N

N

”Quand nos désirs font désordres”, une histoire du
mouvement homosexuel francais de 1974 a 1986
Mathias Quéré

» To cite this version:

Mathias Quéré. ”"Quand nos désirs font désordres”, une histoire du mouvement homosexuel francais
de 1974 a 1986. Histoire. Université Toulouse le Mirail - Toulouse II, 2022. Frangais. NNT:
2022TOU20028 . tel-03827180

HAL Id: tel-03827180
https://theses.hal.science/tel-03827180

Submitted on 24 Oct 2022

HAL is a multi-disciplinary open access L’archive ouverte pluridisciplinaire HAL, est
archive for the deposit and dissemination of sci- destinée au dépot et a la diffusion de documents
entific research documents, whether they are pub- scientifiques de niveau recherche, publiés ou non,
lished or not. The documents may come from émanant des établissements d’enseignement et de
teaching and research institutions in France or recherche francais ou étrangers, des laboratoires
abroad, or from public or private research centers. publics ou privés.


https://theses.hal.science/tel-03827180
https://hal.archives-ouvertes.fr

THESE

En vue de I'obtention du
DOCTORAT DE I'UNIVERSITE DE TOULOUSE

Délivré par I'Université Toulouse 2 - Jean Jaures

Présentée et soutenue par
Mathias QUERE

Le 4 juillet 2022

"Quand nos désirs font désordres". Une histoire du mouvement
homosexuel francais de 1974 a 1986.

Ecole doctorale : TESC - Temps, Espaces, Sociétés, Cultures
Spécialité : Histoire

Unité de recherche :
FRAMESPA- France, Amériques, Espagne-Sociétés, pouvoirs, acteurs

These dirigée par
Sylvie CHAPERON

Jury
Mme Michelle ZANCARINI-FOURNEL, Rapporteure
M. Olivier FILLIEULE, Rapporteur
M. Julian JACKSON, Examinateur
Mme Florence TAMAGNE, Examinatrice
M. Régis SCHLAGDENHAUFFEN, Examinateur
Mme Sylvie CHAPERON, Directrice de thése







Résumé :

Un mouvement homosexuel existe en France de 1974 a 1986. C’est la premiére fois que des groupes
homosexuels et lesbiens se constituent sur 'ensemble du territoire frangais métropolitain, la ou les
organisations préexistantes étaient davantage cantonnées a la capitale. Inscrite dans I'effervescence
politique des années 1968, cette histoire débute avec la naissance d’un premier Groupe de libération
homosexuelle a Paris. Moins de deux ans plus tard des groupes se répartissent dans une trentaine
de villes, sur 'ensemble du territoire francais, et développent un militantisme existentiel et
révolutionnaire. Car a I'image de nombreux mouvements du sujet minoritaire, les militant-es
homosexuel‘les revendiquent un changement immédiat de leur condition dans une société ou la
répression légale de ’homosexualité est toujours a l'ceuvre. Avec la fin de la décennie, le
mouvement émergeant, face a ses propres contradictions, réoriente sa mobilisation dans une
direction réformiste et revendicative. Dans cette perspective, se met en place une nouvelle
organisation, le Comité d’urgence anti-répression homosexuelle, coordination de groupes
homosexuels et lesbiens, dont 'objectif est de lutter pour ’'abrogation de la législation homophobe.
Son action est nationale, mettant sur pied d’importantes campagnes antirépressives. Avec l'arrivée
des socialistes au pouvoir en 1981, les discriminations légales a 'encontre des gais et des lesbiennes
sont progressivement abrogées et pour les militant-es se dessine alors un nouveau monde plein
d’espoir. Dans les premicres années de la décennie 1980, la mobilisation se redéploie au niveau
local avec la constitution d’un espace de la cause des gais et des lesbiennes. C’est alors un nouveau
cycle de 'engagement qui se dessine, cette fois-ci existentiel et réformiste. I.’épidémie du sida vient
bouleverser un monde et des communautés, qui progressivement basculent dans I’horreur. En
s’appuyant sur des sources variées, cette theése analyse et retrace donc I’histoire du mouvement
homosexuel francais dans les années 1970 et 1980.

Abstract :

A homosexual movement exists in France from 1974 to 1986. This is the first time that homosexual
and lesbian groups are established throughout mainland France, whereas pre-existing organisations
were more restricted to the capital. This story begins with the birth of the first homosexual
liberation group in Paris, which is part of the political effervescence of 1968. Less than two years
later, groups spread out over thirty cities throughout France and develop an existential and
revolutionary activism. Like many minority movements, the homosexual activists demand an
immediate change in their lives in a society where the legal repression of homosexuality is still at
work. At the end of the decade, the emerging movement, faced with its own contradictions,
reorientes its mobilisation in a reformist and claiming direction. In this perspective, a new
organisation is set up, the Comité d'urgence anti-répression homosexuelle, a coordination of gay
and lesbian groups, whose objective is to fight for the repeal of homophobic legislation. Its action
is national, setting up important anti-repression campaigns. With the arrival in power of the
Socialists in 1981, legal discrimination against gays and lesbians is progressively revoked and a new
world of hope is emerging for activists. In the first years of the 1980s, mobilisation is redefined at
the local level with the creation of a space for the cause of gays and lesbians. A new cycle of
commitment is taking shape, this time existential and reformist. However, this new freedom is only
a brief interlude. The beginnings of the AIDS epidemic upset a world and communities that
gradually tip over into horror. Based on various sources, this thesis analyses and retraces the history
of the French homosexual movement in the 1970s and 1980s.






« Comment dire en quelques mots aux hétéros ce quest mon homosexualité ? Pourquoi en passer
par les mots pour rendre compte de mon corps, de ces lieux et temps de jouissance, pour vous dire
litinéraire de mon désir ? Alors que mes érections, mes enculades, les succions, mes caresses, mes
baisers, tout ce que je ne veux plus vous cacher, se fout des mots | Homme ou femme hétéro : il
faudrait vous prendre par la main, et silencieusement, fraternellement, partager nos voyages, vers les
quais des deux fleuves, la ou dans cette ville les pédés draguent, des hommes jouissent au fond des
pissoticres, en plein hiver. Les caresses sous les ponts avec des inconnus de tous ages, de toutes
races. Le sexe poisseux du mineur, le corps de I'immigré, la main tremblante du vieux dans ton slip.
L’angoisse des flics, la peur des truqueurs. Loubards qui en veulent a ton fric. Les pédés sont

vagabonds. Notre sexualité est voyageuse ».

« Groupe de libération homosexuel de Lyon », Bulletin GLH province, n° 1, pp. 14 — 15
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! Je n’inclus a cette liste que les abréviations qui apparaissent plus d’une fois dans cette thése.
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Introduction

En 2019, de nombreuses initiatives célebrent les émeutes de Stonewall qui se sont déroulées
50 ans plus tot, dont un colloque en juin a I'Université de Créteil”. Dans les cortéges de nombreuses
prides, les participant-es célebrent et commémorent 'événement. Des pancartes et des banderoles
rappellent cette nuit du 28 juin 1969 ou des femmes trans, des homosexuels, des travestis et des
lesbiennes d’un c6té, et la police de 'autre, se sont affronté-es pendant plusieurs heures. De nom-
breuses revendications s’appuient sur le cinquantenaire des émeutes pour réclamer de nouveaux
droits. Ainsi nombreuses sont les personnes qui situent la naissance de la mobilisation homo-
sexuelle de P'autre coté de I’Atlantique, dans ces quelques nuits d’émeutes new-yorkaises. Cette
croyance, fagconnée par nos imaginaires globalisés accompagne souvent les « fausses évidences qui
tendent a considérer la longue marche vers I’émancipation politique des LGBT comme historique-
ment nécessaire et inévitable’». Autrement dit, la vie des personnes LGBTI se serait résumée
jusqu’a cette date a obscurité du placard et elles vivraient une progressive libération depuis. Diffi-
cile alors d’imaginer que des stratégies de résistance ont toujours existé, que des formes d’organi-
sation ont été mises en place pour pouvoir étre, s’aimer et survivre et ce, méme si elles n’étaient

pas apparentes aux yeux de tous et toutes.

En 2021, un autre anniversaire se profile. Ce sont les 50 ans du Front homosexuel d’action
révolutionnaire (FHAR), probablement le groupe homosexuel frangais le plus connu aux c6tés de
'association de lutte contre le VIH-sida, Act Up. Alors que les marches des fiertés réoccupent la
rue apres la premicre année de la pandémie de Covid-19 I'anniversaire du FHAR est largement
passé sous silence. Stonewall plutét que le FHAR ? Quelle explication a cet oubli ? Une seule cer-
titude, I’histoire du mouvement homosexuel frangais est encore trop peu connue et sa transmission
encore fragile. Ce constat est renforcé lorsque les 24 et 25 avril 2021, plusieurs marches lesbiennes
sont organisées a Paris, Lyon, Toulouse ou Bordeaux. Dans les corteges, des slogans rappellent
I’historicité des luttes lesbiennes et I’actualité de ces combats : « Le féminisme c’est la théorie, le
lesbianisme c’est la pratique », « Lavender menace », « Quand les femmes s’aiment, les hommes ne
récoltent pas », autant de slogans hérités des années 1970, et qui soulignent I'importance de cette

décennie dans I’émergence d’une conscience politique lesbienne®. Pourtant, en méme temps que

2 « Stonewall 50 ans aprés. Héritages et constructions mémorielles des émeutes de 1969 », Université Paris-Est Créteil
et Université Paris-Dauphine, 3 juin — 5 juin 2019. Le site du colloque est toujours consultable a cette adresse :
https:/ /stonewallat50.sciencesconf.org/

3 PREARO Massimo, Le moment politique de I'homosexnalité : monvements, identités et communantés en France, Lyon, Presses
universitaires de Lyon, 2014, p. 26

* Erort Nlana, Le sujet politique lesbien a Paris. Compositions, décompositions et recompositions du sujet feministe (1970 — 1984),
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ces mots d’ordre ravivent la mémoire des luttes passées, les médias — généralistes comme militants
— ont dans leur grande majorité décrit cette marche comme étant la « premic¢re marche lesbienne
en France’», occultant ainsi la marche lesbienne du 21 juin 1980 organisée a Paris par les Les-
biennes de Jussieu, qui consacra ’émergence d’un sujet politique lesbien en France. La mémoire de

la mobilisation homosexuelle et lesbienne et leur histoire sont aujourd’hui encore en morceaux’.

Tout au long de mes recherches, j’ai pourtant été confronté a des propos, souvent émis par
des universitaires, affirmant que cette histoire est aujourd’hui suffisamment connue. Je ne suis pas
d’accord avec ce point de vue. Je ne patle pas des quelques cercles d’initié-es qui maitrisent effec-
tivement la chronologie des mobilisations. En janvier 2019, apres un travail de réécriture collective,
je faisais paraitre un petit ouvrage issu de mon mémoire de master intitulé Qui seme le vent récolte la
tapette. Une bistoire des Groupes de libération homosexuels en France de 1974 a 1979. Pour accompagner la
sortie de 'ouvrage, nous avons, avec la maison d’édition, organisé une série de présentations, dans
des librairies, des centres LGBTT et autres espaces collectifs. Deux choses apparaissaient claire-
ment : d’'un coté, I'intérét marqué de la jeune génération queer de se réapproprier son histoire,
confronté de l'autre a une méconnaissance de celle-ci. Pour beaucoup, la mobilisation homo-
sexuelle dans les années 1970 se résume au FHAR. Certain-es ont déja entendu patler des Groupes
de libération homosexuels (GLH) ou des Groupes lesbiennes (GL) mais I'histoire du Comité d’ur-
gence anti-répression homosexuelle (CUARH) ou encore de la Fédération des lieux associatifs gais

et lesbiens (FLAG) ne résonne que rarement.

Le projet de cette these est donc le suivant : reconstituer, faire le récit et analyser I'histoire
du mouvement homosexuel francais dans les années 1970 et 1980. Cette recherche fait suite a deux
mémoires de master, le premier était consacré aux Groupes de libération homosexuels de 1974 a
1979, le second s’intéressait au Comité d’urgence anti-répression homosexuelle de 1979 a 1986. Par
ces travaux, j’ai participé a un défrichage de ces histoires, mais les recherches sur les mobilisations
homosexuelles de ces deux décennies doivent encore étre approfondies. Le puzzle était encore loin

d’étre achevé.

mémoire de master 2, Saint Denis, Université Paris 8, 2013

5 Par exemple : https://www.madmoizelle.com/la-premiere-marche-lesbienne-en-france-cest-dimanche-et-cest-
histotique-1118885 ; https://www.bfmtv.com/paris/ patis-plusieurs-milliers-de-personnes-patticipent-a-la-premiere-
marche-lesbienne-en-france_AN-202104250269.html ; https://www.sos-transphobie.org/premiere-matche-
lesbienne-25-avril-en-france

¢ Cette terminologie est inspirée du titre de la these récemment soutenue de I'anthropologue Renaud Chantraine
intitulée : La Mémoire en morceaux. Une ethnographie de la patrimonialisation des minorités LGBTQI et de la lutte contre le sida,
these de doctorat, Paris, EHESS, 2021

7 QUERE Mathias, Qui séme le vent récolte la tapette. Une histoire des Groupes de libération homosexnels en France de 1974 a 1979,
Lyon, Tahin Party, 2019, 168 p.
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1. Ectrire Phistoire des homosexualités en France

Ma these s’inscrit dans le vaste champ des études LGBTI. Un champ d’études dont les
acteurs et actrices sont diverses. Rommel Mendes-Leite en donne une définition restreinte en 1995
alors que les recherches sont encore rares en France : « Les études gaies et lesbiennes concernent
des groupes de chercheurs institutionnalisés et regroupés dans des laboratoires ou des unités de
recherche et d’enseignement® » mais peuvent aussi étre « la production de travaux de recherches sur
ces sujets méme si ceux-ci ne relévent pas d’un regroupement formel ou institutionnalisé de leurs
auteurs’ ». Moins de dix ans plus tard, Didier Eribon dans son Dictionnaire des cultures gays et lesbiennes,

paru en 2003, circonscrit ce champ de recherche de facon beaucoup plus ouverte :

« L’ensemble des travaux menés, au sein ou hors de 'université, dans les différentes disciplines
(histoire, histoire littéraire, histoire de l’art, histoire du cinéma, sociologie, anthropologie,
sciences politiques et juridiques, etc.), sur tout ce qui concerne les relations — sexuelles, affec-
tives, amicales... — entre personnes du méme sexe, ainsi que les discours, culturels ou poli-
tiques, concernant ces sexualités et ces désirs, mais aussi, plus largement, sur la manicre dont
sont construites les catégories de la sexualité a une époque ou dans une aire géographique

donnéel®y.
Un vaste programme.

I ne s’agit pas ici de proposer une historiographie exhaustive de ’étude des homosexualités
en France, plusieurs publications s’y sont consacrées''. Il sera davantage question de présenter une

historiographie du militantisme homosexuel et lesbien dans les années 1970 et 1980.

8 MENDES-LEITE Rommel, « “A la francaise”. Les recherches sur les homosexuels et les lesbiennes dans le domaine
des sciences humaines en France (1970-1995) », Le sens de laltérité. Penser les (homo)sexualités, Paris, L’Harmattan, 2000,
pp- 49-50

9 Ibid.

10 BERIBON Didier, « Etudes gays et lesbiennes », dans Didier Eribon (dir), Dictionnaire des cultures gays et lesbiennes, Patis,
Larousse, 2003, p.183

" CHAMBERLAND Line, « Présentation : du fléau social au fait social. I’étude des homosexualités », Sociologie et sociétés,
vol. 29, n°1, Montréal, Presses de I'Université de Montréal, 1997 ; CHAPERON Sylvie, «La sexologie francaise
contemporaine : un premier bilan historiographique », Revue d’Histoire des Sciences Humaines, n° 17, févtier 2007 ; MURAT
Laure, « Tentative de bilan historiographique des études gays et lesbiennes », dans Bruno PERREAU (dir.), Le choix de
Ihomosexualité. Recherches inédites sur la question gay et lesbienne, Paris, EPEL, 2007 ; REBREYEND Anne-Claire,
« Comment écrire P'histoire des sexualités au XXe siecle ? », Clio. Histoire femmes et sociétés, n° 22, 2005 ; REVENIN Régis,
«Les études et recherches lesbiennes et gays en France (1970-2000) », Genre & Histoire, Automne 2007 ; TAMAGNE
Florence, « Histoire des homosexualités en Europe : un état des lieux », Revue d’bistoire moderne et contemporaine, Ferire

Lhistoire des homosexcualités en Enrope : XI1Xe-XXe siecles, Patis, France, Société d’histoire moderne et contemporaine, n°53,
avril 2006
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1.1 Les études LGBTI en France : questionner I’éternel retard frangais

I1 est classique de constater que les gays and lesbian studies se développent outre-Atlantique
depuis les années 1970 alors qu’en France, les réticences sont encore nombreuses. Cette évidence
maintes fois répété mérite cependant d’étre complexifiée en réinterrogeant la production du savoir
et celles et ceux qui s’y attellent.

Pourquoi ce constat ? L’historienne Sylvie Chaperon note qu’il existe en France un
classement implicite des différents objets d’études, car les traditions académiques restent
particulierement rigides'>. 1l est alors facile d’imaginer ot sont placées les recherches liées aux
homosexualités. Par ailleurs, la remarque de Michelle Perrot qui constate que «la société frangaise
d’aprés-guerre, celle de la reconstruction et des Trente Glorieuses demeure sexuellement bloquée.
Peut-étre en raison d’une tradition catholique qui fait de la chair le cceur du péché® », est tout autant
éclairante. I’historien Régis Revenin fournit quant a lui toute une série d’explications qui, méme si
elles datent de 2007, sont toujours d’actualité. Celles et ceux qui font des recherches dans le champ
de I'homosexualité sont suspecté-es d’avoir une démarche militante — quand ce n’est pas
simplement de lobbying — ce qui inévitablement devrait nuire a leur objectivité. Le risque, pour
les contempteurs du sujet minoritaire, serait une forme de communautarisme et de ghettoisation
des différents champs d’études; certains domaines de recherche deviendraient alors trop
spécifiques et, surtout, trop politiques'’. C’est particulierement ce qui est aujourd’hui reproché aux
¢tudes féministes, postcoloniales et queer. I’historienne Laure Murat, oppose, a son tour, le systeme
académique étatsunien a son équivalent francais. Ce dernier, explique-t-elle, a longtemps maintenu
une forte méfiance vis-a-vis d’'un champ des études gais et lesbiennes fantasmé comme
communautariste. Et s’il est communautariste, il ne peut alors qu’étre opposé au dogme de 'idéal
républicain et par conséquent a l'universalisme a la francaise, si fortement soutenu par la
communauté scientifique hexagonale'.

La situation outre-Atlantique était radicalement différente méme s’il ne s’agit pas de la
glorifier outre-mesure. Les militant'es et universitaires y ont parfois allié leurs forces pour
constituer un nouveau champ d’études’. Ces dernier-es n’hésitent pas 2 s’adonner en début

d’ouvrage a un exercice d’ego-histoire ou ils et elles retracent leurs trajectoires professionnelles,

12 CHAPERON Sylvie, « La sexologie frangaise contemporaine : un premier bilan historiographique », Revue d’Histoire des
Sciences Humaines, n° 17, février 2007, p. 8

B1bid.

14 REVENIN Régis, «Les études et recherches lesbiennes et gays en France (1970-2000)», Genre & Histoire,
Automne 2007, p. 4

15> MURAT Laure, « Tentative de bilan historiographique des études gays et lesbiennes », dans Bruno PERREAU (dir.), Le
choix de ’homosexualité. Recherches inédites sur la question gay et lesbienne, Paris, EPEL, 2007, p. 239

16 Ihid., p. 239
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militantes et privées'. L’historien étatsunien Jonathan Katz écrit par exemple qu’ «a laube
exaltante de la libération gay et lesbienne (...) nous avions I'audace d’imaginer un futur sexuel
radicalement libre et différent. Il nous restait encore a reconstituer un passé sexuel totalement
différent'® ». Une autre raison qui permet d’expliquer cette différence de situation entre la France
et les Ftats-Unis est que de notre coté de P’Atlantique, ceux et celles qu'on a pu qualifier de
chercheur-es militant-es sont pour beaucoup héritier-es des combats des années 1970. Fortement
imprégné-es par une culture politique d’extréme gauche, ils et elles associent un refus de
bureaucratisation a la crainte d’une récupération institutionnelle, ce qui a pu générer de la méfiance

et de la suspicion dans le milieu universitaire'.

S’il est établi que le monde universitaire frangais a longtemps été et continue par endroit
d’étre hostile aux études s’'intéressant au genre et aux sexualités, le mythe de I’éternel retard francais
doit étre remis en cause. Tout d’abord parce que le monde anglophone est vaste et pluriel et qu’il
serait hasardeux de faire une telle montée en généralité. La question ne serait pas tant le retard ou
'avance que I’échelle de la comparaison. Combien d’universités aux Etats-Unis pour combien en
France ? Pour étre valable, cette comparaison devrait en réalité se faire a Iéchelle européenne.
Ensuite, si le monde académique frangais s’est emparé bien plus tardivement de ces questions, cela
ne signifie pas pour autant que rien n’a été fait. Au contraire, les homophiles francais ont, des les
années 1950 avec la revue Arcadie, ou avec le militant anarchiste et homosexuel Daniel Guérin,
entamé des travaux de recherche autour des questions de sexualités. Si ces recherches n’ont pas été
encadrées par 'université, elles n’en sont pas nécessairement de moins bonne qualité, méme si elles
souffrent d’une carence de légitimité. Affirmer le contraire participe a maintenir un fossé entre
l'université et les mondes auxquels elle s’intéresse tout en renfor¢ant I'idée d’une tour d’ivoire dans
laquelle seraient reclu-es les universitaires francais-es. Déqualifier les savoirs produits par les
militant-es, C’est aussi participer a classifier les objets de savoirs et particuliecrement leurs conditions
de production, perspective qui creuse le fossé®. Il est au contraire bien plus intéressant de chercher
les passerelles entre ces différents mondes et de comprendre leurs influences respectives. 1l existe
un double mouvement entre le monde académique et le monde militant, que je pourrais résumer

par les questions suivantes : Comment des savoirs qui ne sont ou n’étaient pas nécessairement

17 REBREYEND Anne-Claire, « Comment éctire Ihistoire des sexualités au XXe siecle ? », Clio. Histoire, femmes et sociétés,
n° 22, 2005, p. 2

18 1bid.

19 CHAPERON Sylvie, « LLa sexologie francaise contemporaine : un premier bilan historiographique », gp. ¢it., p. 10

2011 me parait important de préciser que cette délégitimation n’est pas purement accidentelle. Il me semble que le fossé
est en réalité sciemment entretenu en attaquant la valeur du savoir produit du fait des conditions de productions (hors
de 'université, sans méthode, sans « validation par les pairs ») C’est ainsi, tout autant un travail de délégitimation des
savoirs militants que de légitimation de 'université.

23



académiques ont-ils réussi a s’imposer a I'université et quelle est « I'utilité » de faire des questions
de genre et de sexualités un savoir universitaire ? Christine Delphy démontre par exemple que la
notion de « patriarcat » doit plus au monde militant qu’a celui de la recherche®. Un certain nombre
de concepts, de réflexions et de visions du monde ont d’abord été des outils militants, récupérés
par le monde universitaire pour en faire des objets de savoir. A Iinverse, le monde académique a
pu créer des cadres théoriques opérants pour les appliquer a une réalité sociale et quotidienne. Dans
une perspective dialectique, le monde militant et le monde académique sont profondément
intriqués et se nourrissent 'un et 'autre. Cette série de réflexions nourrit finalement de fagon plus
large 1a question de la place de 'université en tant que vecteur de la construction d’un savoir et de

son attachement ou de sa déconnexion du « monde réel ».

1.2 Un bref état des lieux historiographique des mouvements homosexuels et

lesbiens des années 1970 aux années 2000

L’histoire des homosexualités et des mouvements homosexuels a pu faire I'objet de
recherches précoces comme ce fut le cas aux Ftats-Unis avec les travaux de Dennis Altman publiés
en 1971 et 1982 sous les titres de Homosexnal: Oppression and liberation™ et The homosexualization of
America: The Americanization of the homosexnal”. Au Royaume-Uni, Jeffrey Weeks publie dés
1977 Coming Out: Homosexual Politics in Britain, from the Nineteenth Century to the Present™* alors qu’aux
Pays-Bas Rob Tielman fait paraitre Homoseksualiteit in Nederland” en 1982. La situation dans le
monde académique francais est fort différente pour les raisons déja évoquées. Regis Revenin, apres
avoir consulté le dépot 1égal a la Bibliothéque nationale de France (BNF), doit faire le constat que

la bibliographie de ’homosexualité est tres pauvre :

«En comparaison avec les productions en langue anglaise, d’autant plus que les ouvrages
francais restent trés majoritairement anecdotiques, militants, polémiques et/ou racoleurs, ou
bien encore, sont des ouvrages de synthése et/ou de vulgarisation, voire des traductions, tout

particulierement en histoire26 ».

2l DELPHY Christine, « Le patriarcat, le féminisme et leurs intellectuelles », Nowvelles questions féministes, n° 2, octobre
1981, pp. 58 — 74

22 AL'TMAN Dennis, Homosexual: oppression and liberation, Outerbridge & Dienstfrey, New York, 1971, 242 p.

2 ALTMAN Dennis, The Homosexualization of America: The Americanization of the Homosexnal, New York, St. Martin’s Press,
1982

2 \WEEKS Jeffrey, Coming out: Homosexual politics in Britain, from the Nineteenth Century to the present, Londres, Quartet Books,
1977

25 TIELMAN Rob, Homoseksualiteit in Nederland, Meppel, Boom, 1982, 336 p.

26 REVENIN Régis, «Les études et recherches lesbiennes et gays en France (1970-2000)», Genre & Histoire,
Automne 2007, p. 6
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Des années 1980 jusqu’au début des années 2000, la littérature consacrée a I’histoire des
mouvements homosexuels et lesbiens est rare. En 1981, le militant Jacques Girard publie Le
Monvement homosexnel en France : 1945 — 1980, premier jalon pour un récit de la mobilisation
homosexuelle. Les années 1990, alors que I’épidémie de sida fait rage, représentent un tournant
dans les recherches. A la fin de la décennie se développe une histoire contemporaine des sexualités,
quand les questions autour de ces dernieres prennent une nouvelle dimension politique, qui se
cristallise avec les débats autour du PACS?'. La parution en 1996 de Pouvrage de Frédéric Martel,
symboliquement titré Le rose et /e noir, tient une place importante dans I'historiographie. C’est le
premier ouvrage a présenter un travail de recherche sur lhistoire des homosexualités en France,
s’'intéressant aussi bien a ses aspects politiques, sociaux et culturels, depuis 1968 jusqu’a la fin du
XX siecle. Si ce travail colossal doit étre souligné, il répond aussi a un projet politique précis.
Frédéric Martel souscrit a 'universalisme tel qu’il est ardemment défendu en France et dénonce
toute perspective communautaire homosexuelle. Cette approche du militantisme est pourtant
défendue par les groupes militants qu’il étudie et dont il transforme le récit. Il impute par ailleurs
au mouvement homosexuel une lourde responsabilité dans la réaction collective face au sida,
'accusant de déni et de réticence a prendre la mesure de la catastrophe annoncée. Si Martel manque
de complexité dans son analyse, il fait aussi preuve de reconstruction historique, ce qui produit des
contre-vérités. Alors que le livre fut accueilli avec enthousiasme par la presse généraliste, les acteurs
et actrices de cette histoire sont nombreux et nombreuses 4 avoir été ulcéré-es. A I'image de la
« Veuve cycliste » qui conclut par ces mots un article dans Lz Revwe H : « Un livre manquait certes
sur cette question, et ce depuis dix ans. Mais le but et le contenu ont été falsifiés. Il y eu collusion
de sens assorti d’une collusion d’intérét™ ». Florence Tamagne considére que cette polémique a eu
un effet bénéfique : elle a permis de mettre en lumicre le retard frangais dans le développement des
¢tudes gais et lesbiennes et a montré 'importance d’une approche scientifique pour traiter de ces

questionszg.

Avec les années 2000, et bien souvent en articulation avec les mobilisations politiques que
suscite le VIH, la recherche prend son essor. Je reviendrai sur une historiographie spécifique de
I’épidémie du VIH-sida dans le dernier chapitre, mais il peut tout de méme étre intéressant de citer

quelques publications parues au début de ces années 2000 pour en souligner 'importance. En 2002,

27 REBREYEND Anne-Claire, « Comment écrire Ihistoire des sexualités au XXe siécle ? », Clio. Histoire « femmes et
sociétés, n°® 22, 2005, p. 1

28 La Veuve cycliste, « Mattel en téte, pas en mémoite », La Revue h, n° 1, 1996, p. 46

2 TAMAGNE Florence, « Histoire des homosexualités en Europe: un état des lieux», Revwe d’histoire moderne et
contemporaine, Fcrire Phistoire des homosexualités en Enrope : XIXe-XXe sidcles, Paris, France, Société d’histoire moderne et
contemporaine, n°53, avril 20006, p. 10
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sous la direction de Patrice Pinell, parait Pouvrage Une épidémie politique : la lutte contre le sida en France :
1981-1996, qui reste aujourd’hui un ouvrage de référence pour comprendre les premicres années
de I’épidémie. D’autres se sont davantage intéressé-es a la question des organisations de la lutte
contre le VIH-sida tel Christophe Broqua qui retrace I'histoire d’Act up”, comme I'avait déja fait

Didier Lestrade quelques années plus tot avec la parution d’Aez up. Une histoire.

Alors que Jean Le Bitoux, Hervé Chevaux et Bruno Proth font paraitre Citoyen de seconde
gone : trente ans de lutte pour la reconnaissance de ['homosexnalité en France 1971-2002, inspiré d'un mémoire
de DEA d’Hervé Chevaux, Didier Eribon publie en 2003 un Dictionnaire des cultures gays et lesbiennes
qui est devenu un outil incontournable pour plusieurs générations d’étudiant-es et de militant-es’".
En parallele Louis George Tin fait lui aussi paraitre un dictionnaire en 2003, consacré cette fois-ci
a ’homophobie™. Jusqu’alors particulierement invisibilisé dans la recherche, les années 2000 sont
aussi le moment du développement du sujet lesbien. La sociologue Natacha Chetcuti joue un role
important dans cette émergence. En 2003, elle dirige avec Claire Michard un ouvrage intitulé
Lesbianisme et féeminisme : bistoire politigne qui souligne a quel point le mouvement féministe et le
mouvement lesbien sont interconnectés du fait de la présence de lesbiennes dans les différents

courants féministes.

D’autres disciplines participent aussi a questionner et reformuler les paradigmes de la
recherche et de la compréhension de Ihistoire des mouvements homosexuels et lesbiens en France.
C’est le cas de la géographe Marianne Blidon qui a soutenu sa these en 2007 sous le titre de Distance
et rencontre : éléments pour une géographie des homosexnalités. Elle questionne le rapport entre
homosexualité et espace, tout particuliecrement celui de la ville. En 2008, dans son article « Jalons
pour une géographie des homosexualités™ », elle met en lumiére I’espace homosexuel qui s’organise
en négatif de 'usage spatial hétérosexuel et familial. Elle prend I'exemple de la plage ou, pour les
gais, I'intérét ne se trouve pas (seulement) dans la mer mais plutdt dans les dunes et les autres
espaces discrets ot peuvent se dérouler des rencontres sexuelles™. Blidon réinterroge par ailleurs

la théorie de la fuite des LGBTI vers les grandes villes que je développerai plus bas.

30 BROQUA Christophe, Agir pour ne pas monrir. Act up, les homosexuels et le sida, Paris, Presses de Sciences Po, 2005

31T est par ailleurs relativement déroutant de constater que le Dictionnaire des cultures gays et lesbiennes tout comme
Pouvrage de Florence Tamagne sur ’homosexualité en Europe sont aujourd’hui totalement épuisés et qu’il n’existe a
priori aucune perspective pour les éditer de nouveau. Cette situation reflete concrétement la situation des études gais
et lesbiennes en France aujourd’hui : potentiellement trés intéressantes mais toujours trop marginales pour qu’une
véritable politique éditoriale ne s’y intéresse, malgré 'émergence de maisons d’éditions spécialisés dans le genre et les
sexualités.

32'TIN Louis George (dit.), Dictionnaire de I’homophobie, Patis, Presses universitaires de France, 2003, 451 p.

3 BLIDON Matianne, « Jalons pour une géographie des homosexualités », I.’Espace géographigue, 2008, vol. 2, n°® 37,
pp. 175-189.

34 Ibid., p. 181
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Cependant, si 'on note un indéniable accroissement des publications concernant les
mouvements gais et lesbiens dans cette nouvelle décennie, il ne faut pas survaloriser les politiques
éditoriales : les rayons concernant les questions LGBTI dans les librairies et bibliotheques
continuent d’étre peu garnis. Comme pour conjurer cette réalité, les militant'es poursuivent un
travail indépendant de publication. C’est le cas des Archives, recherches et culture lesbiennes qui
en 2009 publie sous la plume de Mich¢le Larrouy et Martine Larroche Mouvements de presse des
années 1970 a nos jours : luttes féministes et lesbiennes, ouvrage célébrant la parution des multiples
journaux, revues et fanzines féministes et lesbiens. Ce livre est un guide des sources indispensables
a toute personne s’intéressant a cette question. Les éditions Gay Kitch Camp fondées par Patrick
Cardon, ancien militant du GLH d’Aix-en-Provence, a Lille en 1989 sont aussi trés utiles. Pour
reprendre les mots de Laure Murat, « les Cahiers Gay Kitsch Camp, basés a Lille, offrent depuis de
nombreuses années de formidables contributions aux chercheurs de tous horizons en rééditant des
curiosa ou des introuvables, sous la forme de petits volumes congus comme des “dossiers” (avec

présentation, notes, annexes, etc.) extrémement précieux35 ».

1.3 La multiplication récente des recherches sur I’histoire des mouvements

homosexuels et lesbiens

La fin des années 2000 et les années 2010 sont marquées par une accélération des
publications dessinant un double mouvement. D’un coté, la parution de travaux embrassant
I’ensemble des années 1968, de I'autre la publication de plusieurs monographies et articles sur des
groupes particuliers. On trouve un intérét croissant des chercheur-es pour T’histoire des
mouvements homosexuel et lesbien dans les années 1970 et 1980, courant dans lequel j’inscris mes
recherches. Les premicres monographies consacrées a des groupes homosexuels ont été élaborées
par deux chercheurs anglophones, 'un britannique, I'autre canadien. Julian Jackson publie en
2009 Arcadie : la vie homosexuelle en France, de I'aprés-guerre a la dépénalisation. Dans la perspective d’une
remise en cause d’une histoire linéaire, largement liée a la rhétorique de la révolution sexuelle portée
par les groupes militants dans les années 1970, nous devons aujourd’hui appréhender différemment
la période des années 1950 et 1960, période « qui eut a gérer de facon complexe “la frontiere entre

2936

le ‘soi’ public et le ‘soi’ privé””"». Jackson remet en cause I'idée que le Club Arcadie, une

organisation homophile fondée en 1954, était une entité conservatrice et rétrograde. Cet ouvrage

35 MURAT Laure, « Tentative de bilan historiographique des études gays et lesbiennes », dans Bruno PERREAU (dir.), Le
choix de ’homosexualité. Recherches inédites sur la question gay et lesbienne, Paris, EPEL, 2007, p. 244
36 TAMAGNE Florence, Histoire de I'homosexnalité en Enrope : Berlin, Londres, Paris, Paris, Seuil, 2000, p. 22
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contribue a mettre a distance la perspective historique d’une «représentation de lhistoire de
’homosexualité moderne congue comme une sorte de progres triomphal et téléologique, ou les
historiens cherchent avant tout a expliquer comment on en est arrivé 2 la situation actuelle’ ». 1l
précise que « quand il s’agit d’écrire I’histoire de ’homosexualité moderne, il faut en permanence
étre conscient de la mesure dans laquelle nos catégories de progressisme et de conservatisme, de
subversion et de conformité, sont contingentes et provisoires™ ». Ou comme le dit Eric Fassin avec
d’autres mots : « C’est I'identité méme de ’lhomosexualité qui est remise en cause. D’une époque a
lautre, elle nest en effet jamais, ni tout a fait la méme, ni tout 2 fait autre™ ». De son c6té, le
Canadien Michael Sibalis, disparu en 2019, s’est intéressé a deux autres groupes qui participent a la
genése du mouvement homosexuel frangais. Il s’agit du Comité d’action pédérastique
révolutionnaire (le CAPR) et du Front homosexuel d’action révolutionnaire (le FHAR), peut-étre

le plus célebre des groupes homosexuels francais®

. Sibalis nous enseigne qu’il a existé en mai 68,
dans la Sorbonne occupée, un éphémere groupe homosexuel qui n’a eu en réalité d’autre action
que de placarder quelques affiches et diffuser un tract. Cette recherche montre a quel point, durant
les événements de mai et juin 1968, les questions du sujet minoritaire et de I'identité étaient peu
légitimes. Il faut attendre les années 1970 et le geste des féministes et des lesbiennes lors de leur
action symbolique aux pieds de ’Arc de Triomphe a Paris pour initier de nouvelles formes de luttes
qui remettent en cause la perspective du grand soir''. Dans une seconde publication, Michael Sibalis
retrace I’histoire du FHAR depuis I'émission de Ménie Grégoire sur RTL le 10 mars 1971, jusqu’a
la dissolution de ce qu’il restait du groupe, aprés une intervention policiére, 4 I'Ecole des Beaux-
Arts en janvier 1974. Au vu de la mythologie qui I'entoure, il est tout de méme surprenant qu’aucun
travail d’ampleur n’ait encore été réalisé sur cette séquence. A noter tout de méme la thése de
Geoffroy Huard qui lui consacre un chapitre en convoquant de nombreux acteurs et actrices de
cette histoire qui ont aujourd’hui disparu®, et 'ouvrage tiré de la thése d’Antoine Idier, Les vies de
Guy Hocquenghem. Politigue, sexnalité, culture, qui est consacré a I'une de ses principales figures et qui

en dessine en creux le récit. L’histoire des groupes qui poursuivent la lutte entamée par le Front

37 JACKSON Julian, « Arcadie : sens et enjeux de **homophilie” en France, 1954-1982», Revue d’Histoire Moderne et
Contemporaine, n°53, avril 20006, p. 151

8 1bid., p. 173

39 FASSIN Eric, « Politique de P'histoire : Gay New York et historiographie homosexuelle aux Etats-Unis », Actes de la
recherche en science sociale, n°125, décembre 1998, p. 6

40 SIBALIS Michael, « Mai 68 : le Comité d’Action Pédérastique Révolutionnaire occupe la Sorbonne », Genre, sexualité
& société, n° 10, 1 Décembre 2013 et SIBALIS Michael, « L’artivée de la libération gay en France. Le Front Homosexuel
d’Action Révolutionnaire (FHAR) », Genre, sexualité & société, traduit par Nathalie PAULME, n° 3, 1 Juin 2010.

4 P1CQ Francoise, Libération des femmes, Les années mouvement, Patis, Seuil, 1993, 381 p.

42 HUARD Geoffroy, Histoire de I’homosexualité en France et en Espagne : disconrs, subcultures et pratiques : 1945-1975, these de
doctorat, Université d’Amiens, 2012
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homosexuel d’action révolutionnaire est jusquaujourd’hui encore trop peu documentée et
P’ambition de cette thése est de participer a I’écriture de celle-ci. Antoine Idier s’est aussi intéressé
a lhistoire des Groupes de libération homosexuels et au Comité d’urgence anti-répression
homosexuelle, qui incarnent de facon hégémonique le mouvement homosexuel francais dans les
années 1970 et 1980. Dans Disszdanse rose. Fragments de vies homosexuelles a Lyon dans les années 70 paru
en 2012, il s’intéresse a la vie homosexuelle a Lyon en explorant I’histoire du Groupe de libération
homosexuel local. Puis dans Les Alinéas an placard : 'abrogation du délit d’homosexnalité (1977-1982) en
2013 il retrace la lutte pour la fin des discriminations légales envers les personnes homosexuelles.
Mes propres travaux de masters évoqués plus haut portent sur la méme période. D’autres auteurs
ont fait le choix de recherches thématiques: Luc Pinhas et ses recherches sur les liens des
mouvements homosexuels et extréme gauche mais aussi sur le journal Ga: Pied et la revue
Masgues® ; Thomas Dupuy et son ouvrage, lui aussi, sur Le Gai Pied™, les recherches de Pierre
Verdrager sur la question pédophile avec son livre L'enfant interdit : comment la pédophilie est devenne
scandalense paru en 2013. D’autres travaux se sont davantage intéressés a embrasser une période plus
é¢tendue. Gunther Scott ouvre le bal avec son ouvrage intitulé The Elastic Closet : A History of
Homosexnality in France 1942 — Present, paru en 2009. La parution de la theése de Massimo Prearo
sous le titre de Le moment politique de ['homosexnalité : monvements, identités et communantés en France en
2014 est un apport majeur dans la compréhension de cette histoire. 11 montre comment les
homosexuels et lesbiennes ont pensé les homosexualités a travers I'identité, les discours, pour en
faire un sujet politique. Du c6té lesbien, les recherches d’llana Eloit participent grandement a
donner une compréhension renouvelée de cette époque, d’abord par son travail de master consacré
au sujet politique lesbien a Paris entre 1970 et 1984* puis par sa thése soutenue en 2018 ala London
School of Economics and Political Science intitulée Lesbian Trouble : Fenzinism, Heterosexuality and the
French Nation (1970 — 1981). Enfin, la thése du britannique Dan Callwood, intitulée Reevaluating the
French Gay Liberation Moment 1968 — 1983 et soutenue en 2018 a, comme son titre I'indique,
I'ambition de proposer un nouveau regard sur une période longue et complexe, a travers de

nombreux champs (politique, social, culturel, économique). Dan Callwood soutient que ce qui est

43 PINHAS Luc, « La revendication homosexuelle et 'extréme gauche en France dans les années 1970 : de la Ligue
communiste révolutionnaire au trimestriel Masques », dans BANTIGNY Ludivine, GALLOT Fanny et THOMAS Frédéric
(dit.) Sexcualités en révolutions. XIX* — XX siecles, Lormont, Editions Le Bord de I’eau, 2016, pp. 169 — 189 ; PINHAS Luc,
« Les ambivalences d’une entreprise de presse gaie : le périodique Gai Pied, de 'engagement au consumérisme »,
Mémoires du livres/ Studies in Book Culture, vol. 3, n° 1, 2012 ; PINHAS Luc, « La revue Masgues et les éditions Persona : une
aventure éditoriale et culturelle pionniére au service de la communauté LGBT en France », Méwoires du livre/ Studies in
Book Culture, vol. 9, n® 2, 2018

4 DUPUY Thomas, Les années Gai Pied (1979 - 1992), Paris, Editions des Ailes Sur un Tracteur, 2014

® BroIT llana, Le sujet politique lesbien a Paris. Compositions, décompositions et recompositions du sujet féministe (1970 — 1984),
mémoire de master 2, Saint Denis, Université Paris 8, 2013
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aujourd’hui percu comme la « libération gay » est en fait un processus complexe et controversé de
transformation de la place des hommes homosexuels dans la société frangaise. Et ce, dans une
séquence temporelle autant marquée par des continuités que des changements. Dirigée par Julian
Jackson, cette thése propose un nouveau panorama général de cette histoire, vingt ans apres les
travaux de Frédéric Martel.

