¢ un réle fondamental dans leur démarche: L 'Union (1862-1864) et
La Tribune (1864-1870). Le premier journal fera I’objet du chapitre 4 et le second, celui du
chapitre 5. Avec L’Union, qui inaugure le mouvement de protestation des leaders de couleur,
nous assistons a un début de rapprochement entre les deux collectivités. Ce rapprochement
initial avait toutefois ses limites puisqu’il passait uniquement par la cause abolitionniste, les
esclaves ayant été exclus des demandes les plus radicales du journal, & savoir le suffrage
universel, qu’il revendiquait pour les hommes de couleur exclusivement. Certes, les
rédacteurs de L ‘Union défendaient la liberté comme principe universel, mais ils excluaient les
Noirs de leur lutte pour 1’égalité politique.

Si, avec L'Union, le leadership de couleur avait fait preuve de modération dans son
soutien aux esclaves, avec La Tribune, la défense des Noirs était beaucoup plus poussée
puisque ceux-ci étaient désormais inclus dans le combat pour 1’obtention des droits civiques
et politiques. Le lien de solidarité entre gens de couleur et Noirs se renforca et il passait, non

plus par le soutien d’une cause distincte pour les deux groupes, mais bien par le soutien d’une



seule et méme cause: 1’accés universel a la franchise électorale. Avec La Tribune, il est
réellement question d’un discours unificateur chez les leaders créoles qui finissent par
comprendre que sans une alliance politique avec la majorité noire, ils étaient absolument
incapables de mener jusqu’au bout la lutte qu’ils avaient entamée en 1862. Mais qu’il
s’agisse de L 'Union ou de La Tribune, nous verrons qu’en aucun temps 1’appel a 1’unité lancé
par les leaders de couleur durant la Reconstruction n’a €branlé leur sentiment d’appartenir &
un groupe distinct et supérieur aux affranchis. Le message véhiculé dans la rhétorique des
deux journaux était en soi empreint d’ambiguité & 1’égard des Noirs puisqu’il appelait a la
solidarité en méme temps qu’il insistait sur les divisions. L’apport du volet politique est
précisément de nuancer 1’analyse du discours journalistique des hommes de couleur, un
discours progressiste qui avait pour but de répandre les idéaux révolutionnaires, mais qui
visait également a accroitre leur influence politique durant la Reconstruction et qui soulignait
constamment les différences avec les affranchis.

Dans le chapitre 6, qui entame la troisiéme partie, nous examinerons plus
concreétement comment s’exprimait le désir des Créoles de couleur de rester distincts. Malgré
un discours journalistique qui finit par préconiser 1’unité politique, aussi ambigu fut-il, ces
demiers voulaient maintenir une distance sociale avec les Noirs en misant sur leur identité
particuliére. A I’aide du recensement fédéral de 1880, notamment, nous verrons quelles
étaient les stratégies adoptées par les gens de couleur pour résister a ’assimilation aux
affranchis. Dix ans aprés La Tribune, ce premier recensement détaillé, qui fournit de
I’information approfondie sur les mariages et les lieux de résidence des individus énumérés,
permettra de montrer que les Créoles de couleur voulaient continuer a se dissocier des Noirs
apreés la guerre en adoptant un comportement matrimonial et résidentiel fermé a 1’égard des
affranchis. Les stratégies' de résistance a I’assimilation aux Noirs reflétaient la
condescendance des Créoles de couleur, soit, mais elles reflétaient aussi leur prise de
conscience identitaire et leur désir de survivre comme groupe ethnique a part entiére. Dans ce
chapitre, nous insisterons sur le fait que la survie identitaire des Créoles de couleur passait
par une résistance a 1’assimilation aux affranchis et que celle-ci passait par une résistance a
I’américanisation de la Louisiane qui allait en s’accélérant & partir de 1862 et qui mettait fin

aux spécificités louisianaises en amenant une polarisation des relations raciales et une




anglicisation de la culture francophone’. Afin de survivre comme minorité distincte et éviter
d’étre noyés dans la masse noire anglophone, les gens de couleur devaient insister sur les
différences entre les deux groupes et adopter des stratégies de survie identitaire qui avaient
pour but de limiter leur sociabilit¢é aux membres de la collectivité et de protéger un
patrimoine ethnique et culturel en perdition dans le contexte d’américanisation d’aprés-
guerre. Cette résistance 4 1’assimilation aux Noirs leur a permis de ralentir le processus
d’américanisation en Louisiane et de préserver ainsi la particularité culturelle de ’Etat au
moins jusqu’au début du XXe siécle. L’intérét du volet social n’est pas tant de faire la
démonstration que les gens de couleur voulaient se dissocier des affranchis ou qu’ils étaient
condescendants & leur égard, d’autres historiens 1’ont fait; 1’intérét est plutét de montrer
comment s’exprimait concrétement le désir des Créoles de couleur de rester distincts et d’en
faire ’analyse a partir d’un recensement fédéral.

Sans vouloir revenir aux théses qui dépeignaient les Créoles de couleur comme des
opportunistes qui s’étaient alliés politiquement aux affranchis uniquement pour satisfaire
leurs ambitions, nous croyons qu’au-dela d’un engagement sincére pour la cause de la justice
et de la liberté, ils €taient incapables de concevoir leur relation avec les Noirs de manicre
égalitaire et que 1’un des buts escomptés par 1’unité politique entre les deux groupes était
d’accroitre leur influence durant la Reconstruction et de s’approprier un certain pouvoir®.
Malgré un rapprochement politique nécessaire a4 un avancement commun, les Créoles de
couleur refusaient de s’assimiler aux affranchis et ce refus était perceptible autant dans le
discours unificateur de leurs leaders progressistes que dans leur comportement social. Les
vers du poéte de couleur Camille Naudin, cité en exergue, illustrent bien 1’ambiguité de la
relation entre Créoles de couleur et Noirs: d’une part, ils mettent en évidence ’appel a la
solidarité pour défendre les idéaux révolutionnaires du XVIlle siécle et, d’autre part, ils

soulignent les différences ethniques et culturelles entre les deux groupes. L’appartenance a la

3 Shirley Elizabeth Thompson, The Passing of a People: Creoles of Color in Mid-Nineteenth Century
New Orleans, thése de doctorat (histoire), Harvard University, 2001, p. xv.

§ Sur les théses qui présentent les gens de couleur comme des opportunistes, voir Donald Everett,
«Demands of the New Orleans Free Colored Population for Political Equality, 1862-1865», Louisiana Historical
Quarterly, vol. 38, no 2, 1955. Voir aussi David Rankin, «The Impact of the Civil War on the Free Colored
Community of New Orleans», Perspectives in American History, vol. 11, 1978 et «The Politics of Caste: Free
Colored Leadership in New Orleans during the Civil Wam, dans Louisiana’s Black Heritage, sous la direction de
Robert MacDonald et al., New Orleans, Tulane State Museum, 1979.



culture frangaise a inspiré les hommes de couleur & s’unir aux Noirs pour défendre les droits
des opprimés, mais celle-ci fut aussi responsable des divisions profondes qui existaient entre
les deux groupes et qui ont fini par avoir raison de la confiance et de la crédibilité des
premiers auprés des seconds a un moment crucial de la Reconstruction, soit en 1868, alors
que le suffrage umiversel masculin devint un principe constitutionnel en Louisiane.
Incapables de faire appel aux affranchis comme électeurs, les hommes de couleur se sont
graduellement effacés de la scéne politique louisianaise et jusqu’a la fin de la Reconstruction,
leur réle d’agitateurs fut plut6t discret. Il faudra attendre I’instauration de la premicre vraie
loi ségrégationniste de I’Etat en 1890 pour voir un leadership de couleur se remettre 2
I’ceuvre avec I’ Affaire Plessy, qui fera 1’objet du septiéme et dernier chapitre de la theése.

Il nous semblait tout & fait pertinent de prolonger la recherche jusqu’a la fin du XIXe
siécle car I’ambiguité de la relation entre les deux groupes atteignit véritablement son apogée
entre 1890 et 1896, soit durant la période qui correspondait au procés d’Homere Plessy. A
partir du journal The Crusader (1889-1896) et de la défense d’Albion Tourgée, 1’un des
avocats de Plessy, nous verrons que ce proces contre la ségrégation représentait la tentative
ultime des Créoles de couleur de revendiquer 1’égalité comme principe universel en méme
temps qu’il représentait leur tentative ultime de se dissocier des Noirs. L’ Affaire Plessy sert
d’épilogue a la quéte de justice des Créoles de couleur de la Nouvelle-Orléans, mais elle sert
aussi d’épilogue a leur quéte identitaire d’aprés-guerre. Au-deld de la lutte contre la
ségrégation, il y avait dans la poursuite judiciaire intentée par Plessy la question de 1’identité
des Créoles de couleur puisqu’en la contestant, lui et ses complices contestaient aussi la
polarisation raciale qu’elle impliquait. Pour eux, le fond du probléme avec la ségrégation était
qu’elle sanctionnait la régle de I’unique goutte de sang et qu’elle désavouait, par conséquent,
leur mixité raciale. Il est important d’insister la-dessus, d’autant plus que peu d’historiens ont
interprété ce procés phare a partir de 1’identité des Créoles de couleur, c’est-a-dire comme
étant un effort de leur part de ré-institutionnaliser leur statut distinct. C. Vann Woodward a
avancé une idée semblable dans un article publié en 1964 ou il explique que le but du proces
n’était pas de défendre les Noirs contre la discrimination raciale, mais de prémunir les
personnes «presque blanches» contre les désavantages de la noirceur. Cette interprétation a

d’ailleurs été remise en question par Mark Elliott qui souligne, dans sa biographie d’Albion
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Tourgée, la prédominance de I’agenda des droits civiques du célébre avocat’. Le but de la
poursuite était, certes, d’obtenir un jugement contre la ségrégation appiicable a tous les Noirs
et non seulement aux Créoles de couleur. Mais devant l’agitation grandissante de
I’hégémonie blanche, advenant la défaite, ces derniers ont voulu se protéger en misant sur
leur spéciﬁcité identitaire. Sur une période de trente-six ans (1860-1896), nous analyserons
donc un moment historique important qui marque la fin d’une époque en Louisiane et le
début difficile d’une solidarité mitigée, voire sapée par un processus de distanciation sociale

qui connaitra son point culminant avec la poursuite d’Homeére Plessy.

7 C. Varm Woodward, «Plessy v. Ferguson: The Birth of Jim Crow», dmerican Heritage, vol. 15, no 3, 1964 et
American Counterpoint: Slavery and Racism in the North-South Dialogue, Boston, Little, Brown and Company,
1971, p. 224; Mark Elliott, «Race, Color Blindness and the Democratic Public: Albion W. Tourgée’s Radical
Principles in Plessy v. Ferguson», The Journal of Southern History, vol. 67, no 2, 2001, p. 315, 321 et Color-blind
Justice: Albion Tourgée and the Quest for Racial Equality from the Civil War to Plessy v. Ferguson, New York,
Oxford University Press, 2006, p. 282.




CHAPITRE 1
HISTORIOGRAPHIE ET METHODOLOGIE

My mother says I am Creole. My teacher said I
am Negro. Some Europeans say I am Colored
and others call me “nigger”. Who am [? Am I
white or Black? I cannot say because I am both,
if T am Creole.

Aline St. Julien, 1977

Depuis les années 1950, les historiens manifestent un intérét grandissant pour les
études sur les Créoles de couleur de la Nouvelle-Orléans durant et aprés la guerre de
Sécession et leurs travaux nous ont tous permis d’en apprendre davantage sur cette
collectivité particuliére. En soixante ans de recherche, la question qui a suscité le plus de
controverse chez les historiens - et précisément celle qui nous intéresse ici - consiste & savoir
s’il y avait unité ou division entre gens de couleur et Noirs. A cette question, ils ont pour la
plupart répondu selon une opposition stricte, contribuant ainsi a polariser le débat sur le sujet.
Souvent trop dichotomique, I’image qu’ils ont véhiculée de la relation entre les deux groupes
n’a pas suffisamment tenu compte de la complexité du rapport que les gens de couleur
avaient aux Noirs et, par extension, de la complexité du rapport qu’ils avaient a leur propre
négritude, aussi pale fut-elle. Dans la premiere partie de ce chapitre, nous relaterons 1’état de
la recherche qui a été faite sur les Créoles de couleur de la Nouvelle-Orléans et sur leur
relation avec les affranchis durant et apres la guerre de Sécession a partir d’une perspective
politique, socio-€économique et culturelle. Les études que nous recenserons pour les deux
premiéres perspectives ont marqué ’historiographie entre 1950 et 1999. La perspective
culturelle, pour sa part, s’est développée surtout au cours de la derniére décennie et elle
souligne davantage la complexité de la relation entre les deux groupes ainsi que la complexité
de I’identité particuliére des Créoles de couleur.

En ce qui concerne la deuxiéme partie du chapitre, elle est entiéreﬁlent consacrée a

définir 1a méthodologie de notre recherche qui se résume a une démarche a la fois qualitative

! Aline St. Julien, Colored Creole: Color Conflict and Confusion in New Orleans, New Orleans,
Ahidiana-Habari, 1977, p. 2.
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et quantitative. Dans un premier temps, nous présenterons la méthodologie du volet
journalistique et, dans un deuxiéme temps, celle du volet socio-judiciaire; La démarche que
nous proposons repose essentiellement sur 1’analyse du discours véhiculé dans les journaux
créoles L’Union et La Tribune, sur 1’analyse du recensement nominatif de 1880 et sur celle
du texte de plaidoirie d’Albion Tourgée pour la défense d’Homére Plessy. Mais elle repose
aussi sur I’analyse de sources complémentaires telles que' des récits de voyageurs, des
mémoires, des nouvelles, des romans, des poémes et de la correspondance. Dans un troisiéme
temps, nous apporterons des précisions sur la nomenclature utilisée pour qualifier la
collectivité qui nous intéresse ici, les Créoles de couleur de la Nouvelle-Orléans, une
nomenclature si empreinte de confusion qu’il vaut la peine de prendre un moment pour bien

la définir, au nom de la clarté et de la rigueur intellectuelle.

1.1 Etat de la recherche sur les Créoles de couleur de la Nouvelle-Orléans depuis
les années 1950

1.1.1 Approche politique

L’un des premiers historiens a avoir écrit sur le sujet et & avoir laissé sa marque dans
I’historiographie est Donald Everett qui, dés 1955, insiste sur les divisions dans un article
intitulé «Demands of the New Orleans Free Colored Population for Political Equality, 1862-
1865»°. Everett démontre que I’ancienne population de couleur libre était un groupe de
francophones élitistes qui a toujours voulu se dissocier des Noirs et que si, durant la guerre,
ses leaders ont fini par accepter de s’unir politiquement aux affranchis, ce fut uniquement
pour satisfaire leurs ambitions, & savoir dominer les Blancs durant la Reconstruction. Cet
historien a marqué 1’historiographie parce qu’il a poussé a ’extréme la thése des divisions
entre les deux groupes et qu’il a contribué a propager une image trés péjorative, voire
caricaturale des hommes de couleur qu’il dépeint comme des étres opportunistes,
réactionnaires et hostiles a la majorité noire dont 1’avancement ne les préoccupait guére. Il

légue & I’historiographie un portrait peu flatteur des Créoles de couleur qui, dans la lutte pour

2 Donald Everett, «Demands of the New Orleans Free Colored Population for Political Equality, 1862-
1865», Louisiana Historical Quarterly, 1955, vol. 38, no 2. Cet article est tiré de sa thése de doctorat (histoire),
Free People of Color in New Orleans, 1803-1865, Tulane University, 1952.
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’obtention des droits civiques et politiques, ne pensaient qu’a satisfaire leurs intéréts et non
ceux des affranchis.

Everett met bien en évidence le réle que les hommes de couleur ont joué dans le
combat pour 1’égalité politique et leur implication dans ce combat montre qu’ils ont joué¢ un
role déterminant dans les gains de la Reconstruction. Mais en aucun temps l’auteur
interpréte-t-il la contribution politique des hommes de couleur comme un bienfait pour
I’ensemble de la population noire: selon lui, elle ne faisait que refléter leurs visées
ambitieuses en Louisiane. Lorsque nous prenons en considération les témoignages sur
lesquels Everett base son analyse, il n’est guére étonnant de le voir tant insister sur le
caractére hostile des gens de couleur a 1’égard des Noirs. Il s’appuie notamment sur les
mémoires du Nordiste carpetbagger, Henry Clay Warmoth, qui fut gouverneur de la
Louisiane de 1868 2 1872 et qui concevait lui-méme les leaders de couleur comme un groupe
élitiste dont le but politique durant la Reconstruction était «d’africaniser» la Louisiane. Il
fonde également son interprétation des gens de couleur sur des textes écrits par 1’officier
militaire B. Rush Plumly, un abolitionniste du Nord posté & la Nouvelle-Orléans durant la
guerre pour procéder & la formation de brigades noires et pour administrer I’enseignement des
affranchis. Dans des lettres qu’il avait signées et qui furent publiées dans les journaux de la
période, Plumly accusait les gens de couleur d’étre des aristocrates insensibles au sort des
Noirs, qui n’avaient jamais oublié qu’eux-mémes €taient des anciens propriétaires d’esclaves
et qui, au début des hostilités en 1861, avaient soutenu mieux que quiconque la cause de la
Confédération®. En se basant ainsi sur des témoignages d’individus critiques et durs & I’égard
des gens de couleur, il n’est pas surprenant qu’un portrait aussi négatif soit dépeint du groupe
étudié. De toute évidence, Everett a pris au pied de la lettre les points de vue séveres de ces
deux Nordistés sur les Créoles de couleur.

Pour Everett, la tendance €litiste des gens de couleur était perceptible dans la lutte
pour I’obtention des droits civiques et politiques qu’ils ont initiée et qui, & ses débuts, visait
exclusivement les membres du groupe. Or, sans que 1’auteur le mentionne explicitement,
nous comprenons que, selon lui, les accusations d’¢élitisme comme celles de Plumly, souvent

rapportées dans les journaux, ont provoqué une volonté de changement chez les leaders

* Donald Everett, «Demands of the New Orleans Free colored Population for Political Equality, 1862-
1865», Louisiana Historical Quarterly, p. 53-55.
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créoles qui finissent par inclure les Noirs dans leurs demandes d’égalité politique. Plus la
guerre avangait, plus la lutte pour le droit de vote se radicalisait, plus les revendications
politiques des hommes de couleur étaient inclusives. Si ces demiers ont fini par inclure les
anciens esclaves dans leur mouvement pour I’obtention des droits civiques et politiques, ce
fut pour faire taire, certes, les accusations d’élitisme qui pesaient contre eux, mais ce fut aussi
parce qu’ils avaient compris que les Noirs, possédant le pouvoir du nombre, détenaient de ce
fait le pouvoir de les soutenir politiquement®. Les leaders de couleur ont admis les affranchis
dans leur mouvement pour 1’égalité politique a dessein, pour avoir le soutien d’une majorité
qui représentait un bassin €lectoral intéressant et non par désir de solidarité «raciale» ou par
dévouement sincére pour la cause de la justice et de la liberté. Etant donné que le leadership
«noir» de la période était assumé presque exclusivement par les hommes de couleur, ceux-ci
avaient besoin d’un électorat fidéle et fiable pour accéder a des postes politiques importants,
qui pouvaient leur permettre d’arriver & leur véritable fin: prendre le contréle du
gouvernement et de la population locale blanche®. La coopération politique entre les deux
groupes ¢était nécessaire dans la mesure ou elle permettait aux gens de couleur de parvenir a
leur but ultime, soit dominer la Reconstruction en Louisiane.

Les revendications politiques des hommes de couleur se sont donc radicalisées avec
le temps car, selon Everett, ils avaient 1’intention de contrbler le gouvernement louisianais
grice a un électorat noir. Ses conclusions ne sont pas sans faire penser a celles de 1’historien
William Dunning pour qui la Reconstruction représentait une période de corruption extréme,
dominée par des affranchis ignorants et leurs alliés républicains du Nord. D’aprés cet
historien, qui a fait école au début du XXe siecle, la Reconstruction était une «époque
tragique» ou régnaient des anciens esclaves hostiles et avides de vengeance®. Everett adhére
sur certains points aux idées mises de 1’avant par I’école de Dunning mais, sans 1’établir
clairement, il rejette pour la Louisiane 1’idée selon laquelle le leadership «noir était contrdlé

par une majorité d’affranchis incompétents et dénués d’instruction. Au contraire, explique-t-

* Donald Everett, «Demands of the New Orleans Free colored Population for Political Equality, 1862-
1865», Louisiana Historical Quarterly, p. 55, 63-64.

5 Ibid, p. 59, 64.

S William ‘A. Dunning, Reconstruction, Political and Economic, 1865-1877, New York, Harper
Brothers, 1907; Thomas Daccord, Black Political Leadership in Louisiana during the Early Years of
Reconstruction, 1865-1868, mémoire de maitrise (histoire), Université de Montréal, 1988, p. 11.
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il, celui-ci était monopolisé par une élite éclairée constituée essentiellement d’hommes de
couleur instruits, privilégiés et libres avant la guerre’.

Les idées défendues par Everett sont reprises en partie par 1’historien David Rankin.
Bien que Rankin n’adhere pas & la theése d’une alliance politique avec les Noirs pour dominer
la Reconstruction en Louisiane, ses conclusions renforcent 'image élitiste des leaders de
couleur. Dans la lutte pour I’égalité civique, il démontre que cette élite exclusive s’est alliée
politiquement aux affranchis uniquement aprés avoir compris qu’une telle alliance était
primordiale, non pas pour prendre le contrdle de I’Etat, mais pour lui permettre de mieux
résister & la domination blanche®. Dans ses articles intitulés «The Impact of the Civil War on
the Free Colored Community of New Orleans» (1978) et «The Politics of Caste» (1979),
Rankin insiste sur les divisions entre les deux groupes et sur le pragmatisme des hommes de
couleur: ces deniers se sont unis aux Noirs par nécessité, mais ils voulaient rester distincts’.
En plus de soutenir la thése de 1’élitisme des leaders de couleur, 1’auteur souligne les
différences qui existaient entre eux et les affranchis. Issus de la communauté créole de la
Nouvelle-Orléans, ils étaient pour la plupart instruits, aisés, libres avant la guerre,
francophones, catholiques et de sang-mélé. Les hommes de couleur qui se sont illustrés
politiquement durant la guerre et la Reconstruction étaient donc fort différents de ceux qu’ils
cherchaient 2 diriger et ils tenaient, selon 1’auteur, a ce que ces différences soient connues'®.

A Pinstar d’Everett, Rankin interpréte I’exclusion initiale des affranchis de la lutte
pour I’obtention des droits civiques et politique comme étant une manifestation de 1’élitisme

des hommes de couleur et il interpréte 1’inclusion subséquente des premiers comme étant une

7 Charles Vincent est probablement le meilleur exemple d’historien qui, 4 partir du cas de la Louisiane, a
relégué au royaume des mythes les croyances péjoratives propagées par 1’école de Dunning sur les leaders noirs
durant la Reconstruction. Voir Charles Vincent, Black Legislators in Louisiana during Reconstruction, Baton
Rouge, Louisiana State University Press, 1976.

® Caryn Cossé Bell, Revolution, Romantism and the Afro-Creole Protest Tradition in Louisiana, 1718-
1868, Baton Rouge, Louisiana State University Press,1997, p. 5-6.