I’histoire des homosexualités en France ne peut étre comprise sans questionner la dimen-
sion répressive qui a fait (et continue de faire) le quotidien de nombreux et nombreuses homo-
sexuels et lesbiennes. C’est le sens des travaux de Régis Schlagdenhauffen® et Jérémie Gauthier qui
en 2019 publient un article intitulé « Les sexualités “contre nature” face a la justice pénale. Une
analyse des condamnations pour homosexualité en France (1945-1982)* ». La représentation d’un
passé de persécution et ses commémorations ont aussi été analysées par Régis Schlagdenhauffen
dans un ouvrage et un article respectivement intitulés Triangle rose. La persécution nazie des homosexuels
et sa mémoire et « De Poubli a la commémoration des victimes homosexuelles de la Déportation en
France® », ainsi que par Reza Sam Seydieh dans sa thése intitulée Déportation pour motif d'homosexnalité
et mouvement LGBT en France : évocations du passé, entre engagement militant et cadre institutionnel et soutenue
en 2016. A I'image de histoire de la répression, celle consacrée aux homosexualités de droite et
d’extréme droite est encore tres rare. La these récemment soutenue par Mickaél Studnicki intitulée

Drvites nationales, genre et homosexnalités en France. Des années 1870 aux années 2010 fait exception®.

Si des chercheures anglophones comme Michael Sibalis et Julian Jackson se sont
intéressé-es a 'histoire militante de 'homosexualité en France, le mouvement existe aussi dans le
sens inverse. Ainsi Hugo Bouvard, dont la theése, dans une perspective comparatiste, questionne la
représentation politique des gais et des lesbiennes en France et aux Ftats-Unis entre les années 1960
et 2010.

Des militant-es ont par ailleurs repris la plume, dans les années 2010, pour raconter leur

histoire. Le premier a faire cet exercice est 'ancien membre du GLH de Marseille, Jacques Fortin,

4 Je voudprais ici aussi citer un autre ouvrage de Régis SCHLAGDENHAUFFEN, qu’il dirige avec Julie LE GAC et Fabrice
VIRGILI intitulé Homwosexuel-le-s en Europe pendant la Seconde Guerre mondiale paru en 2017, qui, s’il n’entre pas dans la
période étudiée, est un travail de recherche important pour réinterroger la place des gays et des lesbiennes dans ce
conflit.

47 Dans cet article, Gauthier et Schlagdenhauffen proposent une historiographie spécifique de la répression de
Ihomosexualité en France a laquelle je renvoie : GAUTHIER Jérémie et SCHLAGDENHAUFFEN Régis, « Les sexualités
“contre nature” face a la justice pénale. Une analyse des condamnations pour homosexualité en France (1945-1982),
Meédecine & Hygiene, vol. 43, n° 3, 2019, pp. 421 — 459.

4 SCHLAGDENHAUFFEN Régis, Triangle rose. La persécution nazie des homosexuels et sa mémoire, Patis, Autrement, 2002 et
SCHLAGDENHAUFFEN Régis, « De Toubli a la commémoration des victimes homosexuelles de la Déportation en
France », Revue des Sciences sociales, Presses Universitaires de Strasbourg, 2010, pp. 38 — 45

4 STUDNICKI Mickaél, Droites nationales, genre et homosexualités en France. Des années 1870 aux années 2010, theése de doctorat,
Lille, Université de Lille, 2020
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qui publie en 2010 un essai intitulé L homosexnalité est-elle soluble dans le conformisme 2, ou il propose sa
propre lecture de I'histoire des homosexualités. En 2015, Jean-Paul Amouroux, figure historique
du premier GLH parisien, fait paraitre Du rose a l'arc-en-ciel. Sonvenirs anthentiques d'un vieux con
paranoiague et homosexuel. Ces mémoires, que Jean-Paul Amouroux assure avoir écrits avec rigueur
(« ai veillé A vérifier I'exactitude de tout ce que je consigne dans ce récit™ »), retracent les premicres
années du mouvement homosexuel frangais a Paris. Jacques Girard, auteur de Pouvrage Le
Monvement homosexuel en France : 1945 — 1980 déja cité plus haut, publie coup sur coup deux
ouvrages’ en 2015 et 2016 ou cette fois-ci le « récit n’est pas 2 proprement parler une histoire du
mouvement homosexuel masculin, il décrit ’évolution de la conscience dun garcon, en fin
d’adolescence, désireux de changer les conditions faites aux relations sexuées entre hommes™ ». S’il
faut garder en téte les conditions de production de ces ouvrages (peu ou pas sourcés, écrits quarante
ans apres les faits, etc.), ils permettent de saisir une ambiance, un contexte, de ce qu’était

Iexpérience militante dans les années 1970 et 1980.

Avec les années 2010 est apparue une nouvelle génération de chercheurs et chercheuses
dont je fais partie. Plus jeune donc, elle semble s’étre affranchie de quelques carcans académiques,
notamment grace a 'engagement des générations précédentes et la progressive légitimation de ces
enjeux de recherche. Si ces travaux, souvent de master, ne sont majoritairement pas publiés, ils sont
foisonnants et invitent a imaginer la multiplication prochaine des théses sur de nombreux sujets
afférents a ce champ d’études™. Les recherches sont diverses et multidisciplinaires. I.e mémoire de
master de Jade Almeida intitulé FEtude de contenu de la presse lesbienne : Lesbia Magazine, de 1982 a 2012,
est soutenu en 2015. Un an plus tard, Maurice Avramito qui a travaillé sous la direction du
sociologue Olivier Fillieule sur la commission homosexuelle de la Ligue communiste
révolutionnaire, présente son mémoire a Lausanne, intitulé Quand les gais et les lesbiennes voient rouge !
La Commission nationale homosexunelle de la I.CR et le devenir biggraphique de ses militant.e.s. De son coté,
Roméo Isarte, dans une perspective thématique, a travaillé sur le cinéma en tant que moyen
d’expression militant tout au long des années 1968, T.a méme année, Stacy Langiller défend 2a

I’'Université de Bourgogne un mémoire de master 2 sous la direction de Thomas Bouchet consacré

50 AMOUROUKX Jean-Paul, Du Rose a l'arc-en-ciel, sonvenirs authentiques d’un vieux: con paranoiaque et homosexuel, Lyon, jacques
andré éditeur, 2015, p. 80

SU Mémoires d’homajour. 1978 — 10 mai 1981, Saint-Denis, 2015, 297 p. et Une armée d'amonr. 1971 — 1977, Edilivre,
Saint-Denis, 2016, 207 p.

52 GIRARD Jacques, Mémoires d’homajour. 1978 — 10 mai 1981, Saint-Denis, 2015, p. 3

5 I’accentuation de la précarité des jeunes chercheur-es a 'Université pourrait cependant ralentir ce processus.

S ISARTE Roméo, Silence ! On parle. Projections, ciné-clubs et festivals militants : montrer les films de femmes et les cinémas homosexnels
(1968 — 1986), mémoire de master 2, Lyon Université Lumiere Lyon 2, 2017
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au lieu associatif Diane et Hadrien, au début des années 1980, a 'apogée du CUARH™. Toujours
en 2017, Justine Fourgeaud soutient un mémoire consacré a la place du féminisme dans le
mouvement homosexuel mixte entre 1971 et 1985%. La méme année Adel Cornet propose 2
IEHESS un mémoire sur I’histoire de 'Université d’été homosexuelle (UEH) fondée en 19797,
Les recherches de Doris Varichon a Lyon s’intéressent au mouvement lesbien dans cette méme
ville®; tandis que les travaux Younes Lakehal portent sur les petites annonces de rencontre dans la
presse homosexuelle dans les années 1970 et 1980”. En plus de ces mémoires de master, plusieurs
theses ont été initiées. Celle de Camille Morin est provisoirement intitulée Coalitions et divergences des
mouvements féministes et homosexuels : Théorisations et pratiques militantes dans action collective des luttes
d’émancipation sexuelle en France et an Québec (1970-1980) sous la direction de Sylvie Chaperon et de
Pascale Dufour ; celle de Marine Gilis qui sous la direction de Christine Bard s’intéresse A la
rencontre du personnel et du politique : les biographies sexuelles des militantes du MLE (1970-1980) ; Corto Le
Perron travaille, sous la direction de Sylvie Chaperon et de Juliette Rennes, sur une socio-histoire
des mobilisations LGBT des années 1970 au début des années 2000 depuis la perspective des
alliances ; Estelle Fisson, sous la direction de Sophie Beroud et Lilian Mathieu, s’intéresse de son
coté aux syndicats ouvriers dans la lutte contre les discriminations faites aux personnes LGBT dans
une perspective comparée entre la France et ’'Espagne ; Sébastien Landrieux explore pour sa part
I’histoire de ’homosexualité dans le Nord (1890 — 1985) sous la direction de Florence Tamagne et

Stéphane Michonneau.

Ma propre these s’inscrit dans la suite des travaux menés par Jacques Girard, Frédéric
Martel, Massimo Prearo et Antoine Idietr. Une recherche consacrée a I’histoire du mouvement
homosexuel dans les années 1970 et 1980 a partir des expériences des GLH et du CUARH me
parait nécessaire pour plusieurs raisons”. La grande majorité des travaux qui se sont intéressés a
ces deux entités 'ont fait de manicre partielle, par le biais d’un chapitre dans un ouvrage ou par un
article. Une monographie sur ce mouvement manque. Les GLH sont les groupes les plus connus
dans cette séquence historique mais souvent leur étude a été restreinte au cadre de la capitale.

Pourtant, c’est bien la présence de GLH sur ’ensemble du territoire qui va dans la seconde moitié

5 LANGILLER Stacy, « Diane et Hadrien » : un lieu associatif gai a Dijon (1982 — 1984), mémoire de master 2, Dijon,
Université de Bourgogne, 2017

% FOURGEAUD Justine, « Oz est pas des mecs, on est pédés ». Place du féminisme dans les mouvements homosexuels mixtes francass
(1971-1985), mémoire de master 2, Paris, Institut d’études politiques de Paris, 2017, 108 p.

57 CORNET Adel, Les UEEH, lieu de mémoire des homosexualités, mémoire de master 2, Paris, EHESS, 2017

8 VARICHON Doris, « Le groupe de lesbiennes du centre des femmes de Lyon : processus d’exclusion-inclusion et
carricres militantes », mémoire de master 1, Lyon, Université Lumiéres Lyon 2, 2018

% LAKEHAL Younes, « Réponse garantie, et peut-étre plus ». Pratiques et représentations de la rencontre homosexuelle dans les petites
annonces (années 1970 - années 1980), mémoire de master 2, Paris, Institut d’études politiques de Paris, 2019, 185 p.

% Je considere mes travaux de master comme une ébauche de ce travail ou j’ai pu dégager de grandes lignes que la
thése m’a permis d’approfondir et de complexifier.
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des années 1970 dynamiser la mobilisation homosexuelle. Une recherche qui se défasse du tropisme
parisien était impérative. Le CUARH lui, demeure le grand inconnu de tous ces travaux en dépit de
son role dans la suppression de la législation homophobe. Présenter un récit du mouvement au
début des années 1980 est alors une nécessité. Par ailleurs, une opposition est souvent faite entre
des années 1970, définies comme révolutionnaires, et les années 1980, assimilées 2 une forme de
backlash conservateur. Cette rupture doit aujourd’hui étre réinterrogée pour ce qui concerne le
mouvement homosexuel, les GLLH et le CUARH entre 1974 et 19806, les continuités sont évidentes
et doivent étre soulignées. Ma recherche, en ayant recourt a l'interdisciplinarité, doit aussi permettre

des analyses qui n’ont pas été formulées jusqu’alors.

Vingt-deux ans apres le colloque organisé par Didier Eribon au centre George Pompidou,
un autre est organisé a Lausanne a 'automne 2019 avec I'idée de faire ’état des connaissances des
mouvements lesbiens, homosexuels et trans en France dans les années 1970 et 1980. Ce fut la
rencontre de cette nouvelle génération, souvent elle-méme militante avec celles et ceux qui ont
faconné cette histoire, les militant-es d’alors. Cette génération affirme une perspective d’écriture de
’histoire comme un travail croisé entre historien-nes et militant-es, démarche dans laquelle je

souhaite m’inscrire.
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2. Quelques éléments conceptuels pour écrire une histoire du mouvement homosexuel frangais

Plusieurs notions et concepts traversent ma recherche et participent a donner une intelligi-
bilité a cette histoire. Je vais les présenter ici et les développer au fil des chapitres. Si pour une
question de compréhension je les expose successivement, il faut bien garder en téte qu’ils sont

évidemment tous liés.

21 Un mouvement? Quel mouvement? La mobilisation homosexuelle et ses fondements

identitaires

Dans un article du 21 juin 1975, le journaliste Jean-Luc Hennig écrit : « Ce qui compte pour
Pinstant, c’est peut-étre plus de mesurer leurs forces, de constituer un vaste momvement” (comme
outre-Atlantique) qui puisse mettre en échec dans I'immédiat le systeme répressif qui les mutile, les
humilie®” ». Depuis les premiers instants de la mobilisation, des homosexuel-les veulent construire
ce qu’ils et elles désignent comme un mouvement homosexuel. De nombreuses questions se posent
quant a ce qu’englobe ce concept. Qui en fait partie > Comment le définir ? A partir de combien de
groupes ou de personnes peut-on parler d’'un mouvement ? Est-ce qu'un mouvement peut étre
restreint a une seule ville ou alors implique-t-il que la mobilisation soit construite dans différents
espaces ? D’ailleurs, faut-il parler d’un ou de plusieurs mouvements ? Son évolution constante per-
met-elle d’envisager une seule et méme définition de celui-ci? En somme, la question que je ne
n’arrétais pas de me poser était de savoir si les mobilisations homosexuelles dans les années 1970
et 1980 cochaient toutes les cases requises pour faire partie de la grande famille des mouvements
politiques et sociaux. Sans compter I'intuition que ce mouvement ne pouvait étre analysé de la

méme fagon que la majorité d’entre eux.

L’idée de mouvement ne peut pas ¢tre déliée de celle de I'identité. Le mouvement homo-
sexuel est en premier lieu une mobilisation identitaire par un processus de subjectivation. Ceux et
celles qui le rejoignent le font en tout premier lieu du fait de leur homosexualité et cherchent a
devenir les acteurs et actrices de leur existence. Comme le rapportent Kate Glazner et Brian
Holmes, ce sont trois étapes qui caractérisent la mise en place d’une telle mobilisation. En amont,
il existe une situation d’exclusion, liée a une qualité particuliere (ici sexuelle) qui place I'individu

dans une situation de marginalité. Pour faire face a cette exclusion, une stratégie communautaire

o1 Je souligne ici.
02 « Naissance d’une autre histoire de I’homosexualité », Libération, 21 juin 1975
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de mobilisation se met en place, dont objectif est entre autres d’assurer davantage de visibilité.
Cette situation favorise dans un troisieme temps une problématisation de 'identité originale, une
nouvelle subjectivation, ce qui permet d’orienter la mobilisation en fonction des objectifs établis®.
Pour le sociologue Lilian Mathieu, « le recrutement de participants a un mouvement social s’opére
autour d’une identité particuliere dans laquelle ceux-ci se reconnaissent mutuellement, mais que le
mouvement tend lui-méme a redéfinir ou a mettre en forme en en défendant les intéréts et les
valeurs” ». Ainsi au fil des années, ’lhomosexualité en tant qu’identité sexuelle et supposé patra-
digme originel du regroupement, est théorisée pour en faire une identité politique. Autrement dit,
«les identités constituent a la fois une condition (c’est autour d’elles que s’agrégent les groupes
contestataires) et un produit (au travers de leur redéfinition ou de leur consolidation) de 'action
collective® ». Ainsi, une mobilisation identitaire peut réunir des individus dont le seul point com-
mun est leur homosexualité. Les rapports de genre, de classe et de race n’apparaissent que dans un
second temps. C’est 'une des premicres grandes interrogations auquel se confronte le mouvement
homosexuel frangais dans les années 1970 quand il s’inscrit encore dans une perspective révolu-
tionnaire. Dans son ouvrage Le moment politique de "homosexnalité, le politiste Massimo Prearo ques-
tionne a son tour le paradigme identitaire. D’apreés lui, « I'identification qui se joue dans les groupes
homosexuels ne serait [...] pas I'’élément fondateur de la mobilisation, mais bien une des consé-
quences d’une politique de I'identité” ». Il considére que la perspective ontologique du paradigme
identitaire « échoue a saisir la mesure de la politique identitaire portée par ces formes d’action col-
lective notamment parce qu’elles évoluent selon une ligne directrice qui conduit la notion d’identité
sur le terrain de I’ézre et non pas sur le terrain du politigne’” ». En somme, Massimo Prearo critique
I'identité homosexuelle pensée comme une construction historique linéaire en parallele d’'un mou-
vement homosexuel voué a mener les gais et les lesbiennes vers I’émancipation. Car la notion
d’identité est changeante et variable, qu’elle est inscrite dans son temps, dans un contexte particulier
et ne recouvre en soi aucune essence. En tant que catégorie du discours militant, « identité et la
politique identitaire constituent des options stratégiquement choisies, dans un contexte spécifique,
par des groupes et des collectifs, qui ne sont pas réductibles a une nécessité historique surplom-
bante marquant génétiquement Ihistoire des mouvements homosexuel® ». 1.identité homo-

sexuelle, si on la réduit a une affirmation essentialiste, n’est donc pas une condition suffisante pour

0 GLAZER Kate et HOLMES Brian, « Mobiliser 'identité ? Les contradictions américaines », Politiques, n° 7, éditions
Quai Voltaire, printemps 1994

04 MATHIEU Lilian, Comment lutter ? Sociologie et monvements sociaux, Paris, Textuel, 2004, p. 117

5 Ibid.

% PREARO Massimo, Le moment politique de I'homosexnalité : monvements, identités et communantés en France, Lyon, Presses
universitaires de Lyon, 2014, p. 146

7 1bid., p. 148

8 Ihid., p. 150
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faire émerger un mouvement. Si elle en est un élément déclencheur, elle doit tres vite étre interrogée
pour lui attribuer un sens et devenir un cadre d’analyse opérant. Elle devient alors une identité
politique et oriente I'action de la mobilisation. Il serait alors peut-étre plus juste de considérer que
ce qui fonde le mouvement, ou les personnes qui le rejoignent, se base sur une réalité sexnelle — ici
I’homosexualité en tant qu’orientation sexuelle — plutot que sur une identité homosexuelle. Celle-ci au
contraire, se construit et évolue en méme temps que la mobilisation au gré de facteurs internes et

externes a cette derniére.

Mais revenons-en a une définition du mouvement. En me penchant sur la sociologie des
mouvements sociaux, il m’est apparu que leurs définitions ne sont généralement jamais tout a fait
satisfaisantes pour donner une intelligibilité a la mobilisation homosexuelle. En dépit de ses limites,
la notion de «nouveaux mouvement sociaux» (NMS) est la plus adéquate pour définir et
conceptualiser le mouvement homosexuel frangais. Le sociologue et politiste Erik Neveu rapporte
que les analystes des NMS s’accordent sur les quatre dimensions qui les distinguent des
mouvements classiques que sont le syndicalisme et le mouvement ouvrier. La premiére concerne
les formes d'organisations et les répertoires d’action. Neveu explique ainsi qu’ « en rupture avec le
fonctionnement des structures syndicales et partisanes, les nouveaux mouvements sociaux
manifestent une défiance explicite devant les phénomenes de centralisation [...] au profit de
Passemblée générale [...]% ». Leurs structures sont plus décentralisées, laissent une large autonomie
aux composantes de base. Cette caractéristique est essentielle dans le mouvement homosexuel que
ce soit dans les années 1970 ou 1980. Malgré le choix d’un méme sigle, les GLH font preuve d’une
autonomie totale et défissent leur positionnement politique par eux-mémes. Avec les années, la
coordination des groupes se fait plus forte et méme sile CUARH coordonne de nombreux groupes
gais et lesbiens, ceux-ci maintiennent leur autonomie. Ce sont d’ailleurs les entités qui composent

le Comité d’urgence qui définissent l'orientation du mouvement et ses revendications.

La deuxiéme ligne de rupture réside dans les valeurs et revendications qui accompagnent la
mobilisation. Erik Neveu considére que ces NMS « mettent 'accent sur la résistance au controle
. . . . . , . 70
social » et que « plus qualitatives, leurs revendications sont souvent non négociables™ ». Ces
revendications comportent aussi une « forte dimension expressive, d’affirmation de style de vie ou
d’identités, comme le suggere un terme comme gay pride ». L’exemplification est toute trouvée.
Neveu convoque aussi le sociologue italien Alberto Melluci qui souligne dans ses travaux la place

prise par le corps dans ces mobilisations. Ainsi Melluci « discerne dans cette valorisation du corps,

9 NEVEU Erik, Sociologie des mouvements socianx, Patis, La Découverte, 1996 (2011), pp. 60 — 61
70 Ibid.
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du désir et de la nature la revendication de relations échappant a la rationalité calculatrice,
quantitative du capitalisme moderne” ». I’'un des GLH parisiens prend comme nom la formule :
Politique et quotidien. Une réflexion autour du désir et une mise en jeu des corps est a la base des
réflexions portées par le mouvement. La troisieme rupture se construit sur le rapport au politique.
Erik Neveu le définit comme la valorisation au sein de ces nouveaux mouvements sociaux, d’une
perspective autonome qui modifie radicalement ses objectifs. Ainsi, « il s’agit désormais moins de
défier PEtat ou de s’en emparer que de construire contre lui des espaces d’autonomie, de réaffirmer
lindépendance de formes de sociabilité privées contre son emprise””». ILa mobilisation
homosexuelle dans les années 1970 répond particulicrement bien a cette exigence autonome. Les
Groupes de libération homosexuels sont des espaces ou étre, se raconter et rencontrer quelqu’un-e
trouvent toute leur place. Enfin, la derni¢re rupture engendrée par I’émergence des nouveaux
mouvements sociaux porte sur 'identité des acteurs et des actrices. Ces mobilisations ne sont plus
construites autour de la classe ou des catégories socioprofessionnelles™. Cette question identitaire
est centrale dans I’histoire de la mobilisation homosexuelle. Quel regroupement politique est
possible quand l'identité sexuelle est le fondement du mouvement ? Que partagent un patron
homosexuel et une ouvriere lesbienne ? Paradigme central de la mobilisation, I'identité est un sujet
d’élaboration théorique fort, au cceur des conflits, oppositions et ruptures qui traversent le
mouvement. Méme si la littérature existante sur les nouveaux mouvements sociaux a souvent « mal
vieilli, en partie patce que prisonniére du moment de son élaboration™ », elle permet toutefois de
« réhabiliter une analyse des dimensions culturelles et idéologiques de la mobilisation, de son contexte

politigue aussi” ». Ces trois dimensions sont des éléments centraux dans mon travail.

Le mouvement homosexuel est aussi a comprendre et a analyser dans la catégorie plus vaste
des mouvements du sujet minoritaire. Ce concept cherche a placer le sujet au centre de la réflexion.
11 existe tout d’abord un processus de subjectivation ou I'individu prend conscience de ce qu’il est
(homosexuel-le, femme, immigré-e etc.). C’est ce qu’il est qui implique ce qu’il fait et non I'inverse.
Dans notre cas, c’est sa condition d’homosexuel-le qui le ou la pousse a se mobiliser. Le concept
de sujet minoritaire est inspiré de la philosophie deleuzienne. I s’oppose a ce que serait un sujet
majoritaire, non pas dans une perspective numéraire mais bien dans un aspect normatif (’homme
cisgenre blanc hétérosexuel par exemple). Le sujet minoritaire ne doit pas étre considéré comme

un état (a image d’une identité homosexuelle immuable) mais comme un devenir, toujours en

™ 1bid.

72 1bid.

73 1bid.

74 NEVEU Erik, Sociologie des monvements socianx, op. cit, p. 66
5 Ibid., p. 68
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mouvement et en transformation. I’identité homosexuelle n’est pas figée, elle est en évolution
permanente et se définit en fonction de ceux et celles qui la portent. Le sujet minoritaire ne corres-
pond pas non plus a une assignation, c’est un sujet politique qui déconstruit la norme en créant
d’autres possibles. Il est donc construit a partir de 'entremélement entre I'identité et la condition.

Pap N’Diaye dans son ouvrage La condition noire. Essai sur une minorité francaise le définit comme :

« Une situation sociale qui n’est ni celle d’une classe, d’un Etat, d’'une caste ou d’une commu-
nauté, mais d’une minorité, c’est-a-dire qu'un groupe de personnes ayant en partage, #olens
volens, Pexpérience sociale d’étre généralement considérées comme noires |[...] La condition

noire est donc la description dans la durée de cette expérience sociale minoritaire”® ».

Méme si elles impliquent des réalités totalement différentes, des points communs existent entre ces
deux conditions minoritaires. L’expérience est au cceur du sujet minoritaire, la condition sexuelle
est partagée par les militant'es. Comme le précise un appel a contribution de la revue Tracés sur
« ’expérience minoritaire », « en reposant la question de la minorité en termes d’expérience, il ne
s’agit pas d’évincer [la] dimension politique et juridique mais, plutot, d’aborder les études sur les
minorités a partir des processus sociaux, discursifs et affectifs qui participent, de maniére souvent
problématique et conflictuelle, a la construction d’un commun minoritaire”” ». Ce paradigme est
'un des cadres de cette recherche. Ce qu’il se joue a I'intérieur des groupes, la dimension du vécu
et du quotidien, est au moins aussi important que I’élaboration des discours politiques et la cons-

truction de la mobilisation.

2.2 Un militantisme homosexuel spécifique ?

Dans les premiers moments de ma recherche, je désirais frénétiquement trouver dans les
archives des groupes militants des traces de diffusion de tracts, de réunions publiques et autres
manifestations. En somme je souhaitais calquer sur le mouvement homosexuel des pratiques mili-
tantes classiques, telles qu’elles existent dans d’autres mouvements sociaux. Rapidement cependant,
j’ai saisi que le militantisme homosexuel disposait de ses propres spécificités qui engendraient des
pratiques politiques particulieres. Massimo Prearo releve que certain-es militant-es vont d’ailleurs

employer un nouveau terme, celui de militance gaie”®. Dans un article paru en 1985 sous le titre de

76 N’Diaye Pap, La condition noire. Essai sur une minorité frangaise, Paris, Calmann-Lévy, 2008, p. 29
7 https:/ /www.fabula.org/actualites/ traces-n-30-l-expetience-minoritaire_65700.php
78 PREARO Massimo, Le moment politique de ['homosexnalité : mouvements, identités et communantés en France, op. cit., p. 194

38



« Splendeurs et miseres des gais 80... Une page de tournée », Alain Lecoultre, cofondateur et ré-

dacteur de la revue Masques revient sur ce terme et sa signification jusqu’a la fin des années 1970 :

« Avant 1979, la militance gaie n’avait jamais été réellement revendicative : elle était d’ordre
existentiel. Il s’agissait d’abord de vivre son désir homosexuel et de sortir de la solitude. L’af-
firmation pouvait étre clandestine (Arcadie), provocatrice (avec le FHAR) ou trés politique
(GLH — PQ), il s’agissait dans tous les cas de se vivre. C’est pour cette raison d’ailleurs que
nous avions, dans le premier numéro de Masques, inventé le néologisme wmzilitance pour souligner
la différence avec le militantisme traditionnel. De 1971 a 1979, et méme au-dela, les manifes-
tations gaies, du 1¢ mai par exemple, étaient leur propre fin : les participant(e)s ne demandaient
rien, ils s’affichaient dans la rue... et manifestaient, par leur présence, leur existence. La mili-
tance gaie ne mendiait aucune tolérance, elle ne revendiquait aucun droit, elle se vivait et partait

a la conquéte de sa liberté qui fut, longtemps, une conquéte pour elle-méme™ ».

Plutot que de reprendre le terme de militance, je préfere parler d’un militantisme existentiel pour
Iinscrire dans la temporalité « longue » de la séquence étudiée ici. Analysé ici dans le cadre des
Groupes de libération homosexuels, c’est méme davantage un militantisme existentiel révolution-
naire qui dirige orientation du mouvement dans ses premieres années. Il s’agit, avant tout d’ézre,
de rencontrer des semblables et de sortir de I'isolement. C’est ainsi que les premiers regroupements
de type GLH prennent la forme de groupes de parole ou les enjeux de drague ont toute leur place.
En filiation historique avec extréme gauche, la majorité des groupes homosexuels dans les an-
nées 1970 se déclarent comme prenant part a un combat radical avec la révolution comme horizon
politique. Ce militantisme existentiel révolutionnaire se transforme avec la fin de la décennie et la
naissance du CUARH qui réoriente I'action politique du mouvement dans une direction revendi-
cative. Il s’agit désormais de lutter contre la répression et cette mobilisation est basée sur I'abroga-
tion de la législation homophobe. Le terme de militantisme revendicatif réformiste me semble alors
le plus adéquat. Le passage d’un état a un autre n’est pas évident et les réalités nationales du mou-
vement sont parfois en contradiction avec ce qu’il se passe dans la vie d’un groupe a I’échelle locale.

Massimo Prearo note la tension qui existe chez les militant-es a passer d’un état a un autre :

« Le défi que les militant.e.s entendent relever consiste donc a conjuguer dans un méme mou-
vement, d’un c6té laffirmation identitaire spécifique de la militance homosexuelle, gaie et les-
bienne, portée fondamentalement par les journaux et par les groupes implantés géographique-

ment dans toute la France, et de I'autre I’émergence inattendue d’une posture, héritée du mili-

7 « Splendeuts et miséres des gais 80... Une page de toutrnée », Masques, revue des homosexnalités, n°® 25/26, ptintemps —
été 1985, p. 58
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tantisme classique, de revendications en termes de droits pour les homosexuel.le.s portées no-
tamment par le CUARH, qui exploite une forme d’action politique fondée sur la sémantique

du droit80 ».

Au niveau des groupes un paradigme existentiel se maintient donc, méme s’il joue alors en mode
mineur. Au cours de cette séquence qui se poursuit jusqu’en 1982, I"énergie militante des groupes
s’exerce cependant largement a I’échelle nationale en menant des campagnes communes entre tous.
Les réalités locales sont en partie mises entre parenthéses pour faire avancer la cause. Cette nouvelle
appréhension du militantisme n’est cependant pas faite pour durer. Avant méme d’avoir obtenu
satisfaction quant a ses revendications, le militantisme homosexuel évolue a nouveau a partir de
1982. Les gais et les lesbiennes veulent célébrer leurs existences et vivre librement. Le militantisme
homosexuel retrouve alots un caractere existentiel mais inscrit cette fois-ci dans un cadre réfor-
miste, que Prearo qualifie lui de communautaire®. C’est un retour au local, réaffirmant 'autonomie

des groupes, tel qu’il s’était construit dans les années 1970 avec les GLH.

2.3 L’histoire d’une génération militante ?

Initialement, ma these s’intitulait « e mouvement homosexuel francais de 1974 a 1986,
histoire d’une génération militante ». Je faisais I’hypothese que ces douze années de mobilisations
étaient le fait d’une seule et méme génération d’homosexuels et de lesbiennes, déterminée a mettre
sur pied une mobilisation dans ’hexagone. Cette idée s’était progressivement imposée depuis la
lecture de 'enquéte réalisée par Gérard Bach-Ignasse, Jean Cavailhes et Pierre Dutey, intitulée Rap-
port gai : enquéte sur les modes de vie homosexuels en France. Cette enquéte, menée en 1983 aupres de
1600 gais et lesbiennes, et publiée en 1984 faisait le portrait d’une génération militante, qu’Homzo-

phonies, le journal du Comité d’urgence anti-répression homosexuelle, décrivait ainsi :

« Ceux qui ont eu 25 — 34 ans en 1983, avaient 10 a 19 ans en mai 1968, environ 15-24 ans a
la belle époque du FHAR, des GLH, des luttes et mouvement sociaux du début des “seven-
ties”, puis 20 a 29 ans quand le CUARH a été créé, que “Gai Pied” a commencé a paraitre.
C’est la génération qui a vécu son adolescence dans le climat de contestation révolutionnaire
d’apres 68, dans ’émergence sociale du phénomeéne gai en France. C’est comme I’atteste abon-

damment “Le Rapport gai”, La génération militantes? ».

80 PREARO Massimo, Le moment politique de ['homosexualité : monvements, identités et communantés en France, Lyon, op. cit,
pp. 212 - 213
81 1bid., p. 213

82 « La génération militante », Homophonies, n° 41, mars 1984, p. 35
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L’hypothése était séduisante. Je me souvenais aussi de "ouvrage de Guy Hocquenghem, A ceus qui
sont passés du col Mao an Rotary club qui accusait la génération militante des années 68 de s’étre vendue
au libéralisme triomphant des années 1980%. J’ai d’abord cherché a comprendre pourquoi les mili-
tant-es avaient eu besoin de se constituer en un ensemble générationnel ? Permet-il de donner une
intelligibilité a leur mobilisation en l'inscrivant dans une séquence temporelle et politique particu-
liere ? La sociologue Julie Pagis dans un article intitulé « Repenser la formation des générations
politiques sous I’angle du genre. Le cas de Mai-Juin 68 » constate que les femmes sont plus enclines
a se penser comme faisant parties de la génération de Mai 68, parce que les « incidences biogra-
phiques [sont] plus importantes [...]* ». Les bouleversements dans leur vie quotidienne ayant été
profonds, elles « situent également plus tardivement que leurs homologues masculins la “fin de
Paprés-Mai” dans leurs trajectoires quand elles ne rejettent pas lidée méme d’un “retour a

Pordre”®

». En somme, les femmes ayant participé a Mai 68 auraient tiré davantage de bénéfices
que les hommes a participer a ce mouvement social et par conséquent, elles y seraient aussi plus

profondément attachées.

Au fil de mes recherches et de mes lectures, il apparaissait que plusieurs concepts permet-
tant 'analyse du mouvement féministe et de ’histoire des femmes en tant que catégorie politique
et sociale opprimée, pouvaient étre transposés — de fagon plus ou moins proche — au mouvement
homosexuel. Sil’on s’en tient a une approche bénéficiaire, les homosexuel-les ont aussi obtenu des
avancées par leur mobilisation et seraient donc plus enclin-es a se penser comme une génération
politique. A cette différence pres que 'autodésignation en tant que génération militante est formu-
lée alors que la mobilisation est encore en cours. N’étant que peu familier avec ce concept de gé-
nération, je me suis tourné vers la sociologie pour appréhender et définir cette idée. La littérature
consacrée au sujet est conséquente® mais la spécificité de la mobilisation gaie et lesbienne des
années 1970 et au début des années 1980 rend ’hypothese d’une génération militante homosexuelle
caduque. La ou je présupposais une permanence et une continuité chez les militant-es tout au long

de la période étudiée, la réalité est toute autre. Le turn-over dans les groupes homosexuels est tres

85 HOCQUENGHEM Guy, Lettre ouverte a cenx qui sont passés du col Mao au Rotary, Paris, Albin Michel, 1986, 226 p.

84 PAGIS Julie, « Repenser la formation des générations politiques sous I'angle du genre. Le cas de Mai — Juin 68 »,
Clio. Histoire, femmes et sociétés, n° 29, 2009, p. 101

85 1bid.

8 Pour une réflexion sur le concept de « génération politique » voir : BERTAUX Daniel, LINHART Danicle et LE WITA
Beatrix, « Mai 1968 et la formation de générations politiques », Le Mouvement social, n° 143, avtil — juin 1988, pp. 75 —
89 ; BRAUNGART Margaret et Richard, «Les générations politiques », Génération et politique, Laval, Les presses de
I'université de Laval, 1989, pp. 7 — 51 ; CRETE Jean et FAVRE Pierre (dit.), Générations et politique, Laval, PUL, 1989,
370 p.; SIRINELLI Jean-Francois, « Génération et histoire politique », 17ngtiéme Siécle, Revue d’bistoire, n° 22, avtil — juin
1989, pp. 67 — 80 ; SIRINELLL, Jean-Francois. « Génération, générations », VVingtiéme Siccle. Revue d’bistoire, n° 98, 2008,
pp. 113 — 124
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important, avec une tendance au rajeunissement des effectifs, et seule une petite minorité maintient
un engagement dans la durée. De plus, les réalités militantes sont différentes selon qu’elles sont
parisiennes ou qu’elles s’expriment dans une ville en région. Les formes d’engagement sont diffé-
renciées et la conceptualisation d’un ensemble homogene devient alors problématique. Par ailleurs,
si une génération politique se constitue a partir d’une cohorte, c’est-a-dire d’'une méme classe d’age,
sa transposition pour le mouvement homosexuel devient hasardeuse, les gais et les lesbiennes ne
représentant qu’une infime partie de cette potentielle cohorte et celles et ceux qui s’engagent dans
le militantisme une catégorie sociale toute spécifique. Pour penser les incidences biographiques de
Mai 68, Julie Pagis théorise des « micro-unités de génération » qui rassemblent des femmes seules,
déclassées et dépressives®’. S’il ne s’agit pas ici de constituer des catégories a partir de 'incidence
biographique de 'engagement, le concept de micro-unités générationnelles me parait intéressant
dans sa transposition pour le mouvement homosexuel. Dans leur grande majorité, les militant-es
ont entre 20 et 35 ans, sont issu-es de la classe moyenne ou de la petite bourgeoisie intellectuelle et
disposent d’un engagement préalable a gauche ou a I'extréme gauche. Il me semble donc que le
concept de génération, dans son acception sociologique, n’offre pas de cadre opérant pour I’histoire
étudiée ici. Son utilisation sera donc circonscrite par 'usage qui en est fait par les militant-es, c’est-

a-dire pour différencier différentes séquences historiques et créer des points de référence.

Je me suis progressivement défait de 'hypothese d’une génération militante pour la rem-
placer par celle d’'un engagement cyclique, entrepris par différentes classes d’age, marquées par le
contexte politique général et la réalité de la mobilisation homosexuelle 2 un moment donné. Ces
cycles d’engagement sont a analyser dans un double mouvement tel que le présente I’historienne
Florence Tamagne, c’est-a-dire qui « ne peu[ven|t étre compris qu’a la lumiere d’événements in-
ternes et externes a la communauté homosexuelle® ». En fonction des réalités du mouvement mais
aussi du contexte social et politique, les formes d’engagement des militant*es évoluent. Ces cycles
d’engagement ont une temporalité moyenne de quatre ans et sont concomitants avec des formes
du militantisme, des répertoires d’actions et des mobilisations des ressources spécifiques, ce qui
permet un découpage la période étudiée comme suit, inspiré des moments politiques de I'homosexualité
théorisés par Massimo Prearo : une premiere séquence existentielle et révolutionnaire entre 1974
et 1978, une autre revendicative et réformiste entre 1978 et 1982 et une derniére, existentielle et
réformiste entre 1982 et 19806. Ces cycles de 'engagement peuvent étre approchés des cycles de

mobilisation théorisés par le sociologue Sydney Tarrow qui doivent étre entendus comme « une

87 PAGIS Julie, « Repenser la formation des générations politiques sous I’angle du genre. Le cas de Mai — Juin 68 », gp.
¢ty p. 111
8 TAMAGNE Florence, Histire de I'homosexualité en Enrope : Berlin, Londres, Paris, op. cit., p.15
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vague croissante puis décroissante d’actions collectives étroitement liées et de réactions a celle-

ci® ». Isabelle Sommier rappelle que tout cycle suivrait trois phases :

« Une phase ascendante de révolte [...] ; une phase de zénith marquée par la radicalisation des
actions ; une phase descendante elle-méme scandée en quatre temps (la création de nouvelles
organisations, la routinisation de I'action collective, la satisfaction au moins partielle des de-

mandes, le désengagement® ».

D’aprés Sommier, il s’agit « d’appréhender les mouvements sociaux dans leur ensemble et au regard
de leur environnement, notamment du contexte politique’ ». Si ce cadre d’analyse peut en partie
étre calqué sur les différents cycles de la mobilisation homosexuelle, il faut garder en téte qu’il existe
une continuité claire entre ceux-ci et qu’ils sont profondément interdépendants. De plus comme le
souligne le sociologue Olivier Fillieule, « ce type d’analyse présente un certain nombre de biais liés
a la confusion entre cycles d’attention médiatique et cycles de protestation” ». Ces cycles différen-
ciés de engagement homosexuel constituent les différentes parties de ma thése que j’expliciterai

et définirai par la suite.

2.4 Géographie, réseaux et spatialité homosexuelles

La grande majorité des recherches sur I’histoire du mouvement homosexuel frangais souf-
frent d’une faiblesse majeure, a savoir un certain tropisme parisien”. L’une de ses conséquences est
de calquer la réalité¢ de la mobilisation en région sur ce qu’il se passe dans la capitale. Situation qui
permet par exemple a certains d’annoncer le déclin de la mobilisation homosexuelle a partir de
1982, Analyser I’histoire du mouvement en donnant toute sa place a la mobilisation en région est
essentiel. C’est d’ailleurs la raison pour laquelle je fais débuter ma recherche en 1974 avec I'appari-
tion du premier Groupe de libération homosexuelle. Treés vite des groupes se constituent dans

plusieurs grandes villes et début 1977, on compte une trentaine de GLH sur ensemble du terti-

89 SOMMIER Isabelle, « Cycle de mobilisation », FILLIEULE Olivier, MATHIEU Lilian et PECHU Cécile (dit.), Dictionnaire
des mouvements socianx, Paris, Presses de Sciences Po, 2009, p. 176

0 Thid.

N Ibid., p. 177

92 Ibid., p. 180

93 La principale raison concerne les archives. Du fait de ’absence d’un centre d’archives national, la majorité d’entre
elles sont encore privées. C’est donc toute une chasse au trésor que d’identifier quels sont les fonds existants en région.
11 est alors plus simple de se concentrer sur les quelques institutions publiques, qui dans leur grande majorité des cas
sont parisiennes et qui accueillent les archives de groupes présents dans la capitale. Le centralisme francais a aussi pour
conséquence une focalisation démesurée sur ce qu’il se passe a Paris et favorise une généralisation a 'ensemble du
territoire.