% David Rankin, «The Impact of the Civil War on the Free Colored Community of New Orleans,
Perspectives in American History, vol. 11, 1978; «The Politics of Caste: Free Colored Leadership in New Orleans
during the Civil War», dans Louisiana’s Black Heritage, sous la direction de Robert MacDonald et al., New
Orleans, Tulane State Museum, 1979. Ces articles sont tirés de sa thése de doctorat (histoire), The Forgotten
People: Free People of Color in New Orleans, 1850-1870, John Hopkins University, 1976.

19 David Rankin, «The Politics of Castew, dans Louisiana’s Black Heritage, p. 110-111, 114-116, 121-
123,125, 131.
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manifestation du comportement opportuniste des seconds. Certes, avant la fin de la guerre,
les leaders de couleur ont inclus les affranchis dans leurs demandes d’égalité politiques mais,
pour Rankin autant que pour Everett, cette inclusion des anciens esclaves. était basée
davantage sur un calcul stratégique que sur un désir sincére d’universaliser les idéaux
égalitaires. D’ailleurs, 1’alliance politique que les hommes de couleur ont forgée avec les
Noirs ne fut que de courte durée puisqu’aux élections de 1868, leur tendance élitiste les
amena a soutenir un ticket formé d’anciens propriétaires d’esclaves au poste de gouverneur
d’Etat en Louisiane'!.

En plus de la sphére politique, Rankin démontre que le désir de dissociation des gens
de couleur était manifeste dans leurs relations sociales (limitées) avec les affranchis. L’auteur
généralise 1’élitisme des leaders de couleur a 1’ensemble de la population dont ils étaient issus
et, cet élitisme, il I’illustre bien en rapportant des passages évocateurs de journaux et de récits
qui le mettajent en évidence. Mais, en ce qui concerne ses moyens d’expression, il ne s’y est
pas beaucoup attardé ou du moins il ne s’y est attardé que sommairement. A la lumiére de ses
articles, qui incluent un volet social, la tendance élitiste des gens de couleur semblait
s’exprimer de maniére plus concréte dans deux domaines en particulier, qu’il aborde
succinctement, mais qu’il aborde tout de méme: I’enseignement et le commerce. La
détermination de certaines personnes de couleur a refuser tout rapprochement possible avec
les Noirs se voyait notamment dans le choix qu’elles faisaient d’envoyer leurs enfants dans
des écoles différentes de celles fréquentées par les affranchis ainsi que dans la réticence de
certains commergants 2 servir une clientéle anciennement esclave'. Ces exemples donnés par
Rankin sont pertinents et intéressants, soit, mais qu’en était-il des autres lieux de sociabilité
fréquentés par les gens de couleur dont les églises, les associations et le travail? Qu’en était-il

de leurs lieux de résidence et du choix de leurs partenaires sexuels? Les gens de couleur

' David Rankin, «The Politics of Caste», dans Louisiana’s Black Heritage, p. 138; Caryn Cossé Bell,
Revolution, Romantism and the Afro-Creole Protest Tradition in Louisiana, p. 6. L’historien Ted Tunnell arrive
sensiblement aux mémes conclusions que Rankin en ce qui concerne le leadership de couleur durant la
Reconstruction et sa tendance élitiste & I’égard des affranchis. Voir Ted Tunnell, «The Black Elite», dans Crucible
of Reconstruction: War, Radicalism and Race in Louisiana, 1862-1877, Baton Rouge, Louisiana State University
Press, 1992 et «Free Negroes and the Freedmen: Black Politics in New Orleans during the Civil War», Southern
Studies, vol. 19,no0 1, 1980.

2 David Rankin, «The Impact of the Civil War on the Free Colored Community of New Orleans»,
Perspectives in American History, p. 392, 410.
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habitaient-ils les mémes quartiers que les affranchis? Se mariaient-ils entre eux? En ce qui
concerne 1’habitation, Rankin mentionne vaguement qu’en 1860 la majorité des gens de
couleur (83 pour cent) vivaient dans la section dite «européenne» de la ville, tandis que la
majorité des esclaves vivaient dans la section dite «américaine»'’. Mais qu’en était-il aprés la
guerre? La population de couleur cherchait-elle 2 se séparer en continuant a se loger dans des
endroits physiquement séparés et ¢loignés des affranchis? Formait-elle des communautés a
part? La présente thése a précisément pour but de répondre & ces questions. Outre le domaine
scolaire et commercial, sur lesquels Rankin insiste & juste titre, nous verrons ici que leur
volonté de se séparer socialement des Noirs se manifestait aussi dans leurs comportements
matrimoniaux et résidentiels.

Ce qu’il faut retenir des études d’Everett et de Rankin est que les gens de couleur ont
joué un réle politique important durant et aprés la guerre de Sécession et qu’ils se sont unifiés
aux affranchis uniquement aprés avoir compris qu’une alliance avec la majorité noire leur
serait avantageuse. Il faut retenir également que, selon eux, I’unité politique qui s’est forgee
entre les deux groupes était fondée sur une dialectique dominant/dominé qui plagait les
affranchis sous tutelle, sous I’autorit¢ bienveillante des hommes de couleur qui croyaient que
leur scolarité et condition antérieure leur donnaient le droit de s’approprier de maniére quasi
exclusive le leadership «noir de la période. Le rapport de force qui a longtemps défini la
nature des relations inter-raciales est ainsi projeté sur les non-Blancs, c’est-d-dire que ces
derniers étaient dominés par une poignée d’individus privilégiés qui voulait & la fois se
dissocier de la masse nouvellement émancipée et lui imposer son leadership, pour ne pas dire
sa domination. En réaction aux historiens qui ont décrit les leaders de couleur comme un
groupe de francophones élitistes et opportunistes, Caryn Cossé Bell les décrit plutdt comme
un groupe de radicaux égalitaristes et révolutionnaires. Elle minimise les divisions entre gens
de couleur et Noirs et insiste sur le role unificateur des leaders de couleur: loin d’étre des
aristocrates insensibles au sort des affranchis, ils étaient des républicains dans I’ame et leur
dme républicaine remonte suffisamment loin dans le temps pour parler de tradition
républicaine. Dans son ouvrage intitulé Revolution, Romanticism and Afro-Creole Protest

Tradition in Louisiana (1997), cette historienne s’intéresse au bagage idéologique radical des

3 David Rankin, «The Impact of the Civil War on the Free Colored Community of New Orleansy,
Perspectives in American History, p. 383.
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gens de couleur de la Nouvelle-Orléans et démontre que leur radicalisme s’inscrit dans une
tradition contestataire dont 1’origine remonte au passé colonial de la Louisiane pour atteindre
son point culminant durant la Reconstruction'*. Plus qu’un conflit sur ’avenir de 1’Union, la
guerre de Sécession était pour eux une révolution qui devait inévitablement aboutir a la
réalisation des idéaux universels de justice, de liberté et d’égalité.

Bell examine le contexte dans lequel le radicalisme des hommes de couleur est né et
celui dans lequel il a culminé. En ce qui concerne sa genése, elle remonte au XVIIIe siécle et
se situe dans les idéaux révolutionnaires américains, frangais et haitiens ainsi que dans les
valeurs morales de la religion catholique issue de ’influence coloniale latine; en ce qui
concerne son apogée, il se situe au XIXe siécle et fut atteint lors de la convention
constitutionnelle de 1867-68 a laquelle les hommes de couleur ont participé et qui a produit
’une des constitutions les plus libérales du Sud. Sil’ouvrage se concentre essentiellement sur
les gens de couleur de 1a Nouvelle-Orléans au XIXe siécle, Bell va au-dela de cette ville et de
cette période afin de souligner 1’importance de 1’influence extérieure en Louisiane et de
mettre en évidence la longévité des idéaux radicaux chez ses habitants de couleur. Elle se
penche sur I’héritage intellectuel de 1'une des communautés de «Noirs libres» les plus
«politisées et articulées» du Sud et conclut que cette communauté a t6t fait de développer une
philosophie politique révolutionnaire, qui est née durant la période coloniale, qui s’est
consolidée durant la période antebellum et qui a produit le programme politique le plus
progressiste de la Reconstruction'”,

Les gens de couleur libres se sont vite appropriés les valeurs républicaines pour
revendiquer leurs droits et protéger la position intermédiaire ambigué qu’ils occupaient dans
le systéme tripartite de I’Etat. La défense de leur position intermédiaire était devenue
nécessaire surtout aprés 1’acquisition de la Louisiane par les Etats-Unis puisque ce pays
affichait un sentiment peu favorable au systéme de relations raciales flexibles qui
prédominait dans les colonies frangaises et espagnoles. Lorsque la Louisiane fut acquise par

les Américains en 1803, le premier geste que les hommes de couleur ont posé pour assurer

14 Caryn Cossé Bell, Revolution, Romantism and the Afro-Creole Protest Tradition in Louisiana, 1718-
1868, Baton Rouge, Louisiana State University Press, 1997.

15 Ibid, p. 24.
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leur protection fut de signer une pétftion dans laquelle ils demandaient au nouveau
gouvernement que soient respectés les droits de citoyenneté que leur accordait, selon eux, le
traité de cession'®. Bell percoit cette requéte comme étant 1’une des manifestations les plus
importantes de leur héritage républicain, lequel persista tout au long du XIXe siecle grice a
I’existence, en Louisiane, de trois mouvements porteurs d’idéaux révolutionnaires auxquels
les gens de couleur adhéraient: le romantisme, la franc-magonnerie et le spiritualisme.
L’auteur ajoute également que les idéaux républicains sur lesquels les gens de couleur
s’appuyaient pour défendre leur position privilégiée dans la société tripartite de I’Etat et la
société tripartite elle-méme ont persisté apres 1803 grice a I’immigration en 1809 d’une
vague de réfugiés antillais qui avaient fui la révolution de Saint-Domingue et grace aux échos
que firent en Amérique les soulévements révolutionnaires européens de 1848. Tous ces
facteurs combinés ont assuré la survivance du groupe et celle d’une tradition républicaine qui
s’est achevée en 1896 avec ’affaire Plessy, aprés avoir atteint son paroxysme avec la
rédaction de la constitution de 1868 durant la Reconstruction.

Grice a son analyse de sources francophones inédites et jusque-1a ignorées par les
historiens américains, Bell est en mesure de contester 1’image péjorative qui a longtemps été
dépeinte des Créoles de couleur et de leur relation avec les affranchis. D’apres elle, les
historiens qui ont décrit les leaders de couleur comme un groupe élitiste n’ont pas consulté
les documents francophones qui montrent le contraire et n’ont pu saisir, par conséquent,
I’existence d’une tradition contestataire chez ces derniers'’. Aussi intéressante que puisse étre
son approche, nous avons toutefois quelques réserves. Premiérement, Bell exblique que 'un
des facteurs qui a contribué & maintenir la tradition contestataire chez les gens de couleur au
XIXe siécle fut ’arrivée des réfugiés de Saint-Domingue en 1809. Pourtant, les réfugiés de
couleur qui se sont exilés & la Nouvelle-Orléans s’étaient rangés du c6té des Frangais blancs
et non du coté des insurgés noirs et s’ils ont quitté 1’ile durant la révolution, ce fut par peur de
représailles parce qu’ils ont voulu mater la révolte des esclaves et rétablir 1’autorité de la

meétropole dans la colonie. Les Antillais qui ont immigré a la Nouvelle-Orléans étaient donc

16 Caryn Cossé Bell, Revolution, Romantism and the Afro-Creole Protest Tradition in Louisiana, 1718-
1868, p. 30-31.

17 Ibid, p. 6.
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des réactionnaires et non des révolutionnaires. Or, comment expliquer que des exilés
réactionnaires aient pu alimenter une tradition révolutionnaire? Par ailleurs, n’y a-t-il pas
contradiction entre 1’existence d’une tradition contestataire chez les gens de couleur et leur
désir de maintenir une société tripartite qui leur assurait un statut privilégié aux dépens des
esclaves? Deuxiémement, Bell insiste sur le fait que les gens de couleur étaient solidaires aux
esclaves/affranchis et qu’ils protestaient en leur nom. Cette historienne a pour but de retracer
prés de 200 ans de tradition révolutionnaire en Louisiane et de montrer que la population de
couleur libre était composée essentiellement de républicains égalitaristes et inclusifs. Mais,
en insistant sur la nature unificatrice des gens de couleur, elle gomrﬁe certaines différences
fondamentales & 1’intérieur de la communauté non-blanche orléanaise et n’arrive pas a
concevoir que durant la période de Reconstruction des leaders progressistes aient pu vouloir
se dissocier de ceux qu’ils cherchaient a diriger ou qu’ils ne se soient pas identifiés a eux'®.
Son désir de vouloir réhabiliter I’'image des gens de couleur a eu pour effet qu’elle exagére, a
son tour, I’unité entre les deux groupes.

La troisiéme réserve de 1’ouvrage est d’ordre terminologique et concerne 1’utilisation
des expressions «afro-créole» et «créole noim, que 1’auteur utilise en abondance. Certes,
lorsque Bell emploie ces expressions, nous comprenons qu’elle fait référence aux Créoles de
couleur de la Nouvelle-Orléans, c’est-a-dire au groupe de francophones catholiques de sang-
mélé et libres avant la guerre. Par contre, il n’est pas tout a fait approprié¢ de les qualifier de
«noirs» puisqu’eux-mémes ne se considéraient pas comme tels'®. Ils se considéraient comme
des personnes de «couleur». Le mot «couleur» a la Nouvelle-Orléans au XIXe siecle n’était
pas un synonyme mais un euphémisme de «noin». 1l est donc plus juste, & notre avis, d’utiliser
les vocables «créoles de couleur» ou «gens de couleur» pour les désigner plutdt que «afro-
créoles» ou «créoles noirsy car ils prennent davantage en considération la complexité de
I’identité des gens de couleur et de leur relation avec les affranchis. Ne pas tenir compte de
cette nuance linguistique revient a sous-estimer les différences qui existaient entre les deux

collectivités et & sous-estimer le sentiment qu’avaient les premiers d’appartenir 4 un groupe

'8 Pour les deux premiers bémols, nous nous sommes inspirés des commentaires de Paul Lachance dans
The Journal of Southern Studies, vol. 65, no 3, 1999, p. 627 et de Jennifer Spear dans Journal of Interdisciplinary
History, vol. 28,no 4, 1998, p. 680.

19 Commentaire de Gary Mills dans American Historical Review, vol. 104, no 4, 1999, p. 1303.
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distinct des seconds, un sentiment qui peut étre attribuable & une prise de conscience
identitaire et non forcément a une attitude élitiste. Son souci de vouloir montrer la persistance
des idéaux républicains au sein de la population de couleur a fait en sorte que Bell ne
contraste pas assez les différences qui séparaient les gens de couleur de la majorité noire e‘g ce
manque de contraste se voit notamment dans les termes plus englobants qu’elle utilise pour
les désigner tout au long de son ouvrage.

Les historiens qui, comme Bell, minimisent les divisions entre les deux groupes ont
effectivement tendance & utiliser des termes plus englobants pour qualifier les gens de
couleur. Pensons, par exemple, & Joseph Logsdon qui insiste lui aussi sur I’unité intra-raciale
et sur le radicalisme des leaders de couleur qu’il dépeint comme les champions de la cause
des affranchis. Dans un article intitulé «Americans and Creoles in New Orleans» (1989), cet
historien démontre que des différences ethniques et culturelles fondamentales existaient au
sein de la «communauté noire» orléanaise, mais qu’elles n’ont pas empéché les «Américains
noirs» de s’allier aux «Créoles noirs» durant la Reconstruction et de soutenir le programme
politique radical des hommes de La Tribune®®. Ce qui saisit le lecteur aprés avoir lu son texte
est qu’en aucun temps ’auteur n’emploie le mot «couleur» pour désigner les leaders du
journal créole ni pour désigner la population dont ils étaient issus. Logsdon et Bell, qui ont
d’ailleurs travaillé ensemble a la rédaction d’un article publié en 1992, reconnaissent tous les
deux la spécificité ethnique et culturelle des gens de couleur, mais ils minimisent
I'importance de leur phénotype comme crittre de définition identitaire*’. Cette
reconnaissance de la spécificité ethnique des gens de couleur est évidente dans 1’utilisation
qu’ils font du mot «créole» pour les désigner, un mot qui renvoie automatiquement a leur
héritage révolutionnaire frangais et haitien et qui exprime bien le radicalisme sur lequel les
auteurs insistent. Mais, comme en témoigne 1’utilisation systématique qu’ils font du mot
«noin plutdt que «couleur» pour désigner les membres de cette méme collectivité, Logsdon

et Bell réduisent I’importance de leur mixité raciale et de sa signification identitaire au profit

2 Joseph Logsdon, «Americans and Creoles in New Orleans: The Origins of Black Citizenship in the
United States», American Studies, vol. 34, no 2, 1989.

2y oseph Logsdon et Caryn Cossé Bell, «The Americanisation of Black New Orleans, 1850-1900», dans
Creole New Orleans: Race and Americanisation, sous la direction de Arnold Hirsh et Joseph Logsdon, Baton
Rouge, Louisiana State University Press, 1992.
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d’une identification raciale noire. Pratiquement tous les historiens recensés ici utilisent a un
moment ou un autre dans leurs textes le mot «noim pour nommer les gens de couleur, mais
aucun ne le fait aussi systématiquement que Logsdon et Bell puisqu’aucun n’insiste autant
qu’eux sur I’unité entre les deux groupes. Intentionnel & notre avis, ce choix terminologique
s’inscrit dans la logique de leur argumentation qui dépeint les Créoles de couleur comme des
révolutionnaires dont la mission était de défendre les droits des affranchis. Leur désir de
laisser une image plus positive du groupe étudié fait en sorte qu’ils exageérent la solidarité
raciale noire ainsi que le radicalisme des hommes de couleur et cette exagération est
perceptible dans les termes utilisés pour les définir.

En somme, a partir de 1’approche politique, deux tendances historiographiques
peuvent étre dégagées. D’une part, les gens de couleur sont pergus comme une élite exclusive
qui s’est unie politiquement aux affranchis durant la guerre et la Reconstruction par simple
opportunisme. D’autre part, ils sont percus comme des républicains radicaux enti¢rement
dévoués a la cause des affranchis, qu’ils ont inclus dans leur lutte pour 1’obtention des droits
civiques et politiques car tributaires d’une tradition révolutionnaire de longue date. Everett et
Rankin soulignent les différences et les divisions entre les deux groupes afin de montrer que
les leaders de couleur étaient élitistes et insistent sur le fait que, en plus de ne s’étre
aucunement identifiés aux Noirs, ils s’étaient servis d’eux pour satisfaire leurs intéréts.
Désireux de réhabiliter 1’image des gens de couleur, Logsdon et Bell minimisent les
différences et les divisions entre les deux groupes afin de montrer que les leaders créoles
étaient de véritables révolutionnaires et insistent sur le fait que, en plus de s’étre totalement
identifiés aux Noirs, ils avaient a cceur la défense de leurs intéréts. Le débat historiographique
est ainsi polarisé. D’un c6té, nous avons une image négative des gens de couleur, de I’autre
c6té, nous en avons une image positive et chacune d’elle est basée sur une interprétation qui
exagére soit leur tendance élitiste, soit leur tendance unificatrice. Mais, qu’il s’agisse des
historiens qui ont cherché a défendre la premiére thése ou qu’il s’agisse de ceux qui ont
cherché a défendre la deuxiéme, ils démontrent tous a leur fagcon que la Nouvelle-Orléans
était le berceau de la lutte pour 1’obtention des droits civiques et politiques au XIXe siécle,
laquelle s’est engagée rapidement durant la guerre de Sécession dans cette ville sudiste grace

a I’existence d’une population de couleur libre a ’avant-garde de la majorité noire, qui a saisi
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les opportunités de la période pour dénoncer I’injustice et revendiquer une justice plus

équitable.

1.1.2  Approche socio-économique

Apres avoir vu comment les historiens percevaient la relation que les Créoles de
couleur entretenaient avec les affranchis a partir d’une perspective politique, voyons
maintenant comment ils la percevaient a partir d’une perspective socio-économique en
commengant par John Blassingame. Dans son ouvrage intitulé Black New Orleans, 1860-
1880 (1973), Blassingame reconstitue la vie sociale et économique de la population non-
blanche orléanaise durant la guerre et la Reconstruction pour montrer essentiellement deux
choses: d’une part, malgré des circonstances défavorables dues a un long passé esclavagiste, -
les anciens esclaves ont réussi a obtenir des gains impressionnants durant la Reconstruction;
d’autre part, malgré les divisions qui existaient entre gens de couleur et Noirs, les deux
groupes ont travaillé ensemble au cours de cette période afin d’assurer 1’élévation des
affranchis®. Le role des Créoles de couleur est fondamental dans I’argumentation de
Blassingame puisqu’il explique en grande partie pourquoi les affranchis se sont ajustés & la
liberté avec autant de succes en si peu de temps a la Nouvelle-Orléans. Certes, grice a leur
volonté et soif de liberté, en 1’espace d’une seule génération, ceux-ci ont réussi 4 vaincre
certains des effets les plus préjudiciables de 1’esclavage, dont la pauvreté et 1’ignorance
chroniques ainsi que «l’immoralité sexuelle» et ’instabilité familiale. Mais 1’auteur précise
que cette réussite était également attribuable au fait qu’il existait & la Nouvelle-Orléans une
population de couleur libre instruite et industrieuse qui les a aidés a effectuer le passage vers
la liberté. L’existence a la Nouvelle-Orléans d’une telle population, qui a aidé les affranchis &
s’ajuster & leur nouvelle condition et dont Blassingame reconnait la spécificité, lui donne
raison d’affirmer dans sa préface que la communauté non-blanche orléanaise avait un
caractére particulier, qu’elle était «a bien des égards» une communauté «sui generisn®.

Méme si Blassingame a parfois tendance a confondre gens de couleur et Noirs dans un

2 John Blassingame, Black New Orleans, 1860-1880, Chicago, University of Chicago Press, 1973.

B Ibid, p. xvi.
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ensemble vaste qu’il nomme «Black New Orleans», il n’en demeure pas moins que dans cet
ensemble, il les reconnait aussi comme deux collectivités distinctes.

Blassingame fait presque totalement abstraction des aspirations politiques du peuple
noir de la Nouvelle-Orléans, sauf pour expliquer briévement qu’il a fait le moins de progres
dans ce domaine et qu’entre 1860 et 1880, il n’a jamais obtenu plus qu’un «semblant de
pouvoin?*. Chez Blassingame, I’accent est mis surtout sur les aspects de la vie tels que
I’instruction, la famille et le travail, des aspects qui, selon lui, préoccupaient davantage les
Noirs que la sphére politique. Lorsqu’il affirme que la politique n’intéressait pas beaucoup la
«communauté noire» orléanaise, il saisit cette communauté comme un tout indissociable sans
préciser a quel groupe il fait allusion exactement. Son affirmation est vague et s’avére juste
seulement en partie: elle est exacte en ce qui concerne les anciens esclaves puisque leurs
préoccupations immédiates tournaient effectivement autour de 1’économie et de la famille;
elle est inexacte, par contre, en ce qui concerne les gens de couleur puisque pour eux la
participation a la vie politique était un enjeu fondamental pour lequel ils se sont battus
vigoureusement durant la Reconstruction. Il écarte la dimension politique de son étude en se
basant sur un raisonnement sophistique et cela fait en sorte qu’il occulte I’un des éléments les
plus importants de la vie des gens de couleur de la Nouvelle-Orléans au cours des années
1860. Son choix d’écarter la sphére politique est tout a fait 1égitime, mais il est fondé sur un
argument tronqué qui a pour effet de passer outre le réle fondamental jou€ par les hommes
de couleur durant la Reconstruction et de minimiser des gains substantiels pour la population
non-blanche, par la population non-blanche, dont I’obtention en 1868 du droit de vote.
L’auteur passe donc sous silence le role politique joué par les gens de couleur et réduit
I’importance d’un gain fondamental de citoyen en se basant sur une affirmation qui n’est pas
tout a fait juste, & savoir que la vie politique ne constituait pas une «préoccupation
immédiate» pour les «Noirs» durant la Reconstruction.