9% MARTEL Frédéric, Le rose et le noir : les homosexnels en France depuis 1968, Patis, Seuil, 2008 [1996], p. 263
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toire. Les différends entre Paris et la « province » sont permanents, la seconde reprochant au pre-
mier de vouloir prendre le leadership de la mobilisation et de ne préter que peu d’attention aux
réalités militantes et aux rythmes spécifiques des groupes dans les villes en région. Leur rdle est
d’ailleurs encore renforcé au début des années 1980. Le CUARH est une coordination de groupes
homosexuels et lesbiens dont la majorité se trouvent en région. Afin de lutter contre la prédomi-
nance parisienne, plusieurs démarches sont mises en place comme la délocalisation en « province »
des instances dirigeantes. Ainsi les Coordinations nationales du mouvement sont alternativement
organisées dans une quinzaine de villes, afin d’empécher une trop forte centralité parisienne. Cette
thése sort de ce tropisme parisien afin de redonner toute leur place a ces groupes et faire de la

mobilisation en région 'un des éléments centraux du mouvement homosexuel frangais™.

Comment et pourquoi des groupes homosexuels et lesbiens se sont constitués sur I'en-
semble du territoire francais, souvent dans des villes de taille moyenne ? Qu’est ce qui a motivé les
militant-es a apparaitre ainsi publiquement ? La géographe Marianne Blidon réinterroge la notion
de mise a distance, pour saisir le rapport des gais et des lesbiennes a 'espace. Elle écrit que « ce n’est
pas tant en termes de migrations que cette mise a distance s’opére, contrairement a la théorie de la
fuite des gays vers la ville, mais 2 un échelon micro™ ». Il ne s’agit donc pas nécessairement de
« fuir » vers la grande ville, mais d’établir une distance minimale avec son lieu d’origine « afin d’évi-
ter des proximités préjudiciables” ». Cette nouvelle approche permet de saisir la constitution du

mouvement homosexuel francais.

Son étude doit se faire a plusieurs échelles : locale, régionale et nationale™. Saisir le sens et
la portée de I'existence d’un groupe homosexuel a I’échelle d’une ville permet de comprendre son
intégration dans une vie militante plus large. Ces groupes s’organisent aussi régulierement a ’échelle
régionale, par 'intermédiaire de coordinations et de visites mutuelles. Enfin, afin de construire un
mouvement homosexuel fort, ’échelle nationale est aussi particulicrement sollicitée par les mili-

tant-es notamment lors des grandes campagnes antirépressives initiées au début des années 1980.

La question de la spatialité de ’homosexualité dans un cadre urbain est aussi importante
pour saisir les tensions qui traversent le mouvement homosexuel. Les espaces de rencontres ho-

mosexuels étant spécifiques, ils sont au cceur des réflexions menées par les militants. Dés le début

% Il me convient de préciser que ma recherche se concentre sur le territoire métropolitain et n’inclut pas dans son
étude les départements et territoires d’outre-mer.

% BLIDON Marianne, « Jalons pour une géographie des homosexualités », gp. cit., p. 184

7 Ibid.

% Meéme si la mobilisation parisienne est souvent assimilée a une mobilisation nationale, il faut aussi imaginer I'action
militante dans la capitale a échelle locale.
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des années 1970, ils théorisent ces espaces en formant deux catégories : le ghetto saunvage et le ghetto
commercial”. 1e ghetto sauvage qualifiant les espaces de rencontres dans les lieux publics (partcs,
pissoticres, etc.) et le ghetto commercial regroupant les lieux de rencontres marchands (bars, sau-
nas, boite, etc.). La fréquentation de ces espaces est différenciée socialement et par genre et Ma-
rianne Blidon rapporte une enquéte qui souligne un écart générationnel dans la fréquentation de
ces espaces. Ainsi dans les années 1990, les lieux de drague anonyme (lieux publics, saunas,
backrooms) sont plébiscités par les plus de trente ans, alors que les plus jeunes sont davantage
attirés par une sociabilité de bat, de boite ou de soirée entre ami-es'”. Ces écarts générationnels et
les habitus distincts qu’ils générent ont une influence sur la perception que les gais et les lesbiennes
ont de leur environnement et sur leur fagon de vivre leur homosexualité au grand jour. Ces difté-
rences générationnelles sont d’autant plus marquées qu’avec le début des années 1980, se développe
un secteur commercial gai qui va influencer les projections militant-es des un-es et des autres. Au
cceur des grandes villes, les établissements commerciaux homosexuels se multiplient et influencent
les comportements. A Paris le développement du quartier du Marais au début des années 1980

reconfigure en profondeur la vie homosexuelle dans la capitale.

Mon intérét pour une géographie des homosexualités et pour les questions de spatialités
m’a logiquement poussé a interroger I’histoire du mouvement homosexuel d’apres ’étude des ré-

seaux sociaux'"!

. Le fait que des groupes homosexuels et lesbiens, présents sur I'ensemble du terri-
toire, cherchent a se coordonner a I’échelle nationale implique des liens, des relations, des réseaux.
Pourtant, plusieurs éléments viennent sérieusement compliquer cette approche. Les données des
archives sont souvent trop lacunaires pour proposer une analyse méthodique et répétée a 'échelle
des individus. Dans les premieres années de la mobilisation, 'anonymat des militant-es est encore
souvent de rigueur, ce qui complique I'identification des acteurs et actrices. S’il est par exemple
possible d’établir des liens et des connexions entre différents groupes, la nature méme de ces liens
reste ainsi souvent inconnue. Si des connexions existent entre un groupe a Angers et un autre a

Tours par exemple, il est rarement explicité s’ils reposent sur des liens amicaux, amoureux ou en-

core politique. Existent-ils du fait d’'une proximité régionale ou sont-ils motivés par des accoin-

9 La définition du ghetto élaborée par le Dictionnaire des cultures Gays et Lesbiennes, remarque que «si a Porigine, le terme
“ghetto” désigne les quartiers ou les juifs étaient assignés a résidence, son sens s’est progressivement étendu pour
désigner plus largement les espaces urbains ou se regroupent certaines communautés, voire de I’état de ségrégation
dont elles sont victimes. Le mot, appliqué aux gays et lesbiennes, et les polémiques qu’il suscite refletent I’état des
débats autour de la question homosexuelle 2 un moment de son histoire ». ERIBON Didier (dir.), Dictionnaire des cultures
gays et lesbiennes, Paris, France, Larousse, 2003, p. 218

100 BLIDON Marianne, « Jalons pour une géographie des homosexualités », gp. cit., p. 181

101 MERCKLE Piette, La sociologie des réseans socianx, La Découverte, 2011
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tances idéologiques diverses ? Les réponses sont souvent manquantes. Avant Papparition des pre-
micres grandes coordinations nationales et régionales a la fin des années 1970 et du fait de I'auto-
nomie de chaque entité, les pistes pour établir des liens a I’échelle des groupes et un réseau a I’échelle
du mouvement sont ténues. Tel journal donne les adresses des groupes existants, ce qui suppose
un contact entre le périodique et le groupe qui a fait parvenir son adresse ; tel bulletin, édité par tel
groupe, publie différents manifestes d’autres entités et indique ainsi que des liens entre différentes
villes existent. Ayant préféré analyser les trajectoires des groupes et celles du mouvement dans son
ensemble plutot que faire une histoire prosopographique, I’analyse des réseaux sociaux s’en trouvait

102" et n’étant

encore davantage compliquée. Face aux mises en garde répétées de certains auteurs
pas certain d’utiliser ce cadre analytique a bon escient, j’ai renoncé a faire de I'analyse des réseaux
un cadre paradigmatique de ma recherche. Pour autant, cette entrée n’en est pas totalement absente
de ma recherche mais face a tant d’incertitudes, elle n’est pas systématique. Il s’agissait donc prin-

cipalement de mettre en évidence les réseaux qui existent et qui structurent le mouvement homo-

sexuel francais a I’échelle des groupes qui le composent.

2.5 L’émergence d’un espace de la cause

Plusieurs auteurs ont affirmé qu’avec la victoire socialiste lors des élections présidentielles
de 1981 et la promesse du nouveau gouvernement d’abroger la législation homophobe, le mouve-
ment homosexuel frangais s’est trouvé sans buts ni perspectives et qu’il a disparu progressivement
a partir de 1982. Cette approche est critiquable parce qu’elle a figé le militantisme postérieur a 1982
dans son cycle revendicatif et réformiste. Si on déplace la focale et qu’on analyse la réalité de la
mobilisation au niveau local, on s’apercoit qu’au contraire, celle-ci est en pleine effervescence et
retrouve un aspect existentiel. Des groupes et associations sont fondées dans de nombreuses villes
et les militant-es diversifient leurs actions. Si un mouvement structuré s’est en réalité maintenu au
niveau national au moins jusqu’en 1984, c’est une terminologie différente qu’il fallait trouver pour
définir ce qui s’est passé au niveau local. Le concept de mouvement devenait trop exigu pour en-
glober la multiplicité des engagements endossés par les militant-es. La sociologue Laure Bereni
parle de « espace de la cause des femmes » pour parler de la mobilisation féministe. Le postulat de
départ stipule que « les luttes féministes ont été imbriquées dans des mouvements sociaux et poli-

tiques variés, et se sont déployées dans des sphéres sociales multiples'” ». Ainsi les militantes de la

102 BEAUGITTE Laurent, « I’analyse de réseaux en sciences sociales et en histoire : Vocabulaire, principes et limites »,
Le résean. Usage d’une notion polysémique en sciences humaines et sociales, Presses universitaires de Louvain, 2016, pp. 9 — 24
103 BERENI Laure, « Penser la transversalité des mobilisations féministes : I'espace de la cause des femmes, dans BARD
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cause des femmes ont porté leurs revendications dans les mouvements sociaux, les partis politiques
et les syndicats mais aussi dans certaines spheres professionnelles, dans les médias ou encore dans
des groupes confessionnels. C’est dans cette perspective que Laure Bereni développe le concept
« d’espace de la cause des femmes » afin d’offrir « une nouvelle perspective pour penser 'architec-

104

ture des luttes pour la cause des femmes [...] ™ ». Bereni définit cet espace de la cause comme « la

configuration des sites de mobilisation pour la cause des femmes dans une pluralité de spheres

sociales'”

». Cette définition permet de dépasser 'opposition traditionnelle des mouvements contre
les institutions. Au-dela d’un cadre analytique chronologiquement distinct (la thése de Laure Bereni
porte sur les luttes pour la parité dans les années 1990) et de réalités différentes (I'ancrage politique
dans les différentes institutions est marginal dans I’histoire du mouvement gai et lesbien), il me
parait possible de transposer ce concept pensé pour les luttes féministes au mouvement homo-
sexuel. Bereni veut « substituer le terme d’espace a celui de mouvement, en faisant ’hypothéese que ce
déplacement sémantique permet de repenser I'architecture des luttes pour la cause des femmes' ».
Elle percoit deux limites au concept de mouvement. La premicre est que le celui-ci suppose impli-
citement une solidarité entre ceux et celles qui le composent, ce qui rend « difficilement compte de
Péclatement et de la conflictualité des protestations'”” » internes 2 la mobilisation. Et ainsi, « le terme
d’espace permet, davantage que celui de mouvement, de pointer I’hétérogénéité comme caractéris-
tique structurelle des luttes pour la cause des femmes ». Un parallele peut facilement étre établi avec
la mobilisation des gais et des lesbiennes. LLa seconde critique consiste a dire que la notion de mou-
vement laisse a la porte les mobilisations au sein des institutions. Si ces formes de mobilisations
sont encore rares dans le champ homosexuel dans les années 1980, elles se développent par la suite.
Le déplacement analytique qu’offre un tel concept m’a poussé a imaginer un espace de la cause des
gais et des lesbiennes au niveau local a partir de 1982. Alors que des militant-es cherchent a main-
tenir une structure politique revendicative et coordonnée a ’échelle nationale, la reconfiguration
d’un militantisme existentiel et réformiste a I’échelle locale participe a développer différentes
spheres propres a la mobilisation homosexuelle. Je distingue cinq spheres a 'ceuvre : une sphere

108

mouvementiste, partisane et syndicale ™, une sphere confessionnelle, une sphere sociale et d’assis-

tance, une sphére culturelle, médiatique et de loisir, et une sphére santé'”. Comme le note Laure

Christine (dit.), Les féministes de la 2° vagne, PUR, 2012, p. 27

10% Jhid,

105 Jhid., p. 28

106 Jhid., p. 32

107 Jhid,

108 Cette sphere n’est ni rigide, ni figée. Elle est d’abord formée par la mobilisation mouvementiste a laquelle s’ajoute,
a partir de 1983, une mobilisation homosexuelle partisane puis syndicale. Avec la disparition progressive de la
mobilisation mouvementiste, cet espace n’est en 1986 plus que composé par les mobilisations partisanes et syndicales.
109 Javais dans un premier temps fait le choix de patler de « péles » pour rendre compte de ces différents espaces.
L’institutionnalisation du mouvement homosexuel étant bien moins forte que celle du mouvement féministe et ses
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Bereni, ces spheres, que je pourrai aussi qualifier d’espaces, sont « des idéaux-types, des points de
repéres analytiques''’ » et non des catégories figées. Ainsi, de nombreux groupes sont inscrits dans
différentes spheres. Particuliecrement en région, des groupes peuvent par exemple concentrer une
mobilisation militante, culturelle et d’assistance. Cet espace de la cause participe au maillage asso-
ciatif de ’ensemble du territoire méme si paradoxalement il a pour conséquence une moindre coor-
dination des groupes existants, liée a 'abandon progressif des structures permettant une mobilisa-

tion nationale.

2.6 Une histoire des interactions

La question de la place des lesbiennes dans ma recherche se pose également. 11 était évident
que je n’allais pas écrire histoire du mouvement lesbien. Ce n’était pas mon role et cette entreprise
a déja fait 'objet d’un certain nombre de travaux. Pour autant, des lesbiennes participent au mou-
vement homosexuel depuis son début. Le mouvement homosexuel doit étre entendu comme le
« mouvement homosexuel mixte ». Cette mixité est principalement théorique dans les années 1970,
quand de nombreuses lesbiennes s’organisent encore dans le mouvement féministe. Elle devient
bien plus réelle dans les années 1980 apres les différentes ruptures au sein de ce dernier. La lecture

de 'ouvrage Gay New York de Georges Chauncey a guidé ma propre démarche :

«Si ce livre ne porte que sur les hommes, c’est parce que les différences entre I’histoire des
gays et ’histoire des lesbiennes, et la complexité de 'une comme de 'autre rendent presque
impossible d’écrire un livre qui aborderait les deux en méme temps en rendant justice a 'une
comme a l'autre et en évitant de faire de 'une un appendice de l'autre. Les différences de
pouvoir entre hommes et femmes, et les statuts qui leur sont assignés au sein d’une culture
dominée par les hommes sont si importants que I'organisation sociale et spatiale de la vie gay

et de la vie lesbienne a nécessairement pris des formes tres différentes!!! ».
Et plus loin :

« Pourtant, si cette étude est centrée sur les hommes, elle n’ignore ni les femmes ni le genre.

Elle s’efforce au contraire de poursuivre le travail des historiennes sur la construction sociale

frontieres étant plus floues, je prends finalement le parti d’appréhender cet espace de la cause par les notions de spheres
ou d’espaces.

110 BERENI Laure, « Pensez la transversalité des mobilisations féministes : ’'espace de la cause des femmes, op. ¢it., p. 37
I CHAUNCEY George, Gay New York : 1890 — 1940, Paris, Fayard, 2003 (1994), pp. 43 — 44
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des genres en analysant la construction de la masculinité, des identités sexuelles et des formes

de la sociabilité masculine!!2 ».

Mon travail propose une histoire des interactions, c’est-a-dire, une histoire qui étudie et présente
les situations ou les homosexuels et les lesbiennes sont en lien et font mouvement, en théorie ou
en pratique. Comme P’écrit Erik Neveu, « [...] 'analyse des trajectoires des mouvements sociaux, de
leur rapport a d’autres formes d’agir-ensemble organisé, ne peut se penser que relationnellement
dans une cartographie fine des acteurs en présence, des cadres institutionnels, des rapports de
force'" ». Proposer une histoire des interactions est un exercice auquel Sébastien Chauvin s’est déja
preté, sur le temps long du XX siecle avec ce qu’il qualifie « d’alliance objective » entre le mouve-
ment homosexuel et le mouvement féministe''*. Ici il s’agit de questionner les rapports des groupes
militants homosexuels, d’abord avec le mouvement féministe puis avec les groupes lesbiens. Dans
les années 1970, les Groupes de libération homosexuels se disent, pour la majorité d’entre eux,
solidaires des luttes féministes. Dans les cortéges du 1¢ mai, ceux-ci trouvent leur place, un soutien
et une certaine protection aux co6tés du MLF. Pour autant, les militants sont pétris de misogynie et
les quelques expériences de mixité au sein des groupes sont majoritairement des échecs. Avec la
rupture dans la revue Questions féministes en 1980, qui scinde la mobilisation lesbienne dans trois
directions, une tendance lesbienne féministe fait le choix de rejoindre le mouvement homosexuel
mixte pour lutter de fagon commune pour 'abrogation de la législation homophobe. Conséquence
de ce choix, ces lesbiennes rencontrent de multiples résistances et oppositions. Chez les garcons
tout d’abord, avec qui les tensions sont nombreuses, mais aussi chez les lesbiennes radicales qui
leur reprochent l'alliance avec la classe des hommes. Les lesbiennes féministes vont alors élaborer
plusieurs niveaux d’organisation. Tout en s’inscrivant dans le mouvement mixte, elles y intéegrent
des espaces non mixtes qui servent de passerelles avec le mouvement féministe et celui des les-
biennes radicales. Ce militantisme mixte permet d’analyser les conséquences sexistes de la société
hétéropatriarcale au sein du mouvement homosexuel et les discours et stratégies mises en place
pour y faire face. Il sera aussi question d’interroger le rapport des garcons homosexuels au genre et
a sa performativité. Si les lesbiennes ne sont pas des femmes, alors est ce que les homosexuels sont
des hommes ? Certains en doutent et, dans la continuité des Gazolines du FHAR, cherchent a

troubler le genre.

112 CHAUNCEY George, Gay New York: 1890 — 1940, op. cit., p. 44

B3 NEVEU Erik, « Institutionnalisation des mouvements sociaux », FILLIEULE Olivier, MATHIEU Lilian et PECHU Cécile
(dir.), Dictionnaire des mouvements sociaux, Paris, Presses de Sciences Po, 2009, p.319

114 CHAUVIN Sébastien, « Les aventures d’une “alliance objective” : Quelques moments de la relation entre mouvements
homosexuels et mouvements féministes au XXe siecle », L'Homme et la Société, n° 158, 2006, pp. 111 — 130
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Cette histoire des interactions ne se limite pas au féminisme et au mouvement lesbien. La
mobilisation homosexuelle s’inscrit dans les « années 68'" » et est au contact permanent des autres
mobilisations sociales et forces politiques. Nombre de militant-es sont eux et elles-mémes issu-es
des partis de gauche et d’extréme gauche. Un double mouvement interactionnel existe dans les
rapports entretenus entre ces deux mondes et les mettre au jour est essentiel pour saisir les orien-
tations du mouvement et les différents cycles de mobilisation qui le composent. I’histoire du mou-
vement homosexuel et celle des défenseurs de la pédophilie forment aussi une interaction particu-
licre, largement conditionnée par le cadre législatif de I’époque. Ce qui pourrait a son tour étre
qualifié, dans les années 1970, d’alliance objective, voit ses zones de contact et de friction évoluer
avec le début des années 1980 vers davantage de conflictualité et de distance. L’étude de ces rap-

ports interactionnels est donc au cceur de cette recherche.

En revanche, j’ai choisi de ne pas traiter la relation entre le mouvement homosexuel et la

mobilisation transgenre“()

. Les sources dont je dispose sont peu nombreuses et supposent davan-
tage une approche médicale que politique. La mobilisation trans n’était dans ces années qu’a ses
débuts, j’ai préféré laisser cet aspect de coté plutdt que de proposer une histoire partielle et mal
renseignée. D’autres seront bien plus a méme de proposer un récit approfondi de cette mobilisa-

tion.

2.7 Quelques questions en suspens

Ces idées et concepts, qui structurent ma lecture du mouvement homosexuel francais, par-
ticipent a formuler les grandes questions de ma recherche. La premicre question est tres large :
comment, dans une séquence politique traversée par de profonds bouleversements politiques et
sociaux, un mouvement homosexuel s’est-il constitué entre les années 1970 et 1980 en France ?
Quels sont les cadres et les paradigmes politiques et identitaires qui organisent la mobilisation des
homosexuels et des lesbiennes au cours de cette période ? Il s’agit aussi de questionner la généalogie
du mouvement homosexuel en se décentrant géographiquement de Paris, tout en proposant une
analyse fondée sur plusieurs échelles. Cette histoire n’est pas non plus téléologique. Il n’est pas
question de 'envisager d’apres un schéma classique avec un début, une phase d’expansion, un pla-

teau plus ou moins haut et plus ou moins long, une phase de décroissante et une fin. Ce n’est pas

115 ARTIERES Philippe, ZANCARINI-FOURNEL Michelle, 68, une histoire collective, 1962 — 1981, Patis, La Découverte, 2008,
847 p.

116 §i J'usage de cette catégorie est anachronique pour les années 1970 et 1980, elle permet cependant de penser les
personnes qui la composent au-dela d’une stricte condition sexuelle.
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une histoire linéaire. Au contraire, plusieurs ruptures majeures 'accompagnent engendrant des
cycles d’engagements spécifiques. Quelles conséquences ces ruptures ont-elles eues sur 'organisa-
tion, la composition du mouvement et les revendications des militant-es ? Les militant-es ont fait
de ’homosexualité une identité politique, un cadre opérant pour se mobiliser. Il convient donc
d’interroger les représentations de I'identité homosexuelle et analyser ses répercussions sur la mo-

bilisation.
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3. Réflexions sur écriture de histoire et 'usage des archives

Durant tout le temps de ma thése, un document, que jai intitulé Réflexions théoriques,
recueillait réguli¢rement mes pensées : les réflexions qu’engendrait la lecture de tel ou tel ouvrage,
mes doutes épistémologiques ou encore les cadres d’une pensée en construction. Au fil des mois
et des années, plusieurs questions revenaient en permanence, liées au besoin que j’éprouvais de
construire mon éthique de la recherche. J'interrogeais ma subjectivité quant a mon objet de
recherche et ce que recouvrait la notion de vérité historique face a une impossible objectivité. Je
me débattais pour différencier les notions d’histoire et de mémoire et je cherchais a définir quelle

forme d’histoire je voulais écrire.

3.1 Point de vue situé et écriture de I’histoire

Georges Duby, dans sa préface a Amour et sexualité en occident paru en 1991, atfirme que la
sexualité fait partie de I'intime et donc de la vie privée des individu-es. Ce discours s’inscrivait a
rebours des luttes des années 1970 qui proclamaient que le privé était politique et que le quotidien
ne devait plus seulement relever de l'intime. Il précisait : qu’ « a propos de 'amour et de la sexualité,
I’historien, je pense, patle bien davantage de lui-méme que lorsqu’il traite de la diplomatie de
Gladstone ou du grand domaine carolingien'”». Cette peur de parler de soi est pourtant trés
paradoxale, car lorsqu’on s’intéresse a I’histoire des sexualités ’'on mobilise a la fois une expérience

commune a ’humanité tout enticre et un vécu singulier de I’historien-ne!'.

Il va sans dire que ces questions ont largement traversé le champ des sciences sociales, et

%, Ces autrices et ces auteurs,

nombreuses et nombreux sont celles et ceux qui 8’y sont intéressé-es
dans une approche intersectionnelle, ont bouleversé le rapport au savoir et la place de celles et ceux
qui le produisent. ’objectivité et la neutralité n’existent pas et la subjectivité du chercheur-e est a
mon sens un atout. Nos recherches sont indéniablement marquées par des désirs et des intéréts
variés, propres a chacun-e, ce qui rend impossible I'idée méme d’objectivité absolue. Florence
Tamagne, écrit qu’ «il faut donc admettre avec humilité que ’histoire de la sexualité, et pis encore

I’histoire de ’'homosexualité, ne peut atteindre a une neutralité idéale, ni méme sans doute a la vérité

brute. Il faut en étre conscient, ce qui ne signifie pas renoncer. Il existe une vérité minimale qu’il

117 REBREYEND Anne-Claire, « Comment écrire Phistoire des sexualités au XXe siecle ? », gp. ¢z, p. 2

18 Tbid., p. 2

119 Parmi les auteurs et les autrices qui m’ont inspiré, je peux mentionner Dorothy Allison, Mona Cholet, Judith Butler,
Viriginie Despentes, Silvia Federici, Guy Hocquenghem, Audre Lorde, Paul Preciado, Monique Wittig ou encore
Adrienne Rich et son texte fondamental sur le savoir situé, intitulé Notes pour une politique de la sitnation. On retrouve ce

texte dans ouvrage La contrainte a I'bétérosexualité et antres essais, BEditions Mamamélis et Nouvelles Questions Féministes,
Geneve, 2010, 181 p.
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convient de chercher, d’exposer et d’analyser'® ». Les spécialistes revendiquant leur objectivité et
une certaine forme de distanciation avec leur sujet de recherche n’accedent en réalité jamais
entierement a la diversité des expériences, alors méme que celles-ci permettraient d’éclairer d’autres
réalités. Etudier un fait social en étant soi-méme concerné-e permet des intuitions et des analyses
auxquelles une personne non concernée n’accede pas. Je considere ma propre subjectivité et donc
les liens que jentretiens avec les personnes et les histoires que j’étudie comme une grande richesse.
Cette subjectivité, loin d’étre un obstacle a la connaissance, est au contraire un élément a part entiére
du processus de recherche. Cest elle qui m’a poussé a vouloir écrire cette histoire en donnant la
parole a celles et ceux qui ont lutté. C’est cette méme subjectivité qui m’a donné 'occasion de tisser
des liens de confiance, cruciaux pour cette recherche, avec certains et certaines de ces militant.es.
Aux yeux de nos contempteurs'”, assumer sa subjectivité serait faire preuve de militantisme alors
que les rapports entre savoirs et militantisme ne sont en soi pas plus complexes pour I’étude de la

sexualité qu’ils ne le sont pour la politique et la religion par exemple'?

. I’épistémologie du point
de vue avance qu’un renforcement de 'objectivité scientifique résulte de la reconnaissance des
effets productifs de I'expérience vécue et de la subjectivité dans le processus de connaissance, ainsi
de la notion « d’objectivité forte » proposée par la philosophe étasunienne Sandra H. Harding'”.
Le questionnement sur notre position en tant que chercheur-es et sur la maniere dont nous
nous organisons avec notre subjectivité doit aussi nous pousser a réfléchir sur Pécriture de Ihistoire
et sur notre place en tant que sujet. Le cas de Jeffrey Weeks, 'un des premiers historiens
britanniques a faire de ’homosexualité son terrain de recherche, est éclairant. « Se disant historien,
sociologue et militant gay, il explique que le titre de son recueil d’articles, Making Sexunal History,

signifie a la fois “faire I’histoire de la sexualité”, en la conceptualisant et en I’écrivant en tant
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qu’historien, et “faire I’histoire de la sexualité”, en la vivant en tant qu’individu “*», écrit Anne-

Claire Rebreyend.

120 TAMAGNE Florence, Histoire de I’homosexualité en Enrgpe : Berlin, Londres, Paris, Patis, gp. cit., p. 10

121 Je fais ici référence au Colloque « Aprés la déconstruction : reconstruire les sciences et la culture » tenu les 7 et 8
janvier 2022 a la Sorbonne. Renommé « Colloque de 1a honte », il s’attachait a présenter une approche de I'université
en rupture avec le supposé « wokisme » et « I'islamo-gauchisme » qui la gangréneraient.

122 REVENIN Régis, «Les études et recherches lesbiennes et gays en France (1970-2006)», Genre & Histoire,
Automne 2007, p. 5

125 HARDING Sandra H., The feminist standpoint theory reader: intellectual and political controversies, Routledge, 2004 et HARDING
Sandra H., « Standpoint Methodologies and Epistemologies: A Logic of Scientific Inquiry for People », World Social
Science Report 2010, vol. 5, n° 173, 2010

124 REBREYEND Anne-Claire, « Comment écrire I'histoire des sexualités au XXe siecle ?», gp. cit., p. 2
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3.2 Entre mémoire et histoire, I’impossible vérité historique

Durant les premicres années de ma recherche, mon objectif était — en vain — de vouloir
écrire une histoire « vraie » ou qui s’en approcherait le plus possible. Cette démarche ne pouvait
étre déliée des conditions de I’étude du fait minoritaire a ’'Université, et sa recherche, sans cesse
renouvelée, de formes de légitimité. Au fil du temps, les questions se faisaient nombreuses :
pourquoi cette tension autour de la notion de vérité en histoire et a partir de quoi se construit-elle ?
Est-elle condamnée a rester relative ? Et par conséquent quelle serait sa fronti¢re avec le mensonge,
le faux ? Qui construit la vérité et dans quel but ? Toutes ces interrogations questionnent finalement
le métier d’historien‘ne dans une période que Pierre Nora a définie comme celle de « I’éclatement
de I’histoire'” ». Car « I'histoire aurait été réduite “en miettes” et obligée de prendre un “tournant
critique” ; ces débats sur la “crise” de I’histoire ont eu avantage de provoquer des réflexions sur

Ihistoire, sur la mémoire et depuis peu sur I’oubli' ».

Cette réflexion autour de ce que serait une histoire « vraie » m’a rapidement mené a la ligne
de démarcation entre histoire et mémoire. Les frontiéres de ces concepts sont poreuses, d’autant
plus que, comme le signale Francois Dosse pour la mémoire nationale, en France, le couple
histoite/mémoire a toujouts fonctionné dans une relation en miroir : « depuis les chroniqueurs du
Moyen-Age, en passant par les historiographes des rois, la volonté de 'Etat-nation de prendre en
charge la mémoire nationale s’est constamment affirmée'” ». Au cours de ma thése je me suis
passionné pour un écrivain espagnol, Javier Cercas, et particulierement pour 'un de ses ouvrages,
L’Tmpostenr’™. Cet ouvrage, qui s’intéresse 2 la question de la mémoire dans le récit national de
I'Espagne au XX siecle, souleve de nombreuses réflexions qui ont fait écho avec mes propres
recherches : qu’est-ce que la vérité et ou commence le mensonge ? A partir de cette dichotomie, il
se penche sur les concepts d’histoire et de mémoire et sur les débats sans fin concernant les usages

et les objectifs de I'un ou de lautre.

Ces questionnements sur les notions d’histoire et de mémoire'” me sont apparus lorsque

125> MARTIN Jean-Clément. « Histoire, mémoire et oubli pour un autre régime d’historicité », Revue d’bistoire moderne &
contemporaine, vol. 47, n° 4, 2000, p. 783

126 Jhid,

127 DosSE Francois, « Entre histoire et mémoire : une histoite sociale de la mémoire», Raison présente, n° 128,
4¢ trimestre 1998, p. 9

128 Je suis tout a fait conscient que la discussion autour de I’histoire et de la mémoire est particulicrement vaste et
complexe. §’il me paraissait important d’évoquer cette problématique ce ne sont que quelques pistes que j’explore ici.
C’est aussi pourquoi ma réflexion s’articule et se limite autour de ce seul ouvrage de Javier Cercas.

129 11 existe une littérature particulierement riche autour de ces questions d’histoire et de mémoire. Les Lienx de mémoire
de Pierre Nora sont au cceur de ce champ de recherche et particulierement son texte « Entre mémoire et histoire ».
Voir également 'ouvrage de Gérard Noiriel paru en 1996 sous le titre de « Sur la “crise” de 'histoire ou encore L'ére du
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j’al commencé a faire des entretiens avec les militants et militantes de lhistoire que j’étudie, la
distinction entre ces deux concepts pouvant s’établir depuis « la publicité des pratiques et le recours
a la confrontation scientifique™ » que I’historien'ne doit mettre en place. L ’histoire du temps
présent se caractérise par la présence de ses témoins, les acteurs et les actrices de Ihistoire étant
pour certain-es encore vivant'es. Mes mémoires de masters reposaient presque exclusivement sur
les sources écrites : des journaux, des bulletins, des tracts et autres réflexions théoriques. Pour le
travail de thése, j’ai voulu recueillir les récits de celles et ceux qui avaient participé a cette histoire.
Si je ne savais pas précisément ce que jattendais de ces entretiens, il est vite devenu évident que
raconter aujourd’hui une histoire vieille de pres de quarante est un exercice difficile. Les témoins
confondent les dates, mélangent les personnages et n’évitent pas toujours une reconstruction
posteriori de I'histoire. Me retrouvant ballotté entre les rivages de l'histoire et ceux de la mémoire, la

notion de « vérité historique » est devenue encore plus problématique.

L’ouvrage de Javier Cercas reproduit partiellement un article publié par I'auteur dans les

pages du journal E/ Pais en décembre 2009 qui débute ainsi :

« C’est prévisible : chaque fois que dans une discussion sur Ihistoire récente une divergence se
produit entre la version de Thistorien et celle du témoin, le témoin brandit argument
imparable suivant : “Qu’est-ce que vous en savez ? Vous 0y étiez pas I” Celui qui y a été — le
témoin — possede la vérité des faits ; celui qui est arrivé apres — Phistorien — ne possede que
des fragments, des échos et des ombres de la vérité. Elie Wiesel, rescapé d’Auschwitz et de
Buchenwald, Iillustre par ces mots : pour lui, les survivants des camps de concentration nazis
“ont davantage a dire sur ce qui s’y est passé que tous les historiens réunis”, parce que “seuls
ceux qui ont connu [Auschwitz]| savent ce que c’était; les autres ne le sauront jamais”. Cela,

me semble-t-il, n’est pas un argument : c’est le chantage du témoin'3! ».

La réflexion qui traverse tout 'ouvrage de Cercas autour de I’équilibre entre histoire et mémoire a
i lot d’i i Est- d i lent ? Est- ‘il exi
généré en moi son lot d'interrogations. Est-ce que ces deux notions se valent ? Est-ce qu’il existe
une hiérarchie entre les deux et quel serait alors le rapport de force ? Si ces deux démarches, autour
d’un méme événement par exemple, ne racontent pas la méme chose, est-ce que cela suppose
Iinvalidation de 'une des deux ? Tout en ayant en téte que « la mémoire est [...], a ’égal de I’histoire,

un mode de sélection dans le passé, une construction intellectuelle, et non un flux extérieur a la

témoin &’ Annette Wieviorka publié en 1998. (Références completes dans la bibliographie)

130 MARTIN Jean-Clément. « Histoire, mémoire et oubli pour un autre régime d’historicité », gp. cit., p. 791

131 CERCAS Javier, L Tmposteur, Arles, Babel, 2017, p. 312. Cette citation de Wiesel que Cercas mobilise est empruntée a
« Un plaidoyer nécessaite en faveur de I’histoire » publié par Julia Santos dans la revue Claves (n° 207)

55



pensée' ». Je me suis souvenu alors d’une discussion avec un militant parisien. Nous cherchions 2
retracer Phistoire d’'un groupe et rien n’y faisait, nous ne tombions jamais d’accord sur la
chronologie. Il avait pour lui sa mémoire et de mon coté, piqué au vif par la remise en cause de ma
supposée « expertise », j’arguals avoir les archives pour moi. Se posait donc une nouvelle question :
quelle est la place du témoin dans I’écriture de I’histoire ? La position de Javier Cercas ne me parait

pas satisfaisante. Il écrit :

« Celui-ci [le témoin| n’a pas toujours raison; la raison du témoin est sa mémoire, et la
mémoire est fragile et souvent intéressée : on ne se souvient pas toujours bien ; on ne parvient
pas toujours a séparer le souvenir de I'invention ; on ne se souvient pas toujours de ce qui s’est
passé mais on se souvient de fois o 'on s’est souvenu de ce qui s’est passé, ou simplement ce
qu’il nous convient de nous rappeler. Fvidemment, le témoin n’est en rien responsable (ou pas
toujours) : en fin de compte, il est seul a répondre devant ses souvenirs ; I’historien, lui, répond
devant la vérité. Et comme il répond devant la vérité, il ne peut accepter le chantage du témoin ;
si Poccasion se présente, il doit avoir le courage de ne pas lui donner raison. Dans un temps

de mémoire, I'histoire doit appartenir aux historiens!33 ».

Le manque de légitimité accordée a la mémoire du témoin me parait discutable. Le travail d’archive
sur lequel repose la recherche de ’historien-ne souffre de ses propres écueils. Je reviendrai sur ce
point plus bas. De plus, ne peut-on pas considérer que le ou la témoin est une « archive vivante »'** ?
Peut-étre que, plutot que chercher a mettre historien-ne et le témoin en compétition, il serait plus
intéressant de reconnaitre que I’histoire et la mémoire ne recoupent tout simplement pas la méme
chose. Leurs objectifs sont différents, leurs approches d’un événement ne sont pas les mémes et ne
répondent pas aux mémes attentes. Il n’est pas intéressant de les opposer, en recréant une guerre
de positions et d’égos entre historien.nes et témoins et/ou actrices et acteur d’une histoire, alors
qu’il serait plus intéressant d’utiliser 4z possible complémentarité de ces positions. Autrement formulé,
« entre 'Histoire qui interprete le passé a la lumicre du présent, et le porteur ou le gestionnaire de
mémoire qui font émerger les éléments nécessaires des empilements documentaires, la convergence
d’intérét est réelle ; mais les critéres de choix ne sont pas identiques et la différence essentielle tient
a la transparence des choix'” ». En 'occurrence mes choix d’histotien.

La discussion avec ce militant parisien m’a profondément déstabilisé. Je me suis alors rendu

132 DOSSE Francois, « Entre histoire et mémoire : une histoire sociale de la mémoire », gp. cit., p. 16

135 CERCAS Javier, L Tmposteur, op. cit., p. 114

134 C’est le postulat du Collectif archives LGBTQI dont I'un des projets est de fabriquer des archives orales.

135 MARTIN Jean-Clément. « Histoire, mémoire et oubli pour un autre régime d’historicité », Revue d’histoire moderne &
contemporaine, vol. 47, n° 4, 2000, p. 796
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compte que ce qui m’intéressait dans cet échange n’était que peu lié a la recherche d’une vérité
historique. L’intérét du récit des militant-es est ailleurs. Ce qui m’intéresse en réalité avec ces
entretiens c’est quiils me permettent d’éclairer I’histoire a partir de leurs points de vue, de
contextualiser certains faits dans un récit plus général. Il s’avere par ailleurs qu’une grande partie
des sources sur lesquelles je travaille sont les écrits politiques de groupes militants a visée
propagandiste. Il est nécessaire de reconnaitre le coté performatif de ces archives : écrire sur un
tract que le mouvement homosexuel existe le fait exister de fait, méme si l'assertion est
potentiellement erronée ou incomplete. Ce n’est que dans un second temps que I’historien-ne peut
venir déconstruire cette assertion. Croiser les sources par lintermédiaire, entre autres, des
entretiens, devenait alors une piste a suivre. Ne serait-il finalement pas plus intéressant de chercher
a articuler histoire et mémoire en tenant compte des enjeux spécifiques a chaque concept ? A mon
sens cette démarche croisée, méme si elle est en tension avec la notion de point de vue situé, est la

plus 2 méme de s’approcher d’une « histoire vraie ».

3.3 Quel réle pour ’historien-ne ?

Javier Cercas considere qu’il est impérieux de nourrir une réflexion autour de I’histoire et
de la mémoire, d’autant plus que nous sommes « dans un temps saturé de mémoire, [ou] cette
derniére risque de se substituer a ’histoire™ ». Et de continuer : « C’est ficheux. L.a mémoire et
I’histoire sont, en principe, opposées : la mémoire est individuelle, partielle et subjective ; I'histoire
en revanche, est collective et aspire 2 étre totale et objective’ ». [”opposition entre mémoire et
histoire est, je I’ai déja dit, a relativiser. De plus, cette opposition omet que la mémoire puisse étre
collective et si ’histoire aspire a étre proche du réel, elle ne peut en aucun cas étre totale. I’objectif
de neutralité doit laisser sa place au concept de l'objectivité forte. Parce que si I’histoire est
(doit étre ?) écrite par des historien.nes — des individu-es donc, construit-es et faconné-es
socialement —, exiger de leur part Pécriture d’une histoire qui serait « objective » et faisant preuve
d’une neutralité absolue est un veeu pieu'™.

En plus d’une neutralité et d’'une objectivité impossible, historien-ne ne peut pas prétendre

faire une histoire totalisante. Comme I'analyse Dosse, « 'objet de ’histoire est alors construction a

136 CERCAS Javiet, L Tmpostenr, op. cit., p. 313

137 Ibid,

138 Une piste pourrait peut étre de se rapprocher de la neutralité axiologique d’abord développée par Max Weber dans
son ouvrage Le savant et le politique. Voir : NAUDIER Delphine et SIMONET Maud (dit.), Des sociologues sans qualités ¢
Pratiques de recherche et engagements, Paris, L.a Découverte, 2011 ; NEVEU Erik, « Recherche et engagement : actualité d’une
discussion », Questions de communication [En ligne], n° 3, 2003 ; PFEFFERKORN Roland, « L’impossible neutralité
axiologique », Raison présente, n° 191, 3¢ trimestre 2014, pp. 85 — 96
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jamais ré-ouverte par son écriture'” ». Il ne s’agit pas, comme on le lit si souvent, d’écrire /Histoire,
pensée a ’échelle d’un tout globalisant — dans mon cas, cela pourrait étre d’écrire « L’histoire » du
mouvement homosexuel fran¢ais dans une période donnée —, que d’écrire « une» ou « des »
histoires, qui reconnaissent qu’une vérité (et donc une histoire) absolue est impossible et finalement

non souhaitable. Cercas s’intéresse lui aussi a cette question et écrit :

« A moins d’étre trés ingénu (ou trés vaniteux), Ihistorien ne prétend pas accéder ainsi a la
vérité absolue, qui est la somme d’une infinité de vérités partielles et en tant que telles
inatteignables ; mais, 2 moins d’étre inconscient (ou trés paresseux), I’historien sait quil a
I'obligation de s’approcher le plus possible de cette vérité parfaite et qu’il a plus que quiconque

la possibilité de le faire!40 ».