Blassingame reconnait I’existence de deux collectivités distinctes chez les non-
Blancs de la Nouvelle-Orléans, mais il ne fait pas toujours les distinctions appropriées,

‘comme en témoigne 1’argument qu’il avance pour justifier sa décision d’exclure la dimension

politique de son analyse. Méme si la tendance & homogénéiser la population non-blanche

24 John Blassingame, Black New Orleans, p. 213.



25

orléanaise revient sporadiquement dans le texte, il n’en demeure pas moins qu’il reconnait le
caractére bi-ethnique de cette population ainsi que ses différences phénotypiques®. L’auteur
identifie les deux collectivités et lorsqu’il les distingue, il dépeint les gens de couleur comme
une sorte de «noblesse oblige» responsable de protéger les affranchis®. Dans ’ouvrage, les
Créoles de couleur sont effectivement présentés comme une élite paternaliste qui se
considérait supérieure aux Noirs de qui elle voulait se distancier, mais avec qui elle avait
collaboré & des fins d’édification raciale durant la Reconstruction. Malgré les différences qui
existaient entre les deux groupes (culture, couleur, niveau d’instruction et statut antérieur) ils
ont travaillé ensemble afin d’atteindre un objectif commun: 1’élévation sociale, économique
et morale des anciens esclaves. Les gens de couleur, qu’il nomme souvent «mulétresy, se sont
joints aux affranchis dans la lutte pour éradiquer certains problémes hérités de I’esclavage,
mais cette collaboration était paternaliste et basée en grande partie sur des considérations
pragmatiques, les premiers ayant compris durant la Reconstruction que leur sort était
intimement relié & celui des seconds?’. Bref, lorsque Blassingame reléve les distinctions entre
les deux groupes, il insiste sur le fait que ni les différences ethniques, ni les différences
phénotypiques, ni le sentiment de supériorité des gens de couleur ne les ont empéchés de
s’unir aux affranchis pour contrer une oppression commune, 1’hégémonie blanche, que
certains Créoles de couleur ont eux-mémes contribué a alimenter, fait-il remarquer par
ailleurs, en intériorisant ses préceptes,

Blassingame reconstitue 1’histoire des Noirs et des gens de couleur & partir d’un point
de vue socio-économique et démontre qu’aprés 1’abolition de 1’esclavage, les premiers ont
réussi & améliorer leur condition en grande partie grace a I’assistance des seconds. Il met en
évidence les succes que les Noirs ont réalisés dans un certain nombre de domaines et souligne
le rdle que I’ancienne population de couleur libre a joué dans leur réalisation entre 1860 et
1880. Etant donné qu’il insiste sur le fait que les affranchis de la Nouvelle-Orléans ont

obtenu des gains importants dans des circonstances défavorables, reliées 4 I’hostilité blanche

% John Blassingame, Black New Orleans, p. 21.
% Ibid, p. 56.
77 Ibid, p. 153, 154-156.

3 Ibid, p. 21.
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et & I’héritage d’un passé esclavagiste, Blassingame affiche un point de vue‘plutc‘)t optimiste
de la Reconstruction. Il est possible pour lui de présenter une image somme toute assez
positive de la période car il aborde souvent un théme en misant sur la réussite des Noirs
malgré ’adversité. Il souligne les changements et les améliorations apportés par la guerre
pour les affranchis grice aux gens de couleur sans trop insister sur la perte de statut de ces
derniers. Contrairement & Blassingame, 1’historien Loren Schweninger dresse un portrait
socio-économique beaucoup moins reluisant de la Reconstruction puisqu’il a précisément
pour but de mettre en évidence la perte de statut des gens de couleur durant cette période et
de la contraster avec leur essor remarquable durant la période antebellum. Dans un article
intitulé «Antebellum Free Persons of Color in Postbellum Louisiana» (1989), il démontre
qu’apres une ascension économique fulgurante avant la guerre, les gens de couleur ont connu
une période de régression sans précédent aprés la guerre”. Schweninger décrit les
changements socio-économiques qui ont eu lieu au sein de la population de couleur libre
entre la période antebellum et postbellum et cherche a comprendre comment cette population
a pu passer aussi radicalement de la prospérité au déclin.

Durant la période antebellum, les gens de couleur libres bénéficiaient de certains
priviléges dont ils se sont pleinement prévalus pour améliorer leur niveau de vie. Al
Nouvelle-Orléans, comme dans les paroisses rurales de 1’Etat, ils occupaient une multitude de
fonctions qui nécessitaient des qualifications particuliéres et qui reflétaient leur réussite
sociale et professionnelle.-Selon Schweninger, les gens de couleur libres de la Louisiane
étaient de loin le groupe d’origine africaine le plus industrieux et le plus prospére aux Etats-
Unis®, Cet état de prospérité exceptionnel ne s’est toutefois pas perpétué au-dela de la guerre
civile. En I’espace de quelques années, méme les plus riches d’entre eux ont pour la plupart
tout perdu. Une analyse des difficultés économiques rencontrées par les gens de couleur
durant la période postbellum est trés révélatrice quant au statut privilégié dont ils
bénéficiaient durant la période antebellum. En faisant cette comparaison dans le temps,

l’auteur veut mettre en évidence la position intermédiaire avantageuse dont jouissaient les

® Loren Schweninger, «Antebellum Free Persons of Color in Postbellum Louisiana», Louisiana
History, vol. 30, no 3, 1989. ’

3 Ibid, p. 347-350.
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gens de couleur avant 1’éclatement des hostilités, laquelle ressort particuliérement bien
lorsque comparée 4 la déchéance de la Reconstruction®.

En ce qui concerne la relation avec les Noirs, Schweninger insiste surtout sur les
divisions et sur 1’élitisme des Créoles de couleur, un groupe qu’il décrit comme étant
socialement, économiquement et culturellement différent de la majorité noire. Avant la
guerre, I’esclavage était une institution assez répandue chez les gens de couleur. Certains
d’entre eux étaient de bons maitres qui émancipaient leurs esclaves loyaux ou qui leur
accordaient des privileges spéciaux. Pour la plupart, cependant, ils étaient des propriétaires
d’esclaves plut6t durs qui traitaient leurs serviteurs comme de la simple marchandise dont ils
disposaient selon leurs besoins®>. Ces propriétaires d’esclaves se sont enrichis grice a
I’esclavage, mais aussi, selon Schweninger, grice a leur tendance a I’isolement et au repli sur
soi. Ils ont réussi a atteindre un haut niveau de prospérité économique en maintenant leur
richesse et biens de propriété & I’intérieur de la collectivité et en créant de petites
communautés closes et hermétiques: ils habitaient & proximité les uns des autres,
fréquentaient les mémes lieux de sociabilité et se mariaient entre eux. En formant ces petits
réseaux sociaux et familiaux, ils cherchaient a se distancier le plus possible des esclaves,
mais aussi 4 se séparer des Blancs™.

I y avait chez les gens de couleur une volonté de s’isoler dont le but était de protéger
patrimoine familial et statut distinct. Sur ce point, Schweninger est assez clair en ce qui
concerne I’avant-guerre. Mais qu’en est-il aprés la guerre? Leur désir de dissociation s’est-il
maintenu? Il aurait été instructif que l’auteur élabore la-dessus pour la période de
Reconstruction afin de voir §’il y avait coupure ou continuité entre 1’avant et 1’aprés-guerre.
Sans étre trés explicite sur le rapport que les gens de couleur entretenaient avec Noirs apres la
guerre de Sécession, il reléve toutefois des points intéressants & partir desquels nous pouvons
tirer des conclusions. Entre autres, Schweninger explique que la guerre a causé plus que le

déclin économique chez les gens de couleur: elle leur a fait perdre leur rang unique, leur

3! Loren Schweninger, «Antebellum Free Persons of Color in Postbellum Louisiana», Louisiana
History, p. 358.

32 Ibid, p. 348-349.

3 Ibid, p. 352.
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prestige social, leur estime de soi, leur individualité, bref, elle a fait d’eux une masse
anonyme parmi les nouveaux affranchis auxquels ils étaient désormais confondus. Ils avaient
beau vouloir maintenir une séparation, celle-ci était devenue de plus en plus difficile.
Nostalgiques d’une époque ou ils avaient du prestige et une identité propre, les Créoles de
couleur ont eu de la difficulté a s’ajuster aux changements qui se sont produits aprés
I’émancipation. Démunis face a leur perte de statut et & leur assimilation aux Noirs, plusieurs
d’entre eux ont négligé leurs obligations professionnelles et laissé leurs fortunes se
désintégrer. Sans que I’auteur le dise explicitement, nous pouvons conclure que, selon lui, il y
avait chez les gens de couleur aprés la guerre au moins une volonté de retrouver leur position
sociale et économique d’autrefois et que 1’idée d’étre désormais assimilés aux affranchis était
si humiliante pour eux qu’elle pouvait en mener certains a la dépression, voire au suicide™.
Les Créoles de couleur ont perdu leur statut privilégié, soit, mais ils ont gardé leur désir de
rester distincts. A la lumiére de son article, ce qu’il faut retenir de la relation entre les deux
groupes est que Schweninger dépeint les gens de couleur comme un groupe d’anciens
propriétaires d’esclaves francophones forgés par I’isolement qui ont soutenu la Confédération
en 1861 par désir de protéger les intéréts du Sud et qui se sont enrichis sur le dos des esclaves
qu’ils considéraient, au méme titre que les Blancs, comme de la simple marchandise. De cette
marchandise, ils voulaient se démarquer et leur volonté de démarcation a persisté au-dela des
hostilités.

Contrairement a ce que peut laisser entendre une historiographie qui s’est attardée
presque exclusivement aux gens de couleur de la Nouvelle-Orléans, I’histoire du groupe
dépassait les limites frontaliéres de cette ville. En témoigne I’étude de Schweninger, dans
laquelle il est question des paroisses rurales de la Louisiane, en plus de la Nouvelle-Orléans,
mais aussi celle de Carl Brasseaux et al. intitulée Creoles of Color in the Bayou Country
(1994)*. Alors que les gens de couleur de la Nouvelle-Orléans ont suscité beaucoup d’intérét
chez les chercheurs, ceux qui vivaient ailleurs dans 1’Etat sont pratiquement demeurés dans

I’ombre, tel est le cas des Créoles de couleur en provenance de la région des bayous du sud-

% Loren Schweninger, «Antebellum Free Persons of Color in Postbellum Louisiana», Louisiana
History, p. 357-358, 360.

35 Carl Brasseaux et al., Creoles of Color in the Bayou Country, Jackson, University Press of
Mississippi, 1994.
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ouest de la Louisiane. Brasseaux et ses collaborateurs se sont précisément intéressés a ce
groupe jusque-la écarté des débats historiographiques. Aprés avoir examiné la genése
coloniale de la communauté étudiée, ils se sont penchés sur son ascension d’avant-guerre, sur
son déclin d’aprés-guerre et, a travers cette évolution, sur son désir inlassable de se dissocier
des Noirs. Dans cet ouvrage, dont les conclusions sont similaires a celles de Schweninger, les
auteurs nous font découvrir un peuple trés impliqué dans les activités économiques de la
région, un peuple dynamique en perpétuelle quéte identitaire qui a toujours lutté pour avoir sa
place au soleil et surtout pour étre accepté par les Blancs.