La rigueur intellectuelle doit ainsi étre au cceur de notre démarche. Cet effort d’intégrité participe a
définir ce que doivent étre I'historienne et I'historien. Cercas a comme tant d’autres cherché a

expliciter le réle de celui ou celle qui s’attelle a écrire I’histoire. D’aprés lui :

«Un historien n’est pas un juge; mais la maniere d’agir d’'un juge ressemble a celle d’'un
historien : comme le juge, T'historien cherche la vérité ; comme le juge, I'historien étudie des
documents, vérifie des preuves, met les faits en perspective, interroge des témoins ; comme le
juge, I'historien émet un verdict. Ce verdict n’est pas définitif : on peut faire appel, il peut étre

révisé, réfuté ; mais c’est un verdict!4! ».

L’historien.ne doit étre un vecteur d’émancipation, dans le sens ou il ou elle doit fournir des outils
pour la compréhension et 'analyse du monde a partir de sa dimension historique, afin que chacun-e

puisse se réapproprier un passé et en tirer ses propres enseignements'**

. Ce qui pose la question de
la diffusion et de la réception du savoir. Il s’agit donc de réfléchir a I'Histoire en tant qu’outil, pour
instituer un dialogue entre celui ou celle qui Iécrit, avec celui ou celle qui la regoit, qui se 'approprie
(ou pas) ; ce qui dans tous les cas n’est plus du ressort de ’historien-ne. Le role de 'historien ou de
I’historienne serait donc d’incarner une fonction de passeur, de passeuse d’histoire, pour éclairer le
présent. Avec d’autres mots, Francois Dosse écrit que « ’histoire est a re-créer et I’historien est le

médiateur, le passeur de cette re-création'” ». Annette Wieviorka dans son essai L.ere du témoin

donne elle aussi une trés belle définition du métier d’historien ne :

139 DOSSE Frangois, « Entre histoire et mémoire : une histoire sociale de la mémoire », op. ¢iz.,, pp. 12— 13

140 CERCAS Javier, L Tmposteur, op. cit., p. 114

141 Thid,

142 COCK, Laurence de, LARRERE Mathilde, MAZEAU Guillaume et DISCEPOLO Thierry, L'bistoire Comme Emmﬁ]bﬂion,
Marseille, Agone, 2019

14 DOSSE Frangois, « Entre histoire et mémoire : une histoire sociale de la mémoire », gp. cit., p. 12
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« Lécriture de Phistoire ne peut se faire sans “témoignage”, au sens large que lui donne Marc
Bloch, c’est-a-dire sans des traces, dont les archives constituent 'essentiel, qui permettent cette
écriture. Mais elle ne peut non plus s’écrire sans historiens, c’est-a-dire sans hommes ou
femmes qui, du présent de leur existence, de leur expérience de la vie, de leur désir de connaitre,
tentent de comprendre et de mettre en récit cette connaissance pout la transmettre, interrogent

le passé a partir des traces que ce méme passé leur a légué!* ».

Selon Pierre Nora, la place qu’a pris la mémoire dans I’étude de T'histoire a participé a faire évoluer
I’historien‘ne qui « émerge [en] un personnage nouveau, prét a avouer [...] le lien étroit, intime et

personnel qu’il entretient avec son sujet'® ».

3.4 L’archive ne fait pas I’histoire

Il me faut aussi ici revenir sur la notion de l'archive en tant que matériau pour écrire
histoire. La lecture de L’histoire continne de George Duby a participé a me pousser dans cette

perspective réflexive. Il écrit :

« [Ma] position face au témoignage, a la source écrite, s’est décidément renversée. J’avais
demandé jusqu’alors aux documents qu’ils m’enseignent la vérité des faits dont ils avaient
mission de conserver le souvenir. Il m’était vite apparu que cette vérité est inaccessible et que
I’historien n’a la chance de s’en approcher qu’au niveau intermédiaire, au niveau du témoin, en

s’interrogeant non point sur les faits qu’il relate, mais sur la maniére dont il les a rapportés'4e ».

S’il est nécessaire de proposer une réflexivité sur le role et la démarche de I'historien-ne, il
faut aussi questionner I'archive en tant que maticre premicre de I'écriture de Ihistoire. Je me suis
ainsi souvent demandé pourquoi la mémoire du FHAR était la plus connue d’entre toutes ?
Pourquoi lorsqu’on réfléchit aux mobilisations homosexuelles dans les années 1970, c’est a lui que
les militant-es pensent ? Est-ce lié a 'apparition spectaculaire du groupe dans le défilé du 1 mai
1971 ? Ou I'interruption de ’émission de Ménie Grégoire sur RTL ? J’ai alors posé autour de moi,
dans les milieux LGBTI et transpédégouines, la question suivante : quelle est la raison pour laquelle

tu connais l'existence du FHAR ? La grande majorité des réponses donnaient pour explication le

144 WIEVIORKA Annette, I.'Ere du témoin, Paris, Plon, 1998, p- 22

145 NORA Pierre, « Entre mémoire et histoire : la problématique des lieux », dans NORA Pierre (dir.), Les Lieux de mémoire,
tome 1 : La République, Paris, Gallimard, 1984, pp. 33 — 34
146 DUBY Geotges, L histoire continue, Paris, Editions Odile Jacob, 1991, p. 137
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film documentaire de Carole Roussopoulos consacré au groupe. Ce documentaire de 26 minutes
filme successivement la participation du FHAR a la manifestation du 1 mai 1971 a Paris et
Iintervention de certains de ses membres lors d’un séminaire de philosophie a I'Université de
Vincennes. L’hypothése pourrait donc étre la suivante : si le FHAR est aujourd’hui connu, c’est
grace a ce film qui fait office d’archive pour son histoire et sa mémoire (méme si évidemment de
facon générale, ce film reste peu vu et peu connu). Mais que ce serait-il passé si ce film n’avait
jamais vu le jour ? L’histoire du FHAR n’aurait peut-étre pas autant nourri les imaginaires. Ou
encore, que ce serait-il passé si Carole Roussopoulos avait documenté 'existence des Groupes de
libérations homosexuels dans les années suivantes ? Il est probable que le silence qui entoure le
mouvement homosexuel francgais a partir de 1974 aurait ét¢ moins étourdissant. Donc si I'archive
fait I’histoire, son absence ne signifie pas pour autant que cette derniere n’existe pas. Elle n’implique
pas une non-histoire. I’archive ne dit pas simplement la vérité parce qu’elle existe, car en paralléle
elle invisibilise toute histoire qui n’a pas laissé de trace. De par sa démarche, I’historien-ne
invisibilise de fait, omet sans le vouloir les entités qui n’ont pas produits d’archives — que ce soit,
ou non volontaire.

Cette réflexion s’est encore renforcée lors de ma recherche sur le Comité d’urgence anti-
répression homosexuelle (1979 — 1986). A la lecture des sources disponibles, le CUARH apparait
comme l'incarnation du mouvement homosexuel dans la premié¢re moiti¢ des années 1980, parce
qu’il est la structure la plus conséquente et la mieux organisée de la mobilisation. LLa tentation est
alors forte d’affirmer qu’il incarne 'ensemble du mouvement homosexuel (ce qui en soit n’est pas
faux), d’autant plus que ses archives, principalement des journaux, des bulletins et des tracts, ont
une valeur performative trés élevée. La perspective propagandiste de ces archives (qui n’est pas un
probleme en soi) devait donc me pousser a encore davantage de rigueur.

Cette mise a distance est d’autant plus nécessaire que les années 1980 voient se développer
de nouvelles formes de sous-culture, elles aussi investies par les gais et les lesbiennes, mais qui n’ont
pas forcément laissé beaucoup de traces : chez les squatters, dans les confins de 'autonomie
politique ou encore dans le milieu punk émergeant. Ainsi, et malgré toutes les précautions que je
peux prendre, je participe a une reconstruction de Phistoire. Une histoire qui, selon les termes de

"7 ». C’est donc par ses choix de recherche, par le corpus de

Georges Duby, « toujours se dérobe
source sur lequel il travaille, que ’historien-ne fait exister qu’une certaine histoire et pas une autre.
Il faut prendre cette réalité en compte, la mettre en évidence et assumer, a nouveau, quil est
difficilement envisageable de faire une histoire totale et que la simple perspective de vouloir I’écrire

doit nous questionner. Comme le remarque Patrick-Michel Noé€l, « I’histoire ne cherche pas a

7 Ibid., p. 43
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reproduire authentiquement le passé, mais a Iintelligibiliser via un savoir'* », tiche qui me semble

correspondre au role de I'historien-ne.

3.5 Une histoire proche des sources

A mon tour je souhaite contribuer a Iécriture de Ihistoire du mouvement homosexuel
francgais et, en me réappropriant les propos de Natalie Zemon Davis, participer a réparer les silences
du passé'”. Cette réparation des silences passe par la reconstruction d’une histoire qui jusqu’a
présent n’a été que partielle. 11 s’agit donc de reconstituer le puzzle d’une histoire dont de
nombreuses pieces sont encore manquantes, en proposant une monographie d’une mobilisation
inscrite dans une époque particuliere. Cette démarche est nécessaire afin de proposer une vision
d’ensemble que d’autres pourront ensuite compléter et critiquer. L’histoire que j’éctis est une
histoire proche des sources. J’ai cette grande chance de disposer d’un corpus d’archives conséquent,
méme s’il a été fastidieux a mettre au jour. Dans la perspective d’écrire une histoire par le bas, celles
des groupes et des militant-es qui ont participé a la mobilisation militante homosexuelle, il me
semble que donner la parole a ces dernier-es est un postulat méthodologique fondamental. Cela
passe par la reproduction conséquente d’extraits d’archives dans mon argumentation. Les récits
formulés a ’époque, les témoignages saisis sur le vif et les analyses faites par les militant-es tiennent
une grande place dans le puzzle que je reconstruis pour donner une intelligibilité a cette I’histoire.
Evidemment, le point de vue des militant-es ne peut suffire et mon role d’historien est a la fois de
questionner le point de vue de ceux et celles-ci, et de proposer une mise a distance et prendre un
peu de hauteur face a la chronologie. Ma pratique de I’histoire passe aussi par un recours régulier a
Ihistoire orale™. Dans la thése de Lucile Ruault, intitulée Le spéculum, la canule et le miroir. 1.es MLAC
et mobilisations de santé des femmes, entre appropriation féministe et propriété médicale de 'avortement (France,
1972-1984), un passage présentant sa propre démarche de recherche a fortement résonné en moi.

Elle écrit :

« La valorisation du témoignage dans cette thése tient a une inclination commune de Phistoire
orale et de I'ethnographie pour une histoire par le bas. Le changement d’échelle d’analyse, a
I'image de la micro-histoire telle que la promeut Carlo Ginzburg, participe d’une histoire poli-

tique qui décentre le regard de I'institution et des élites décisionnelles : elle s’attache a 'échelle

148 NOEL Patrick-Michel, « Entre histoire de la mémoire et mémoire de lhistoire : esquisse de la réponse
¢pistémologique des historiens au défi mémoriel en France », Conserveries mémorielles [En ligne], n® 9, 2011, p. 5

199 THEBAUD Francoise, Ecrire ['histoire des femmes et du genre, Paris, ENS Editions, 2007

150 D’ALMEIDA Fabrice, MARECHAL Denis (dit.), L bistoire orale en questions, Paris, INA, coll. « Médias histoire », 2014,
138 p.
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locale, aux contingences des situations, au vécu des individus, au sens conféré a leurs ac-

tions!5! ».

Je me reconnais dans cette démarche qui veut remettre les acteurs et les actrices du passé au coeur
de la recherche. Ainsi 'un des objectifs de cette thése est de retracer la chronologie d’un mouve-
ment, au plus proche de ses militant-es. L’évaluation d’un article que j’avais soumis a une revue a
comité de lecture m’était revenue indiquant que mon travail se trouvait « quelque part entre récit,
témoignage et article scientifique ». Cette appréciation est critique mais elle reflete assez justement
mon positionnement. Ce triptyque est au cceur de ma démarche d’historien. C’est-a-dire que je
cherche dans un premier temps a reconstituer le fil des événements. Pour cela j’accorde une place
importante aux sources en tant que pieces du puzzle a reconstituer. L’analyse vient ensuite, pour
donner une intelligibilité a ce récit. Dans une chronique sur la rentrée littéraire de 2009, Patrick
Boucheron formule « I'insuffisance de I’écriture académique a donner lhistoire en partage!s2 ». Il
me parait essentiel de garder a 'esprit que nos recherches, si elles sont produites dans un certain
cadre, celui de I'académie, ne sont pas vouées a prendre la poussic¢re dans les réserves des biblio-
theques. Nous devons trouver des formes pour partager ces savoirs et ces connaissances et cher-
cher a nous adresser au plus grand nombre. Ce qui passe, en partie je crois, par différentes formes
de Iécriture. Raphaélle Guidée note méme, au cours d’une réflexion sur Pouvrage de I’historien
Saul Friedlander L. A/lemagne nazie et les juifs, que 'utilisation de « procédés identifiés comme litté-
raires (a I'instar du montage) témoigne d’une crise plus profonde, dans la mesure ou elle engage
moins la question de I'efficacité de la transmission que celle de I'incapacité supposée du langage de
I’historiographie a atteindre son objet propre, a savoir /a restitution exacte de ce qui a ét6'53 ». Dans le
sens ou restituer une vérité historique n’est parfois pas suffisant pour donner la mesure de I’événe-
ment. En ce qui concerne ma propre recherche, je pourrais prendre en exemple une marche ho-
mosexuelle organisée le 4 avril 1981 dans les rues de la capitale qui rassemble d’apres les militant-es
10 000 personnes. Se limiter a une simple présentation des faits et leur analyse ne restituerait pas
Iimportance de 'événement : c’est la premiere fois en Europe qu’une manifestation gaie et les-
bienne rassemble autant de participant-es, et cette journée marque profondément les militant-es.
Ne pas donner d’emphase a cette journée par certains procédés d’écriture — histoire orale, style

littéraire par exemple — peut avoir comme résultat final de faire de cette manifestation une marche

51 RUAULT Lucile, Le spéeulum, la canule et le miroir. Les MLAC et mobilisations de santé des femmes, entre appropriation féministe
et propriété médicale de l'avortement (France, 1972-1984), these de doctorat, Université de Lille, 2017

152 BOUCHERON Patrick, « “Toute littérature est assaut contre la frontiere”. Note sur les embarras d’une rentrée
littéraire », dans Annales. Savoirs de la littérature, vol. 65, n° 2, 2010, p. 452

155 GUIDEE Raphaélle, « I’écriture contemporaine de la violence extréme : a propos d’un malentendu entre littérature
et histotiographie », Fabula/ Les collogues, Littérature et histoire en débats, URL :

http:/ /www.fabula.org/ colloques/document2086.php
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comme tant d’autres, et passer sous silence son caractere inédit et fondamentalement libérateur
pour bien des manifestant-es. Pour présenter son ouvrage Histoire des grands parents que je n’ai pas eus,

Ivan Jablonka écrit :

« 1l est vain d’opposer scientificité et engagement, faits extérieurs et passion de celui qui les
consigne, histoire et art de conter, car ’émotion ne provient pas du pathos ou de 'accumula-
tion de superlatifs : elle jaillit de notre tension vers la vérité. Elle est la pierre de touche d’une

littérature qui satisfait aux exigences de la méthode!* ».

Je souscris pleinement a cette réflexion. Son ouvrage I"Histoire est une littérature contemporaine. Mani-
feste pour les sciences sociales appuie avec force I'idée que le récit historique doit pouvoir se construire
d’aprés des formes diverses'™. La « possibilité d’écriture™ » qui s’offre a 'historien'ne ne s’affranchit
aucunement de la #éthode de la recherche historique, mais au sein de ce cadre, celui ou celle qui veut
écrire I’histoire peut chercher de nouveaux espaces de libertés afin de faire le récit du réel. Le choix
de Iécriture de cette thése est donc double. D’un coté penser la nature du récit comme fonciere-
ment polyphonique et donc une histoire dont la « vérité » supporte la multiplicité des discours, et
de lautre Iécriture de ce méme récit soumis au cadre de 'accessibilité et de la lisibilité. Tout en

gardant en téte que parfois, le besoin de condenser les multiples réalités d’'un moment est une

nécessité de I’écriture.

154 JABLONKA Ivan, Histoire des grands parents que je n’ai pas eus, Paris, éditions du Seuil, « La librairie du XXIe siecle »,
2012

155 JABLONKA Ivan, I.’Histoire est une littérature contemporaine. Manifeste pour les sciences sociales, Paris, éditions du Seuil, « La
librairie du XXle siecle », 2014, 352 p.

156 Jhid., p. 7
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4. Présentation du corpus de sources

4.1 Chasse au trésor et réflexions autour des archives LGBTI aujourd’hui en

France

Une breve perspective historique

Contrairement a de nombreux pays anglophones ou du nord de ’Europe, il n’existe pas en
France de centre d’archives public a ’échelle nationale consacré aux questions de genre et des
homosexualités. Cette situation peut probablement s’expliquer par cette tradition politique
francaise déja évoquée. Le dogme républicain dans sa perspective universaliste et sa tendance a
dénoncer les formes d’organisation communautaire a ralenti le développement et
I'accompagnement d’un tel projet. D’autres pays ont fait le choix de la reconnaissance de ces
initiatives et expertises communautaires. A Amsterdam, par exemple, le centre de ressources
Homodok s’efforce d’archiver ’histoire des mouvements et des personnes LGBTI depuis 1978. Le
Schwule Museum a Berlin se donne pour tache de raconter et de préserver histoire LGBTI de
'autre co6té du Rhin depuis 1985.

En France, diverses expériences existent depuis les années 1980, mais toujours dans une
perspective militante et communautaire, sans participation ni garantie institutionnelle : les Archives
recherches et cultures lesbiennes (les ARCL) créées en 1984 a Paris dont I'acces est non-mixte ;
Mémoire des sexualités a Marseille en 1989 ; ’Académie Gay et lesbienne fondée a Vitry-sur-Seine
en 2001 ou encore I’association audiovisuelle trans’ Médusa, fondée en 2005.

Une premicre tentative de créer un centre d’archive institutionnel a eu lieu en 2002 a
Iinitiative du militant et journaliste Jean Le Bitoux, en collaboration avec le maire de Paris d’alors,
Bertrand Delanoé. Malgré une tres forte subvention et I'attribution d’un local, le projet échoue. 11
est repris par la suite par Louis George Tin qui voit I'initiative capoter une seconde fois. ’échec de
ces différentes tentatives est lié a des querelles internes et des luttes de pouvoir au sein de la
communauté LGBTI parisienne, ainsi qu’a une méfiance vis-a-vis de linstitution. La grande

majorité des archives sont par conséquent aujourd’hui encore des archives privées.
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Une histoire en mouvement

La sortie du film, a 'été 2017, 720 battements par minute qui retrace I'histoire d’Act up Paris,
a relancé le débat concernant la question des archives en France. Le succes retentissant du film et
les questions de mémoire qu’il souléve ont donné une impulsion toute nouvelle a la perspective
d’un centre d’archives communautaire. I’hommage unanime de la classe politique francaise aux
acteurs et actrices de la lutte contre le VIH et le sida, apres avoir vu le film, a pu surprendre celles
et ceux qui cherchaient désespérément des soutiens au pic de I'épidémie dans la premiere moitié
des années 1990. LLa mairie de Paris a tout d’abord promis aux associations LGBTI parisiennes un
centre d’archives pour 2020. Un veeu pieux, tant les conditions de mise a disposition d’un local par
la municipalité sont contraires a ce que souhaitent les premiers et les premicres concernées, c’est-
a-dire un centre d’archives communautaire et autonome ; ce a quoi la mairie parisienne s’oppose
dans un premier temps. Un collectif, puis une association, ont été mises sur pied en réponse a la
proposition de la municipalité socialiste des septembre 2017, a I'initiative d’Act Up-Paris, avec une
perspective claire quant a la ligne politique et archivistique a tenir. Cette divergence marque ainsi
une ligne de fracture politique qui parait irréconciliable, entre une gestion autonome versus un
centre institutionnalisé. Le débat entre autonomie et institution n’a pas fini de faire couler de I'encre.
Pour les défenseurs et défenseuses d’une perspective communautaire, il s’agit de s’approprier notre
histoire, de revendiquer un savoir et une expertise autour de ces archives. Ils et elles critiquent la
gestion institutionnelle des archives en considérant que les archivistes remplissent leur fonction de

facon désincarnée"™’. Comme écrit le collectif des archives LGBTQI de Paris :

«Le traitement des archives des minorités par les services institutionnels les expose a la
dépossession, la dispersion, linvisibilisation. Il induit également une déformation des
représentations et opere un tri inadapté aux criteres des personnes concernées. C’est pourquoi

le Collectif Archives LGBTQI prone une gestion communautaire de ses archives!ss ».

Le camp institutionnel lui, insiste sur 'assurance d’une stabilité sur le long terme et la garantie d’un
travail sérieux, car confié a des archivistes professionnel-les. Depuis le 4 février 2021, la municipalité
parisienne a acté par un vote unanime la mise en ceuvre du projet qui sera géré de maniere autonome
par 'association'”.

Loin des enjeux de la capitale et dans I'attente d’un hypothétique centre d’archives LGBTI,

137 Pour plus d’éléments, voir la thése de CHANTRAINE Renaud, La Mémoire en morceanx. Une ethnographie de la
patrimonialisation des minorités LGBTQI et de la lutte contre le sida, thése de doctorat, EHESS, 2021

158 « Notre philosophie de I'archive », 4 consulter sur https:/ /archiveslgbtqi.fr/notre-philosophie-de-larchive/
159 https:/ /atchiveslgbtqi.fr/wp-content/uploads/2021/02/CP-Collectif-Archives-LGBTQI-05-02-2021.pdf
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d’autres initiatives se sont constituées en parallele, tout en questionnant le centralisme parisien.
C’est ainsi qu’a Marseille, 'association Mémoire des sexualités, fondée par Christian de Leusse fait
vivre des archives collectées de fagon méticuleuse depuis des dizaines d’années, dans une
perspective autonome et communautaire. A Lyon, un collectif répondant au nom de Mémoires
minoritaires travaille lui aussi a rendre accessibles les archives de I’histoire LGBTT locale. Le
collectif s’est aussi engagé dans la voie de la médiatisation culturelle par le biais d’expositions par
exemple. On peut supposer que ces initiatives sont appelées a se multiplier, conséquence de cette
récente prise de conscience autour de la question du dépot des archives et de leur valeur pour
reconstituer notre propre histoire, celle des personnes se reconnaissant dans les communautés

LGBTI, transpédégouine ou queet.

Les enjeux spécifiques des archives du mouvement homosexuel des années 1970 et 1980

Pourquoi une telle passion en ce qui concerne les archives ? Pour celles des militantes et des
militants des années 1970 et 1980, il y a urgence. Du fait de 'inexistence d’un centre d’archives
(qu’il soit public ou communautaire), les archives sont privées et, bien souvent encore, reposent

10 Ces militants et militantes

dans des caves humides ou sont oubliées dans des greniers poussiéreux
commencent aujourd’hui a vieillir, pour ceux qui n’ont pas été emportés par ’épidémie du sida. Ces
personnes de manicre générale n’ont pas d’enfant. Et lorsqu’elles meurent, quand la famille, les
neveux et nieces souhaitent revendre I'appartement et toucher I’héritage, ils et elles découvrent ces
amoncellements de souvenirs et de tranches de vie et, bien souvent, trouvent cela encombrant.
Nombre d’histoires m’ont été racontées, surtout durant ’épidémie de sida, ou les proches et ami-es
du disparu avaient quelques heures pour vider 'appartement des effets personnels avant que la
famille ne jette les affaires. Je peux raconter ici ’histoire d’un jeune militant parisien disparu a la fin
des années 1980. Sa famille ignorait bien des choses de sa vie et en particulier son homosexualité.
Il n’était pas non plus question que ses parents 'apprennent aprés son déces, ceux-ci étant
particuliecrement conservateurs. Ces derniers étant originaires d’Orléans, le temps pour faire
disparaitre les traces de la « déviance » de leur fils était relativement court. Son amant d’alors et

deux amis se sont précipités chez lui pour soutirer au regard de ses géniteurs les diverses revues et

magasines homosexuels, les jouets sexuels qui trainaient encore dans 'appartement, les robes de

160 Certain-es militant-es ont versé leurs archives personnelles aux Archives municipales, aux Archives départementales
ou encore aux Archives nationales. Mais cette pratique est encore rare, peu encouragée par les institutions, et les
militant-es, dans une forme d’auto-censure ne considerent pas toujours que leurs archives sont dignes d’intérét pour
étre gardées au sein d’une institution. Il y a aussi celles et ceux qui se refusent de confier leur histoire a des institutions
qui furent tant d’années des symboles d’oppression.
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soirée en sequin qui ne seraient plus jamais portées ou encore les flacons de poppers dans le frigo.
11 fallait rendre la vie du garcon disparu hétérosexuelle, pour reprendre les termes de la personne
qui m’a raconté cette histoire, et effacer toute trace de sa véritable vie.

Ces fonds privés n’étant encore que peu inventoriés au début de mes recherches, jai
recherché des personnes-ressources afin de découvrir qui, parmi les ancien-nes militant-es, avait eu
la perspicacité et la rigueur de conserver et d’archiver les matériaux — journaux, tracts, comptes
rendus, correspondances — des différents groupes que j’étudiais. Cette recherche s’est parfois
transformée en chasse au trésor. Il me fallait d’abord créer des liens de confiance avec les personnes
qui étaient susceptibles de me livrer leur histoire. Ce n’est qu’apres une premicre rencontre et une
fois mes intentions éclaircies, qu’ils et elles pouvaient sortir leur carnet d’adresses pour me donner
le contact d’'un-e camarade, d’un-e amant-e ou d’un-e ami-e. Cette dernicre personne, a son tout,
allait pouvoir m’aider et m’indiquer qui, dans quelle ville, je pouvais alors contacter. C’est ainsi, a
I'image d’une toile ou d’une constellation que s’est progressivement mis en place tout un réseau de
personnes interconnectées, sur 'ensemble du territoire.

Dans ce processus, la question de ma propre subjectivité, que j’ai déja évoquée, s’est impo-
sée. Elle est intimement liée a celle de la confiance, car je ne souhaite pas réduire le passé a une
succession d’événements. Ce dernier a bouleversé des vies. Pendant les entretiens, la période sida,
par exemple, a pu se révéler étre une épreuve douloureuse pour certaines personnes. I.’émotion
était palpable quand certains se remémoreraient un carnet d’adresses dont ils avaient barré, mois
apres mois, la majorité des contacts, et se souvenaient des semaines ponctuées par les enterrements
au Pere-Lachaise. J’ai été testé par certain-es qui voulaient comprendre ce que je savais déja de leur
histoire, quelles étaient mes intentions et quel angle je voulais aborder dans mes recherches. Le
« traumatisme Martel » était encore bien présent chez nombre d’entre eux et elles. Ces multiples
rencontres m’ont poussé a une certaine rigueur : étre le plus juste et le plus consciencieux possible
pour raconter les mobilisations au plus pres de « la vérité », mais aussi soumettre mes recherches
et mes écrits a ces mémes personnes pour qu’elles puissent me donner leur avis, compléter ou
complexifier certains faits, voire corriger mes erreurs. Ainsi, j’ai envoyé chaque chapitre aux mili-
tant-es avec qui j’étais en contact, leur proposant un droit de regard sur ma production historique.
Leurs retours, en plus d’'une validation, dont je percois avoir été a la recherche m’a permis de
complexifier certaines analyses, de préciser certains faits et de corriger quelques erreurs, souvent

factuelles.
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4.2 Présentation des fonds d’archives

Le tour de la France par un doctorant

Au moment de commencer cette recherche, mes connaissances de la géographie frangaise
n’étaient que tres partielles. Originaire de Bretagne, de grandes parties de I’hexagone m’étaient
encore complétement inconnues. L’absence d’un centre d’archive national m’a conduit a traverser
en long et en large ce territoire, a la recherche de celles et ceux qui ont eu la perspicacité de
conserver les traces de cette histoire au cours des quarante dernicres années.

Les différents fonds d’archives sont de natures tres différentes, principalement du fait des
structures qui les hébergent. Les archives sont entreposées et conservées de fagons tres inégales et
absence d’un guide de sources disponible n’a pas rendu les choses plus simples'. Comme mes
recherches sur le mouvement homosexuel frangais ont débuté avec mon master 1, mes premiers
voyages remontent a novembre 2015. Au moment ou j’écris ces lignes, sept ans se sont écoulés, et

les documents numérisés sur mon disque dur se comptent aujourd’hui par milliers.

Différents fonds d’archives :
Fonds prive, Mémoire des sexualités, Marseille.

Iassociation Mémoire des sexualités est fondée en 1989 a Marseille. Cest le centre d’ar-
chives privées le plus important que j’ai pu consulter pour ma recherche. Si les fonds disponibles
concernent 'ensemble des mouvements homosexuels, lesbiens et trans, les boites qui m’intéres-
salent correspondent a pres de cing metres linéaires : comptes rendus de réunions, tracts, journaux,
bulletins internes, correspondances. L'inventaire de ce centre d’archives est encore tres parcellaire
et origine d’une partie des fonds est inconnue. Un fonds récemment déposé, celui de Jacques
Vandemborghe est particuliecrement riche (8 meétres linéaires) car il recueille les archives de nom-
breux groupes et associations gravitant autour du CUARH. J’y ai a mon tour déposé les archives
de Jean-Paul Amouroux, militant de Philandros et du premier Groupe de libération homosexuelle
a Paris que ce dernier m’a confié. La revue Masques et le journal Gaz Pied y sont aussi disponibles,

ils m’ont apporté un éclairage de la mobilisation qui ne soit pas celui des groupes politiques.

161 Régis Revenin a initié le projet d’un guide des sources, sans que celui-ci n’aboutisse.
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Bibliothéque du centre LGBTI d’lle-de-France, Paris

Au premier étage du centre se trouve la bibliotheque qui accueille une grande partie des
revues, journaux et magazines homosexuels, lesbiens et trans depuis le début des années 1970. J’ai
pu y consulter et numériser la grande majorité des numéros de I’Agence Tasse, le journal des GLH

que je n’ai jamais pu retrouver ailleurs. La revue Difff Ervs, la revue des GLH y est aussi consultable.

Bibliothéque nationale de France, Paris

Sur le site Frangois Mitterrand de la BNF, jai pu consulter des journaux et revues man-
quantes dans d’autres fonds d’archives. C’est le cas de la revue Interlgpes du GLH de Lyon ou encore
de certains numéros du journal Homagphonies du CUARH qui étaient manquants a Mémoire des
sexualités a Marseille. Sur le site Richelieu j’ai pu consulter les archives du fonds Masques et Persona
qu’Alain Lecoultre du GLH — Politique et quotidien et co-fondateur de la revue Masques a déposé.
Si le fonds recueille des archives de la revue et de la maison d’édition ainsi que de la Commission
nationale homosexuelle de la LCR, c’est une boite numérotée « NAF 28675, boite 24 “Sur le mou-
vement gay” » qui me fut la plus utile. J’y ai trouvé de nombreux documents internes a la mobilisa-

tion parisienne dans la seconde moitié des années 1970.

Bibliothéque municipale de Lyon.

La Bibliothéque municipale de Lyon accueille le fonds Michel Chomarat, 'un des seuls
fonds publics touchant a histoire du mouvement homosexuel, sous la forme d’un dépot. Le fonds,
conventionné en 1992, est gigantesque et concerne de nombreux domaines : il est composé de plus
de 45 000 documents (livres, manuscrits, partitions musicales, estampes, dessins d’artistes, pério-
diques, etc.). J’y ai trouvé les archives d’une multitude de GLH pour les années 1970 et de celles de
nombreuses associations, dont le Comité homosexuel et lesbien pour Porganisation d’Ftats géné-
raux des homosexualités (CHLOEGH), non trouvable ailleurs, pour les années 1980. De nom-

breuses affiches et photographies complétent ce fonds.

Bibliothéque Marguerite Durand, Paris

Le fonds Catherine Gonnard est déposé dans a la bibliotheque municipale parisienne Mar-

guerite Durand. Inventorié par Marine Gilis, on y trouve « des tracts, des enregistrements sonores,
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1625, Ce fonds m’a été

des revues, articles de journaux, archives d’associations, notes manuscrites
extrémement précieux pour I’étude de la place des lesbiennes au sein du mouvement homosexuel
mixte et leur regard sur leur mobilisation commune avec des garcons pétris de misogynie. Quatre
boites m’ont été particulicrement utiles : Boite n® A 1. Lesbien divers ; Boite n® A V. CUARH ;
Boite n° A V1. Homaphonies ; Boite n° A VIII. Divers LGBT. Les archives, particulié¢rement nom-
breuses, éclairent I'histoire du CUARH, d’Homophonies et du MIEL, un groupe lesbien non mixte
dans la capitale, dans des directions que je n’avais pas encore eu le temps d’explorer. e militantisme

de Catherine Gonnard au sein du CUARH allant jusqu’a la fin de la période étudiée, j’ai pu consulter

des archives disponibles nulle part ailleurs.

Centre de documentation et de recherche sur les alternatives sociales (CEDRATS), Lyon

Dans ce local associatif lyonnais, qui permet a de nombreux collectifs et associations de se
retrouver et de faire des réunions, se trouve une bibliotheque de plus de 12 000 ouvrages qui ac-
cueille aussi de nombreux fonds d’archives, mis en dépot par d’ancien-nes militant-es lyonnais-es.
Parmi ces fonds, on trouve celui de Bruneau Hérail, militant de nombreuses causes, mais aussi une
figure importante du GLH de Lyon. Si j’y ai découvert quelques documents intéressants et pour
moi inédits, la grande majorité des archives que je dépouillais était davantage liée a la décennie des

années 1990, particulierement en ce qui concerne I’épidémie du sida.

Renseignement généranx (Archives nationales, site Pierrefitte) et Préfecture de police de Paris (Pré-Saint-Gervais).

Une autre source possible m’intriguait tout particulierement : les archives des renseigne-
ments généraux et celles de la préfecture de police de Paris. Les groupes que jétudie se revendi-
quant pour beaucoup révolutionnaires, j’espérais que la surveillance dont ils auraient pu faire 'objet

serait consignée.

A la Préfecture de police de Paris je demandais des dérogations pour trois dossiers : — Sous
série GA, Renseignements généraux, Dossier GA 198 (sans dossier spécifique a l'intérieur). Groupe
homosexualité révolution ; — Série W, fonds contemporain, Sous série 77 W, Renseignements gé-
néraux, dossier 77 W 5292, n® dossier 1557. Front homosexuel d’action révolutionnaire ; — Série F,
ordre public, Sous série FD, Manifestations, greves et conflits sociaux, dossiers FD 289 n® 12 et

330 FD. Autour des manifestations de juin et de novembre 1979. Apres un an et demi d’attente,

162 Je reproduis ici la présentation que Matine Gilis fait du fonds dans l'introduction de l'inventaire papier.
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j’ai pu accéder a ces archives. Chaque dossier contenait quelques feuilles volantes souvent émises

apres la surveillance d’une manifestation. Ma déception était grande.

Les archives des Renseignements généraux sont conservées aux Archives nationales. J’y ai
fait plusieurs autres demandes de dérogation. D’abord pour le fichage des militant-es : Jean Le
Bitoux : 2012238/27, Dossier n° 64121 ; Georges Andrieux : 2012 238/21, Dossier n° 54363 ;
Jean-Paul Montanari: 2 012 238/25, Dossier n° 60570 ; Jacques Fortin: 2012 238/13, Dossier
n® 32060 ; Alain Neddam : 2012 238/25, Dossier n® 60574 ; Genevieve Pastre : 2012 238/27,
Dossier n° 64075 ; Hervé Liffran : 2012 238/34, Dossier n° 72536. 1l est intéressant de noter que
ce ne sont que certaines figures du mouvement qui disposent d’une fiche. D’autres, de fagon tout

aussi aléatoire, ne sont pas fiché-es. Seule celle d’Alain Nedam me fut refusée, sans justification.

J’y ai aussi fait des demandes de dérogation pour les dossiers suivants : — 2012 238/33,
Dossier n° 71099 Composé de : I'association des gays PTT, ’association des gays loisirs, le Mou-
vement homosexuel révolutionnaire, Fondation du patrimoine homosexuel, I'association pour la
sauvegarde des droits et des libertés d’expression des homosexuels et lesbiennes, le CUARH et le
Comité d’action et de coordination homosexuelles. — 2 012 238/35, Dossier n° 75024 : Comité

lillois anti-répression homosexuelle.

Dans ces différents dossiers, je n’ai finalement trouvé que peu de choses nouvelles :
quelques fiches qui ne renseignaient généralement pas davantage qu'un nom et une date de nais-
sance. Parfois quelques coupures de journaux, les statuts de création d’une association ou le trajet
d’une manifestation. Est-ce que cela voulait dire que, malgré le caractere révolutionnaire dont les
groupes s’affublaient, ils ne représentaient pas une véritable menace pour le pouvoir politique en
place ? Il est aussi possible qu’un groupe homosexuel soit plus difficile a infiltrer par une institution

qui pourchassait ce « fléau social ».

Fonds privés Patrick Cardon, Daniel Galy, Alain Lecoultre, Jean Stern, Jean Le Bitoux

Tres régulicrement, les militants avec qui j’ai pu mener des entretiens ont conservé quelques
archives qu’ils m’ont permis de consulter. A Montpellier, Patrick Cardon m’a permis d’accéder a
une correspondance importante du GLH d’Aix-en-Provence, des documents de la Mouvance Folle
lesbienne, et des archives autour des candidatures homosexuelles a Aix en 1977 et 1981. Daniel
Galy a Bordeaux conserve des archives du GLH local et dispose de plusieurs numéros du bulletin
de I’ Agence Tasse que je n’ai trouvé nulle part ailleurs. Membre du GLH — Politique et quotidien, du

Comité homosexuel d’arrondissement (CHA) du 18° et de la Commission nationale homosexuelle
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(CNH) de la LCR, Alain Lecoultre (alias Sanzio) conserve des archives internes précieuses de ces
différents groupes. De son coté, Jean Stern était lui aussi membre de Politique et quotidien, de la
CNH avant de devenir journaliste au Gaz Pied. Ses archives personnelles sont nombreuses et comp-
tent un fonds photographique de réunions du Gai Pied que Jean Stern m’a gracieusement partagg.
Si je n’ai pas rencontré Jean Le Bitoux, j’ai eu le privilege d’étre regu par Michael Sibalis dans son
appartement parisien a 'automne 2015. Jean Le Bitoux lui avait confié différentes archives du GLH

Politique et quotidien, particulicrement son bulletin interne Iibido Hebdo que j’ai pu numériser.

Fonds photographique de Jean Clande Aubry

Jean Claude Aubry était 'un des photographes « officiels » du CUARH. Ses clichés illustrent
nombres de numéros du journal Homaphonies. 11 a aussi couvert les principales marches et actions
du CUARH. J’ai d’abord sollicité ce militant pour mener un entretien qui ne s’est jamais réalisé. Je
I’ai par la suite contacté plusieurs fois pour lui demander §’il disposait de photographies pour tel ou

tel événement. Une partie des clichés qui illustrent ce manuscrit sont ainsi issus de son fonds.

Presse quotidienne.

La majorité des sources utilisées pour mes premiers travaux de recherche étaient des docu-
ments internes aux divers groupes homosexuels. Malgré les intentions d’exhaustivité affichées par
des journaux comme I’ Agence Tasse ou encore Homophonies, le journal du CUARH, ces productions
engagent un certain point de vue, celui des militant-es. Il était donc nécessaire de recouper les
sources des groupes liés au mouvement avec d’autres productions contemporaines. J’ai donc dé-
pouillé le quotidien Lzbération de 1974 a 1986. Cette entreprise, effectuée en grande partie a la bi-
bliotheque municipale du Périgord a Toulouse, représente pres de 4000 numéros. Ce journal qui
reléve de la presse généraliste était proche des courants politiques d’extréme gauche de I’époque et
permet d’éclairer sous une autre lumiére I’histoire du mouvement homosexuel et les différentes
phases qu’il a traversées. En complément de Libération, j’ai aussi régulierement fait appel a la presse
généraliste, principalement le journal Ie Monde pour éclairer un événement, une manifestation d’un

point de vue extérieur au mouvement.
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Les entretiens :

Pour mon mémoire de master 2, javais déja procédé a quelques entretiens avec d’an-
cien-nes militant-es. Au-dela de la rencontre avec les acteurs et les actrices de cette histoire qui me
bouleversait a chaque fois, leur regard porté sur I’histoire me paraissait particulicrement précieux
et permettait d’éclairer les sources écrites par une autre entrée. J’ai donc décidé pour ma thése de
réitérer I'usage de ’histoire orale. Entre janvier 2019 et avril 2021, j’ai mené treize entretiens dont
onze sont utilisés dans cette thése. N’ayant aucune formation en sociologie je me suis tourné vers
I'ouvrage de Florence Descamps, L historien, ['archiviste et le magnétophone : de la constitution de la sonrce
orale a son exploitation, a 'image nombre de jeunes chercheur-es en histoire qui veulent mener un
travail d’histoire orale. Qui sont les militant-es avec qui j’ai mené des entretiens ? Dans le panel des
personnes interrogées, j’ai cherché une certaine représentativité : des militants des GLH a Paris et
en région, impliqués dans le mouvement, mais aussi dans d’autres structures politiques et des mili-
tant-es du CUARH de différentes villes, impliqué-es dans divers groupes et projets. Ci-dessous, la

liste des militant-es interviewé-es :

- Catherine Gonnard, janvier 2019, Paris : militante du MIEL et membre du Comité de rédaction
d’Homophonies. Directrice de publication de la revue Lesbia.

- Alain Lecoultre (alias Sanzio), janvier 2019, Paris : militant du GLH — Politique et quotidien,
membre du CHA 18¢, de la CNH et de la LCR. Cofondateur de la revue Masques.

- Hervé Liffran, Paris, janvier 2019, Paris : militant et secrétaire du CUARH — Paris, permanent du
CUARH — national, membre du Comité de rédaction d’Homaphonies.

- Albert Rosse : militant du CUARH — Paris, membre du Bureau politique du PSU et journaliste du
Gai Pied.

- Jean-Michel Rousseau (alias Mélanie Badaire), janvier 2019, Paris : militant du GLH de Rennes,
Tours et Marseille. Membre du CUARH — Paris et du Comité de rédaction d’Homagphonies.

- Jean Stern, janvier 2019, Paris : militant du GLH — Politique et quotidien, membre de la CNH et
de la LCR. Journaliste du Ga7 Pied.

- Michel Chomarat, février 2019, Lyon : militant du GHIL et inculpé dans I’affaire du Manhattan.

- Jacques Fortin (alias Hymanée), mars 2019, Avignon : militant du GLH de Marseille, cofondateur
de 'UEH, membre de la CNH et de 1a LCR

- Christian de Leusse, mars 2019, Marseille : militant du GLH de Marseille et coorganisateur de
I'UEH. Fondateur de Mémoire des sexualités.

- Daniel Galy, janvier 2021 : militant du GLH de Bordeaux.

- Patrick Cardon, avril 2021, Montpellier : militant du GLH d’Aix-en-Provence, figure de la Mou-
vance Folle lesbienne, candidat aux élections municipales de 1977 et aux législatives de 1981. Fon-

dateur des éditions Gay Kitch Camp.
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Les entretiens menés 'ont été sur une base semi-directive avec un questionnaire d’une douzaine de
questions. Certaines d’entre elles évoluaient en fonction des spécificités de 'engagement de cha-
cun-e et de leur établissement géographique. Plusieurs difficultés se sont alors présentées. Tout
d’abord, une partie des militant*es sont aujourd’hui décédés et certaines figures que j’aurais souhaité
interroger ont disparu. Par ailleurs, j’avais imaginé mener une vingtaine d’entretiens, mais ’épidé-
mie de covid-19 a compliqué cette entreprise, et j’ai finalement da réduire ce nombre. Enfin, chez
un certain nombre de personnes sollicitées (majoritairement du coté des militantes), m’ont répondu
n’avoir « rien d’intéressant a raconter » et que « d’autres le feraient bien mieux », du fait sans doute
d’un probleme de légitimité. Une fois ces enregistrements menés, je les ai retranscrits et renvoyés
aux personnes concernées, ces dernieres ayant, d’apres mon éthique de la recherche, un droit de
regard sur leur récit. Je leur proposais de le corriger, de 'amender ou de le modifier s’ils et elle ne
se reconnaissaient pas dans leurs propos. Ce que plusieurs ont fait. A ma grande surprise — et a
ma grande joie — Michel Chomarat a publié notre entretien a compte d’auteur sous le titre de L
mort la vraie compagne dans la vie. Apres avoir questionné mon rapport a ces entretiens et a ’histoire
orale, présenté plus tot, jai décidé d’utiliser ces récits en complémentarité des sources écrites, pour
illustrer une situation, développer un propos ou proposer un regard réflexif et analytique sur une

séquence du mouvement, quelque quarante ans plus tard.

Quelle méthodologie pour mon travail d’archive ?

La majorité des lieux d’archives se trouvant dans d’autres villes que celle ou je réside, mes
différents voyages a la recherche des sources se sont souvent résumés a une course contre la
montre. Il n’était alors pas vraiment question de flaner et découvrir les archives les unes apres les
autres. Il me fallait faire vite. C’est ainsi qu’apres avoir jeté un bref regard sur un document pour
mesurer son intérét pour ma recherche, je le photographiais pour pouvoir le lire et 'analyser dans
un second temps. Au retour de chaque voyage, la tache la plus urgente était alors de trier ces cen-
taines ou milliers de clichés pour ne pas totalement me perdre sous leur nombre. I’analyse des
sources pouvait alors débuter. Pour tous les différents fonds d’archives que jai pu consulter, j’ai
dans un deuxieme temps constitué des bases de données pour, une fois le temps de la rédaction de
la thése arrivé, réussir a m’aiguiller dans la masse des documents récoltés. Pour chaque archive,
jinscrivais dans un tableur le titre du document (s’il en possédait un), un ou plusieurs mots clefs
afin de le référencer et quelques remarques concernant le ou les themes abordés. Tout ceci me
permettait alors de naviguer rapidement entre plusieurs tableurs de données et assembler des cor-

pus spécifiques en fonction des parties et thématiques de ma these.
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5. Quelques précisions terminologiques

Avant de clore cette introduction, je souhaiterais préciser plusieurs points quant a la termi-
nologie que je vais utiliser tout au long de cette these. Le terme méme d’homosexualité a été congu
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ala fin du XIX" siecle en Allemagne . Nommer un état a permis de le penser, le conceptualiser et
par ce biais de constituer une identité. Les membres d’Arcadie se considéraient comme des hozzo-
philes, le FHAR a milité pour donner une connotation politique a 'usage des termes de pédé et de
gouine et les GLH durant la seconde moitié des années 1970 avaient généralement tendance a utiliser
les termes d’homosexuel-les et de lesbiennes. Le qualificatif gaz apparait en France a la toute fin des
années 1970 et se diffuse lentement dans le monde homosexuel. En fonction des sensibilités, les
militant-es patlent d’eux et elles-mémes en se désignant parfois comme homosexuel-les, d’autres
en tant que gais et lesbiennes. Aujourd’hui, parler d’homosexuel‘les, de gais et de lesbiennes ou
encore de gouines et de pédés ne reléeve plus de la méme acception. Ces termes sont connotés
politiquement et définissent des groupes et des identités parfois tres distinctes. Les dénominations
que je choisis d’utiliser dans cette recherche sont celles des militant-es. Je les désigne d’apres les
termes qui étaient les leurs au cours de la période étudiée, sans reconstruction anachronique. Il sera
donc question d’homosexuels, d’homosexuelles et de lesbiennes pour les années 1970 et davantage
de gais et de lesbiennes pour les années 1980. Par ailleurs, au-dela du sexisme et de la misogynie
qui sont des comportements récurrents chez les militants, il me semble qu’il faille différencier les
hommes homosexuels des hommes hétérosexuels. C’est pourquoi j’ai majoritairement préféré le
terme de gargon pour évoquer les premiers quand il s’agissait de faire référence a leur genre. Le jeune

age d’une majorité d’entre eux simplifiait cet usage.

Lorsque je parle du mouvement homosexuel, je fais référence a un mouvement homosexuel
mixte (méme si cette mixité n’est parfois que théorique). J’ai donc fait le choix de féminiser mon
écriture et dans la mesure du possible d’utiliser la regle de proximité. Il me faut aussi préciser que
dans de nombreuses sources il n’est pas spécifié si des lesbiennes participent ou non a la mobilisa-
tion. Celles-ci étant trés majoritairement invisibilisées dans lhistoire, j’ai fait le choix de partir du
présupposé que, tant qu’il n’est pas indiqué qu’un groupe ou qu’une action est le seul fait de gar-
cons, alors je considere que des lesbiennes sont présentes, et par conséquent je rends I'écriture
mixte. Cette démarche a pour conséquence de surreprésenter les lesbiennes dans une histoire ou

leur place n’est pas assurée et fait 'objet de nombreux débats et conflits. Mais au vu des enjeux de

165 Ce paragraphe est en partie extrait de mon mémoire de master 2. QUERE Mathias, « Ef gue vivent nos amonrs ! », une
histoire du Comité d’urgence anti-répression homosexuelle de 1979 a 1986, op. cit., p. 17
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I'invisibilisation du sujet lesbien, il me parait plus cohérent politiquement d’adopter cette démarche

plutot que I'inverse.
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6. Plan de la these. Douze ans d’histoire et une valse a trois temps

1974 — 1986. Deux bornes chronologiques qui me permettent de faire débuter et de clore
une histoire. Mais quel est leur sens ? En 1974 nait le premier Groupe de libération homosexuel a
Paris (GLH). Avec l'apparition de cette entité, c’est une nouvelle séquence politique qui s’ouvre
pour lhistoire de la mobilisation homosexuelle. Mais pourquoi 1974 plutot que 1971 et la naissance
du Front homosexuel d’action révolutionnaire (FHAR) ? Ou encore Mai 1968 et I’éphémere Co-
mité d’action pédérastique révolutionnaire (CAPR) ? La recherche que j’ai menée met en lumicre
la place et 'importance de la mobilisation en région dans la construction du mouvement homo-
sexuel francais. Sortir du tropisme parisien permet de saisir les réalités de la mobilisation et de
comprendre la place et le role des groupes existant dans de petites et moyennes villes de ’hexagone.
Le FHAR étant une expérience presque exclusivement parisienne, j’ai souhaité marquer une rup-
ture, probablement inhabituelle, dans I’histoire que je veux raconter. Ce choix a été conforté par
deux éléments. Le premier est 'analyse de fait Massimo Prearo, qui considere le FHAR comme
une « parenthése » dans I’histoire du mouvement homosexuel'™. Le second repose sur ce que la
sociologie dit des mouvements sociaux. A cet égard, je considére le FHAR comme un proto-mou-
vement, une introduction a la mobilisation homosexuelle, que je développe dans le premier chapitre
de cette these. Je fais donc débuter cette histoire au moment ou celle-ci s’appréte a devenir natio-
nale, au moment ou une multitude de groupes émergent en région et développent une mobilisation

a une échelle inédite!®.

I1 est plus aisé de faire débuter une histoire que de la clore. En effet, si la naissance d’un
groupe ou d’une mobilisation peut étre relativement simple a reconstituer, la disparition des struc-
ures qui encadrent est souvent beaucoup plus complexe a dater. Il n’est pas rare que des groupes
t i Pencadrent est th 1 1 dater. Il n’est des g
disparaissent sans 'annoncer. De méme, et de fagon plus générale, une mobilisation s’éteint pro-
gressivement, apres avoir connu quelques derniers soubresauts. Il n’existe généralement aucune
date précise qui en marque la fin. Le temps s’étire et la séquence historique s’étiole. Il en va ainsi

du mouvement homosexuel francais. L’'un de ses derniers représentant est le Comité d’urgence

164 PREARO Massimo, « LLe moment 70 de la sexualité : de la dissidence identitaire en milieu militant », Genre, sexnalité
& société, n° 3, printemps 2010

165 §i le premier Groupe de libération homosexuelle plonge ses racines dans I'organisation arcadienne, il me semble
que histoire du mouvement homosexuel et celle de 'organisation arcadienne sont paralléles et les interactions rares.
Cette situation peut en partie s’expliquer par les différents cycles de I'engagement qui ponctuent la mobilisation
homosexuelle. Si la séquence existentielle que traversent les GLH entre 1974 et 1978 est proche de I'existentialisme
arcadien, son positionnement révolutionnaire rend les échanges impossibles. Quand le mouvement homosexuel se
tourne vers un militantisme réformiste et donc proche des positions d’Arcadie, sa démarche revendicative I’éloigne a
nouveau du mouvement homophile qui se refuse a ’action militante. Enfin, lorsque le cycle de I'engagement se
transforme a nouveau pour devenir existentiel et réformiste, ce qui serait le positionnement le plus proche de la
philosophie homophile, organisation arcadienne a alors disparu.
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anti-répression homosexuelle fondé a I'été 1979 lors de la premiere Université d’été homosexuelle
(CUARH). Celui-ci se disloque progressivement au cours de 'année 1986 et les dernieres traces qui
en font état datent de 'automne de la méme année. Avec sa disparition, c’est la mort annoncée de
I’espace politique (les sphéres partisanes et syndicales se maintiennent et remplacent la mobilisation
politique) de ce qui est devenu, au niveau local, Pespace de la cause des gais et des lesbiennes. Mais
contrairement a la date de 1974 qui consacre la naissance du premier GLH, c’est-a-dire un événe-
ment interne 2 la mobilisation homosexuelle, le choix de clore cette histoire en 1986 résulte aussi
de facteurs extérieurs au mouvement. Plusieurs éléments participent au basculement d’une sé-
quence politique a une autre. Ainsi au printemps 1986, la droite revient au pouvoir tandis qu’au
méme moment, 'extréme droite fait une entrée fracassante au Palais Bourbon, mettant fin au pre-
mier gouvernement socialiste élu en vingt-trois ans. 1986 représente aussi un tournant dans I’épi-
démie du sida avec une multiplication dramatique des cas. Le cumul de ces facteurs me pousse a

considérer qu’une époque est alors bel et bien révolue.

Cette these retrace douze ans d’histoire(s), entre le printemps 1974 et automne 1986 en
proposant un rapide retour sur les années 1971 — 1974. S’il existe des continuités évidentes au cours
de la période étudiée ici, les ruptures sont assurément aussi nombreuses et me permettent d’établir
des césures a partir des cycles d’engagements rapidement présentés plus haut. Ces ruptures sont a
analyser dans un double mouvement. D’un c6té, elles résultent de dynamiques propres a la mobi-
lisation, et de l'autre, elles sont aussi liées a des facteurs extérieurs. Une premicre séquence se dé-
roule entre 1974 et 1978 autour de ce que je qualifie de militantisme existentiel révolutionnaire ;
quatre années ou le mouvement émergeant se développe sur 'ensemble du territoire frangais, se
structure et expérimente de nouvelles fagons de faire de la politique. Une premicre rupture s’opere
en 1978. Apres plusieurs années d’existence, les GLH parisiens ont disparu, laissant place a d’éphé-
meres Comités homosexuels d’arrondissement constitués dans 'optique des élections législatives
du printemps de la méme année. En région, les groupes, apres deux ou trois années d’existence,
déclarent tourner en rond et hésitent quant aux suites a donner a la mobilisation. Parallélement, les
militant-es dénoncent un retour de la répression qui les met face a une profonde contradiction. De
par leur inscription dans une dynamique révolutionnaire dont une des conséquences est ’absence
de revendications légalistes pour faire avancer la cause, les militant-es constatent leur impuissance
face a la répression et développent une rhétorique qui affirme qu’ils et elles se sont coupé-es des
« masses homosexuelles ». Le militantisme se reconfigure alors pour devenir revendicatif et réfor-
miste. C’est dans cette optique qu’est fondé le Comité d’urgence anti-répression homosexuelle a
I'été 1979, coordination d’une grande partie des groupes homosexuels existants, dont 'objectif est

d’en finir avec la répression et la législation homophobe. Le mouvement s’investit alors dans de
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grandes campagnes nationales et développe un militantisme qualifié de classique. Une nouvelle
rupture s’opere en 1982, un an a peine apres I'accession au pouvoir des socialistes. De par la spé-
cificité du militantisme homosexuel, sa dimension revendicative est plus stratégique qu’organique.
C’est-a-dire que son moment revendicatif est intrinséquement provisoire. Ainsi, alors que I’abro-
gation de la législation homophobe n’est pas encore complete, un basculement s’opére dans une
partie du mouvement qui veut désormais célébrer les nouvelles libertés conquises. Le militantisme
redevient alors existentiel, mais 2 la différence des années 1970, il est aussi devenu réformiste et

structure Pespace de la cause des gais et des lesbiennes.

Ces différentes ruptures et les cycles de 'engagement qui en découlent font le plan de cette
these. Celle-ci se déroule en trois grandes parties successivement intitulées « Expérimentation »,
« Revendication » et « Affirmation ». La premicre partie comporte cing chapitres dont le premier
est consacré a une mise en contexte. Le second porte sur la naissance du premier Groupe de libé-
ration homosexuelle dans la capitale en 1974 et son éclatement en tendances apres un peu plus
d’un an d’existence. Le chapitre trois s’intéresse a la naissance des GLH en région et sur les raisons
de 'engagement homosexuel. Le quatriéme présente les cadres d’une organisation nationale et les
interactions des militant-es avec d’autres mobilisations. Pour clore cette premicre partie, j’interroge
dans le chapitre cinq la notion d’identité homosexuelle et ce quelle recouvre. La seconde partie
commence avec le chapitre six et la reconfiguration du mouvement a Paris et en région. Le chapitre
sept introduit le CUARH et les premieres mobilisations revendicatives de ce dernier. Dans le cha-
pitre suivant, je fais le récit de la campagne présidentielle de 1981 et les premiers doutes qui traver-
sent le mouvement apres la victoire socialiste. La troisieme partie commence avec le chapitre neuf
qui souligne comment le mouvement apres 1982 continue a se structurer et a se diversifier. En
parallele d’un essoufflement de la mobilisation a ’échelle nationale, le chapitre dix souligne le retour
d’un militantisme existentiel a ’échelle locale et le développement d’un espace de la cause. Enfin,
le chapitre onze s’intéresse au déclin de la sphere mouvementiste, qui laisse sa place aux regroupe-
ments partisans et syndicaux, ainsi qu’aux premieres années de ’épidémie du sida et la mobilisation

qui en découle.

Note sur les annexes

Les annexes de cette these sont présentées dans un volume spécifique pour accompagner
la lecture du manuscrit. Je signale en début de chapitre les pages correspondantes dans le volume
d’annexes.
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Partie 1.

Expérimentation

L’esquisse d’'un mouvement

(1974 — 1978)
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Chapitre 1: La Genése d’un mouvement

L’histoire du mouvement homosexuel frangais que je présente dans cette thése s’inscrit
dans une époque, celle des années 1968 et s’acheve au milieu des années 1980. Avant d’en entamer
le récit et I'analyse, il est nécessaire de jalonner cette histoire et lui construire un cadre discursif
opérant. Depuis les premiers instants de la mobilisation, les homosexuel-les dénoncent la
répression a leur encontre, et la rhétorique antirépressive qui se développe alors est un des
fondements du mouvement. Nos imaginaires inscrivent généralement I'idée de la répression dans
un cadre policier ou judiciaire. Si celle-ci est encore une réalité tout au long des années 1970, les
militant-es n’engagent une lutte contre cette derniere qu’a la toute fin de la décennie. Les discours
que développent alors les différents groupes homosexuels s’inscrivent dans une définition
beaucoup plus large de ce qu’est la répression. Elle est aussi morale, sociale et systémique. Ce que
les militant-es qualifient de racisme anti-homosexuel jusqu’au début des années 1980, n’épargne
pas les forces politiques de gauche et d’extréme gauche dont les positions quant a ’homosexualité
sont particuliecrement méprisantes. En somme, le monde dans lequel évolue le mouvement
homosexuel naissant est encore profondément hostile a son égard.

J’ai fait le choix de faire débuter ma recherche en 1974 avec la naissance du premier Groupe
de libération homosexuel (GLH). Ce choix d’analyse est subordonné au fait de vouloir sortir d’un
tropisme parisien et de redonner toute sa place a la mobilisation en région. Pour autant, les GLH
ne sont pas la premicre expression d’'une mobilisation homosexuelle en France. Le groupe
homophile Arcadie est ainsi fondé dans les années 1950. Dénongant un supposé conservatisme de
Porganisation, les groupes militants des années 1970 ont tres tot marqué une rupture avec le
mouvement homophile, et ce, alors quune partie des militant'es se revendiquant comme
révolutionnaires sont issu-es d’Arcadie. Une présentation de I'organisation s’avere alors nécessaire
pour mieux saisir les ruptures et continuités a 'ceuvre en ce début de décennie. Par ailleurs, le Front
homosexuel d’action révolutionnaire (FHAR) est le grand vainqueur de la mythologie militante
LGBTIL Ses slogans sont sur toutes les levres alors méme qu’aucune recherche d’ampleur ne lui a
encore été consacrée. Il me semble donc nécessaire d’en présenter rapidement ’histoire afin de le
replacer a sa juste place.

Le contexte dans lequel évolue la mobilisation homosexuelle est essentiel pour saisir les
dynamiques qui la traversent. Le sociologue Lilian Matthieu constate que, « 'activité contestataire
est étroitement dépendante de facteurs conjoncturels, et spécialement de 1’état du contexte

politique. En d’autres termes, ce contexte fournirait, au gré de ses évolutions, plus ou moins
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d’opportunités aux mouvements sociaux de se développer ™ ». Avec son concept de double

mouvement, 'historienne Florence Tamagne justifie elle aussi la nécessité d’éclairer Ihistoire des
mobilisations homosexuelles 2 la lumiére d’éléments extérieurs a celui-ci'”’. D’autant plus que les
années 1970 sont profondément marquées par Iagitation politique et sociale de ce que, a la suite
d’autres, je qualifie de mouvements du sujet minoritaire. Valéry Giscard d’Estaing est élu président
de la République en 1974 et met en ceuvre une série de réformes qualifiées de progressistes. Mais
C’est bien du fait de la puissance des mouvements sociaux et politiques a 'ceuvre que Giscard
d’Estaing est contraint de lacher du lest car le début des années 1970 est un moment
d’effervescence politique radical qui participe a ’émergence du mouvement homosexuel frangais.

e me propose donc dans ce premier chapitre de présenter et d’analyser certains éléments d’un
donc d ier chapitre d ter et d’analy tains él ts d’

contexte structurant pour saisir ’émergence du mouvement homosexuel.

1. Au commencement, il y avait la répression

La répression légale de 'homosexualité est une réalité en France jusqu’en 1982. Elle
explique une partie du contexte dans lequel les groupes homosexuels ont vu le jour méme si comme
le souligne Michel Foucault « ce n’est pas [uniquement| en termes de répression qu’il est possible
de fonder une histoire de I’homosexualité'®». Si sa place dans la mobilisation du premier GLH
parisien en 1974 est centrale, I’éclatement de celui-ci en tendances en 1975 et la multiplication de
groupes sur ensemble du territoire relegue la mobilisation contre la répression légale au second
plan. C’est-a-dire que la majorité des militant-es n’engage pas spécifiquement ses activités politiques
contre celle-ci. Au mieux quelques revendications finalisent un tract ou un manifeste. Car pour de
nombreux groupes, la répression n’est que le bras armé du systeme capitaliste et phallocratique ;
C’est lui qu’il faut abattre. Le cadre de la répression n’est par ailleurs pas seulement pensé en termes
de répression policicre et judiciaire. Elle est aussi, comme déja dit, morale, sociale et systémique.
Pour une large partie du mouvement qui se veut révolutionnaire, la lutte contre la répression est
illusoire, car elle ne ferait que panser quelques plaies, sans s’attaquer aux racines du probleme. Ce
n’est que dans un deuxieme temps, lorsque ’horizon révolutionnaire tombe en désuétude a la toute
fin des années 1970, que le mouvement homosexuel va sérieusement rediriger sa lutte contre celle-

cl.
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L’histoire de la répression que je présente dans ce premier chapitre est construite a partir
d’une récente étude faite par deux chercheurs, Jérémie Gauthier et Régis Schlagdenhauffen intitulée

Les sexualités « contre nature » face a la justice pénale. Une analyse des condamnations pounr homosexualité en

France (1945-1982) publiée a 'automne 2019.

En Une du Paris-presse-lintransigeant de novembre 1960, il est question de « rafles» et de

« chasse a ’'homme » a ’encontre des homosexuels qui draguent a Saint Germain des Prés :

«Pendant quelques instants, il y eu une véritable chasse a 'homme. Les adolescents aux allures
douteuses encerclés par les pélerines et les batons blancs grimperent dans les “paniers a
salade”. Cétait il y a quelques jours. Les habitués de Saint-Germain venaient d’assister a 'une
des rafles surprises ordonnées par M. Papon lui-méme. Ces opérations sont une réponse aux
inquiétudes exprimées par M. Frédéric-Dupont. Le conseiller municipal, qui habite boulevard
Saint-Germain, dénoncait il y a quelques semaines “le racolage de plus en plus indiscret par les
invertis”. Alors que la police passait a ’action [...], par cars entiers les jeunes furent emmenés
dans les bureaux de la brigade mondaine, au deuxieme étage du quai des Orfevres. Toute la
nuit ils y furent interrogés par des inspecteurs spécialisés dans les affaires de mceurs.
Finalement, sur 60 homosexuels interpellés, neuf viennent d’étre déférés au parquet. Ce sont
neuf mineurs qui ont comparu devant le juge des enfants. L’un d’entre eux a été placé dans un
établissement d’éducation surveillée. 11 y restera jusqu’a sa majorité. D’autres, rendus a leur

famille, demeuteront sous la surveillance d’un éducateur!s ».

Entre 1945 et 1978, ce sont pres de 10 000 personnes, 9566 pour étre précis, qui sont
condamnées par la justice francaise pour des actes homosexuels'". Si ces chiffres peuvent nous
paraitre élevés, il apparait cependant que la France n’est pas la plus répressive. En Allemagne de
I’Ouest, ce sont 68 000 personnes qui sont condamnées entre 1949 et 1994. Si ’homosexualité est
partiellement dépénalisée en RFA en 1969 avec la suppression du paragraphe 175, la dépénalisation
totale n’a lieu qu’en 1994. Au Royaume-Uni, 50 000 personnes sont condamnées entre 1950 et
2000, alors que ’homosexualité outre-manche est dépénalisée en 1967'".

D’ou proviennent les chiffres de la répression ? Dans le cas de cette étude, ils sont tirés des

169 REVENIN Régis, Une histoire des garcons et des filles. Amonr, genre, sexualité dans la France d'aprés-guerre, Vendémiaire, 2015,
pp- 163 — 164

170 Pourquoi 1978 ? Selon P'article de Gauthier et Schlagdenhauffen la raison est la suivante : « A partir de 1978, les
condamnations pour “homosexualité” disparaissent en tant que telles et sont intégrées a la catégorie “Autres [attentats
aux meeurs]” qui comprend les infractions suivantes : homosexualité, incitation de mineur.es a la débauche, adultere,
concubinage, bigamie et aide a la prostitution ». Les chiffres des condamnations pour 1978 et 1982 sont respectivement
les suivants : 323 et 50 ».

17l GAUTHIER Jérémie et SCHLAGDENHAUFFEN Régis, « Les sexualités “contre nature” face a la justice pénale. Une
analyse des condamnations pour homosexualité en France (1945-1982), Médecine & Hygiéne, vol. 43, n° 3, 2019, p. 422
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statistiques annuelles données par le Compte général de la justice. La recherche menée par Gauthier et
Schlagdenhauffen est la premiere étude académique d’ampleur réalisée en France. De leur coté, les
militant-es avaient déja entamé un travail de collecte des données judiciaires. Le premier serait
Daniel Guérin, militant homosexuel et anarchiste avec la publication d’un article en 1958'”. Deux
autres militants ont travaillé a la diffusion des chiffres de la répression légale de ’homosexualité. 11
s’agit de Claude Courrouve et de Louis Mallet qui ont, a cet effet, créé une association pour
promouvoir leurs recherches. Celle-ci, connue sous le nom de PALEPH (Association pour la liberté
d’expression des pédérastes et homosexuels) devient en 1977 le Centre d’information et de
documentation de ’lhomosexualité (CIDH). Son but est de « constituer un centre d’information et
d’étude concernant les divers modes de répression et de normalisation qui visent le comportement
homosexuel'” ».

Les chiffres présentés ici, ne sont en réalité que la partie émergée de I'iceberg. Toutes les
pressions, chantages, rafles, extorsions, controles d’identités et violences policiéres ne sont
¢évidemment pas comptabilisées dans les chiffres de la justice. Elles ont cependant été, pour ne pas

dire qu’elles le sont toujours, le lot quotidien de nombreuses personnes homosexuelles.

1.1 Une histoire légale de la répression contre les homosexuel-les

Jusqu’en 1942 aucune loi ne qualifiait '’homosexualité de «crime contre-nature». La
condamnation pour homosexualité avait été supprimée lors de I'adoption de la constitution de
1791. Le XIX‘siecle a tout de méme été 'occasion pour les pouvoirs policier et judiciaire de
réprimer une certaine « déviance ». La régulation de ce qui était alors qualifié de « désordres sexuels »
et « contraire aux bonne meeurs » est rendue possible par les articles 331 (condamnant les attentats
a la pudeur), 334 (excitation de mineur a la débauche) et 330 (outrage public a la pudeur) du code
pénal. C’est donc tout un dispositif législatif disponible pour inculper de maniere indirecte les
homosexuel-les.

Par une ordonnance du 6 aout 1942, qui modifie 'article 334 du code pénal, Philippe Pétain
réintroduit de maniere explicite dans le droit francais la pénalisation des relations homosexuelles :
«Sera puni d’'un emprisonnement de six mois a trois ans [...] quiconque aura [...] pour satisfaire
ses propres passions, commis un ou plusieurs actes impudiques ou contre nature avec un mineur
de son sexe agé de moins de vingt et un ans ». Lorsque le général de Gaulle arrive au pouvoir a la

fin de la seconde Guerre mondiale, par une ordonnance du 8 février 1945, son ministre de la justice,

172 [bid., p. 424
173 « I?ALEPH », Agence Tasse, n° 6, 15 juillet 1976, p. 8
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Francois de Menthon, catholique et résistant, confirme la loi de Pétain en affirmant qu’elle ne
donne lieu a aucune critique. Cette législation est la conséquence d’une rhétorique de la Résistance
qui se basait largement sur des valeurs liées a la masculinité et la virilité, en opposition avec une
France supposément prostrée et soumise durant ’Occupation.

En 1960, le député Paul Mirguet parvient par 'adoption d’'un amendement a faire qualifier
’homosexualité de fléau social au méme titre que ’alcoolisme ou la tuberculose. Le fait que
’homosexualité devienne un fléau social rend possible de «légiférer par décret pour la
combattre'*» et permet de doubler les peines minimales encourues pour outrage public a la
pudeur. D’intérét porté a la question homosexuelle par les pouvoirs publics se retrouve aussi dans
Iexistence d’un groupe de controle des homosexuels au sein de la brigade des mceurs de la
préfecture de Paris, qui dés 1949 a obtenu linterdiction pour les hommes de danser entre eux'”.

Si la loi frangaise est homophobe, la police est aussi raciste. Le politologue Emmanuel
Blanchard dans son travail sur le controle des Algériens en métropole pendant la guerre d’Algérie

montre quc

«Les liens existants entre le controle de 'homosexualité et celui des “citoyens diminués” que
sont les Algériens en métropole dans les années 1950 et 1960. [11] expose que le stéréotypage
policier envers ces derniers portait aussi sur la sexualité supposément déviante de cette “société
d’hommes” aux désirs percus comme incontrdlés et incontrolables notamment en raison de

leur pratique supposée de la prostitution masculine!76 ».

Un dernier élément est a préciser pour compléter le tableau. Si jusqu’en 1974 la majorité
légale est ]a méme pour toutes et tous, c’est-a-dire 21 ans, la majorité sexuelle est, elle, différenciée

"7, Depuis 'ordonnance de Pétain en 1942, elle est de 13

entre hétérosexuel-les et homosexuel-les
puis 15 ans (elle est rehaussée en 1945) pour les hétérosexuel‘les alors qu’elle reste fixée a 21 ans

pour les homosexuel-les.

174 Tbid., p. 428

175 QUEISE Mathias, Qui séme le vent récolte la tapette, une histoire des Groupes de libération homosexuels en France, de 1974 a 1979,
mémoire de master 1, Toulouse, Université Toulouse Jean-Jaures, 2016, pp. 42 — 44

176 GAUTHIER Jérémie et SCHLAGDENHAUFFEN Régis, « Les sexualités “contre nature”. .., op. cit., pp. 429 — 430

177 Le terme de « majorité sexuelle » n’est en réalité pas dans le droit francais. Son interprétation est tirée de I’article 331
réprimant lattentat a la pudeur.
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1.2 Les chiffres de la répression.

Comme déja écrit, entre 1945 et 1978, on recense 9566 condamnations a des peines de
prison ou d’amendes pour délit d’homosexualité en ce qui concerne la métropole, les Départements
d’Outre-mer, Algérie et la Tunisie. Pour la seule la métropole, ce sont 8975 condamnations qui
ont été prononcées. Dans les DOM, I'’Algérie et la Tunisie ce sont 591 personnes qui ont été
condamnées, dont 58 pour les départements de la Guadeloupe, de la Guyane, de la Martinique et
de la Réunion'™.

Depuis la fin des années 1940 et jusque dans les années 1960, on observe une augmentation
constante du nombre de condamnations avec un pic établi en 1961 avec 442 condamnations
prononcées. Ce qui permet, chiffres a 'appui, de réaffirmer que le mythe qui voudrait que ’histoire
de ’homosexualité soit une inexorable marche vers ’émancipation, doit étre brisé. Un pic de
condamnation donc, tout juste apres 'adoption de 'amendement Mirguet. Ces chiffres relativement
élevés refletent 'ambiance conservatrice et moralisatrice qui marque les années 1960. On constate
qu’a partir de 1969 — conséquence de mai 68 et d’'une relative libéralisation des meeurs — le
nombre des condamnations diminue jusqu’a la fin des années 1970. Une chute conséquente du
nombre de condamnations survient en 1974 et on peut présumer que ce changement est consécutif
a l'abaissement de I'age de la majorité sous la présidence de Valéry Giscard d’Estaing, la majorité
légale passant alors de 21 a 18 ans. Régis Schlagdenhauffen et Jérémie Gautier interpretent ces
chiffres en y ajoutant une autre grille de lecture. D’apres eux, si les chiffres diminuent dans les
années 1970, c’est aussi lié au fait qu’il existe une « plus grande visibilité de ’homosexualité qui est
de moins en moins vécue dans la honte'” ». I’émergence de groupes homosexuels, qui, dans un
premier temps, ne luttent pourtant pas spécifiquement contre la répression, aurait ainsi participé a
un changement de mentalité concernant ’homosexualité. Si cette idée est difficilement quantifiable,
les sondages d’opinion analysant le rapport de la population francaise a ’homosexualité, sur
lesquels je reviendrai par la suite, doivent nuancer cette hypothese.

La réponse pénale pour les affaires concernant ’homosexualité se traduit généralement par
de la prison, qu’elle soit ferme ou avec sursis. Plus rarement, ce sont des amendes qui sont fixées.
Pour la période de 1945 a 1978, Schlagdenhauffen et Gauthier ont recensé pres de 8211 peines de
prisons (ce qui représente 93 % du total des peines) et 614 peines d’amendes. Ils constatent qu’a
partir de 1974, les condamnations avec sursis dépassent les peines de prison ferme. Ils notent méme

quen 1977 et 1978 aucune condamnation a de la prison ferme n’a été prononcée, tout comme ils

178 GAUTHIER Jérémie et SCHLAGDENHAUFFEN Régis, « Les sexualités “contre nature”..., gp. ¢it., p. 436
179 Ibid., p. 437
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observent une diminution des autres types de peine. Si 'on reprend le ratio prison ferme versus
sursis, 'on constate que I'on est passé de 0 % de prison avec sursis en 1945, a 84 % en 1974 pour
atteindre 100 % en 1977 et 1978". C’est donc le constat d’une moins grande sévérité des peines
qui doit étre fait et qu’il s’agit de questionner. Une piste pourrait se dessiner dans la définition méme
de 'homosexualité. Pour une grande partie de la population francaise, ’homosexualité et la
pédophilie n’ont longtemps été autre chose que les deux faces d’'une méme picce. I’action militante
qui est entreprise depuis le début des années 1970 permet de spécifier les différentes identités et
ouvre de nouveaux espaces d’expression.

Un autre élément que nous devons étudier précisément correspond a la durée des peines.
Entre 1945 et 1978, un peu plus de la moitié (4327) des incarcérations en métropole sont des peines
de prisons d’une durée de trois mois a un an. 26 % des condamné-es, c’est-a-dire 2102 personnes
le sont pour moins de trois mois alors que 1620 condamnations, c’est-a-dire 20 % des condamné-es
le sont pour une durée d’un a trois ans de prison. Les peines allant au-dela sont rares : ce sont
quelques 88 personnes qui ont été condamnées a entre trois et cinq ans de détention (1 %) tandis
que 8 personnes ont été condamnées a plus de cinq ans de prison'™. De facon générale les
condamnations se trouvent dans la fourchette basse de ce que prévoit la loi, mais les années 1960
et 'application de la loi Mirguet voient augmenter les peines de plus d’un an de prison, pour
décroitre a nouveau a partir des années 1970.

I1 est aussi intéressant d’analyser les chiffres de cette étude a partir des caractéres sociaux
des condamné-es, particulicrement a partir du facteur du genre. Le sexe des personnes condamnées,
n’est disponible qu’a partir de 1953. L’on compte alors pour la période allant de 1953 a 1978,
7559 hommes condamnés contre 106 femmes, ce qui représente 1,4% du total des

condamnations'®

. Nous disposons de I’age des condamnés a partir de 1959. Chez les garcons 30 %
des condamnés ont entre 20 et 30 ans, 28 % entre 30 et 40. Chez les femmes, 54 % des condamnées
ont entre 20 et 30 ans'®’.

Quelles sont les raisons qui expliquent une proportion si faible de femmes condamnées ?
Plusieurs hypotheéses a cela. La premiere, comme 'ont démontré plusieurs recherches, rappelle que

184

les femmes ont toujours été sous-représentées dans les statistiques pénales ™. Une deuxiéme raison

est a chercher dans le controle social du corps des femmes : «le déplacement des femmes seules

180 Jhid., p. 438
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184 Gauthier et Schlagdenhauffen font ici référence aux travaux de PARENT C., « Au-dela du silence : les productions
féministes sur la criminalité et la criminalisation des femmes», Déviance et Société, 1992, n° 16, pp. 297 — 328 et
CHAUVAUD Frédéric, BARD Christine et PERROT Michéle (dir.), Femmes et justice pénale, Rennes, PUR, 2002.
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dans P’espace public, surtout la nuit, est fortement contr6lé'® ». Comme le montre Maryléne Lieber

dans son ouvrage, Genre, violences et espaces publics. La vulnérabilité des femmes en question, les femmes
intégrent I'idée supposée de leur vulnérabilité face aux hommes dans ’espace public. I'ordre
hétéropatriarcal limite donc I’acces des femmes a I'espace public. Par analogie, il est possible de
considérer que les lesbiennes ont un acces limité voire inexistant a des espaces de rencontre qu’on
pourrait qualifier d’homoérotiques et susceptibles d’entrer en effraction avec la 1égislation (outrage
a la pudeur par exemple). En clair, « qu’il s’agisse de parcs, de foréts, de toilettes publiques ou
d’autres lieux reculés, ceux-ci ne sont que trés rarement pensés par les femmes comme des lieux de

rencontre et d’accomplissement d’actes sexuels'®

». De fait, les espaces de drague extérieurs
susceptibles de subir une répression polici¢re sont ultra majoritairement investis par les hommes
qui deviennent alors la principale « population disponible au controle policier'®” ». Une autre
explication mise en lumicre par Gauthier et Schlagdenhauffen est que la répression des pratiques
déviantes attribuées aux hommes et aux femmes est genrée. C’est ainsi que les hommes «ont
tendance a intégrer les filicres pénales alors que les femmes sont orientées vers les dispositifs de
“protection” ou la psychiatrie'® ». On se souvient ainsi que, pat exemple, le concept psychiatrique
de I’hystérie, est détourné pour devenir un outil de contréle social, spécifiquement destiné aux
femmes'”. Enfin, une derniére hypothése est que «Iétiquetage des comportements sexuels
déviants par linstitution judiciaire » résulte lui aussi d’un caractere genré. C’est-a-dire que ce que
l'on va davantage considérer comme étant déviant chez les jeunes filles, ce sont les « rapports
hétérosexuels hors-mariage |...] car, tout en contrevenant a la morale dominante, ils impliquent un

risque de grossesse et peuvent parfois étre assimilés a de la prostitutionw0

». Chez les garcons c’est
tout le contraire. C’est un marqueur social favorable pour un homme que de revendiquer une
multitude de conquétes et d’afficher ses nombreux rapports sexuels, facteurs de virilité et de
reconnaissance par ses pairs. C’est pourquoi chez les garcons, le caractére déviant se construit
autour de 'homosexualité ou encore de la prostitution. Comme le montrent Véronique Blanchard
et Régis Revenin dans une recherche menée autour de la sexualité et la justice des mineurs dans le

Paris des années 1950, si les institutions considérent ’homosexualité féminine comme anormale,

celle-ci n’est cependant pas dangereuse (pas de risque de grossesse et n’entre pas dans le cadre de

185 GAUTHIER Jérémie et SCHLAGDENHAUFFEN Régis, « Les sexualités “contre nature”..., op. ¢it.,, p. 441
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18 EDELMAN Nicole, « Représentation de la maladie et construction de la différence des sexes. Des maladies de femmes
aux maladies nerveuses, I’hystérie comme exemple », Romantisme. De la représentation, histoire et littérature, 2000, n° 110,
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la prostitution)'”"

. Enfin «'invisibilité lesbienne » dans I’espace public, telle qu’elle a été mise en
lumiere par Anne Révillard permet, pour partie, d’expliquer le tres faible nombre de femmes
condamnées pour délit d’homosexualité. Cette invisibilité lesbienne repose sur deux éléments :
« tant du point de vue des pratiques (les femmes sont beaucoup moins nombreuses que les hommes
dans les associations et les lieux de rencontre homosexuels) que des représentations (manque de

représentations des lesbiennes dans les médias'”* ». Comme le rapporte le journal I.’Express en 1975

dans un sondage sur I'acceptation de ’homosexualité en France :

«Les femmes homosexuelles semblent mieux acceptées. Nombre d’entre elles forment des
couples qui provoquent moins de sarcasme que les couples d’hommes. “Peut-étre passons-
nous plus inapercgues dit /'une d’elles. Et puis les hommes ont, envers les lesbiennes, une attitude

de ‘voyeurs’. Dans les films pornographiques, les lesbiennes font recettes!%3 .

Cette réalité de linvisibilisation des lesbiennes est un élément de débat récurrent au sein du

mouvement tout au long de son histoire.

1.3 « L’homosexualité est une dégénérescence petite-bourgeoise »

Quelles sont les catégories socio-professionnelles des condamné-es pour délit
d’homosexualité ? Les chiffres que présentent Schlagdenhauftfen et Gauthier sont particulicrement
intéressants parce quils permettent de remettre en cause un discours tres présent au sein de la
gauche et de Pextréme gauche durant ces années de répression. Une position qui va générer de
nombreuses tensions avec les groupes homosexuels dans les années 1970 : ’homosexualité
n’existerait pas dans la classe ouvri¢re. Rappelons les positions de cette gauche partisane et ses
conséquences variées dans lhistoire du mouvement homosexuel frangais. Jusqu’au milieu des
années 1970, les partis de gauche et particulicrement le Parti communiste frangais sont
farouchement hostiles a I’homosexualité. Celle-ci ne peut-étre qu’une dégénérescence petite-
bourgeoise qui doit disparaitre avec 'avenement de la révolution. ’homosexualité ne touche ainsi
pas les sains et saines travailleurs et travailleuses'™.