Bénéficiant d’un statut social privilégié et de droits importants durant la période
antebellum, les gens de couleur libres du sud-ouest de la Louisiane étaient considérés et se
considéraient eux-mémes supérieurs aux esclaves. La structure raciale tripartite a fait d’eux
un peuple a part, qui ne s’identifiait pas aux Noirs, mais qui, & défaut d’étre admis parmi les
Blancs, s’efforcait d’étre aussi blanc que possible. Les efforts vers «1’amalgame» avec ces
derniers ont amené les gens de couleur & devenir majoritairement catholiques et francophones
et & adhérer au méme systéme de valeurs sociales et économiques qu’eux, lequel reposait en
grande partie sur I’importance d’acquérir des biens fonciers et immobiliers ainsi que des
esclaves. Comme pour les Créoles blancs, la notion de propriété leur était chére et au cours
de la période antebellum ils ont réussi 4 atteindre un €tat de prospérité remarquable. Riches et
prosperes, les gens de couleur libres des bayous ont joué un réle significatif dans les affaires
économiques de la région. D’ailleurs, ils étaient trés agressifs dans leur utilisation du systéme
1égal pour se prémunir contre tout ce qui pouvait porter préjudice  leurs droits de propriété*®.
En plus du statut social, des privileges légaux, de la culture, de la richesse et de
’indépendance économique, le phénotype était un autre facteur qui leur permettait, selon
Brasseaux et ses collaborateurs, de se distinguer des Noirs et de se rapprocher des Blancs.
Comme Schweninger, ces historiens insistent sur le fait que pour préserver le rang social et
I’intégrité raciale du groupe, les alliances maritales étaient surtout de type endogame®’. Les
gens de couleur libres du sud-ouest de la Louisiane aspiraient donc & étre acceptés par la

société dominante blanche, a laquelle ils s’identifiaient, et a se distancier le plus possible des

36 Carl Brasseaux et al., Creoles of Color in the Bayou Country, p. ix-x, 71.

37 Ibid, p. 70-71.
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esclaves. Afin d’accroitre 1’écart avec la race «dégradée» et de le rétrécir avec la race
«supérieure», ils agissaient souvent par mimétisme, c’est-a-dire qu’ils cherchaient a
reproduire la culture et le mode de vie des Blancs.

L’identité particuliére que les gens de couleur de la région des bayous se sont forgée
dans le systéme tripartite de 1’Etat fut toutefois mise en cause aprés la guerre de Sécession,
alors qu’ils ont vu leur statut intermédiaire disparaitre et leur niveau de fortune chuter. Avec
ce déclin, 1’écart entre gens de couleur et Noirs s’est rétréci et la crainte des premiers d’étre
assimilés aux seconds s’est réalisée. Mais le refus des Blancs de continuer & reconnaitre les
gens de couleur comme un groupe distinct de la majorité noire apres la guerre, ne les a pas
empéchés, eux, de continuer a vouloir s’en dissocier et leur désir de dissociation se
manifestait de diverses fagons, pour lesquelles Brasseaux et al. sont un peu plus explicites
que le précédent historien en ce qui concerne la Reconstruction: nombre élevé de mariages
entre cousins & I’intérieur de la communauté, découragement des relations sociales avec les
affranchis et inscriptions accrues de leurs enfants dans des académies privées afin d’éviter les
écoles publiques fréquentées par les anciens esclaves®. Ainsi, les collaborateurs de 1’ouvrage
insistent sur les divisions entre les deux groupes, décrivant eux aussi les Créoles de couleur
comme des anciens propriétaires d’esclaves é€litistes qui aspiraient & se rapprocher des Blancs
en les imitant le plus possible et & se distancier des Noirs en misant sur des différences
qu’eux-mémes alimentaient, que ce soit avant ou aprés la guerre de Sécession. A partir des
études de Schweninger et de Brasseaux, nous pouvons conclure qu’a la Nouvelle-Orléans,
comme dans les paroisses rurales de la Louisiane, la Reconstruction était marquée par le
déclin socio-économique des gens de couleur et par leur amalgame avec les affranchis, un
amalgame qu’ils cherchaient partout & éviter et auquel ils ont résisté en s’isolant autant que
possible, mais qui était devenu de plus en plus inévitable avec la disparition du systéme
tripartite et le refus des Blancs de les considérer comme un groupe distinct des nouveaux

émancipés®.

38 Carl Brasseaux et al., Creoles of Color in the Bayou Country, p. 80-81, 97, 113.

3 A propos des Créoles de couleur qui vivaient i ’extérieur de la Nouvelle-Orléans, voir aussi
I’ouvrage socio-économique de Gary Mills, The Forgotten People: Cane River's Creoles of Color, Baton Rouge,
Louisiana State University Press, 1977. Les Créoles de couleur étudiés par Mills provenaient de la paroisse des
Natchitoches, située dans le nord-ouest de la Louisiane, et ses conclusions sont similaires a celles de Brasseaux et
de Schweninger, ¢’est-a-dire qu’aprés avoir connu un état de prospérité impressionnant avant la guerre, les gens
de couleur de Cane River, Natchitoches, ont connu une période de déclin sans précédent durant la Reconstruction,
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Avant de terminer cette partie, précisons que Creoles of Color in the Bayou Country
accorde une place respectable aux femmes. Aucune étude recensée jusqu’a présent ne leur
alloue autant d’importance. Dans cet ouvrage, Brasseaux et ses collaborateurs rappellent, a
juste titre, qu’elles ont joué un rdle clef chez les Créoles de couleur de la région des bayous,
exergant les droits de propriétés mis a leur disposition par le systéme juridique louisianais et
prétes & poursuivre en justice le moindrement que ces droits étaient menacés®. Certes, les
auteurs s’intéressent a la présence des femmes de couleur dans la sphére publique et au role
qu’elles ont joué dans leur communauté avant la guerre de Sécession. Mais, encor¢ une fois,
qu’en était-il aprés la guerre? Sur ce, le lecteur reste sur sa faim. En ce qui concerne la
Louisiane rurale et la Nouvelle-Orléans d’apres-guerre, il n’y a pratiquement aucune étude
qui porte sur le sujet. Pour d’autres Etats du Sud et méme du Nord, plusieurs ouvrages sur les
femmes noires durant la guerre et la Reconstruction ont été produits, il suffit de penser aux
travaux de Leslie Schwalm pour la Caroline du Sud, a I’ouvrage de Noralee Frankel pour le
Mississippi et & celui de Jane Dabel pour New York*'. Mais pour la Louisiane, il y a un vide
historiographique que les historiens se doivent de combler en réalisant des études qui portent
soit sur les femmes de coulel}r, soit sur les femmes noires ou encore sur la relation que ces
deux groupes de femmes entretenaient aprés 1’abolition de I’esclavage. 11 serait intéressant,
en effet, dans une étude ultérieure, d’examiner la relation entre femmes de couleur et femmes
noires durant et aprés la guerre de Sécession afin de voir si cette relation reflétait le
comportement général des deux collectivités ou §’il y avait des différences du c6té féminin.
Particuliérement fascinant serait-il de pouvoir constater si I’interprétation historiographique
prédominante, selon laquelle les gens de couleur avaient tendance a vouloir se séparer des

affranchis, s’appliquait aux femmes ou s’il existait entre elles une certaine sororité, une

en plus d’avoir été assimilés a la masse d’affranchis dont ils cherchaient a se distinguer.

% Commentaire de Kimberly Hanger dans The Journal of American History, vol. 82, no 3, 1995, p.
1203.

! Leslie Schwalm, 4 Hard Fight for We: Women’s Transition from Slavery to Freedom in South
Carolina, Urbana, University of Illinois Press, 1997; Noralee Frankel, Freedom's Women: Black Women and
Families in Civil War Era Mississippi, Indianapolis, Indiana University Press, 1999; Jane E. Dabel, 4 Respectable
Woman: The Public Roles of African American Women in 19th-century New York, New York, New York
University Press, 2008.
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solidarité féminine qui transcendait culture, gradation de la peau et condition sociale
antérieure.

A la lumiére des études socio-économiques répertoriées, la premiére conclusion que
nous pouvons dégager est que la population de couleur de la Louisiane ne se bornait pas
qu’aux limites de la Nouvelle-Orléans. Bien que 1’historiographie se soit penchée surtout sur
les Créoles de couleur en provenance de cette ville, ceux-ci se retrouvaient également dans
les paroisses rurales de I’Etat, et méme plus spécifiquement encore, parmi les Acadiens qui
étaient (et qui sont toujours) étroitement associés a la région des bayous étudiée par
Brasseaux et ses collaborateurs. Peu importe 1’approche privilégiée, la plupart des études qui
portent sur les Créoles de couleur se limitent a la Nouvelle-Orléans, ce qui n’est pas tout a
fait un hasard puisque, effectivement, la majorité d’entre eux y était concentrée. Certains
historiens, surtout ceux, semble-t-il, qui ont opté pour une démarche socio-économique, ont
quand méme é€largi leurs horizons en proposant un contexte géographique qui va au-dela de
ce centre urbain. L’¢largissement du cadre spatial permet de généraliser les conclusions de
I’élitisme des gens de couleur tirées par Blassingame pour le cas de 1a Nouvelle-Orléans ainsi
que celles tirées par Rankin, dont les travaux, rappelons-le, comportaient aussi un volet
social. Qu’ils fussent en provenance de la Nouvelle-Orléans ou des paroisses rurales de la
Louisiane, 1’approche socio-¢conomique permet de montrer que, dans 1’ensemble, les gens de
couleur avaient tendance a s’isoler et & vouloir éviter de se méler a la majorité noire. La
validité de la these selon laquelle la population de couleur cherchait a se distancier des
affranchis a donc été testée a partir d’un cadre géographique et méthodologique plus large et
cela nous permet d’affirmer qu’elle transcende les limites reliées a 1’espace et a I’approche
historiographique.

La deuxiéme conclusion que nous pouvons dégager porte sur 1’évolution de la
situation sociale et économique des gens de couleur. Encore une fois, 1’élargissement du
cadre spatial proposé par Schweninger et Brasseaux donne la possibilité de généraliser des
conclusions que Rankin a tirées spécifiquement pour la Nouvelle-Orléans et d’établir que, a
la ville comme & la campagne, la période antebellum était marquée par la prospérité des gens
de couleur, tandis que la période postbellum était marquée par leur déclin. Ces historiens
dressent un portrait socio-économique plutét pessimiste de la Reconstruction puisqu’ils

mettent en contraste 1’ascension fulgurante qu’ont connue les gens de couleur avant la guerre
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avec leur déclin précipité d’aprés-guerre. Le seul qui, a partir d’une perspective socio-
économique, envisage la Reconstruction avec un tant soit peu d’optimisme est Blassingame
puisqu’il met souvent en évidence les gains que les affranchis ont réalisés (grice a leurs
homologues de couleur) durant la Reconstruction en les opposant aux conditions déplorables
dans lesquelles ils vivaient durant la période esclavagiste. Dans son ouvrage, cet historien
insiste sur les gains socio-économiques des affranchis et ne tient pas compte de la perte de
" statut des gens de couleur, d’ou sa vision plus optimiste de la période.