Pourtant, déja dans une premicre étude, publiée sous forme d’article en 1958, Daniel

Guérin fait le constat a partir des statistiques du Compte général de la justice de 1945 a 1954 que les

191 BLANCHARD Véronique et REVENIN Régis, « Justice des mineurs, travail social et sexualité juvénile dans le Paris des
années 1950 : une prise en charge gentée », Les Cahiers de Framespa, n° 7, 2011

192 REVILLARD Anne, « L’identité lesbienne entre nature et construction », Revue du MAUSS, vol. 19, n° 1, janvier 2002,
p. 176

193 « ’homosexualité est-elle un “fléau social” ? », [L’Express, n° 1228, 20 janvier 1975, p. 59

194 Le rapport de I'extréme gauche avec ’homosexualité est abordé de facon plus approfondie dans le chapitre 4
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principales condamnations touchent des « hommes du peuple ou des manuels : artisans, employés,
ouvriers » ce qui permet de réfuter « une idée répandue, notamment dans les milieux de gauche,
selon laquelle 'homosexualité serait "apanage des classes privilégiées'” ». Il en va de méme pour
les statistiques construites par Schlagdenhauffen et Gauthier.

Ce n’est qu’a partir de 1953 que le Compte général de la justice prend en compte les professions
des personnes condamnées. Pour la période de 1953 a 1978, la classe ouvriere représente 41% des
condamnations. Ensuite on trouve les employé-es a 14%, les professions intermédiaires a 11% ou
encore les professions intellectuelles a 6%'™. Les agriculteurs, avec 5% des condamnations, sont
sous-représentés si on les met en relation avec leur place réelle dans la répartition des catégories
socio-professionnelle de I’époque. Gauthier et Schlagdenhauffen, pour plus de lisibilité, ont
proposé de regrouper les différentes CSP en trois classes sociales : supérieures, moyennes et
populaires. D’apreés cette classification, 62% des personnes condamnées pour délit d’homosexualité
sont issues des classes populaires, 20 % représentent la classe moyenne et seulement 5%

. , oo Q
prov1enner1t des classes supeneuresm

. Quelle analyse tirer de ces chiffres ? En zone rurale, on
constate un controle policier plus faible, du fait d’'un maillage répressif moindre. En ville, la
répression qui touche les classes populaires est, elle tres élevée. En matiere de mceurs «les
illégalismes populaires ont tendance a étre commis dans I’espace public, la ot la bourgeoisie dispose
d’espaces privés ; de fait, les classes populaires sont davantage soumises au regard policier et

constituent 2 ce titre une “clientéle policiere” disponible'”

». Les raisons économiques jouent
¢galement. Jusqu’a la fin des années 1970, les lieux commerciaux homosexuels sont encore rares et
trop onéreux, ce qui participe a en exclure de nombreuses personnes. De plus Schlagdenhauffen et
Gauthier relévent que le stigmate qui est encore associé a ces espaces participe lui aussi cloisonner

les mondes'”

. Les classes populaires fréquentent davantage les lieux publics comme les parcs, les
pissotieres (appelées Tasses dans le jargon homosexuel) ot le contréle policier est bien évidemment
plus élevé. Par exemple, lorsque Jacques Chirac se fait élire maire de Paris en 1977, il met sur pied
la Brigade des parcs et jardins, qui a entre autres pour mission de chasser et réprimer les
homosexuels qui draguent en plein air. La possession d’une voiture, qui permet de se cacher un
peu plus du contrdle policiet, est encore a cette époque 'apanage d’une classe privilégiée. Un autre

élément important est que la justice francaise est une justice de classe. Comme le présente 1’étude,

«les jeunes bourgeois échappent le plus souvent aux condamnations pour des délits de faible gravité

195 « Dossier juridique de ’homosexualité », Agence Tasse, n° 17, 20 janvier 1977, p. 5

19 GAUTHIER Jérémie et SCHLAGDENHAUFFEN Régis, « Les sexualités “contre nature”..., gp. ¢it., p. 443
197 Tbid., p. 445

198 Tbid.

199 Jbid,
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car ils sont mieux encadrés et protégés par leurs familles que leurs homologues des milieux
populaires® ». Les auteurs soulignent enfin « le role déterminant des garanties de représentations
(logement, travail, insertion familiale, voire versement d’une caution) qui, lorsque le juge estime
qu’elles font défaut, exposent les prévenus a des décisions restrictives de liberté™" ».

Nos imaginaires nous renvoient sans cesse a Paris, épicentre de la vie homosexuelle
frangaise, oubliant que les amours interdits se vivent pourtant partout. La prévalence de la capitale
est malgré tout bien réelle. Si les chiffres dont nous disposons pour faire une géographie des
condamnations n’existent qu’entre 1956 et 1975, on observe que 24% des condamnations se
trouvent circonscrite en Ile de France®”. Plusieurs facteurs d’explication sont mobilisables : ’exode
pour de nombreux homosexuel‘les (en réalité ceux et celles qui le peuvent) vers Paris pour vivre
leur sexualité plus librement, tout comme un maillage policier bien plus important. En région, ce
sont six départements qui regroupent plus du quart des condamnations. Il s’agit des départements
du Nord, de la Seine-Maritime, du Rhone, de la Moselle et du Bas-Rhin*”. Comme le notent
Gauthier et Schlagdenhauffen ce sont des départements frontaliers, industriels et ouvriers, ce qui
renforce I'analyse d’une classe populaire davantage réprimée et condamnée. Les départements
accueillant une grande ville (Toulouse, Bordeaux, Nantes, etc.) font eux aussi état de davantage de
condamnations. A linverse, les départements ou I'on recense le moins de condamnations sont des
départements ruraux a I'image de la Creuse, de la Corréze, de I’Ariége et de la Lozere™™. 1l est par
ailleurs intéressant de se pencher sur les chiffres relevés pour I’Algérie, territoire colonisé qui est
devenu un département frangais. Sur la période de 1945 a 1959 (seules données disponibles),
I’Algérie recense 14% du total des condamnations ce « qui semble relativement élevé, [et] invite a

creuser plus avant la question de la police des meeurs en situation coloniale®®

». Le récent ouvrage
de Todd Shepard Matle décolonisation. 1." « homme arabe » et la France, de [indépendance algérienne a la
révolution iranienne donne un éclairage particulierement a cette problématique. Enfin, en ce qui
concerne les départements d’Outre-mer, sur une période allant de 1958 a 1973, ce sont 58
personnes qui sont condamnées pour délit d’homosexualité, ce qui s’avére étre relativement peu™”.
Les chiffres de la répression légale de 'homosexualité révelent donc a quel point ce sont les

catégories sociales les plus populaires qui sont les plus touchées par celle-ci et comment certaines

forces politiques de gauche ont réussi a imposer une rhétorique faisant de ’homosexualité une

20 Ihid, p. 446
201 i,
202 Ihid, p. 449
203 Ibld
204 Iblﬂ’
205 Iblﬂ’
206 i,
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dégénérescence bourgeoise.

1.4 La répression sociale.

La répression de ’homosexualité ne passe cependant pas seulement par une répression
policiere ou judiciaire™”. Celle-ci est aussi la résultante d’un état d’esprit global de la société quant
a son rapport a lautre. Dans son ouvrage sur le groupe homophile Arcadie, I'historien Julian
Jackson commente les résultats de trois sondages réalisés en 1975, 1979 et 1980 qui donnent
quelques indications sur le rapport de 'opinion publique a ’homosexualité. Pour I'année 1975, 40%
de la population frangaise considere que ’homosexualité est un fléau social comme inscrit dans la

28 Ala question de savoir comment décrire

loi, 44% ne le pense pas et 16% se déclare sans opinion
I’homosexualité, 42 % des personnes interrogées considere que c’est une maladie a guérir, 24 %
pense que c’est un comportement comme un autre et 22 % soutienne que c’est une perversion a
combattre alors que 81% d’entre elles reconnaisse ne pas connaitre d’homosexuel-les®. La
question suivante s’intéresse a la maniére dont des parents réagiraient a la nouvelle de
’homosexualité de leur enfant. 3 % affirme que cela ne les dérangerait pas, 16 % pense que cela
«me ferait de la peine, mais je le laisserais vivre comme il veut », 34 % chercherait a le faire changer
et 38 % serait « profondément choqué et [...] feraient tout pour le faire changer». Le sondage
cherche aussi a établir si opinion des frangais-es change en fonction du genre et s’il faut ou non
poursuivre pénalement les homosexuel-les. Ainsi a la question « Si vous comparez ’homosexualité
masculine et ’homosexualité féminine [...]» 24% considere que ni Pune ni lautre n’est
répréhensible, 53% pense que 'une et 'autre sont tout autant repréhensibles, quand 7% estime que
’homosexualité masculine est plus répréhensible que ’homosexualité féminine alors que 2%

envisage le contraire. 14% reste par ailleurs sans opinion®"

. Les résultats pour les années 1979 et
1980 sont pratiquement identiques a ceux de 1975. Ces sondages montrent invariablement que
'acceptation de ’homosexualité reste tres limitée et peuvent étre un élément de compréhension
dans 'analyse des condamnations pour homosexualité. Il est aussi intéressant d’analyser ce premier
sondage dans le détail des réponses données et de voir les écarts en fonction des parameétres étudiés.

Ainsi a la premicre question interrogeant ’homosexualité en tant que fléau social, les réponses

évoluent significativement en fonction de criteres socio-démographiques. Si 47% des personnes

207 Ce premier paragraphe est une version enrichie de mon travail de mémoire de master qui pour les besoins de ma
démonstration d’alors s’intéressait déja aux chiffres liés a la répression. QUERE Mathias, « Qui séme le vent récolte la tapette »,
une histoire des Groupes de libération homosexuels en France de 1974 a 1979, mémoire de master 1, Toulouse, Université
Toulouse Jean-Jaures, 2016, p. 44

208 « ’homosexualité est-elle un “fléau social” ? », L'Express, gp. cit., p. 58

209 Thid

210 Thid.
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vivant dans une ville de moins de 2000 habitant-es sont d’accord avec cette comparaison, ce chiffre
tombe a 31% pour agglomération parisienne. De méme, alors que 59% des personnes agées de
21 a 34 ans ne sont pas d’accord avec cette appréciation, ce chiffre descend a 27% pour les 65 ans
et plus®'. Comme le synthétise alors [express, « Le tableau [...] montre que le tabou qui frappe
’homosexualité est beaucoup plus fort dans les petites villes que dans I'agglomération parisienne,
beaucoup plus faible chez les jeunes que chez les personnes agées et que le sexe ne change rien a
la chose’*». Clest dans ce contexte répressif quémergent les premiéres mobilisations

homosexuelles.

21 1bid.
212 1bid.

95



2. Voyage en terre arcadienne

I’organisation homophile Arcadie apparait au milieu des années 1950 en France. Sa place
est singulicre dans I’histoire que je souhaite raconter. Elle fait émerger un mouvement homophile
qui théorise la constitution d’un « nous », d’une pensée de la minorité, d’'une communauté de vécus
et de visions du monde qui sont fondamentales pour saisir la suite de la mobilisation homosexuelle.
C’est en partie en son sein que se retrouvent celles et ceux qui au début des années 1970 vont
proposer les perspectives d’'un mouvement homosexuel révolutionnaire avant de rompre ces liens
avec fracas. L’histoire d’Arcadie est parallele a celle du mouvement homosexuel qui se développe
tout au long des années 1968. Son interprétation homophile du monde et sa facon singuliere
d’intervenir politiquement dans celui-ci en font un courant qui précede et qui accompagne toute

I’histoire que je souhaite ici raconter sans pour autant presque jamais la croiser.

2.1 Arcadie : enjeux et histoire du mouvement homophile

En 1984, trois militants du CUARH font paraitre le Rapport gai, la premiere enquéte
d’ampleur s’intéressant aux modes de vie des homosexuels et des lesbiennes. IIs y établissent trois
générations militantes dont la premicre correspondrait aux années 1950 et 1960. L’époque coincide
avec la naissance de la premiére organisation homosexuelle francaise d’aprés-guerre, Arcadie.
L’organisation dont le nom s’inspire d’une Grece antique fantasmée, se considere a partir de 1975
comme l'incarnation du mouvement homophile francais. Longtemps dépréciée par la mémoire
militante pour son conservatisme moral et politique, ’historiographie porte aujourd’hui un regard

P, A sa maniére, Arcadie pose jusqu’a I'appatition des premiers

plus complexe sur son histoire
groupes homosexuels radicaux les jalons d’un militantisme homophile, qu’il est nécessaire de
présenter ici pour saisir les dynamiques de I’époque. Des liens existent entre le mouvement
homosexuel et la mobilisation homophile mais leurs perspectives politiques sont radicalement
différentes. Si I’histoire qui m’intéresse dans cette thése est celle du mouvement homosexuel, celle-
ci se trouverait étre hors-sol si je ne la plagais pas dans un univers plus vaste, dans une constellation
en expansion ou Arcadie fait figure d’étoile du berger.

Arcadie est fondée a la fin de 'année 1953 par un ancien séminariste du nom d’André

Baudry. Des janvier 1954, apres s’étre entouré d’un petit groupe de collaborateurs triés sur le volet,

il fait paraitre une revue du méme nom. Cette revue mensuelle, qui compte souvent plus de cent

2311 n’est pas question ici de faire une histoire compléte d’Arcadie. Pour cela il existe 'excellent ouvrage de I'historien
britannique Julian Jackson, Arcadie : la vie homosexuelle en France, de 'aprés-guerre a la dépénalisation, Paris, Autrement, 2009,

363 p.
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pages, revendique en 1975 plus de 30 000 abonné-es et 50 000 en 1979. Si I'historien Julian Jackson
rameéne ce chiffre a 10 000 abonné-es pour 1979, il souligne cependant que, du fait du
renouvellement des lecteurs et lectrices de la revue, cette derniére a touché des dizaines de milliers
de personnes. Ce qui lui fait dire qu’Arcadie, en plus d’étre Porganisation homosexuelle francaise
la plus importante ayant jamais existé, elle fut aussi 'une des plus significative a I’échelle mondiale**.
Je voudrais nuancer son propos. Si ces chiffres sont particuliecrement impressionnants et supposent
de la part des abonné-es une certaine forme d’acceptation de leur homosexualité, il ne faut pas
perdre de vue qu’un abonnement ne peut suffire pour étre reconnu comme une forme
d’engagement. Recevoir chaque mois un exemplaire de la revue sous pli fermé n’implique pas
nécessairement un militantisme en parallele. Arcadie est donc davantage une communauté d’intérét,

ou pour reprendre les mots d’André Baudry «une famille spirituelle®”

», plutot qu'un véritable
réseau militant. Pour autant, les abonné-es qui le souhaitaient pouvaient recevoir en plus de la revue,
une lettre ronéotypée qui présentait d’autres informations concernant I'organisation et prévenait,
par exemple, de possibles opérations de surveillances effectuées par la police. Baudry y ajoutait
également une lettre écrite par ses soins, autour de thématiques qu’il considérait comme étant trop

26 Cette derniére, sous-titrée « Revue littéraire et

délicates pour apparaitre dans la revue
scientifique » est d’ailleurs interdite d’affichage des le 28 mai 1954 et sa vente prohibée aux mineurs.

En 1957, Arcadie se dote d’un local, le Club Littéraire et Scientifique des Pays Latins
(Clespala) a Paris. Pour peu que l'on soit parisienne les activités qui y sont proposées sont
nombreuses. Apres les activités culturelles du mercredi (projection de films, conférences, etc.) il est
possible d’y aller danser le dimanche aprés-midi. Le premier vendredi de chaque mois, André
Baudry proclame un discours (le « mot du mois »). Ce moment est souvent considéré comme une
lecon de morale un peu vieillotte par les plus jeunes, qui viennent avant tout pour danser, mais qui
savent qu’ils ne peuvent échapper aux mots du maitre, qu’ils appellent parfois ironiquement le Pape.
Au fil des ans, Arcadie se déploie dans certaines grandes villes et se dote de délégués régionaux.
Mais I'existence du mouvement reste essentiellement parisienne.

En 1974, 1a revue lance une grande enquéte aupres de ses abonné-es. Ce sont quelques mille
réponses qui sont retournées’’. Les adhérent-es de plus de 60 ans représentent 8,1 % des membres

(contre 23,1 % dans la population). I.’étude souligne aussi une légere surreprésentation des hommes

entre 25 et 40 ans. La moitié d’entre elles et eux habitent Paris et sa région. Les professions libérales

214 JACKSON Julian, « Arcadie : sens et enjeux de "*homophilie” en France, 1954-1982», Revue d’Histoire Moderne et
Contemporaine, n°53, avril 2006, p. 150

25 Tbid., p. 164

26 Tbid., p. 152

217 JACKSON Julian, Arcadie : la vie homosexcuelle en France, de 'aprés-guerre a la dépénalisation, Patis, Autrement, 2009, p. 238
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et les membres de la classe moyenne dominent largement. Ils représentent 39 % des membres alors
que les ouvriers atteignent péniblement les 7 %. Enfin, 3 % d’entre eux sont étudiant-es. Arcadie
est aussi une organisation tres largement masculine méme si des lesbiennes ont pris part a cette
aventure.

En 1977, Baudry conscient du fossé qui sépare Paris de la vie quotidienne en région, envoie
un nouveau questionnaire a ses adhérent-es de « province » afin de connaitre les modes de vie de
ses membres™™®. Les quelques cinq cent réponses analysées donnent une image particuliérement
sombre de la vie des homosexuel‘les francais-es au milieu des années 1970. 50 % d’entre eux et
elles vivent seul-es, alors que 25 % vivent en famille et que 9 autres % sont marié-es. Ils et elles ne
sont que 15 % a avoir un-e « ami-e » avec qui ils et elles vivent. En parallele, 25 % des répondant-es
affirment n’avoir aucune vie sexuelle tandis que pres de 26 % confient ne disposer d’aucun contact
avec le milieu homosexuel. Quand ce contact existe, il passe pour 18 % d’entre eux et elles par
Arcadie. Si 45 % des personnes interrogées déclarent fréquenter d’autres homosexuel‘les, 40 %
d’entre elles déclarent ne méme pas connaitre un-e seul-e autre arcadien-ne. Il s’avere que dans un
quart des cas ni la famille ni les ami-es ne sont au courant de leur homosexualité. La moitié d’entre
eux et elles 'ont confié a quelques personnes proches et le dernier quart affirme ne pas se cacher.
Enfin, dans deux tiers des cas, personne n’est au courant dans leur cadre professionnel. L’enquéte
trouve un certain écho dans une revue du mouvement homosexuel, Dzff/ Eros. Alain Huet, un des
rédacteurs de la revue, qui en fait le récit, regrette cependant que la question des catégories socio-
professionnelles n’ait pas trouvé sa place dans 'enquéte®”.

Arcadie, a rebours de 'ambiance anti-autoritaire des années 1970 est construite d’apres une
structure verticale, particulierement hiérarchique : aucune décision n’est prise sans I’aval de Baudry.
11 autorise en février 1971 la constitution d’un « groupe jeune » qui sera particulierement important
dans la suite du mouvement homosexuel. Jackson remarque d’ailleurs le fossé entre deux différentes
générations qui coexistent, sans qu’elles ne se mélangent : « Il y a ici deux publics assez différents...
La jeunesse dansante du dimanche, les gens dits plus sérieux, en tout cas d’'une moyenne d’age plus
élevée, des conférences de la semaine™ ». Ce « groupe jeune » est exclu d’Arcadie en septembre
1973 par Baudry car il embrasse des idées a ses yeux trop radicales. C’est cette méme entité qui a la
suite de son exclusion fonde le groupe Philandros, lequel débouche sur la création du premier

Groupe de libération homosexuel au printemps 1974.

218 hid., p. 253
219 « Une enquéte d’Arcadie », Diff/ Eros, n° 3, septembre — octobte 1977, p. 18
220 JACKSON Julian, « Arcadie : sens et enjeux de I**homophilie” en France, 1954-1982 », p. cit., p. 168
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2.2 Un mouvement homophile

221

Homophile™'. Homophile plutot qu’homosexuel. C’est le terme utilisé par André Baudry
et les membres d’Arcadie pour évoquer les amours homosexuels. Ce qualificatif est utilisé par de
nombreuses organisations homosexuelles dans les années 1950 et 1960. Julian Jackson remarque
que c’est ainsi le cas pour la Mattachine Society et One aux Etats-Unis, Der Kreis en Suisse, pour le
COC néetlandais et sa revue riednschap, pour le CCL belge ainsi que pour VVennen dannois™. La
seule différence entre tous ces groupes et Arcadie est que cette dernicre est la seule 2 maintenir son
usage jusqu’a sa dissolution en 1982.

Si Arcadie symbolise pour les militant-es du FHAR une organisation réactionnaire et
honteuse, les récentes recherches de Jackson ont permis de complexifier ce récit. I a ainsi pu
montrer qu’au début des années 1970 le ton des discours d’André Baudry évolue et devient plus
revendicatif. I réclame ainsi la majorité a 18 ans, I’abrogation de 'ordonnance de février 1945 et
de l'amendement Mirguet™”. Le militantisme d’Arcadie n’a cependant pas grand-chose de
revendicatif. I’action publique est proscrite. Baudry cherche davantage a ceuvrer en coulisse en
privilégiant certains contacts avec des personnalités ou les autorités qu’il considére étre une
excellente protection. Il n’est pas rare d’observer la présence d’un représentant de la Préfecture de
police de Paris (PPP) lors du banquet annuel de l'organisation. Cette stratégie de prudence doit
aussi étre interrogée a partir du contexte dans lequel évolue Arcadie. Il serait trop simple d’affirmer
qu’André Baudry fut un auxiliaire de la Préfecture. Les années 1950 et 1960 qui symbolisent un
retour en force de I'ordre moral conservateur ont logiquement pu pousser les dirigeants du Club a
faire profil bas. De facon peut-étre un peu paradoxale, mais qui participe a complexifier le role et
la posture de 'organisation, Julian Jackson observe qu’Arcadie diffuse des guides d’informations
pratiques concernant la santé sexuelle malgré son aversion des rencontres fortuites. En dépit des
discours dénoncant la drague dans le « ghetto sauvage », d’apres le vocabulaire de ’époque, ces
guides enseignent les lieux ou la brigade mondaine était susceptible de faire des descentes. Si le
mode¢le de I'intégration est plus que plébiscité par Baudry et les siens, il est tout de méme possible
de développer des formes de sociabilités loin des normes «phallocratiques». Certains
collaborateurs de la revue se demandent s’il faut « singer » le couple hétérosexuel quand d’autres
revendiquent d’avoir des aventures nombreuses plutot qu’une vie de couple.

S’il est nécessaire de complexifier le role d’Arcadie, il faut cependant reconnaitre son

221 Ce terme est utilisé pour la premiére fois en 1949 par le néerlandais Arendt von Sundhorst. A noter qu’il existe aussi
un mouvement homophile international, voir : RUPP Leila J., “The Persistence of Transnational Organizing: The Case
of the Homophile Movement’, The American Historical Review, vol. 116, n° 4, octobre 2011, pp. 1014-1039

222 JACKSON ]Julian, « Arcadie : sens et enjeux de I"*homophilie” en France, 1954-1982 », gp. cit., p. 155

223 Ibid.
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conservatisme politique et moral. Comme le note Jackson, le but d’Arcadie est resté stable tout au
long de ses vingt-huit années d’existence la ou d’autres organisations aux buts similaires ont
progressivement évolué. Baudry voulait «intégrer ’homosexualité dans la société a travers la
démonstration de sa normalité et de sa respectabilité. Les mots clefs étaient la dignité et la
prudence™ » méme si le but final d’Arcadie était bien de pouvoir vivre a visage découvert. Pour
respecter cet engagement, Baudry veille a ce qu’en public n’émerge aucune critique contre les Corps
constitués : I'Etat, la police, I'Eglise. Arcadie énonce son ambition politique et sociale dans deux
directions différentes : « instruire la société non-homosexuelle sur la nature de ’homosexualité [et]
[...] enseigner aux homosexuels une nouvelle facon de vivre® ». Une position en mesure de
provoquer une rupture générationnelle. Lorsque Jean-Michel Rousseau, alias Mélanie Badaire, futur
militant des GLH et du CUARH, s’installe 2 Rennes dans le cadre de ses études, il rencontre le
délégué régional d’Arcadie car il souhaite s’impliquer dans le mouvement. Mais Arcadie ne semble

pas vouloir de ses services :

«J’avals ptis conscience que j’étais homosexuel et que je devais faire quelque chose pour que
¢a bouge parce que je ne devais pas attendre que ce soit les autres qui le fassent. Je ne savais
pas quoi faire. La seule chose que je connaissais ¢’était Arcadie. Et j’ai pris contact avec Arcadie
qui m’a envoyé son délégué régional qui est venu me voir a la Cité U et on a discuté et j’ai vidé
mon sac pendant une heure sur comment je voyais les choses et a la fin, il m’a dit : Arcadie ne
correspondait pas a ce que je pouvais chercher, il m’a donné le contact avec Gilles Barbedette

qui était au GLH de Rennes. Et j’ai pris contact avec le GLH de Rennes a ce moment-1a2 ».

Ce conservatisme politique et moral améne André Baudry a développer un discours
particuliecrement virulent a 'encontre de certaines pratiques interlopes et contre les groupes
homosexuels nés dans années 1970. La ou les militant-es des années de libération parlent de placard
dont il faut s’extirper ou d’un masque qu’il faut s’arracher pour s’émanciper, Arcadie revendique
«un jardin secret™ ». Un exemple frappant, qui souligne la véhémence de Baudry face a ces sujets,
est relevé par le bulletin des GLH, I’ Agence Tasse, pour souligner le caractere rétrograde d’Arcadie.
Dans le mot du mois du numéro 273 de la revue Arcadie, André Baudry dénonce les formes

d’homosexualité qu’il considere déviantes :

«Pourquoi ne connait-on de vous que vos exces, vos délires, vos tapages, vos excentricités,

24 Tbid., p. 162

225 Tbid., p. 166

226 Entretien avec Jean-Michel Rousseau, janvier 2019, Paris.

227 JACKSON Julian, « Arcadie : sens et enjeux de I"*homophilie” en France, 1954-1982 », gp. ¢it., p. 171
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votre obsession du sexe et rien que le sexe ? Puisque vous désirez — exigez — étre admis par la
société |...] pourquoi alors donnez-vous de votre personnalité cette image misérable, triste,
nauséabonde parfois, peu ragoutante souvent, pourquoi faites-vous peur ? [...] Pourquoi

depuis des siecles avons-nous toujours donné une si pietre image de ce que nous sommes 2228 ».

Les recherches de Jackson sont donc particuliérement importantes pour reconstituer une
histoire dépassionnée d’Arcadie. Il me parait également intéressant d’explorer la maniere dont les
différents groupes homosexuels percoivent le mouvement homophile. Un mouvement qui vit sa
propre expérience, loin de effervescence politique et sexuelle rencontrée au FHAR, dans les GLH
et plus tard au CUARH. Les relations souvent pleines d’animosité entre arcadiens et militant-es
homosexuel‘les soulignent I’état d’esprit d’'une époque, ou les membres d’Arcadie sont
considéré-es, par ceux et celles qui se pensent comme des militant-es révolutionnaires, comme
appartenant a un autre temps. Les discours des groupes homosexuels radicaux se sont constitués
en opposition avec le mouvement homophile. Le premier groupe a s’opposer frontalement a
Arcadie est le FHAR. Ses discours contre Baudry et la revue sont particuliecrement violents. Ses
membres sont comparés a des « petits crapauds » et si ’Etat est Pennemi principal, Baudry et les
siens ne semblent pas valoir davantage du fait de leur recherche de «normalisation» de

. ’ [y
I’homosexualité®

. Pourtant, plusieurs figures majeures du FHAR proviennent des rangs d’Arcadie,
telles Francoise d’Faubonne, Pierre Hahn, Daniel Guérin ou encore Jean Louis Bory qui
conjuguent respectabilité bourgeoise et radicalité politique. Des liens de filiations existent donc
entre les deux groupes et le reconnaitre doit nous permettre d’établir une généalogie plus rigoureuse
de I’émergence du mouvement homosexuel. Il est aussi possible d’imaginer qu’Arcadie est devenu
I'adversaire naturel du FHAR le jour méme de sa naissance. Dans I’émission de Ménie Grégoire
sur RTL, vue comme I'un des deux actes fondateurs du FHAR, Baudry était lui-méme présent. 11
est assimilé, au méme titre que les différent-es intervenant-es (a 'exception de Pierre Hahn),
comme étant le représentant d’'un monde a abattre. Les GLH entretiennent des rapports toujours
conflictuels avec Arcadie méme si certains comme Alain Huet, rédacteur du bulletin de 1’ Agence
Tasse refusent « de polémiquer avec Arcadie, en souvenir de son passé*’» et de son action pour de
nombreux homophiles. Mais tou‘tes ne sont pas aussi conciliant-es et certain-es ne voient rien

231

d’autre en Arcadie quun club bourgeois™. Avec le CUARH, la situation évolue. La coordination

des groupes homosexuels et lesbiens ne cherche plus la confrontation directe avec le mouvement

228 « Sur Arcadie », Agence Tasse, n° 9, 5 mai 1976, p. 3

229 JACKSON Julian, « Arcadie : sens et enjeux de I"*homophilie” en France, 1954-1982 », gp. cit., p. 160
230 « Sur Arcadie », gp. ¢it., p. 3

21 « Et ¢l n’en reste qu’un », Agence Tasse, n° 22/23, 5 et 20 mai 1977, p. 4
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homophile : «Il n’est pas de notre propos de polémiquer sur le caractere politique ou non
d’Arcadie™ ». Elle interroge davantage les choix de son fondateur qui, par son refus de participer
a la marche nationale homosexuelle du 4 avril 1981, fait du tort a la mobilisation : « Si les dirigeants
d’Arcadie ne veulent pas descendre dans la rue [...] c’est leur droit. Mais lorsqu’ils découragent les
homosexuels de le faire, lorsqu’ils freinent leurs luttes, on peut a juste titre s’interroger sur la
responsabilité du mouvement homophile de France™ ». Pour les militant'es du CUARH ce refus
dépasse les seules positions de discrétion de Baudry : c’est une faute politique. L’aversion et la
paranofa que Baudry développe vis-a-vis du CUARH est aussi a comprendre d’apres les
configurations de I'’époque : le militantisme du Comité d’urgence est alors revendicatif et réformiste
et pragmatiquement plus proche que jamais des positions d’Arcadie. Mais c’est un mouvement sur
lequel Baudry n’a aucun controle et qui lui fait clairement concurrence : en 1981, c’est le CUARH
et non Arcadie qui est recu dans les salons des différents ministeres. André Baudry décide
finalement de jeter ’éponge et en 1982, prétextant la fin du bail du Club de la rue du Chateau d’eau,
dissout l'organisation et se retire en exil a Naples. Un an auparavant, le CUARH écrivait
qu’ « Arcadie gardera une place tant qu’existeront les homos qu’elle regroupe : clandestins, et
destinés 2 le rester, parce que voulant le rester”* ». La décision d’un seul homme aura finalement
suffi.

La grande différence entre Arcadie et les différents groupes homosexuels qui vont lui
succéder est donc le refus de la premiere de se placer dans une perspective militante. Ses membres
voulaient surtout exister ensemble dans un monde autonome, a ’abri des regards. Malgré ces
différences, il faut reconnaitre que I'existence du mouvement homophile a permis 'ouverture d’un
nouveau cycle de contestation, qui donne I’élan pour I’émergence de groupes plus radicaux. C’est
ce que Sydney Tarrow théorise comme « une ouverture de la structure des opportunités politiques,
[qui] incitent de nouveaux acteurs a se mobiliser a leur tour ; ces nouveaux acteurs, moins organisés,
sont le plus souvent porteurs de nouvelles formes de contestation, notamment marquées par la

confrontation avec les autorités®’ ». A I'image du FHAR et des GLH.

2.3 Avoir 15 ans dans les années 1960

Lorsqu’Arcadie traverse les années 1960, la grande majorité des futur-es militant-es qui vont

apparaitre dans cette histoire sont encore des adolescent*es aux quatre coins de la France. Il me

232 « Lettre ouverte a Arcadie », Homophonies, n° 5, mars 1981, p. 6

23 Thid.

234 « Deux ou trois choses que je sais d’Arcadie... », Homophonies, n° 9/10 (8/9), juillet — aott 1981, p. 26
235 MATHIEU Lilian, Les années 70, un dge d'or des luttes 2, Patis, Textuel, 2009, p. 54
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parait intéressant de présenter le parcours de certain-es d’entre eux et elles afin de les inscrire dans
ce contexte politique et social particulier. Ceci, parce que comme I'écrit Antoine Idier dans son
ouvrage sur Guy Hocquenghem, «le projet biographique ne revient pas a s’intéresser a I'individu
au détriment de la société (comme on peut parfois le lire) mais bien au contraire a saisir la société
— un ensemble de structures historiques — incarnée et actualisée dans une existence individuelle® ».

En 1960, Alain Lecoultre, alias Sanzio (futur cofondateur de la Revue Masgues) entre en
3°*. Né en Saone et Loire, il est artivé 2 ’Age de six ans a Dijon. Ses patents, tous les deux
instituteurs, sont de gauche, mais pas communistes. Ce jour de la rentrée de septembre 1960, Alain
rencontre Jean-Pierre Joecker qui arrive tout droit des Vosges. C’est "'amour de sa vie. Dés lors, ils
ne vont plus se quitter jusqu’a la mort de Jean-Pierre, partageant leurs vies et leur militantisme. Le
contexte familial joue beaucoup dans I'apprentissage politique de ces jeunes personnes. Albert
Rosse, futur membre du CUARH et du PSU, est né a Roubaix en 1953 dans une famille ouvriére :
son pere est chauffeur-livreur dans une usine de textile, la Laini¢re, sa mere travaille au magasin de
'usine et ses freéres y entrent comme ouvriers. Il sera le premier membre de sa famille a décrocher
le bac. Sa vie militante débute a la Jeunesse ouvriere chrétienne (JOC) a 15 ans ou il est
profondément marqué par des prétres ouvriers qui manifestent davantage qu’ils ne célebrent des
messes.

L’expérience de la religion se retrouve dans différents récits. C’est ainsi le cas de Jean Stern
militant du GLH — PQ et futur journaliste du Ga: Pied qui évolue dans une famille juive, ou de
Jacques Fortin qui grandit lui dans une famille protestante. Membre de la Ligue communiste
révolutionnaire et animateur du GLH de Marseille, Jacques participe dans son adolescence au
mouvement de jeunesse protestant, il est Eclaireur unioniste et participe a la revue e Semenr, revue
protestante politique de I'époque. Avant méme I’épisode de 68, il s’engage dans un bouillonnement
réflexif ou il remet en cause la hiérarchie, I’Eglise et ses positionnements politiques, ainsi que la
morale.

Catherine Gonnard, future membre du Mouvement d’information et d’expression lesbien
(MIEL) et du comité de rédaction d’Homophonies, le journal du CUARH, est, elle aussi née dans le
Nord, a Lille. Sa famille qui se compose d’un c6té d’ouvriers et de 'autre de petits employés, est
solidement ancrée a gauche, et du coté de son pére I'anticléricalisme familial remonte au début du
XIXe siecle. Elle déménage ensuite en Bretagne et commence ses études a Brest. Michel Chomarat,
né le 23 avril 1948 et qui grandit a Lyon raconte comment son pere, militant communiste, a rejoint

les Francs-tireurs partisans (FIP) durant la Seconde Guerre mondiale. D’aprés lui, c’est

236 IDIER Antoine, Les vies de Guy Hocquenghem. Politigue, sexualité, culture, Patis, Fayard, 2017, p. 13
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Iengagement de son pere a la CGT apres la Libération qui lui transmet la fibre militante.
Toutes et tous ne grandissent cependant pas dans des milieux de gauche. Hervé Liffran,
futur permanent du CUARH, évolue dans un entourage familial de droite. Il considére pour sa part

qu’il a basculé a gauche, presque sur un malentendu, a ses 12 ans. Il raconte ainsi :

« I s’est passé quelque chose de particulier. J’étais dans une famille, donc de droite, bourgeoise.
Je vouvoyais mes parents, j’étais un garcon trés timide et j’allais a 'école privée. Jallais a I’école
privée a St Germain, je descendais du car qui s’arrétait, tout est trés symbolique, le car s’arrétait
devant une caserne et moi jallais vers I’école privée. Et le lycée public était dans lautre
direction, c’était le lycée Marcel Roby. Et moi j’allais a I’école Saint-Erember. Et donc je vais a
pied vers Iécole Saint-Erember, portant mon cartable et craignant d’étre en retard, [...] donc
j’ai 12 ans a peu pres, et je croise un garcon qui doit en avoir 15-16 ou 17, et qui lui va vers le
lycée. Et moi qui vouvoyait mes parents, je craignais d’étre en retard, je lui ai dit : “Pardon est-
ce que vous avez ’heure ?” 1l me regarde d’un air stupéfait et avec un beau sourire il me dit :
“Tu peux me dire tu”. Et ce jour-la, je suis passé a gauche. Parce que ¢a m’a amené a
m’interroger, 2 me poser plein de questions : bah oui c’est vrai, pourquoi je ne I’ai pas tutoyé,
moi je suis assez timide, pourquoi je vouvoie mes parents pourquoi etc. machin. Ce jour-la je

suis passé a gauche?’ | ».

Un contexte familial conservateur, c’est aussi le cas pour Christian de Leusse qui passe le bac
en 1964 avant d’intégrer Science-Po. 1l traverse la seconde moitié de la décennie dans le milieu
estudiantin du quartier latin, entouré de maofistes et de trotskistes. Le besoin de comprendre cette
effervescence politique le pousse a s’intéresser a ses camarades. Mais les retrouvailles avec sa famille

peuvent étre compliquées :

« Evidemment [avec] toute cette effervescence, quand je me trouve face a des gens de ma
famille éloignée, les tantes et cousins qui sont a Paris et que je me trouve avec des petites
discussions, je me trouve avec des gens qui sont hystérisés, braqués par le fait qu’il y ait le
drapeau rouge, le drapeau noir : “Méme a Sciences Po vous avez mis le drapeau rouge et le
drapeau noir I”. Ca paraissait insupportable. Donc je suis confronté [dans] mes échanges, [a

mes| premicres justifications, premiéres analyses. Obligé de m’expliquer, de m’exprimer?38 »,

Tous ces parcours variés qui ne vont pas tarder a s’entrecroiser.

237 Entretien avec Hervé Liffran, janvier 2019, Patis.
238 Entretien avec Christian de Leusse, mars 2019, Marseille.
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3. Le CAPR et le FHAR : des jalons pour un mouvement

Si Phistoire du mouvement homosexuel frangais est encore trop peu connue aujourd’hui, il
apparait que, pour beaucoup, le FHAR en est la seule incarnation. Je dois bien reconnaitre que cette
idée a fini par m’agacer. D’autant plus dans la mesure ou 'organisation fut une expérience de courte
durée, évoluant dans un espace géographique principalement circonscrit a Paris. S’ est commun
que chaque communauté ou société dispose de sa propre mythologie, celle du FHAR est a2 mon
sens a déconstruire. Ceci pour lui redonner sa place véritable et ainsi permettre ’émergence d’autres
voix. Il faut donc interroger cette histoire au-dela de sa réception et de la place qu’elle a pris dans
les imaginaires. Précédé par 'éphémere Comité d’action pédérastique révolutionnaire, le FHAR

préfigure au mouvement homosexuel frangais. Il en est finalement le prologue ou I'introduction.

3.1 Le Comité pédérastique d’action révolutionnaire (CAPR)

L’historien canadien Michael Sibalis a largement participé a défricher les recherches sur les
prémices du mouvement homosexuel frangais a partir de deux expériences : le Comité d’action
pédérastique révolutionnaire (CAPR) et le Front homosexuel d’action révolutionnaire (FHAR).
Sibalis affirme que, pour les militant-es des années 1970 et 1980, ce qu’il se passe a la Sorbonne au
printemps 1968 avec 'apparition du trés éphémere CAPR, a la valeur de ce que la revue gay 3 Keller
a plus tard appelé le « Pink bang™ ». Je ne souscris pas a cette analyse. Si le CAPR avait été le
moment zéro du mouvement homosexuel frangais, il devrait avoir perduré dans I'imaginaire et les
récits des militants et des militantes de la décennie suivante. Ce n’est cependant pas le cas. Dans les
archives des groupes homosexuels que j’ai pu consulter jusqu’ici, il n’est jamais fait référence au
CAPR avant la fin des années 1970. Celui-ci n’existe donc tout simplement pas dans la mythologie
du mouvement et vouloir lui donner une fonction originelle est une reconstruction historique. Je
considere pour ma part que 'imaginaire lié au commencement que les militant-es se sont construit
est a chercher dans les premieres actions du FHAR. Je reviendrai par la suite sur ce point.

Quelle est la place du CAPR dans I’histoire du mouvement homosexuel francgais » Ce que
Sibalis met en lumicre c’est que durant ce printemps 1968, que d’aucuns ont voulu considérer
comme prérévolutionnaire, il n’existe aucune place pour 'expression d’une voix homosexuelle.
L’histoire du CAPR dessine en creux le contexte de cette époque et permet de bousculer Iidée

recue qui voudrait que Mai 68 et la jeunesse révoltée du quartier Latin aient fait exploser toutes les

239 « Mai 68 : Le Pink Bang», 3 Keller, n° 38, mai 1998, pp. 8 — 16 et SIBALIS Michael, « Mai 68 : le Comité d’Action
Pédérastique Révolutionnaire occupe la Sorbonne », Genre, sexnalité & société, n° 10, Automne 2013, p. 1
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normes d’une société sclérosée. Le sujet homosexuel — a I'image des autres sujets minoritaires —
doit encore patienter quelques années pour se matérialiser. La ou I'imaginaire collectif considére
qu'on s’aimait sans entrave durant les événements de mai et de juin, Anne-Claire Rebreyend
rappelle que la réalité était tres différente : «Ce n’est pas I'image donnée par les récits
autobiographiques ou les journaux de I’époque, dans lesquels transparait un certain puritanisme
chez les jeunes révolutionnaires™ ». Ce n’est pas tant qu’il n’existait pas un besoin de s’exptimer
sur leur réalité sexuelle — pour preuve la création du CAPR, mais plutot que personne n’était disposé
a écouter ce que les jeunes homosexuels et lesbiennes avaient a dire**'.