La troisi¢éme et derniére conclusion que nous pouvons dégager est que, d’un point de
vue socio-économique, il semble y avoir un consensus chez les historiens en ce qui concerne
I’'image des Créoles de couleur qui sont dépeints, de maniére générale, comme un groupe de
francophones élitistes désireux de se dissocier des affranchis et ce, autant 2 la Nouvelle-
Orléans que dans les paroisseé rurales de la Louisiane. Certes, chez Blassingame il est
question d’un rapprochement, d’une collaboration avec les Noirs qui avait pour but de les
aider a faire la transition vers la liberté, mais cette collaboration, il la décrit comme étant
paternaliste et non égalitaire. Les études socio-économiques inventoriées ici dressent un
portrait somme toute assez péjoratif des Créoles de couleur et de leur rapport aux affranchis.
Si nous les combinons aux études retenues pour 1’approche politique, nous en avons soit une
image positive, soit une image négative, selon qu’ils s’identifiaient ou non aux Noirs. En
offrant une image aussi polarisée des Créoles de couleur, les historiens ont sous-estimé le fait
que leur volonté de se distinguer des affranchis puisse avoir ét€ attribuable a un désir de
préserver une identité distincte et non uniquement a une attitude élitiste ou condescendante.
Bref, ils ont polarisé le débat a partir d’un jugement autour de I’identification raciale des gens
. de couleur et ce faisant, ils ont réduit I'importance de leur identité et de sa signification pour
eux*”, Voila la conclusion générale que nous pouvons tirer du débat historiographique

Jusqu’aux années 1990. Voyons maintenant ce qui en est de 1’historiographie plus récente.

1.1.3 Approche culturelle

A partir des années 2000, il semble y avoir un essoufflement dans la publication

d’ouvrages qui portent sur les Créoles de couleur de la Louisiane durant et aprés la guerre de

“2 Shirley Thompson, The Passing of a People, p. 24.
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Sécession. Nous en avons quand méme retenu deux, dont le premier est celui de Nathalie
Dessens et il s’intitule From Saint-Domingue to New Orleans (2007)*. Dessens aborde un
sujet qui, malgré son importance en Louisiane, a rarement fait 1’objet d’une étude
approfondie: I'immigration de Saint-Domingue du début du XIXe siécle. Dans son ouvrage,
elle s’intéresse a 1’héritage des quelques 15 000 réfugiés antillais qui sont arrivés a la
Nouvelle-Orléans entre 1790 et 1810, parmi lesquels se trouvaient des Blancs, des gens de
couleur libres et leurs esclaves. Ces exilés ont trouvé refuge a la Nouvelle-Orléans aprés
avoir fui la révolution de Saint-Domingue qui commenga en 1791 et qui s’acheva avec la
création de la république d’Haiti en 1804. Survenu dans les vingt ans entourant 1’acquisition
de la Louisiane par les Etats-Unis, le flux migratoire en provenance des Antilles fut crucial
pour la Nouvelle-Orléans puisqu’en plus d’avoir fait doubler la population de la ville, les
réfugiés ont contribué a ralentir le processus d’américanisation qui découlait naturellement du
transfert territorial de la colonie aux Américains. Grice & I’arrivée massive d’immigrants
francophones, la Louisiane a bénéficié d’un renfort culturel non négligeable qui, aprés 1803,
lui a permis de résister a 1’assimilation anglo-américaine et a I'imposition des valeurs raciales
rigides qui prédominaient dans le reste du pays. Dessens examine a la fois les conséquences
sociales, économiques et politiques du mouvement migratoire antillais. Mais a la lumiére de
son ouvrage, il est clair que la conséquence la plus importante de ce phénomeéne en Louisiane
fut d’avoir revigoré sa culture et ses institutions galliques précisément & une époque ou
celles-ci étaient menacées de disparaitre sous le poids de I’influence anglo-saxonne.
Provenant eux-mémes d’une colonie frangaise, les réfugiés ont assuré le maintien de
la spécificité louisianaise. Bien qu’ils n’aient pas révolutionné leur société d’accueil, ils en
ont a tout le moins renforcé certaines particularités, dont le systéme de classification raciale a
trois niveaux et la population de couleur libre qui le caractérisait, population a laquelle
Dessens accorde une place importante (sinon exclusive) dans son ouvrage. Les exilés ont
assuré le maintien de la société tripartite en Louisiane en augmentant le nombre de ses gens
de couleur et en consolidant leur identité de groupe. Ce fut d’ailleurs grice a ce renforcement
démographique et identitaire que les gens de couleur libres orléanais ont pu devenir

suffisamment forts pour prospérer et pour se développer économiquement durant la période

3 Nathalie Dessens, From Saint-Domingue to New Orleans: Migration and Influences, Gainesville,
Florida, University Press of Florida, 2007.
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antebellum. Si avant la guerre ils ont réussi & atteindre un haut niveau de richesse et
d’influence et si au milieu du XIXe siécle ils sont devenus le groupe d’origine africaine le
plus prospére au pays, ce fut en grande partie, selon Dessens, grice a I’immigration
hajtienne™. Sans la nouvelle énergie apportée par 1’augmentation numérique des immigrants
de couleur et sans la cohésion interne du groupe qu’ils ont contribué a fortifier chez leurs
homologues orléanais, I’imposition des valeurs raciales anglo-américaines aurait prévalu
beaucoup plus rapidement & la Nouvelle-Orléans. Les gens de couleur libres de cette ville
seraient vite devenus une minorité insignifiante et n’auraient jamais pu s’imposer
économiquement, pas plus qu’ils n’auraient pu résister & 1’ordre racial rigide que les
nouveaux propriétaires américains essayaient d’instaurer en Louisiane aprés 1803%.

En consolidant la société tripartite et la population de couleur libre louisianaise, les
exilés ont aussi contribué a accroitre la distance entre celle-ci et les esclaves. Une autre
conséquence importante de I’immigration antillaise en Louisiane fut précisément d’avoir
creusé I’écart déja existant entre les deux groupes. Il faut dire que les gens de couleur haitiens
étaient plus riches, plus instruits, plus métissés, plus attachés a ’institution esclavagiste, plus
conscients des différences qui les séparaient des esclaves et plus engagés dans la défense de
leur statut particulier que les gens de couleur louisianais. Ces particularités, ils les ont
emmenées avec eux dans leur société d’accueil et, de ce fait, ils ont contribué€ a renforcer
I’esclavage et a isoler davantage les gens de couleur libres des esclaves en Louisiane. Les
circonstances mémes de leur départ forcé de Saint-Domingue ont alimenté les divisions: ils
furent effectivement contraints de quitter la colonie, chassés par les esclaves insurgés, parce
qu’ils avaient voulu mater la révolte noire afin de rétablir I’esclavage dans I’ile*®. Pro-
esclavagistes, leur bataille a eux était centrée sur la défense de leurs propres intéréts, plutot
que ceux des Noirs, et ce militantisme exclusif, ils I’ont importé en Louisiane, contribuant,
encore une fois, & accroitre 1’antagonisme avec les esclaves. Certes, selon Dessens, les
réfugiés de couleur ont assuré 1’implantation des idées révolutionnaires frangaises chez leurs

homologues louisianais mais, telles qu’ils les ont intériorisées, ces idées ne faisaient pas la

“4 Nathalie Dessens, From Saint-Domingue to New Orleans, p. 96-97.
“ Ibid, p. 98.

* Ibid, p. 93-95.
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promotion de la cause abolitionniste: & Saint-Domingue, comme en Louisiane, elles faisaient
la promotion de leurs droits uniquement et non celle des droits des esclaves*’. Les principes
républicains qu’ils défendaient dans leur société d’origine et qu’ils ont importés dans leur
société d’accueil avaient pour but d’améliorer leur sort a I’intérieur du systéme esclavagiste
et non de le renverser. Bref, qu’il s’agisse de leur tendance pro-esclavagiste, de leur
interprétation exclusive des idéaux révolutionnaires francais ou de leur contribution au
renforcement de la cohésion de groupe des gens de couleur orléanais, I’auteur démontre que
les réfugiés de Saint-Domingue ont accru les différences et les divisions entre Créoles de
couleur et Noirs en Louisiane. '

Comme Schweninger, Dessens est assez claire en ce qui concerne la relation entre les
deux groupes pour la période de 1’avant-guerre, mais il en est autrement pour la période de
Iaprés-guerre. A propos de celle-ci, elle explique que ’influence militante des réfugiés de
couleur s’est faite sentir en Louisiane jusqu’a la lutte pour 1’obtention des droits civiques et
politiques de la Reconstruction et méme jusqu’a 1’Affaire Plessy, leurs principaux
protagonistes ayant été d’origine haitienne. Elle va au-dela de la guerre civile afin de montrer
que les conséquences de la migration étaient palpables plus de cinquante ans aprés
I’événement et que son héritage vivait toujours & la Nouvelle-Orléans a travers les
descendants des exilés. Bien qu’elle se rende chronologiquement jusqu’a la deuxiéme moitié
du XIXe siecle et qu’elle examine les luttes menées par les hommes de couleur dans les
années 1860 et 1890, Dessens reste vague pour cette période en ce qui concerne la relation
entre gens de couleur et Noirs, de telle sorte qu’il est difficile de tirer des conclusions sur le
sujet pour I’aprés-guerre civile. Par contre, a partir de ses arguments plus étoffés pour la
période antebellum, nous pouvons établir qu’elle insiste sur les divisions. Malgré celles-ci,
I’image qu’elle renvoie des gens de couleur n’est pas nécessairement négative puisqu’a la
lumiére de son €tude, ils ne semblaient pas avoir voulu se dissocier des Noirs par simple
condescendance, mais bien par sentiment d’appartenance identitaire. Dessens ne dépeint pas
les gens de couleur libres comme des propriétaires d’esclaves élitistes: elle les dépeint plutdt
comme un groupe qui, grace aux exilés haitiens, a pris conscience de son identité distincte et

de I'importance de la protéger en défendant sa position intermédiaire avantageuse. Cette

“7 Nathalie Dessens, From Saint-Domingue to New Orleans, p. 123-124.
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protection passait forcément par une séparation avec les esclaves. Dessens ne juge pas les
Créoles de couleur en fonction du fait qu’ils ne s’identifiaient pas aux Noirs. Si les premiers
ne s’identifiaient pas aux seconds, ce n’était pas tant parce qu’ils avaient-du mépris pour eux
que parce qu’ils avaient développé une cohésion de groupe qui impliquait un certain
isolement et méme si elle n’est pas trés explicite pour I’aprés-guerre, il semble y avoir
continuité en ce sens. Telle est & tout le moins la conclusion que nous pouvons avancer de
son interprétation des écrits d’un descendant de couleur haitien influent, 1’incontournable
Rodolphe-Lucien Desdunes qui, au tournant du XXe siécle, insiste sur la «vitalité» culturelle
de son peuple et sur son «caractére exceptionnely. Se référant a I’une de ses publications, elle
dit: «The book, when read with the knowledge of the Saint-Domingue origins of many of the
characters involved, is an excellent proof of their vitality»**.

Le dernier ouvrage que nous avons retenu pour cette étude historiographique est celui
de Shirley Thompson et il s’intitule Exiles at Home (2009)*. Essenticllement, ’ouvrage de
Thompson porte sur les Créoles de couleur de la Nouvelle-Orléans de la deuxi¢me moitié du
XIXe siécle et sur leur dur combat pour devenir citoyens américains & part entiére dans une
société désormais polarisée ou la mixité raciale ne leur garantissait plus de priviléges
spéciaux. Pour «devenir Américain dans la Nouvelle-Orléans créole» américanisée de la
deuxiéme moitié du XIXe si¢cle, ou les relations raciales étaient de plus en plus définies
selon une logique dialectique binaire, les gens de couleur ont dii faire preuve de flexibilité
identitaire et choisir, & des moments stratégiques, de s approprier soit I’identité blanche, soit
I’identité noire. Ils pouvaient effectivement choisir 1’identité blanche et ce faisant, satisfaire a
un besoin de libération individuelle, comme 1’ont fait au cours des années 1850 Anastasie
Desarzant et George Pandelly™, deux exemples de «passés blancs» ayant poursuivi en justice
les individus qui les ont accusés d’étre des gens de couleur & une époque ou toute personne

d’ascendance africaine devait se soumettre a des lois restrictives et humiliantes; mais ils

“8 Nathalie Dessens, From Saint-Domingue to New Orleans, p. 126-127.

“ Shirley Elizabeth Thompson, Exiles at Home: The Struggle to Become American in Creole New
Orleans, Cambridge, Harvard University Press, 2009. Cet ouvrage a été écrit a partir de sa thése de doctorat
(histoire), The Passing of a People: Creoles of Color in Mid-Nineteenth Century New Orleans, Harvard
University, 2001.

50 Shirley Thompson, Exiles at Home, p. 24-110.
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pouvaient aussi choisir 1’identité noire et ce faisant, satisfaire a un besoin de libération
collective, comme [’ont fait certains hommes de couleur durant la guerre et la Reconstruction
en devenant les leaders politiques du peuple noir et en articulant un discours qui faisait la
promotion des droits civiques de tous ceux qui avaient une origine africaine®’. Dans leur lutte
pour la citoyenneté et 1’inclusion sociale, les gens de couleur ont di s’ajuster au phénoméne
de I’américanisation de la Nouvelle-Orléans et user, a cette fin, de divers stratagémes dont la
pratique du racial passing qui consistait & adopter 1’une ou 1’autre des identités raciales, selon
les circonstances. En choisissant de devenir Blancs ou de devenir Noirs, 1’auteure démontre
que les Créoles de couleur se conformaient au systéme de relations raciales binaire américain
et qu’ils se résignaient & I’américanisation plutét que d’y résister. En fait, elle démontre qu’a
partir des années 1850 eux-mémes s’américanisaient.

S’appuyant sur la thése de la «double conscience» identitaire formulée en 1903 par
I'intellectuel noir W.E.B. Dubois, Thompson décrit les gens de couleur de la Nouvelle-
Orléans comme un peuple en passing, qui vivait continuellement entre deux mondes et qui,
dans son combat pour devenir Américain, franchissait la frontiere des couleurs au gré des
circonstances et des avantages qu’il pouvait en tirer’”. La thése de Dubois lui sert en quelque
sorte de paradigme qu’elle applique au cas des Créoles de couleur afin de mettre en évidence
I’ambivalence de leur identité raciale. De plus en plus marginalisés & partir de la deuxiéme
moitié du XIXe siécle, ces derniers naviguaient en permanence entre la blancheur et la
noirceur. Ni Blancs ni Noirs, mais les deux a la fois, les Créoles de couleur étajent autant
victimes de ’américanisation que manipulateurs du systéme de relations raciales binaire qui
en découlait et dans leur lutte pour devenir Américains, ils ont préféré se retrancher derriére
ce systéme afin d’en tirer le plus de profit possible plutét que de s’y opposer. L’ambivalence
identitaire des Créoles de couleur, sur laquelle Thompson insiste, a atteint son point
culminent avec le procés d’Homere Plessy qui, dans le but de contester la ségrégation, s’est

fait passer a la fois pour un Blanc et pour un Noir.

3! Shirley Thompson, Exiles at Home, p. 210-260.

52 Ibid, p. 15. Pour la thése duboisienne, voir W.E.B. Dubois, Les dmes du peuple noir, trad. de ’anglais
par Magali Bessone, Paris, Editions La Découverte, 2007.
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Grice aux Créoles de couleur, Thompson démontre que 1’appartenance identitaire
n’est pas un concept figé et immuable, mais bien une construction sociale complexe qui’
évolue selon les époques et selon les individus. Trés nuancée, elle saisit la complexité et
I’ambivalence de 1’identité des gens de couleur grace a son utilisation habile de la thése
duboisienne tout comme elle saisit, par extension, la complexité et I’ambivalence de leur
relation avec les Noirs, laquelle était marquée 4 la fois par la solidarité, lorsque les premiers
s’identifiaient aux seconds, et par la division, lorsqu’ils s’identifiaient aux Blancs. Aussi fine
que puisse étre son analyse et aussi originale que puisse étre son approche, le probleme avec
Thompson est qu’elle semble avoir de la difficulté a concevoir les gens de couleur comme un
groupe ethnique 4 part entiére. A partir des années 1850, elle les pergoit comme un groupe
qui était toujours en transit entre les deux extrémes identitaires et qui vivait littéralement sur
la ligne de partage des couleurs. En les dépeignant comme des gens en passing, elle les
dépeint aussi comme des gens qui n’avaient pas d’identité propre ou du moins qui ’avaient
perdue. Dans son étude, le mot passing peut étre utilisé pour signifier leur mouvance
identitaire, soit, mais il peut étre utilisé aussi pour signifier leur mort sociale et culturelle car,
pour Thompson, les Créoles de couleur ont pratiquement cessé d’exister comme groupe
intermédiaire distinct & partir du moment ot la Nouvelle-Orléans est devenue une ville
américanisée, donc a partir de la deuxiéme moitié du XIXe siécle. En les décrivant comme un
groupe en mouvance entre la race blanche et la race noire, elle sous-estime non seulement
leur sentiment d’appartenance identitaire, mais aussi leur volont¢ de survivre comme
collectivité distincte. Thompson ne juge pas les gens de couleur selon qu’ils s’identifiaient ou
non aux Noirs et si son analyse fait bien ressortir leur ambivalence identitaire, elle ne fait pas
ressortir suffisamment leur identité particuliére. L’américanisation de la Louisiane ne les a
pas annihilés et la cohésion interne du groupe n’a pas disparu avec la mise en place du
systéme de relations raciale binaire. Au contraire, nous verrons qu’a partir de la deuxiéme
moitié du XIXe siécle cette cohésion était plus forte que jamais. Dessens 1’a d’ailleurs
démontré en insistant sur leur résistance a 1’américanisation et sur la consolidation de leur

identité distincte aprés 1810%,

53 Dans sa thése de doctorat (2004) qui porte sur les Créoles de couleur de la paroisse des Natchitoches,
Susan Dollar souligne, elle aussi, I’identité distincte des Créoles de couleur et reproche 4 Thompson de ne pas
’avoir suffisamment fait dans sa propre thése, The Passing of a People. Ce que Dollar reproche 2 Thompson et 4
d’autres historiens est de ne pas avoir assez insisté sur les différences culturelles chez les non-Blancs, trop souvent
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A 1a lumiére des ouvrages de Dessens et de Thompson, I’image que nous avons des
Créoles de couleur n’est ni négative ni positive puisqu’elle n’est basée ni sur une
interprétation qui exagére leur tendance élitiste, ni sur une interprétation qui exagére leur
tendance unificatrice. Ces historiennes offrent une image plus nuancée des gens de couleur et
de leur relation avec les Noirs car elles ne portent pas de jugement en fonction de leur
identification raciale, c’est-a-dire qu’elles ne les jugent pas favorablement ou
défavorablement en fonction du fait qu’ils embrassaient leur négritude, faisant d’eux des
personnes solidaires et donc «bonnes», ou qu’ils la rejetaient, faisant d’eux des personnes
élitistes et donc «mauvaises»”*, Dessens et Thompson ont contribué a dépolariser le débat
historiographique sur le sujet parce qu’elles ont gardé toutes les deux une certaine neutralité
en ce qui concerne leur interprétation du rapport que les gens de couleur avaient aux Noirs.
Précisons toutefois que méme si Thompson est plus nuancée sur le sujet que plusieurs de ses
prédécesseurs, son analyse des Créoles de couleur reste dichotomique a bien des égards
compte tenu du fait que, pour elle, & partir des années 1850 ces derniers étaient toujours a
cheval entre 1’identité blanche et 1’identité noire. Si elle dépolarise le débat en accentuant la
fluidité identitaire des gens de couleur, il n’en demeure pas moins qu’elle continue & les
définir comme un groupe qui s’identifiait ou qui ne s’identifiait pas aux Noirs et en cela, le
principe fondamental sur lequel repose le jugement dichotomique de la relation entre les deux
groupes demeure. Quant & Dessens, qui insiste davantage sur la cohésion interne du groupe,
elle n’est malheureusement pas aussi explicite & ce propos pour la période postbellum que
pour la période antebellum.

Nous pouvons conclure ce survol de ’historiographie en affirmant qu’a ce jour,
aucun historien n’a publié d’études qui portent spécifiquement sur la relation entre Créoles de
couleur et Noirs. Certes, celle-ci a été examinée a travers des sujets plus larges et tous les

historiens qui ont travaillé sur les gens de couleur en ont tenu compte d’une maniére ou d’une

analysés comme un groupe monolithique. Partant de ce constat, elle a voulu corriger la vision dite Jim Crow des
relations racigles qui se reflétait dans 1’historiographie. Malheureusement, Dollar n’a pas publié¢ d’études sur le
sujet. Susan E. Dollar, Black, White or Indifferent: Race, Identity and Americanisation in Creole Louisiana, thése
de doctorat (histoire), University of Arkansas, 2004, p. 5-7, 63-64.

34 Pour cet argument sur le jugement des historiens, il est important de préciser que nous nous sommes
inspirés d’une idée que Thompson avance dans 1’introduction de sa thése. Shirley Thompson, The Passing of a
People, p. 24.
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autre, que ce soit avant ou aprés la guerre de Sécession. Mais, sans jamais avoir été
totalement ignorée, elle n’a pas encore fait I’objet d’une analyse détaillée. De plus, au terme
de cette recension, nous avons I’impression que les historiens américains sont prisonniers
d’une vision dichotomique des relations entre les races et qu’ils ont de la difficulté & se
positionner autrement qu’a partir du modéle de classification raciale binaire prédominant®.
Sauf Dessens, pratiquement tous ont appréhendé la relation entre les deux collectivités en
fonction de I’identification raciale des Créoles de couleur. A notre connaissance, il n’existe
pas de publication qui traite de cette relation dans une perspective autre que bipartite et,
malgré les nuances apportées récemment par certains historiens, ils n’arrivent pas tout a fait a
dépolariser le débat historiographique pour la simple raison que le sentiment d’appartenance
identitaire des Créoles de couleur échappe a leur analyse. Il reste donc encore du travail a
faire pour nuancer la discussion sur le sujet et pour bien comprendre la complexité de la
relation entre les deux groupes, surtout au moment ou les esclaves faisaient la transition vers
la liberté.

Dans cette thése, nous avons 'intention de dépolariser le débat sur les relations
raciales, mais nous ne le ferons pas en nous abstenant totalement de poser un jugement sur les
Créoles de couleur. Quoique notre but ne soit pas de laisser une image positive ou négative
de ces derniers ni de les juger favorablement ou défavorablement en fonction de leur
identification raciale, nous croyons que, ayant intériorisé a la fois les préjugés raciaux de leur
époque et les principes révolutionnaires du XVIIle siécle, ils arboraient a 1’égard des Noirs
une attitude qui était ala fois condescendante et solidaire, distante et unie. A partir des

années 1860, il y eut un rapprochement entre les deux collectivités puisque les Créoles de

‘couleur luttaient pour faire appliquer les idéaux républicains de maniére universelle, mais

cette nouvelle solidarité ne doit pas étre interprétée comme étant un signe qu’ils
s’identifiaient aux affranchis ou qu’ils ont «choisi de devenir Noirsy», pour employer les mots
de Thompson®®: malgré un rapprochement devenu nécessaire durant et aprés la

Reconstruction, les Créoles de couleur voulaient continuer a se dissocier des Noirs. Les

%5 Susan Dollar, Black, White or Indifferent,p. 5-1.

%8 Traduction du titre qu’elle a donné au chapitre 5 de son ouvrage Exiles at Home, chapitre qui porte sur
la période de guerre et de Reconstruction: «Choosing to Become Black».
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premiers voulaient continuer de se dissocier des seconds parce qu’ils avaient intériorisé,
certes, les préjugés raciaux de leur époque, mais aussi parce que, conscients de leurs
différences identitaires, ils voulaient survivre comme groupe ethnique a part enti¢re dans une
société qui s’américanisait rapidement a partir de la seconde moitié du XIXe siecle. Au cours
de c