Alors qu’est-ce que le CAPR ? D’apres Michael Sibalis, ce n’est finalement pas plus que
«deux jeunes hommes [qui] rédigent un manifeste au nom de ce qu’ils décident d’appeler “le
Comité d’action pédérastique révolutionnaire”, lequel n’a aucune existence véritable, car ils en sont
les deux seuls membres®™ ». Ces deux garcons s’appellent Guillaume Charpentier et un certain
Stéphane®®. Ils collent huit exemplaires de leur manifeste sous la forme de grandes affiches sur les
murs de la Sorbonne, mais elles sont immédiatement arrachées. Le lendemain ils ménent une
nouvelle tentative qui est un peu plus fructueuse : une ou deux restent en place. Un tract qui reprend
les termes de P'affiche est ronéotypé a 500 exemplaires et distribué dans les pissoti¢res proches de

la Sotbonne®*

. Distribuer ces tracts, tout comme en accepter un, s’avere €tre un geste tres
compliqué comme le rappelle Guillaume Charpentier lors d’un entretien non publié : « [...] Il a fait
semblant de ne pas me reconnaitre, pour éviter de prendre le tract que je lui tendais. Le CAPR,
c’était la honte de I'aveu™ ». Sibalis souligne que les souvenirs de Charpentier concernant les
actions du Comité pédérastique sont flous et doivent donc étre pris comme tels. Il se souvient ainsi
d’une trentaine de personnes qui se sont réunies quelques fois, pendant pres de deux semaines pour
échanger, discuter, sans trop savoir que faire. Sile CAPR se trouve étre une étincelle en avance sur

son temps, il faut encore attendre trois ans pour que naisse le FHAR et que se propage I'incendie

homosexuel.

240 REBREYEND Anne-Claire, Intimités amonreuses : France (1920 — 1975), Toulouse, Presses universitaires du Mirail, 2008,
p. 268

241 SIBALIS Michael, « Mai 68 : le Comité d’Action Pédérastique Révolutionnaire occupe la Sorbonne », p. ¢it., p. 10

242 Jbid., p. 6

2 Son nom de famille n’est pas spécifié.

244 SIBALIS Michael, « Mai 68 : le Comité d’Action Pédérastique Révolutionnaire occupe la Sorbonne », gp. cit., p. 8
245 Ibid.
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3.2 Le Front homosexuel d’action révolutionnaire ou le mythe de I’année zéro

du mouvement homosexuel francais

A I'image des émeutes de Stonewall de 1969, qui auraient préfiguré la naissance du
mouvement homosexuel états-unien, les imaginaires militants élaborent régulierement un mythe
fondateur, point de départ d’une inexorable marche vers ’émancipation pour reprendre les termes
d’Eric Fassin®. Le cas du mouvement homosexuel francais patit de la méme mythification. Pour
beaucoup, le point de départ de la mobilisation des garcons homosexuels et des lesbiennes se trouve
dans les coups d’éclats du FHAR, le Front homosexuel d’action révolutionnaire, entre 1971 et 1974.
Auparavant il ne se serait rien passé et la prochaine mobilisation marquante se trouverait dans les
rangs d’Act Up a partir de 1989. Ces imaginaires ne s’embarrassent pas de la véracité des faits. Il a
ainsi longtemps été passé sous silence que les émeutes de Stonewall sont aussi le fait de personnes
trans et racisées tout comme en France, beaucoup ont oublié que le FHAR a initialement été fondé
par des lesbiennes et des féministes”’. Geoffroy Huard dans sa thése intitulée Histoire de
Lhomosexcualité en France et en Espagne : disconrs, subcultures et pratiques : 1945-1975, s’est intéressé a cette
séquence historique du FHAR. II analyse la place prépondérante du groupe dans la mythologie
homosexuelle d’apres le fait que « plusieurs jeunes militant-e-s révolutionnaires du FHAR [...]
occuperent par la suite des postes clés dans le journalisme culturel et diffusérent largement cette
vision mythique en construisant une mémoire gay partielle [...]** ». Comme toujours, le récit
historique est affaire de reconstruction.

Mon propre parcours a été marqué par cet imaginaire. Lors de 'occupation d’une université
bretonne contre la LRU en 2009, alors que les heures a tenir le piquet de greve commencgaient a
étre longues, j’ai découvert, sous la forme d’une brochure, le Rapport contre la normalité du FHAR. Je

découvrais pour la premicre fois qu'un militantisme homosexuel révolutionnaire avait existé au

246 FASSIN Eiric, « Politique de Ihistoire : Gay New York et Ihistoriographie homosexuelle aux Etats-Unis », Actes de /a
recherche en science sociale, n° 125, décembre 1998, p. 4

247 11 est aussi éloquent de constater que le nombre de travaux de recherche consacrés a I’histoire du FHAR sont
finalement peu nombreux en comparaison avec sa notoriété. Les travaux existants ne représentent souvent qu’un
chapitre dans une étude plus large. ’inaccessibilité d’une partie des archives et le fait que d’autres furent vendues a des
universités étasuniennes sont des facteurs explicatifs de ce silence. Je peux tout de méme citer les recherches suivantes :
GIRARD Jacques, Le monvement homosexuel en France, 1945-1980, Paris, Syros, 1981 ; HUARD Geoffroy, Histire de
Lhomosexualité en France et en Espagne : discours, subcultures et pratiques : 1945-1975, These d’histoire, Université d’Amiens,
2012 ; MARCHANT Alexandre, Le disconrs militant sur I'homosexualité masculine en France (1952-1982) : de la discrétion a la
politisation, Mémoire de maitrise d’histoire, Université Paris X Nanterre, 2005 ; MARTEL Frédéric, Le rose et le noir : les
homosexuels en France depuis 1968, Paris, Seuil, 2008 ; SCOTT Gunther, The Elastic Closet: a History of Homosexuality in France,
1942 — present, Palgrave-Macmillan, 2009; SIBALIS Michael, « L’arrivée de la libération gay en France. Le Front
homosexuel d’action révolutionnaire (FHAR)», Genre, sexualité & société, traduit par Nathalie PAULME, n° 3,
ptintemps 2010 ; MARSHALL Bill, Guy Hocguenghem, Beyond Gay 1dentity, Londres/Durham, Duke University Press, 1996
248 HUARD Geofftroy, Histoire de I"homosexualité en France et en Espagne : discours, subcultures et pratigues : 1945-1975, These
d’histoire, Amiens, Université d’Amiens, 2012, p. 147
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début des années 1970 en France. J*étais bouleversé. A partir de la je me suis frénétiquement mis a
la recherche d’écrits et de récits racontant cette histoire. La déception fut immense, les travaux de
recherche consacrés a ’histoire de ’homosexualité étant encore trop rares. Je peux probablement
faire coincider mon envie de participer a I’écriture de cette histoire avec ce constat amer.

Il me fallait tout d’abord me défaire de mes propres fantasmes et représentations,
probablement trop romantiques. Et finalement poser une question que 'on pourrait croire simple :
quelle est la place du Front homosexuel d’action révolutionnaire dans lhistoire du mouvement
homosexuel frangais ? Deux réflexions guident ce questionnement. I.a premicre est liée a la
mythologie du FHAR. Tant de choses ont été dites, écrites et rapportées sur le groupe, que le
fantasme 'a emporté sur la réalité historique. L’enjeu de se détacher de nos représentations est
essentiel pour construire un récit de cette histoire au plus pres de ce qu’il s’est passé. Si I’histoire
du FHAR débute en mars 1971 pour se clore en janvier 1974, les recherches de Michael Sibalis ont
révélé que la mobilisation politique n’a finalement duré que quelques mois, avant de se convertir
en un espace de drague et de rencontres sexuelles entre garcons — ce qu’il était déja durant la

2 Massimo Prearo fait du FHAR une parenthese dans Ihistoire du mouvement

séquence politique
homosexuel et en aucun cas son commencement™. Plutot qu'une parenthése, le FHAR m’évoque
une comete apparue sur I’échiquier politique des mouvements du sujet minoritaire au tout début
des années 1970. Une comete dont le noyau a brillé de toutes ses forces sur un temps relativement

court et dont la queue a laissé des traces pendant encore quelques années.

3.3 L’expérience d’un mouvement éphémeére et parisien

Comment définir cet objet, ce moment qu’est le FHAR ? Ce Front fut essentiellement un
mouvement parisien, méme si 'on recense quelques breves tentatives de constituer des groupes
dans certaines grandes villes. Aix-en-Provence estla ville en région ou 'expérience locale du FHAR
eut le plus de succes et dura plus de quelques semaines®'. Comme déja évoqué, je fais débuter dans
cette these Ihistoire du mouvement homosexuel frangais en 1974 avec I'apparition du premier
Groupe de libération homosexuel. Mon hypothése est que le mouvement naissant marque une
rupture avec les expériences précédentes a partir du moment ou des groupes se constituent
durablement sur 'ensemble du territoire frangais. L’histoire du FHAR est une histoire parisienne

et le mouvement est circonscrit dans les murs de la capitale. Dans histoire des GLH, la place des

29 SIBALIS Michael, «L’arrivée de la libération gay en France. Le Front Homosexuel d’Action Révolutionnaire
(FHAR) », Genre, sexualité & société, traduit par Nathalie PAULME, n° 3, printemps 2010

250 PREARO Massimo, « e moment 70 de la sexualité : de la dissidence identitaire en milieu militant », Genre, sexualité
& société, n° 3, printemps 2010

251 Entretien avec Patrick Cardon, avril 2021, Montpellier
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groupes en région est essentielle pour comprendre la construction et le développement de la
mobilisation. Si les groupes a Paris (que ce soit le FHAR ou les futures différentes tendances des
GLH parisiens) peuvent exister par eux-mémes et pour eux-meémes, c’est plus difficilement le cas
des groupes en « province ». Le besoin d’une dynamique nationale apparait trés tot au sein des
groupes locaux. LLe FHAR est donc un mouvement homosexuel parisien, dont les multiples
conséquences et ramifications en font I'introduction du mouvement homosexuel francais incarné
par les GLH a partir de 1974.

Alors de quel type de mouvement parle-t-on en analysant I’histoire du FHAR ? Pour
répondre a cette question je me suis a nouveau tourné vers la sociologie des mouvements sociaux.
Le fonctionnement du FHAR répond sans aucun doute a plusieurs critéres qui participent a définir
un mouvement : une forme d’action collective, une lutte contre plusieurs adversaires qui sont, dans
ce cas précis, les Corps constitués (Etat, police, justice, médecine etc.). I’aréne du conflit social
pour le FHAR se place évidemment dans la rue et devient ce qu’Erik Neveu définit comme un
espace d’appel, 12 ou se formule I'expression et les revendications du groupe®”. Toujours d’aprés
une acception sociologique, I'on retrouve au FHAR un agir-ensemble intentionnel qui permet d’apres
les mots d’Herbet Blumer, une action concertée autour d’une cause qui s’incarne en « entreprise
collective visant a établir un nouvel ordre de vie™ ».

Je me demande, pour compléter cette définition, si, pour construire un mouvement, il ne
faut pas aussi vouloir le constituer. Comme s’il devait exister une forme d’intentionnalité. Si ce désir
est ainsi clairement exprimé des le début de I’histoire des GLH (les démarches pour créer un cadre
pour le mouvement sont récurrentes : bulletins internes pour coordonner les groupes, rencontres
nationales etc.), ce n’est pas tout a fait le cas du FHAR. Car celui-ci refuse d’étre un groupe organisé.
Certaines tendances du FHAR, a I'image des Gazolines dans une perspective situationniste vont
tout faire pour mettre en échec la moindre tentative d’organisation. Une organisation qu’elles
assimilent a la reproduction des fagons de faire des groupuscules d’extréme gauche qu’elles
honnissent. Les multiples tendances au sein du mouvement empéchent par ailleurs une véritable
organisation coordonnée entre les différents groupes trop occupés a s’écharper idéologiquement.
Les membres du FHAR pensaient bien davantage leur mouvement comme une expérience vécue

collectivement®*

. Ce refus d’une organisation formelle se retrouve dans leurs écrits : «le FHAR
[...] n’est que ’'homosexualité en marche. Tous les homosexuels conscients sont le FHAR : toute

discussion a deux, a trois, est le FHAR [...]. Oui, nous sommes une nébuleuse de sentiments et

252 NEVEU Erik, Sociologie des monvements sociaux, Paris, La Découverte, 2011 (1996), p. 17

253 1bid., p. 9

254 SIBALIS Michael, « L arrivée de la libération gay en France. Le Front Homosexuel d’Action Révolutionnaire
(FHAR) », Genre, sexualité & sociéfé, traduit par Nathalie PAULME, n° 3, printemps 2010, p. 207
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d’actions™ ». Pour autant, d’autres initiatives majortitairement construites en dehors des AG aux
Beaux-Arts permettent de structurer quelque peu le fonctionnement du FHAR : création de
groupes de quartiers (FHAR Jussieu, Groupe n° 5 etc.), de journaux (L’Antinorm, Le Fléan social) et
la parution d’ouvrages (Rapport contre la normalité en 1971 et Trois milliards de pervers en 1973 — alors
que le groupe n’est déja plus que Pombre de lui-méme).

Erik Neveu considére que pour qu'un mouvement puisse s’inscrire dans le temps, il doit
nécessairement assumer des formes d’organisations, ce que le FHAR refuse en partie. Une
organisation « qui coordonne les actions, rassemble les ressources, méne un travail de propagande
pour la cause défendue ressort comme une nécessité pour la survie du mouvement, ses succés™ ».
Ce besoin d’organisation implique en réalit¢é une forme de bureaucratisation, perspective
inconcevable pour ces homosexuels et lesbiennes révolutionnaires. Neveu remarque aussi qu’il
existe plusieurs étapes dans la construction d’'un mouvement social qui répondent a la distinction

27 Silon retrouve clairement dans

entre le pourguoi d'un mouvement et le comment d’'un mouvement
le FHAR cette perspective du pourguoi, 1a question du comment semble secondaire. Le choix assumé
de Torganisation est 'une des différences majeures entre le FHAR et les groupes qui le suivent,
d’abord timidement au sein des GLH puis de facon bien plus revendiquée au moment du
CUARH™®. Au FHAR, il semble que cette question de 'organisation, méme si elle existe, est bien
plus diffuse. Comme dit plus haut, il s’agit méme pour certain-es participant-es d’empécher cette
question du comment de organisation. Le militant anarchiste Daniel Guérin, dans un dernier effort,
propose un document intitulé « Pour la constitution et organisation d’une tendance “politique” au
sein du FHAR », « dont le but était de créer un semblant de structure pour I’association et de la

doter d’objectifs politique concrets®™ ». En vain. Ce relatif refus de I'organisation et cette négation

partielle du comment accélerent la chute du groupe.

255 FRONT HOMOSEXUEL D’ACTION REVOLUTIONNAIRE, Rapport contre la normalité, Paris, Champ libre, (1971) 2014,
p. 90

256 NEVEU Erik, Sociologie des monvements sociaux, op. cit., p. 22

27 Ibid., p. 50

258 Le CUARH répond justement a la question du comment avec sa création a 'été 1979 lors de la premiere Université
d’été homosexuelle pour répondre a la problématique de la répression.

259 SIBALIS Michael, « L’arrivée de la libération gay en France..., gp. cit., p. 9
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3.4 Une bréve histoire du FHAR

A partir des recherches de Michael Sibalis, je peux maintenant esquisser une bréve histoire
de cette effervescence homosexuelle révolutionnaire®”. 1l existe 2 mes yeux trois actes fondateurs
du FHAR. Le premier se déroule le 10 mars 1971 a la salle Pleyel a Paris. Depuis 1967 et jusqu’en
1981, Ménie Grégoire anime sur RTL une émission de débat autour de sujets sociaux et personnels
du nom de « Allo, Ménie ». I”émission, chaque jour écoutée par plus d’'un million de personnes, est
consacrée en cette fin d’hiver 1971 a ’homosexualité®’. Dans I'imaginaire des militant-es, cette
émission est restée connue sous le nom de « ’homosexualité ce douloureux probleme » alors que
les émissions de Ménie Grégoire ne portaient pas de titre. Comme le note Sibalis, ce sont les
protestataires qui, par dérision, ont gratifié¢ I'’émission de ce nom. Apres leur coup d’éclat ils et elles
ont ensuite envoyé un tract a la presse qui indiquait que « les homosexuels en ont marre d’étre un
donlonreusc probleme. 1ls veulent faire éclater la famille patriarcale, cellule de base de cette société
préoccupée de thérapeutique. Toubib, soigne-toi toi-méme®” | ». Ménie Grégoite avait invité pour
son émission « des gens qui connaissent bien la question pour des tas de raisons diverses*” » 2 venir
partager leur avis : André Baudry, le jeune journaliste Pierre Hahn, un prétre, un psychanalyste et
de facon assez surprenante le quatuor des Fréres Jacques. Face a la compassion humanitaire de Ménie
Grégoire et le ton des diverses interventions des invités qui n’étaient pourtant pas hostiles vis-a-vis
de ’homosexualité, le public, composé en partie par des militant-es bien décidé-es a en découdre,
s’échauffe, donne de la voix avant d’envahir la tribune. L’émission qui était en direct est alors
coupée. Le groupe de joyeux et joyeuses trublion-nes majoritairement composé de lesbiennes et de
féministes immortalise son action par une photo prise sur les marches de la salle Pleyel. Le soir
méme est fondé le Front homosexuel d’action révolutionnaire, déposé a la Préfecture de police
sous le nom de Front humanitaire anti-raciste par mesure de protection **.

Le groupe trouve une soudaine visibilité grace a 'action de I'un de ses nouveaux membres,
Guy Hocquenghem. Ce dernier participe au journal maoiste Tout ! dont Jean-Paul Sartre occupe la
place de directeur de publication pour protéger le périodique de la censure. Guy Hocquenghem
réussit a convaincre ses camarades du journal de confier au FHAR les pages centrales du prochain

numéro. C’est ce qui marque le second acte fondateur du mouvement. Le 23 avril 1971 parait le

200 La these de Geoffroy Huard donne, dans une partie consacrée au FHAR, de nombreux éléments se rapportant a
cette histoire. Non publiée, elle est souvent inconnue par celles et ceux qui s’'intéressent a cette décennie explosive de
I’histoire du mouvement homosexuel francais.

261 SIBALIS Michael, « L’arrivée de la libération gay en France..., gp. cit,, p. 1
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263 « L’homosexualité ce douloureux probléme », Revue H, Paris, n° 1, 1996, p. 52
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111



numéro 12 de Towut !, intitulé « Libre disposition de notre Corps ». Le journal, diffusé en kiosque,
permet au tout nouveau groupe de publier ses textes fondateurs et de se faire connaitre, avant qu’il
ne soit finalement saisi et son directeur de publication mené en justice. I'importance de cet acte
est a chercher dans sa réception. C’est la premiere fois en France qu’une telle parole est exprimée.
Alors que Textréme gauche s’étouffe en lisant ce qui va devenir le manifeste politique du
mouvement, des centaines de (jeunes) homosexuel — exclusivement des garcons d’apres Sibalis —
mettent pour la premicre fois des mots sur les conditions de leur existence. Des courriers sont
destinés par centaines a 'adresse des Beaux-Arts. Le FHAR y tient une Assemblée générale
hebdomadaire dans I'un de ses amphithéatres et la parution du journal draine son lot de nouveaux
et de nouvelles venu'es comme proclame le numéro suivant de Touz ! : « On était quarante au FHAR
il y 2 un mois, on était 400 a la derniére AG*” ». Si les lesbiennes ont fondé le FHAR, celles-ci s’en
éloignent rapidement. L’espace est de plus en plus monopolisé par les garcons, pour qui
I'amphithéatre des Beaux-Arts est devenu un lieu de drague et les couloirs et les salles de cours des
étages, des espaces de rencontres sexuelles. Dés le printemps 1971, elles fondent dans
Iappartement de Marie-Jo Bonnet les Gouines rouges, groupuscule lesbien relativement
éphémere™®.

11 existe un troisiéme moment qui a valeur d’acte fondateur pour le FHAR : sa participation
a la manifestation du 1 mai 1971 de concert avec les féministes du MLE Aux cris de leur célebre
slogan : « Arrétons de raser les murs™’ », les membres du FHAR défilent dans les rues de Paris. Les
futures Gazolines, qui regroupent les folles, les travestis et les personnes trans, font sensation et
choquent tout ce que la gauche compte de traditionnel. Cette manifestation est importante parce
qu’elle est la premicre apparition publique d’une homosexualité militante dans les rues de la capitale.
La valeur du 1* mai dans I’histoire du mouvement homosexuel francais par les récits qui en ont été
faits et le référentiel politique qu’il semble incarner chez les militant-es doit étre questionnée. Apres
cette premicre manifestation en 1971, les groupes qui succedent au FHAR vont a leur tour, chaque
année, défiler le jour de la fete des travailleuses et des travailleurs. La dimension politique est tres
forte. Par ailleurs, la premi¢re marche autonome des homosexuels et des lesbiennes n’a lieu pour la
premicre fois qu’en juin 1977. Il serait donc plus juste de dire que lorigine du mouvement
homosexuel francais se trouve dans les corteges du 1 mai plutot que dans le fantasme des émeutes
de Stonewall, de l'autre coté de ’Atlantique.

Les militant-es du FHAR se pensent comme révolutionnaires car pour elles et eux, le sujet

205 « FHAR », Tout !, n° 13, 17 mai 1971, p. 2
266 Pour une histoire des Gouines rouges, voit BONNET Marie-Jo, « Les Gouines Rouges », ExAegno, n° 11,1997, 97 p.
267 FRONT HOMOSEXUEL D’ACTION REVOLUTIONNAIRE, Rapport contre la normalité, op. cit., p. 15
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homosexuel est révolutionnaire en soi. S’ils et elles se définissent ainsi, ce n’est pas seulement dans
le sens classique du terme telle que le défend extréme-gauche. Les membres du FHAR sont aussi
révolutionnaires du fait de leur remise en cause de la virilité masculine ; ils et elles cherchent a se
défaire des roles sociaux construits et aspirent a détruire la famille hétéropatriarcale®®. Au contraire
d’Arcadie, le FHAR est une référence constante pour les Groupes de libération homosexuels et ce,
jusqu’a la fin de la décennie. Lors de la présentation de la premicre Université d’été homosexuelle
(UEH) en 1979 par I’ Agence Tasse, 1l est ainsi indiqué que «le FHAR a disparu, mais ses idées, ses

revendications sont toujours d’actualité pour beaucoup d’entre nous™

». La fin de la « parenthése »
ouverte par le FHAR permet alors de débuter une nouvelle séquence pour le mouvement
homosexuel qui cette fois-ci va s’inscrire sur une temporalité plus longue et dont ’action se déroule
sur tout le territoire francais. Le contexte de I’époque participe alors au développement de

nouveaux cadres pour son organisation.

268 GIRARD Jacques, Le Mouvement homosexuel en France : 1945 — 1980, op. cit., p. 90
209 « Pour une université d’été homosexuelle », Agence Tasse, n° 33, non daté, p. 2
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4. Les années Giscard. Un contexte de la France du milieu des années 1970

«La France bougonne, grommelle, conteste, se bat et se surveille. En 1970, les réves se tarissent et
s’opposent. Les femmes et les enfants refusent de jouer les doublures et parlent d’esclavage. Des prétres se
marient, d’autres retroussent leur soutane. Les volutes de la drogue retombent vite. On se met en ménage
a quinze, on divorce a tour de bras [...]. A ’époque de la voiture et du Frigidaire, de la vente a crédit et des
loisirs collectifs, la ou des observateurs pondérés attendaient une génération raisonnable, la France
découvre le romantisme de I'illégalité. Le phénomene prend une ampleur mondiale : devant le gachis et les
contradictions des sociétés bouleversées par les sciences et les techniques, une jeunesse que I’échec n’a pas
encore démobilisé a tout a gagner dans le combat qu’elle mene contre une organisation dont elle est
exclue. Gauchistes et contestataires ne sont pas les marionnettes d’un complot international. Fils naturels
de notre société ils naissent du pourrissement des conformismes, du vieillissement des routines et des
morales [...]. Les gauchistes et les autres se révoltent parce qu’ils savent qu’on ne peut rien changer au
long des voies élimées et bouffonnes des carcans politiques. Par la violence et I'ironie ils récusent le
systéme tout entier, son enseignement et sa culture, son organisation sociale et son ordre policier [...]. Si

les cris ne s’accordent pas encore, chaque francais est individuellement un rebelle?70 ».

En 1970, Michel Antoine Burnier et Bernard Kouchner publient La France sauvage, une
longue enquéte menée par leurs soins qui s’attéle a mettre en lumiere la France en ce début de
décennie””. Tls parcourent ainsi les différents foyers de contestation et donnent la parole 2 toutes
celles et ceux qui s’engagent : professeur-es, ouvrier-es, militant'es d’extréme gauche et
syndicalistes. L’extrait ci-dessus est tiré de l'introduction de ce livre-reportage cité par Hervé
Hamon et Patrick Rotman dans leur ouvrage Génération. 1l est important de saisir le contexte
explosif et 'intensité politique a ceuvre en ce début des années 1970 pour comprendre comment
et pourquoi le mouvement homosexuel francais a pu se développer. Comme le note le sociologue
Lilian Matthieu, le contexte politique est décisif dans les opportunités qu’il donne au mouvement
social de se développer. 1l analyse que «le concept de structure des opportunités politiques a en
conséquence été proposé pour rendre compte de cette dépendance de Dactivité contestataire a
Pégard du contexte politique*”». Mathieu prévient cependant qulil ne faut pas penser un
mouvement dans la seule perspective des opportunités politiques au risque de déposséder les

acteurs et les actrices d’un mouvement social de toute volonté et d’initiative. Et Lilian Mathieu de

210 HAMON Hervé et ROTMAN Patrick, Génération, Les années de poudre, Paris, France, Seuil, 1990, pp. 250 — 251.

271 Cette partie de contextualisation politique et sociale des années 1968, est une version enrichie de mon travail de
mémoire de master qui pour les besoins de ma démonstration d’alors s’intéressait déja au contexte de cette époque.
QUERE Mathias, « Qui séme le vent récolte la tapette », une bistoire des Groupes de libération homosexuels en France de 1974 a 1979,
mémoire de master 1, Toulouse, Université Toulouse Jean-Jaures, 2016, pp. 37 — 43

272 MATHIEU Lilian, Les années 70, un dge d'or des luttes 2, Patis, Textuel, 2009, p. 52
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citer Frangois Chazel : il « ne suffit pas que des opportunités soient offertes, il faut encore qu’elles
soient saisies et elles ne peuvent I’étre que si elles ont été au préalable percues®” ». C’est tout enjeu
pour la mobilisation naissante.

Le mouvement homosexuel frangais émerge dans ce qu'ont été «les années 68 », une
période d’abord conceptualisée par Bernard Lacroix en 1983°™* puis retravaillées au cours des
années 2000, notamment par Philippe Articres et Michele Zancarini-Fournel”” et Antoine
Artous™. Cette séquence historique est initiée par la fin de la guerre en Algérie en 1962 et se
termine par la victoire du socialiste Francois Mitterrand aux élections présidentielles de 1981. La
définition des années 68 est particulicrement importante pour ne pas verser dans une version
téléologique de ce moment historique. La lecture de ces années par Hervé Hamon et Patrick
Rotman — que I'on peut par ailleurs considérer comme singulicrement viriliste et patriarcale car
selon eux essentiellement incarnée par la Gauche prolétarienne (GP) et la Ligue communiste (LLC)
—, date la fin de cette séquence d’intense agitation politique et sociale avec la mort de Pierre Overney
en 1972 et la manifestation monstre qui accompagne son cortege funéraire. L’historienne Danielle
Tartakowsky de son coté, considere que I'extréme gauche rentre en crise des 1972 au moment
meéme de la signature du Programme commun entre le Parti communiste et le Parti socialiste. Pour
ma part, je souscris a ’analyse d’Antoine Artous pour qui, si «’on se contente de faire histoire du
“mouvement de Mai” a partir du seul devenir des courants “maoisants” et/ou “spontanéistes”, on
occulte toute une partie de I“héritage” politico-culturel des années 1968°" ». Je soutiens ainsi I'idée
que le mouvement homosexuel francais, initié par la comete du FHAR, mais véritablement
structuré avec les Groupes de libérations homosexuels, est un pur produit des années 68. C’est-a-
dire qu’il aspire, a I'instar de nombreux mouvements sociaux, a s’inscrire dans le temps présent
pour changer le quotidien de fagon révolutionnaire, tout en remettant en cause les structures

verticales et hiérarchiques des organisations politiques classiques.

4.1 Une libéralisation politique, économique et sociale

L¢lection de Valéry Giscard d’Estaing en mai 1974, apres la mort de Georges Pompidou,

accélere les transformations de I’échiquier politique francais et provoque une rupture historique

273 CHAZEL Francois, Du pouvoir a la contestation, Paris, LGD], 2003, p. 124

274 LACROIX Bernard, « Les jeunes et I'utopie : transformations sociales et représentations collectives dans la France
des années 1968 », Mélanges offerts an professenr Jacques Ellul, Paris, PUF, 1983, p. 719 — 742.
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forte dans lhistoire de la V¢ République. Apres une élection qui a vu la gauche aux portes du
pouvoir, Valéry Giscard d’Estaing se propose d’instaurer ce qu’il appelle une société libérale
avancée”®. Dans un contexte économique marqué par la crise et qui voit la fin de ce que Jean
Fourastié a théorisé comme étant les « Trente Glorieuses », la société francaise est dans 'attente de
changements politiques et sociaux conséquents.

«J’écoute et jentends encore I'immense rumeur du peuple qui nous a demandé le
changement. Nous ferons ce changement avec lui, pour lui, [...] nous le conduirons en particulier
avec sa jeunesse qui porte comme des torches la gaieté et avenir” » affirme Valéry Giscard
d’Estaing qui a bien saisi que les attentes des frangais-es ont largement dépassé les propositions
traditionnelles du personnel politique conservateur au pouvoir depuis 1958. C’est comme si les
effets de Mai 68 et les aspirations au bouleversement de 'ordre établi avaient mis plusieurs années
pour irriguer tout le corps social®’. Giscard d’Estaing et la classe politique qui ’entoure semblent
n’avoir d’autres choix que de répondre aux aspirations populaires a de nouvelles libertés collectives.
Car le risque est établi : la volonté d’émancipation et d’auto-organisation de larges franges de la
population (les femmes, la jeunesse, une partie radicalisée du mouvement ouvrier etc.) crée une
situation que ’Etat doit contenir, pour ne pas voir apparaitre de pouvoirs concurrents™'. Dans une
logique d’incorporation de la critique pour 'annihiler, le nouveau président francais fait sienne une
partie des revendications des mouvements sociaux et s’engage dans la révision de I’arsenal 1égislatif.
Le septennat débute par I'adoption de plusieurs réformes «symboliques» qui marquent
I’engagement présidentiel d’étendre les libertés individuelles. La légalisation du divorce par
consentement mutuel est votée le 4 juin 1974. S’ensuit 'abaissement de la majorité a 18 ans qui est
adopté le 25 juin 1974, mesure symbolique considérée comme particulierement forte au vu de la
méfiance qu’inspire la jeunesse. Cette jeunesse délaisse pourtant le champ de la politique
traditionnelle, a la recherche de transformations plus substantielles de ses modes de vie. Le 4
décembre 1974 est votée une loi sur la contraception qui supprime 'autorisation parentale pour
’achat de contraceptifs et met en place leur remboursement par la sécurité sociale. La mesure la
plus importante soumise au suffrage des député-es est un projet de loi visant a abolir la loi de 1920
qui interdisait 'avortement. Si Valéry Giscard d’Estaing saisit 'urgence politique et sociale de
mettre fin 2 un certain nombre de situations absurdes, aucune loi n’est cependant adoptée sans les

tergiversations du gouvernement et les résistances d’une majorité qui reste farouchement
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conservatrice, adepte de 'ordre et de la morale. La loi sur le divorce, et encore plus celle sur
avortement™, ne sont votées que grace aux voix des député-es de gauche®”. Simone Veil, ministre
de la Santé, reconnait le 26 octobre 1974 a ’Assemblée Nationale que « nous sommes arrivés a un
point ou, en ce domaine, les pouvoirs publics ne peuvent plus éluder leurs responsabilités. La
situation actuelle est mauvaise. Elle est déplorable et méme dramatique parce que la loi est
ouvertement bafouée, pire méme ridiculisée ». Face a cet aveu, la réaction de 'opposition de gauche
est sans équivoque : « vos hardiesses, répond le député socialiste de Lille, Pierre Mauroy, sont des
hardiesses a retardement™ ».

Méme si le gouvernement cherche a combler un fossé qui n’a cessé de se creuser depuis
pres d’une décennie, jamais la société francaise n’a paru aussi cloisonnée, bloquée comme le

25 1. fracture entre les sommets

diagnostic dans un retentissant essai le sociologue Michel Crozier
de I'Etat, des institutions incapables de se transformer, et un contexte sociétal en perpétuelle
évolution, est colossale. Les nouveaux courants de pensée, féconds et novateurs, développés par

une « nouvelle société » sont mal ou peu pergus™.

Au-dela d’une société en crise, d’autres changements, de nature économique et politique
participent a transformer la France en profondeur. Si le choc pétrolier de 1973, suite a la décision
des pays de ’Organisation des pays exportateurs de pétrole (OPEP) d’augmenter le cours du prix
du baril, entraine lentement la France dans la premicre d’une longue série de crises, d’autres facteurs
d’explications doivent étre mobilisés. Selon Jacques Marseille, I’économie mondiale en ce début de
décennie fait aussi face a un ralentissement de la croissance qui s’était maintenue a des niveaux
exceptionnels depuis la fin de la seconde Guerre Mondiale. Cette situation peut étre couplée a une

7 Par ailleurs le

« crise de 'emploi », conséquence du recul d’une partie des activités industrielles
chomage, quasi inexistant pendant toute la période des « Trente Glorieuses» passe de 1,6 % en
1966 2 2,8 % en 1974 pour atteindre 4 % en 1975 et s’établir 2 7,4 % en 1981**.

En parallele d’un contexte économique qui se détériore, I’échiquier politique frangais

connait lui aussi de profondes transformations. La gauche parlementaire institutionnelle, dont les

282 Pour une histoire des lois sur la contraception et I’avortement, voir : PAVARD Bibia, ROCHEFORT Florence,
ZANCARINI-FOURNEL Michele, Les lozs V'eil. Les événements fondatenrs — Contraception 1974, IVG 1975, Paris, Armand
Colin, 2012

283 Pour plus de précisions voir MOSSUZ-LAVAU Janine, Les lois de lamour : les politiques de la sexunalité en France de 1950 a
nos jours, Paris, Payot, 1991

284 GAURON Andrté, Histoire économique et sociale de la Cinguieme République, op. cit., p. 241

285 CROZIER Michel, La société bloguée, Paris, Seuil, 1970, 251 p.

286 HAMON Hervé et ROTMAN Patrick, Génération, Les années de poudre, op. cit., p. 251

287 ARTIERES Philippe, ZANCARINI-FOURNEL Michelle, 68, une histoire collective, 1962-1981, op. cit., p. 656

288 Jbid., p.657
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composantes sont la Fédération de la gauche démocratique et socialiste (FGDS) et le Parti
communiste frangais (PCF) semble déboussolée apres les événements de mai-juin 1968. Trop
occupée par ses combats fratricides, elle n’a pas su matérialiser électoralement les aspirations des
frangais-es. Pourtant le 26 juin 1972 est signé le « Programme commun de gouvernement » entre le
tout nouveau Parti socialiste (PS) (né de I'union des différents courants socialistes au congres
d’Epinay en 1971) et les communistes. Cette alliance se maintient jusqu’aux élections municipales
de 1977. Elle doit originellement servir dans la perspective des élections législatives de 1974, fruit
de la stratégie mitterrandienne pour s’imposer comme candidat naturel de la gauche. Mais elle est
aussi d’une certaine maniere la réponse politique des partis de gauche aux événements de 1968.
Cette alliance suscite alors ’espoir que la majorité de droite au pouvoir depuis quinze ans, puisse

étre renversée®

. I’hégémonie du PCF face au nouveau Parti socialiste commence dans le méme
temps a se déliter. Aprés un premier recul dans les urnes du Parti communiste a 'automne 1974
lors des élections législatives, les socialistes vont définitivement prendre I’avantage sur les
communistes, comme le confirment les élections municipales de 1977. La publication de I’Archipe/
dn Gonlag de Soljenitsyne, paru en France en 1974, porte aussi un coup a la perspective politique
communiste et développe une critique du modele soviétique qui n’est plus seulement ’apanage de
la droite conservatrice. La gauche non-communiste se retrouve aussi dans les rangs du Parti
socialiste unifié (PSU) de Michel Rocard, Pierre Mendés-France et d’Huguette Bouchardeau.
Malgré des scores électoraux toujours tres faibles, il est le parti de gauche qui en 1968 semble le

plus en phase avec les événements en cours et parait faire office de tampon entre 'extréme gauche,

le PCF et le PS.

4.2 I’émergence des mouvements du sujet minoritaire

Les longues années 1968 permettent ’émergence et le renforcement d’un certain nombre
de mouvements sociaux ou I'individu en tant que sujet prend une place inédite. Ces mouvements
se veulent en rupture avec les organisations politiques et syndicales traditionnelles car ils
«manifestent une défiance explicite devant les phénomeénes de centralisation, de délégation
d’autorité a des états-majors lointains, au profit de l'assemblée générale, du contrdle des
dirigeants®™’ ». Ces nouvelles organisations ou le centralisme démocratique est constamment remis
en question assument aussi des nouvelles formes de revendications, moins focalisées sur « le grand

soir », et plus guidées par un certain pragmatisme politique. Les revendications sont plus concretes

291bid., p. 672
20 NEVEU Erik, Sociologie des monvements sociaux, Patis, La Découverte, 2011 (1996), pp. 60 — 61
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et sans compromis possible, a 'image de la lutte pour I'avortement, la fermeture d’une centrale
nucléaire ou encore labrogation des lois qui criminalisent ’homosexualité. Ces nouvelles
mobilisations montent en puissance au début des années 1970 et jalonnent toute la décennie sans
faiblir. Un état de fait qui renforce I'analyse d’une France en permanente effervescence politique et
sociale jusqu’en 1981.

Si chaque mouvement se distingue par sa singularité et sa temporalité propre — en ayant des
objectifs politiques spécifiques — des liens entre groupes existent et les luttes sont parfois
communes. I’analyse que propose Monique Wittig dans son ouvrage La pensée straight, sur
I'émergence des mouvements féministes dans les années 1970, est intéressante pour comprendre
la place du sujet dans le développement de ces luttes. Le rapprochement de cette analyse avec le
mouvement homosexuel devient alors particulierement tentant. D’apres Wittig, le développement
de ces nouvelles formes de mobilisation serait rendu possible, entre autres, par la fin de ’hégémonie
du Parti communiste dans le champ de la contestation et par le désir de révolution. Ainsi, Wittig

écrit que :

«Le marxisme, a cause du pouvoir politique et idéologique que cette “science révolutionnaire”
a exercé immédiatement sur le mouvement ouvrier et les autres groupes politiques, a empéché
toutes les catégories d’opprimé(e)s de se constituer comme sujets (par exemple comme sujets
de leurs luttes). Cela veut dire que les “masses” n’ont pas combattu pour elles-mémes mais

pour le parti et ses organisations®! ».
Plus loin, elle développe I'idée que :
5 PP q

« La théorie marxiste ne permet pas plus aux femmes qu’aux autres catégories d’opprimés de
se constituer comme des sujets historiques parce que le marxisme ne prend pas en compte le
fait qu’une classe, c’est aussi des individus un par un. Une conscience de classe ne suffit pas. 11
nous faut comprendre philosophiquement (politiquement) les concepts de “sujet” et de

“conscience de classe” et comment ils fonctionnent en relation avec notre histoire292 ».

Le ton est donné. Cette citation illustre les rapports que les mouvements constitués autour d’un
sujet minoritaire vont entretenir avec la gauche communiste devenue archaique. Comme le
soulignent Isabelle Sommier et Xavier Crettiez, Mai 68 a participé a transformer le concept du
pouvoir. Celui-ci n’est plus seulement considéré comme ’apanage de 'Etat qui controle Pappareil

idéologique et répressif. Les situations de pouvoir sont multiples et se matérialisent a tous les

2V WITTIG Monique, La pensée straight, Paris, Balland, 1978, p. 62
292 Ibid., pp. 62 — 63
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niveaux. C’est 'une des motivations des militant*es de la décennie suivante : « le pouvoir est partout
et doit donc étre combattu en tous lieux™ ».

Dans ce contexte, une partie des organisations d’extréme gauche entre en crise dés le début
des années 1970 : auto-dissolution de la Gauche prolétarienne et dissolution de la Ligue
communiste en 1973 aprés la manifestation violente du 21 juin contre le meeting d’Ordre nouveau
(ON) **. La Ligue communiste est cependant remplacée la méme année par la Ligue communiste
révolutionnaire (LCR) dirigée par Alain Krivine. Dans le méme temps, les nouveaux éclairages
apportés sur la situation d’abord dans le régime soviétique puis maoiste participent a faire vaciller

?>. Si cette derniére est fragilisée, 1’idéal

les fondements idéologiques de l'extréme gauche
révolutionnaire est encore porté par de larges pans de la société. Pourtant, un changement majeur
se dessine dans le fonctionnement de nombreux groupes émergents. Les nouveaux mouvements
de défense des sujets minoritaires adoptent une temporalité distincte des organisations d’extréme
gauche classique dont nombre d’entre eux et elles sont issu-es. I’horizon révolutionnaire qui place
sa temporalité dans un avenir radieux mais lointain est lentement remplacé par des luttes inscrites
dans le temps présent, matérialisées par revendications immédiates. Par ailleurs, comme le signale
Michelle Zancarini-Fournel, c’est en changeant d’échelle d’observation, en se situant « au niveau
des groupes et des parcours individuels » que ce qu’elle appelle les « traces » des événements de
mai-juin 1968 apparaissent comme plus durables et plus effectives™.

Les mouvements féministes et plus particulicrement le Mouvement de libération des
femmes (MLF) sont certainement les plus emblématiques de ces changements d’orientation. Les
luttes féministes prennent alors corps sur différents terrains. D’un c6té un combat revendicatif
pour des avancée concretes en termes de droits des femmes, de I'autre, la remise en cause par les
féministes, de leur assignation en tant que femme, mere ou épouse. Avec un répertoire d’action
renouvelé, les féministes affirment des mots d’ordre et des revendications politiques dans le droit
fil de la tradition extra-parlementaire de I'extréme gauche, sans pour autant se contraindre a une
organisation institutionnalisée, ni a des objectifs progressifs et limités, propres aux logiques

partisanes”’. Depuis son apparition en plein mois d’aott de 'année 1970, le MLEF, rejoint lors de

293 CRETTIEZ Xavier, SOMMIER Isabelle (dit.), La France rebelle, Tous les foyers, mouvements et actenrs de la contestation, Patis,
Michalon, 2006, p. 17

294 11 m’a fallu ici faire le choix entre 'usage des mots « extréme gauche » et « gauchiste ». Je fais le choix dans ma
recherche d’utiliser le terme « d’extréme gauche » méme si 'imaginaire qu’on peut lui accoler est probablement moins
parlant que I'expression « gauchiste ». Ceci parce que le terme « gauchiste » a été remis au gout du jour par le Parti
communiste dans la perspective de disqualifier les organisations qui le débordaient sur sa gauche. Ma démarche étant
différente, je me contenterai de 'usage du terme « extréme gauche ».

25 ARTIERES Philippe, ZANCARINI-FOURNEL Michelle, 68, une histoire collective, 1962-1981, op. cit., p. 674

2% Ibid., p. 405

297 RICHARD Gilles, SAINCLIVIER Jacqueline, Les partis a ['épreuve de 68. 1. émergence de nonveanx clivages, 1971 — 1974,
Rennes, PUR, 2012, p. 41
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sa création par le Mouvement de libération de I'avortement et de la contraception (MLAC), a fait
du droit a 'avortement son premier combat. L’adoption par le gouvernement de Jacques Chirac de
la loi Veil n’est pourtant pas une victoire totale pour les féministes. Tout d’abord parce que certaines
féministes, qui au sein du MLAC avaient fait le choix de I"autonomie dans une perspective de
réappropriation de leur corps (trés bien documenté par le film Regarde, elle a les yeux grands onverts™),
critiquent cette nouvelle loi. D’apreés elles, celle-ci replace le corps des femmes dans les mains de
I'institution patriarcale qu’est le monde médical. Mais aussi parce que la loi n’est votée que pour
une durée de cinqg ans. Quand arrive le moment de son réexamen par ’Assemblée nationale, pour
marquer leur présence et affirmer un rapport de force, les féministes organisent le 6 octobre 1979

2 A partir de 1975 est mené

une marche non-mixte a Paris qui rassemble plus de 30 000 femmes
un second combat d’ampleur, qui cherche a faire adopter une loi contre le viol. Celle-ci sera votée
cing ans plus tard, en décembre 1980°".

En paralléle des luttes menées dans la rue en faveur de I'avortement et contre le viol, la
revendication de la libre disposition des corps est aussi théorisée politiquement. Les féministes
élaborent un discours qui remet en cause le modele « post-vichyste » de la morale traditionnelle et

1 Avec pour mot d’ordre

de la sexualité enfermée dans le mariage, ayant pour but la procréation
«le privé est politique » les féministes analysent les rapports entre les hommes et les femmes dans

les termes d’une domination, d’une aliénation et d’une oppression spécifique.

Si la lutte des femmes est emblématique, les années 1970 voient se développer celles de
nombreux acteurs sociaux. Les mobilisations lycéenne et étudiante se maintiennent tout au long de
la décennie. Elles s’organisent en 1973 contre la loi Debré qui limite les sursis du service militaire,
avec pour slogan : « Cing ans déja, coucou nous revoila ». Puis a nouveau en 1976 pour ne citer que
les mobilisations majeures. 1968 a représenté pour cette jeunesse une rupture dans la facon de faire
de la politique. Dans une filiation évidente avec les événements de mai-juin, les mouvements
étudiants lycéens dans les années 1970 sont radicalement antihiérarchique et égalitaires. Rupture
¢galement quant a leur mépris face a la politique traditionnelle partisane qui est couplée a la réelle

32 Annick Percheron

volonté de prendre la parole eux et elles-mémes pour elles et eux-mémes
résume la situation ainsi : « Depuis 1968, et c’est un des plus grands changements intervenus, les

jeunes ont appris a poser leurs problémes non plus en termes individuels mais en termes collectifs

298 LE MASSON Yann, Regarde, elle a les yeux grands onverts, 1980

299 ARTIERES Philippe, ZANCARINI-FOURNEL Michelle, 68, u#ne histoire collective, 1962-1981, op. cit., p. 649
300 Thid.

30 [bid., p. 650

302 Ibid., p. 647
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et politiques™”

». La jeunesse est devenue une classe sociale en tant que telle, avec ses propres
logiques et ses nouvelles aspirations.

Avec la crise économique et la recomposition du mouvement ouvrier, de nouvelles formes
d’organisation se développent. De nouvelles thématiques et des luttes spécifiques permettent a la
résistance ouvricre de transformer son cadre d’analyse et d’action. Xavier Vigna parle
d’insubordination ouvrié¢re que I'on peut corréler avec la mise a distance progressive du Parti

communiste’™

. Dans les années 1970, le concept d’autogestion se diffuse en paralléele dont la
Confédération frangaise et démocratique du travail (CFDT) se fait largement I’écho. La lutte autour
de l'usine LIP, la greve de la CIP, usine de confection dans le bassin minier du Nord ou encore celle
du Joint francais dans les Cotes du Nord en sont des exemples concrets. Les méthodes de luttes se
font aussi plus radicales. Selon une note du ministére de I'Intérieur en juillet 1975, un conflit sur
deux se déroule avec une occupation des batiments, des piquets de gréves ou la séquestration des
cadres et des patrons™”.

L’écologie de son coté entre dans le champ politique institutionnel lors des élections de

1974 avec la candidature de René Dumont™™

. Loin de se limiter a faire de la figuration lors des
élections, elle investit le mouvement social en donnant a certaines luttes un écho qui continue de
résonner aujourd’hui. Les exemples sont nombreux : la mobilisation contre la centrale nucléaire de
Fessenheim ou la premiere manifestation est organisée en 1971, la lutte paysanne contre 'extension
d’un camp militaire dans le Larzac ou encore celle du village de Plogoff en Bretagne contre la
construction d’une centrale nucléaire. Il est aussi important de rapporter la constitution de luttes
des personnes immigrées, concernant souvent leurs conditions de vie et de travail. De nombreuses
greves de loyers dans les foyers Sanacotra de la région parisienne participent a la politisation de ces
migrant-es et les amenent a se positionner sur des questions internationales, comme par exemple

la question palestinienne™”’

. Le Mouvement des travailleurs arabes (MTA), issu des Comités
Palestine a Paris et a Marseille, dispose d’un role tres important dans la premiere moitié des
années 1970 et s’illustre particulicrement par 'organisation d’une greve générale, le 3 septembre
1973 a Marseille, pour protester contre une succession de crimes racistes™”.

Ces mouvements du sujet minoritaire s’expriment sur de nombreux nouveaux terrains et

303 PERCHERON Annick, « Se faire entendre : morale quotidienne et attitudes politiques des jeunes », La Sagesse et le
désordre, Gallimard, Paris, 1980, p. 165

304 VIGNA Xavier, L nsubordination ouvriére dans les années 68 : Essai d’bistoire politique des usines, Rennes, PUR, 2007
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307 Ibid., p. 666

308 HAJJAT Abdellali, « Le MTA et la “gréve générale” contre le racisme de 1973 », Plin droit, vol. 67, n°® 4, 2005,
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en France », Revue d’études palestiniennes, Les éditions de Minuit, 2006, pp. 74 — 92
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proposent de nouvelles formes d’organisation. Ils renseignent alors en creux sur ’état d’esprit d’une
époque et sur leur capacité a faire évoluer des situations par un ancrage dans le temps présent. Ces
nouvelles formes d’engagement politique font émerger un paradoxe dont nous pouvons toujours
sentir les effets aujourd’hui. C’est ainsi une dualité dans 'expérience contestataire qui est « politique
et en méme temps si peu idéologique, collective, mais aussi individuelle voire individualiste [...]*" ».
En d’autres termes, il s’agit moins de lutter pour la dictature du prolétariat que pour un changement
radical et immédiat des conditions d’existence. Et si ces mobilisations sont collectives, la

prédominance du sujet se détache de I'idée ou l'individu se fond dans la masse. II n’est pas un

simple élément de plus, son expérience propre est au cceur de son engagement.

4.3 La question homosexuelle obtient droit de cité

La libéralisation progressive de la société frangaise, menée contre son gré par Valéry Giscard
d’Estaing, permet donc a de nombreuses thématiques politiques et sociales de trouver un écho, au-
dela des cercles ou elles étaient jusqualors cantonnées. I’homosexualité, en réalité
presqu’exclusivement ’homosexualité masculine, en fait partie et obtient progressivement droit de
cité. Tout commence par ladoption de la loi du 7 aotGt 1974 qui démantele I'Office de
radiodiffusion-télévision francaise (ORTF) et insuffle un vent de liberté dans la production
télévisuelle et radiophonique. La parution de nouvelles publications homosexuelles et la fin de la
censure pour d’autres revues encouragent alors la démocratisation et la visibilité de discours
longtemps maintenus dans le cadre des cercles d’initié-es. C’est ainsi qu’en mai 1975, apres plus de
vingt ans d’interdiction d’affichage, la revue Arcadie, par décision du ministre de 'intérieur Michel

Poniatowski, reparait 2 nouveau dans les kiosques™"’

. Cette premiere liberté concédée en entraine
d’autres. La revue Homo retrouve la vente libre et en 1976 sort un nouveau magasine titré Dialogues
homophiles. Le numéro 2 du bulletin de 1’Agence Tasse, bulletin des Groupes de libération
homosexuels, recense les différents journaux et revues homosexuelles. Il permet de prendre la
mesure de cette presse spécifique foisonnante, que la censure, par son arsenal de mesures
répressives, a rendu difficiles d’acces. En plus de celles déja mentionnées ci-dessus, il inventorie les
revues Sexpo/ (qui traite régulicrement d’homosexualité mais n’est pas une publication
spécifiquement homosexuelle), Ohmpe, In, Hommes, Don et Andros’”’. Chaque revue dispose de son

propre lectorat dont Libération se moque gentiment. Ainsi, Hommes « C’est la série téte brualées,

sphinxies, centurions et bataillon d’Afrique », « Ohmpe c’est la variation tout muscle, hygiénique,

309 CRETTIEZ Xavier, SOMMIER Isabelle (dit.), La France rebelle, op. cit., p. 18
310 GIRARD Jacques, Le Mouvement homosexuel en France : 1945 — 1980, op. cit., p. 114
3« Revues », Agence Tasse, n° 2, 5 mai 1976, p. 8
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culturiste et “physiquement remarquables”» alors que Iz serait « pour celles qui s’habillent chez
André Balzac d’un feutre marron 1930, qui vont voir le dernier Borowczyk, passent la soirée au

Scaramouche et adorent en secret Hiram Keller®?», c’est-a-dire intelligentsia homosexuelle. A

>
chacun son style finalement.

La diffusion a une heure de grande écoute, d’une émission sur ’homosexualité constitue
une véritable révolution pour le petit écran. La radio avait déja consacré une émission sur
’homosexualité, la premiere de I’histoire des ondes frangaises en mars 1970 sur Europe 1 lors de
Pémission « Campus »°. Le mardi 21 janvier 1975, Antenne 2, dans Les dossiers de ['écran, consacre
un dossier sur ’homosexualité précédé par la diffusion du film de Roger Peyrefitte Les amutiés
particnliéres. 1.émission suivie par 19 millions de téléspectateurs’™* est décrite par un article de
Libération comme « un souffle d’air frais®” »’'° | Une premiére émission médicale, a laquelle avaient
déja participé Yves Navarre et André Baudry, avait eu lieu sur cette chaine le 29 novembre 1973,
mais elle n’avait obtenu que le quart de 'audience de ’émission de 1975. Au cours du débat qui suit
la diffusion du film, on trouve sur le plateau quelques écrivains a I'instar de Jean Louis Bory, d"Yves
Navarre et de Roger Peyrefitte. Les autres invités sont un prétre, le pere Xavier Thévenot, un
endocrinologue et un neuropsychiatre. Pour compléter le tableau, la chaine a aussi invité le député
Paul Mirguet, auteur en 1960 de I'amendement du fléau social. André Baudry, en tant que
représentant du club Arcadie, s’indigne qu'aucune femme n’ait été invitée. Le débat est relativement
favorable a ’'homosexualité et le député Mirguet est mis en difficulté par 'ensemble des autres
intervenants. Au cours de cette émission Jean Louis Bory tient des propos qui vont par la suite
nourrir une réflexion autour de I'identité homosexuelle : « Il y a une réalité homosexuelle et si je
suis la, c’est parce que ’homosexualité existe. Je n’avoue pas que je suis homosexuel, parce que je
n’en ai pas honte. Je ne proclame pas que je suis homosexuel, parce que je n’en suis pas fier. Je dis
que je suis homosexuel par ce que cela est’’ ».

Un autre événement participe par ricochet a ouvrir la voie a Iexpression publique de
I’homosexualité : la création le 4 janvier 1973 du journal Libération, par, entre autres, Jean Paul Sartre,
Maurice Clavel, Philippe Gavi, Bernard Lallement et Serge July, un ancien de la Gauche

prolétarienne. Son mot d’ordre tranche avec les journaux de 'époque : « Libération sera ce que ses

312 « Les sauvages de la Gay presse », Libération, n° 740, 19 juin 1976, p. 14
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mettre en regard.

317 MARTEL Frédéric, Le rose et le noir : les homosescuels en France depuis 1968, op. cit., pp. 150 — 151

124



lecteurs en feront’® ». Le premier relais médiatique entre le journal et le mouvement homosexuel
se fait par intermédiaire du militant homosexuel Jean Luc Hennig, suspendu a cette méme époque
par I’éducation nationale pour avoir fait lire "ouvrage du FHAR, Trozs milliards de pervers, a ses éléves.
De fagon prosaique, c’est particulicrement la publication des petites annonces « Chéri(e) » qui
accompagnent la libéralisation de la parole homosexuelle et qui va marquer les esprits. Les petites
annonces se multiplient et il y en a pour tous les gotts : « Homo cherche homo. Mec 28 ans employé
barbu recherche copain barbu viril sensible pour partager amitié’" ». Cette politique n’est pas sans
risques : cette prise de position en faveur de ’homosexualité colte un proces au journal en 1979
« pour outrage au bonnes meeurs et incitation a la débauche™ ». Trés rapidement aprés sa création,
des figures homosexuelles entrent dans le journal a 'image de Guy Hocquenghem qui y fait son
entrée en 1976, bientot rejoint par d’anciennes Gazolines du FHAR comme Hélene Hazera ou
encore Michel Cressole. Une autre figure importante de ’expression homosexuelle a se joindre au
journal se trouve en la personne du dessinateur Copi et sa fameuse « femme assise » discutant avec

un canard ou un gastéropode321

. Dintérét du journal pour la question homosexuelle est tel, que
Frank Arnal, co-fondateur du journal Gaz pied en 1979 en parle en ces termes : « Libération a publié
plus d’informations sur ’homosexualité en huit ans que Pensemble de la presse quotidienne

francaise depuis 1881°%

». Nombre des futurs GLH se constituent en publiant dans le journal une
petite annonce pour se retrouver et se rencontrer. Les Groupes de libération homosexuels sont
majoritairement des petites entités, rassemblant quelques dizaines de personnes, mais leur impact
médiatique dépasse de loin leur importance réelle, grice a la publicité que leur fait le journal™.
Ainsi Jean Le Bitoux, figure historique de la tendance révolutionnaire du GLH parisien, réussit de
maniere audacieuse en juin 1977 a faire publier en Une du journal un article s’intitulant « La colére

324

gal » pour un rassemblement qui a « seulement » rassemblé 300 personnes™. Pour reprendre les

termes de ’historien Julian Jackson, si le journal Le Monde représente le soutien de I’establishment
a Arcadie, Libération devient la « voix du gauchisme homosexuel »>.

La sphere de la culture et du show-business est dans les années 1970 a nouveau perméable
a la question homosexuelle. Les références a celle-ci se multiplient tout d’abord dans la chanson.

Des 1972 avec « Comme ils disent » de Chatles Aznavour, Dans Popéra rock Starmania de Michel

Berger en 1977, Fabienne Thibeault chante Uz gargon pas comme les antres. En 1978 la chanson de

318 MARTEL Frédéric, Le rose et le noir : les homosexuels en France depuis 1968, op. cit., p. 154

319 « Chétie je t'aime », Libération, n° 605, 13 et 14 décembre 1975, p. 14

320 MARTEL Frédéric, Le rose et le noir : les homosexnels en France depuis 1968, op. cit., p. 154

321 Tbid.

322 Tbid.

323 JACKSON Julian, Arcadie : la vie homosexuelle en France, de l'aprés-guerre a la dépénalisation, op. cit., p. 247
324 Tbid.

325 MARTEL Frédéric, Le rose et le noir : les homosexcnels en France depuis 1968, op. cit., p. 154
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Charles Trenet 1.2Abbé a I'harmonium, peut faire rougir certaines joues. Cette chanson fait suite a [a
fliite dn maire qui elle aussi est pleine d’ambiguités et de sous-entendus. Patrick Juvet quant a lui

fredonne quil « fait des réves immoraux de garcons enlacés »*

. Un groupe de théatre travesti
nommé les Mirabelles présente a Aix en Provence en 1974 un spectacle intitulé Fauves et obtient
une reconnaissance conséquente. En passant de la scene ¢ff du festival d’Avignon a des
représentations parisiennes, cette troupe propose une succession de spectacles, comme Les
Guérrilléroses ou encore Les Odseanx de nuit. Leur renommée est telle que le psychanalyste Félix

327

Guattari consacre un article a cette troupe dans Lzbération’™'. 1”’homosexualité semble étre dans Iair

328

du temps, tout du moins dans ce monde du spectacle et du show-biz"™. Elle va maintenant a

nouveau pleinement investir le champ politique.

Définir le contexte dans lequel évolue le mouvement homosexuel permet donc de mettre
en lumiéere les différentes opportunités politiques avec lesquelles les militant-es doivent composer.
Le sociologue étatsunien Sidney Tarrow divise le concept de mouvement en quatre éléments
majeurs que sont : « le degré d’ouverture ou de fermeture des institutions, le degré de stabilité des
alignements politiques, la présence ou I'absence d’alliés d’influents apportant leur soutien au
mouvement considéré et Pexistence de conflits et de divisions entre les élites politiques™ ». Cest
cet alignhement des planétes qui est recherché par les militant'es homosexuel-les et qui doit

permettre ’émergence du mouvement homosexuel en ce milieu des années 1970.

326 MARTEL Frédéric, Le rose et le noir : les homosexcuels en France depuis 1968, op. cit., p. 152
327 Tbid., p. 154

328 [bid.

329 MATHIEU Lilian, Comment lutter ? Sociologie et monvements sociaux, op. cit., p.52

126



Chapitre 2 : La naissance des GLH ou les débuts d’un mouvement homosexuel330

Lorsqu’on cherche a retracer I’histoire d'un mouvement ou d’un groupe, deux moments
sont toujours difficiles a documenter du fait d’archives plus rares : son début et sa fin. La naissance
des GLH patit de ce méme manque et historiographie des premiéres années du mouvement est
trés mince. I’ouvrage de Jacques Girard Le Mouvement homosexuel en France : 1945 — 1980 a défriché
en premier les grandes lignes de la reconfiguration de la mobilisation homosexuelle. Le témoignage
Du Rose a l'arc en ciel, souvenirs authentiques d'un vienx con paranoiaque et homosexnel de Jean-Paul
Amouroux nous fait entrer, par les souvenirs de son auteur, dans les coulisses de ces premicres
années. Frédéric Martel de son coté, dans Le rose et le noir, ne fait que survoler approximativement
ces débuts. J’ai eu pour ma recherche la chance de me voir confier des archives du premier GLH
parisien et du groupe qui le précede, Philandros, par 'un de ses membres et dirigeants, Jean-Paul
Amouroux. Ces nouvelles sources me permettent de détailler de facon approfondie les premiers
temps de cette histoire et les prémices du mouvement.

Alors que les discours des militant-es du FHAR revendiquent une rupture franche et une
opposition radicale avec Arcadie, Massimo Prearo complexifie cette affirmation et montre qu’une
partie des figures du Front homosexuel d’action révolutionnaire sont issu-es de I'organisation

arcadienne®! 32

. Ce processus est relativement proche de celui des Groupes de libération
homosexuels dont les membres releguent l'organisation d’André Baudry dans un passé
obscurantiste et passent sous silence les liens entre les deux mobilisations. En réalité, la naissance
du premier GLH est le fruit d’'un double mouvement et les continuités entre les différents groupes
sont bien plus fortes que ce que laisse entendre la rhétorique militante. Dans un premier temps, un
« Groupe des jeunes » se constitue au sein de l'organisation homophile, dont les discours se
radicalisent au fil des mois et meénent a son expulsion du Club par le maitre des lieux. Les membres
restants du groupe forment alors un nouveau collectif nommé Philandros dont Iobjectif est de
mettre sur pied une action militante revendicative. Encore pétris par I'idéologie homophile, les
membres du groupe ne parviennent cependant pas encore a passer le pas d’un militantisme actif et
doivent attendre larrivée de rescapés du FHAR et d’autres groupes radicaux pour entamer une
véritable mobilisation. Ce n’est qu’une fois la jonction faite entre les anciens d’Arcadie et de ceux
du FHAR que le groupe change de nom et opte pour 'acronyme GLH. En somme, le premier

GLH parisien est le résultat d’'un croisement entre Arcadie et le FHAR, loin des imaginaires

330 Les annexes reproduites relevant du chapitre 2 se trouvent dans le volume d’annexes, pp. 7 — 14

31 PREARO Massimo, Le moment politique de I'homosexualité : monvements, identités et communantés en France, Lyon, Presses
universitaires de Lyon, 2014, p. 133

332 A chaque nouveau chapitre je redonne les références bibliographiques complétes.
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développés par ses membres. Cette filiation particulicre participe a donner une intelligibilité au
développement du mouvement dans les années suivantes.

Dans T'introduction de cette these j’ai présenté la période allant de 1974 a 1978 comme
étant celle d’un engagement existentiel et révolutionnaire. Et pourtant, le premier GLH est encore
loin d’incarner cette dimension. Ses revendications sont plutot réformistes, dirigées contre la
répression légale, et sa structure d’organisation tres rigide — afin de ne pas reproduire les erreurs
passées du FHAR — dans la perspective de mettre sur pied un mouvement homosexuel. Le
caractére existentiel de son militantisme est encore trés hésitant. Mais, comme les a définis le
sociologue Sydney Tarrow, les cycles de 'engagement débutent généralement « par une vague de
contestation impulsée selon des formes conventionnelles par des organisations déja existantes
(syndicats notamment) et de longue date opposée au pouvoir™ ». Transposé au monde
homosexuel, le syndicat évoqué par Tarrow peut ici étre interprété par Arcadie, méme si son
opposition au pouvoir est discutable. Les membres du GLH ont alors dans un premier temps
reproduit des manieres d’agir qu’ils ont eu au sein de 'organisation arcadienne avant de radicaliser
progressivement leurs pratiques et leurs discours. La répression légale étant 'un des fondements
de la mobilisation, la radicalisation de l’engagement des membres du GLH participe
progressivement a redéfinir celle-ci, en élargissant son cadre d’analyse a la répression morale, sociale
et systémique, ouvrant ainsi la voie a un militantisme révolutionnaire. Une autre spécificité de ce
groupe est que, méme s’il n’est alors composé de quelques dizaines de personnes, 'un de ses
principaux objectifs est de construire les cadres d’un véritable mouvement homosexuel.

Le premier chapitre I’a rappelé, le contexte politique et social est primordial pour saisir les
dynamiques en cours dans la mobilisation homosexuelle. Comme le remarque Lilian Mathieu, « la
prise en compte du contexte et de ses évolutions permet de ne pas se centrer uniquement sur les
raisons du mécontentement ni sur les mouvements sociaux eux-mémes, mais de les intégrer dans
un cadre social plus large™ ». C’est particuliérement le cas avec les GLH ou la prégnance des
discours venus de l'extréme gauche est forte et dont nombre de ses militant'es sont issu-es.
L’échiquier politique de la premic¢re moitié des années 1970 est fortement marquée par les
organisations trotskistes et maofistes et les pratiques politiques qu’elles diffusent. Par conséquent,
les multiples divisions de extréme gauche francaise se retrouvent également au sein du premier
GLH qui, apres un peu plus d’un an d’existence, se divise en plusieurs tendances. Ces ruptures
faconnent plusieurs courants politiques et développent un militantisme différencié qui régit la

mobilisation jusqu’a la fin de la décennie. La perspective communautaire et réformiste du premier

333 MATHIEU Lilian, Comment lutter ? Sociologie et mouvements socianx, Partis, Textuel, 2004, p. 54
334 Ibid., p. 55
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GLH est incarnée par une tendance qui prend le nom de Groupes de base (GB). Mais ses positions
et revendications ne sont que peu en phase avec une époque ou I'espoir du grand soir est encore
I’horizon politique de toute une génération. Sans grande surprise, cette tendance s’essouffle
rapidement avant que ses idées ne soient reprises par I’ensemble du mouvement a partir de 1978.
Conséquence des ruptures au sein du premier GLH, apparait une seconde tendance que je peux
qualifier de situationniste et qui prend le nom de 14 décembre. Mais a 'image du FHAR, son refus
d’une organisation claire la conduit a une rapide déliquescence apres seulement quelques mois
d’existence.

La tendance Politique et quotidien (PQ), clairement marquée a Pextréme gauche et
défendant une approche révolutionnaire en phase avec son époque, prend rapidement I'ascendant
sur les deux autres courants et s'impose a Paris comme la principale organisation homosexuelle.
C’est avec elle que débute, dans la capitale, la séquence d’une mobilisation existentielle et
révolutionnaire. L.a dimension existentielle de ’engagement est symbolisée par I'appellation du
groupe : Politique et quotidien. Des groupes de parole se forment dans différents arrondissements
et rencontrer un-e amant'e est tout aussi important que de distribuer un tract. Le caractere
révolutionnaire du groupe s’est, lui, forgé dans I'appréciation des formes de répression. En prise
avec leur époque et les convulsions qui la traverse, la lutte contre la répression légale n’est, pour les
militant-es de la tendance Politique et quotidien, qu’un combat parmi d’autres, voire secondaire.
La répression se matérialisant a tous les niveaux, la mobilisation ne peut étre circonscrite a I'univers
homosexuel et se doit d’embrasser une lutte générale d’apres un horizon révolutionnaire. C’est dans
cette perspective que les militant-es du GLH — PQ soutiennent et participent a de nombreuses

mobilisations des autres mouvements du sujet minoritaire.

1. L’expulsion des jeunes d’Arcadie et création de Philandros

Sile premier Groupe de libération homosexuelle apparait au printemps 1974, ses prémices
sont a chercher quelques années plus tot, au sein d’Arcadie, avec la création d’un « Groupes des
jeunes » dans 'organisation homophile. La généalogie du GLH unitaire parisien est une histoire en
trois temps qui débute en 1971. Au Groupe des jeunes succede au printemps 1973 un collectif
nommé Philandros qui devient un an plus tard le GLH. Présenter les différentes mutations qui
conduisent a la création du premier Groupe de libération homosexuelle, permet de mettre en
lumiere tres tot les paradigmes politiques et militants qui accompagnent ’émergence du

mouvement homosexuel francais.
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1.1 Vivre et militer au sein d’Arcadie

La naissance du premier GLH n’est pas soudaine. Elle doit étre comprise d’apres le
fourmillement d’initiatives qui ont cours dans la premiere moitié¢ des années 1970. Depuis le mois
de février 1971 il existe au sein d’Arcadie un Groupe des jeunes™ que les responsables de la revue
décrivent par ces mots : « [...] Quelques Jeunes, conscients de leur isolement et de la difficulté
qu’ils avaient de vivre leur homosexualité de facon équilibrée, ont décidé de se regrouper pour

“faire quelque chose™

». André Baudry leur a donné Tautorisation de constituer un groupe
spécifique, conscient des enjeux qui leur sont propres, dans un élan d’ouverture peu commun. Le
groupe se réunit dans les locaux du Club, avec comme premier objectif de constituer une structure
d’accueil pour les plus jeunes. En mai 1972, la direction de la revue accepte de confier la rédaction
d’un numéro d’Arcadie au Groupe des jeunes qui doit paraitre dans le courant de ’'année 1973.

A partir de ce numéro il m’est en partie possible de retracer I'histoire du collectif et les
positions qu’il défend. Son « Manifeste numéro 1 » parait en mai 1971. Cest-a-dire que le Groupe
des jeunes se développe au méme moment que nait le FHAR et au vu des diatribes que prononce
Baudry a son encontre, ses membres sont sans doute au courant de I’existence du Front. Les
personnes qui composent le Groupe des jeunes ont donc probablement des positions politiques
plus modérées que leurs camarades du FHAR, au moins dans un premier temps. La tolérance de
Baudry a leur égard de méme que la lecture du Manifeste appuie cette idée. Trois axes orientent
'action et les réflexions du groupe. Apres étre sorti de I'isolement et avoir trouvé des semblables,
il s’agit tout d’abord de se faire reconnaitre et admettre par ’Etat (revendications légales), puis de
se faire accepter par sa famille (faire évoluer les représentations et les mentalités) et pour soi-méme,

se défaire de la honte (lutte contre 'auto-répression)™”’

. Pour les membres parisiens du groupe, des
réunions régulieres et tres formelles sont organisées. Des débats thématiques doivent permettre
I’émergence d’une réflexion collective et une place importante est donnée a la correspondance avec
des jeunes homosexuels en région.

Le numéro de la revue coordonné par le Groupe des jeunes compile des écrits produits a
différents moments de histoire du groupe. Il montre, plus qu’une opposition entre différentes
tendances politiques en son sein, un glissement au fil des mois vers des positions plus radicales,

lesquelles transparaissent nettement dans les thématiques abordées et le vocabulaire utilisé.

L’intention politique et militante du Groupe des jeunes est donnée sans ambages :

335 Ce Groupe des jeunes est nommé de facons différentes en fonction des sources consultées. Je fais ici le choix de
reprendre I'appellation du groupe a partir de son autodénomination dans le numéro 273 de la revue Arcadie.

336 « A nos lecteurs », Arcadie. Revue littéraire et scientifigue, n° 273, septembre 1973, p. 369

337 « Extrait du Manifeste n° 1 du Groupe », Arcadie. Revue littéraire et scientifique, n° 209, mai 1971
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« Le ton et le style dans lesquels seront rédigés nos atticles (polémiques, critiques et études
doivent toutes s’inscrire dans un cadre militant qui demeure ’axe central du numéro), doivent
trancher autant que possible sur ceux habituels de la revue, par leur virulence, leur franc-parler
et leur humour... Pour étre efficace, ce numéro doit étre dans le siecle, c’est-a-dire pas dans la

lune ou les nuages38 ».

Un texte du corpus, écrit dans les premiers mois du groupe, intitulé « I’auto-présentation : un
exemple de rapports nouveaux » éclaire le conservatisme initial du groupe. A la question d’un
garcon qui cherche a se faire exempter du service militaire on lui répond qu’il devrait plutot
«assumer ses responsabilités civiles et partagées par tous» plutét que de «se mettre
systématiquement a P’écart’™ ». Il n’est pas question de parler de répression ou de racisme anti-
homosexuel comme le fait le FHAR, mais davantage d’ignorance des hétérosexuelles du monde
homophile. La différence est significative. Au fil du temps, l'influence marxiste au sein du groupe
se fait grandissante. Jean-Pierre Januel et Jean-Pierre Mattei, tous deux par ailleurs militants au Parti
communiste frangais, signent pour le numéro 273 de la revue un texte intitulé « Pour une
interprétation marxiste des problemes de I'homosexualité ». D’aprés eux le statut social de
’homosexualité est déterminé a la base par « les statuts sociaux des sexes » et trouvent « leur origine

340

dans I'apparition de la propriété privée des moyens de production [...]"*" ». Un autre élément qui

souligne cette évolution est donné par un article qui s’intéresse a « La perception des “folles” par

les homosexuels »**!

. L’auteur de ces lignes, du nom d’Alain Vertadier, présente dans les pages de
la revue une étude qu’il a mené (probablement aupres de membres d’Arcadie) pour saisir le rapport
des hommes homosexuels a cette figure tant honnie et décriée par Baudry. Si les réponses données
dans les entretiens condamnent avec force la figure de la folle, I'intention de Vertadier se trouve
ailleurs : « Nous souhaiterions que les lecteurs homophiles considerent ce texte comme le point de
départ d’'une réflexion non pas tant centrée sur notre démarche ou sur la “folle” en elle-méme mais
plutot sur ses propres réactions face aux “folles” ». Ces deux textes, rédigés avant Pexpulsion du
Groupe des jeunes d’Arcadie, montrent chacun a sa manicre le fossé qui s’est creusé avec
Porganisation mere. Jean-Paul Amouroux, dans le récit de ses premicres années de militantisme

raconte, lui aussi, les oppositions croissantes entre Arcadie et le Groupe des jeunes. 11 fait référence

a un certain Jean-Jacques D. qu’il rencontre en compagnie d’un ami dans sa cité universitaire a

338 GIRARD Jacques, Le Mouvement homosexcuel en France : 1945 — 1980, Patis, Syros, 1981, p. 117
339 « L’auto-présentation : un exemple de rapports nouveaux », Aradie. Revue littéraire et scientifique, n° 273, septembre

1973, p. 379
340 « Pour une interprétation marxiste des problemes de 'homosexualité », Arcadie Revue littéraire et scientifique, op. cit.,
p. 400

341 « La perception des “folles” pat les homosexuels », Arcadie Revue littéraire et scientifigue, op. cit., p. 408
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342

Nanterre™. Celui-ci lui explique que si le groupe se réunit encore au sein d’Arcadie, c’est avant tout

pour des questions de sécurité. Etant lui-méme communiste — a 'image plusieurs membres du

groupe — il critique le conservatisme d’Arcadie™

. De la méme fagon que les GLH théoriseront les
raisons de 'engagement dans un groupe homosexuel, Jean-Paul Amouroux raconte par ailleurs que
les motivations de son engagement dans ce Groupe des jeunes sont doubles : le souhait de s’engager

pour une cause qui lui parait juste et le désir de rencontrer quelquun®.

1.2. « Je ne veux plus vous voir, le groupe est noyauté par le PC, dehors ! »

L’expulsion du Groupe des jeunes d’Arcadie s’est, d’apres les sources, déroulée en deux
temps’®. Ironiquement, le groupe est expulsé en juillet 1973, deux mois seulement avant la
publication du numéro de la revue qu’ils ont coordonné. Tout commence avec la participation du
Groupe des jeunes a un débat dans les locaux du Club. Jean-Paul Amouroux se souvient de trois
porte-parole pour le groupe : Jean-Paul B., surnommé le Catalan, qui du fait de son agrégation de
mathématiques est apprécié par Baudry, ainsi que Jean-Jacques et Dominique a priori les leaders
du groupe™. Si le débat se déroule dans de bonnes conditions, les tensions sont apparentes. Aprés
avoir réguliecrement coupé la parole a ses contradicteurs, Jean-Jacques, lors d’un point sur la

t 7 ». Dans

psychiatrie, tranche vigoureusement en affirmant que : « Les psychiatres on s’en fou
les souvenirs de Jean-Paul Amouroux, cette soirée de débat précipite la fin du groupe. Lors de la
réunion suivante, André Baudry refuse a ses jeunes membres de se retrouver dans leur salle de
réunion habituelle. La discussion est plus houleuse qu’a 'accoutumée : la question des folles est
évoquée et Jean-Jacques propose d’aller s’enchainer a une statue ou au Palais de justice — les
versions concernant la destination finale de l'action divergent. Baudry, qui refuse toute action
militante pour son organisation, assiste dertiére le bar a la discussion enflaimmée sans dire un mot™*.

Une autre version de ce moment veut que ce soient de vieux membres d’Arcadie qui s’opposent a

cette initiative et qui vont se plaindre a Baudry en affirmant que « ce ne sont pas les jeunes qui vont

342 Jean-Paul Amouroux dans son ouvrage Du rose a lare en ciel, sonvenirs authentiques d'un vienx con paranoiaque et homosexuel
s’interdit de donner les noms de famille des militant-es qu’il a pu croiser tout au long de son aventure militante afin de
préserver leur anonymat. Je me sens donc tenu de respecter ce choix. Je reviendrais plus tard sur la question de
I'anonymat qui est un facteur politique important dans le militantisme homosexuel.

343 AMOUROUX Jean-Paul, D« Rose a l'arc en ciel, sonvenirs anthentiques d'un vieux: con paranoiaque et homosexcuel, Lyon, jacques
André éditeur, 2015, p. 19

344 Tbid., p. 24

345 Les principales sources a partir desquelles est construit ce point sont des sources secondaires. Méme si Jean-Paul
Amouroux déclare avoir vérifié ses dires, il nous incombe de maintenir une certaine distance critique vis-a-vis des
affirmations de chacun.

346 AMOUROUX Jean-Paul, Du Rose a l'arc en ciel, op. cit., p. 27

347 Thid.

348 Tbid.
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». Dans la soirée qui suit cette derniere réunion, André Baudry s’emporte contre Jean-
Jacques et lui intime de quitter le Club : « Je ne veux plus vous voir, le groupe est noyauté par le
PC, dehors I ». Les dirigeants du Groupe des jeunes sont alors exclus d’Arcadie tandis que les
autres membres du groupe, en opposition avec les positions autoritaires de Baudry se déclarent

solidaires de leurs camarades et quittent a leur tour organisation™".

1.3 La parenthése Philandros

Suite a cette expulsion, le Groupe des jeunes se scinde en deux. Une premicre tendance,
d’inspiration arcadienne, disparait immédiatement. La seconde prend le nom de Philandros™. En
septembre 1973, quelques anciens membres d’Arcadie se retrouvent chez un photographe, lui aussi
issu du Groupe des jeunes, avec pour principale programme de ne pas se perdre de vue et de se
revoir régulierement. Un certain Michel Heim rejoint le groupe a la fin de 'année 1973. L’entretien
qu’il donne a Jacques Girard en 1998 participe a éclairer cette histoire. Lorsqu’il se joint au groupe,
celui-ci est composé d’une quinzaine de personnes, méme si le noyau dur ne compte guere plus
d’une demi-douzaine de gar¢ons. Ce noyau dur est composé de membres du Parti communiste, de
militants du MILAC ou de la gauche radicale, a I'image d’un certain Michel Bouriau, un instituteur
venu du FHAR. Jean-Jacques, le leader historique du Groupe des jeunes qui s’était opposé a
Baudry, a lui disparu. Les récits d’Heim et d’Amouroux coincident dans l'affirmation que la
principale préoccupation du groupe a la fin de 'année 1983 est celle de sa structuration. Les
réunions mensuelles se focalisent sur la rédaction de statuts pour une association qui ne peut étre
déclarée en préfecture du fait de son atteinte aux bonnes mceurs™. Si la question des statuts du
groupe est dans un premier temps omniprésente, c’est que le traumatisme est fort : le caractere
autoritaire de Baudry pousse les membres de Philandros a s’assurer que personne ne puisse détenir
trop de pouvoir. Un courrier destiné a chaque militant, et faisant office de convocation pour une
réunion le 26 janvier 1974, permet d’entrapercevoir de fagon quelque peu plus précise le
fonctionnement de Philandros. Le ton de la lettre est trés formel et renseigne en creux le caractére

sérieux et organisé que cherche a incarner le groupe. Le courrier débute ainsi : « Cher Ami, Nous

349 GIRARD Jacques, Le Mouvement homosexcuel en France : 1945 — 1980, op. cit., p. 117

350 Ibid.

31 Amouroux donne une version de Phistoire ou ce serait Baudry qui aurait dissous le Groupe des jeunes, ce qui aurait
probablement incité ses membres a suivre leurs dirigeants.

32 Les versions divergent quant a I’'adoption du nom de Philandros pour le groupe. Pour certains, les rescapés du
Groupe des jeunes adoptent ce nom des 'automne 1973. Jean-Paul Amouroux écrit de son c6té que le groupe ne
prend ce nom qu’au début de 'année 1974.

353 « Témoignage de Michel Heim », 30 septembre 1998, sut le site web de Jacques Girard, www.multimania.com/jgit
(ce site n'est plus en ligne)
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sommes trés étonnés que, malgré nos convocations, tu n’aies pas donné signe de vie’ ». Malgté le
petit nombre de militants, il existe au sein de Philandros trois commissions de travail qui ont pour
role de réfléchir a ce que peut devenir le groupe. Les réunions mensuelles se déroulent dans les
appartements des uns et des autres, Philandros ne disposant pas d’un local. La visibilité du groupe
est par conséquent tres faible et ce n’est que par le bouche-a-oreille que de nouveaux gargons se
joignent aux réunions. Il n’est donc guere étonnant que Philandros ne compte qu’un peu plus d’une
dizaine de membres. Dés la premiere réunion, il est acté que Philandros n’entreprenne aucune
action politique, sans pour autant que cette position soit justifiée. Je peux faire I’hypothese que
Iempreinte d’Arcadie est encore sensible et que les membres du groupe reproduisent des formes
d’organisation qu’ils ont expérimenté aupres de Baudry. Pour autant, le besoin de se réinventer est
aussi énoncé, soulignant le tatonnement politique dans lequel se trouve le groupe. Ainsi, chaque
destinataire du courrier doit répondre a deux questions : « Cette réunion t’a-t-elle apporté quelque
chose ? Si oui pourquoir Sinon pourquoi?» et « As-tu des suggestions pour la prochaine
réunion P ». A ceux qui ne peuvent ou ne veulent assister a la réunion, il est demandé de faire
connaitre leurs raisons et d’expliquer quelle forme ils envisagent pour le groupe.

Philandros peut étre considéré comme une forme en gestation du futur mouvement
homosexuel, puisqu’il essaye de définir collectivement les contours d’une organisation et I'identité
que celle-ci doit incarner. En plus du caractere proto politique du groupe, des sorties culturelles
sont organisées comme assister a la représentation de la picce de théatre La Cage aux folles. Le 30
mars 1974, la dizaine de personnes présentes vote a 'unanimité les statuts du groupe’. Puis le 27
avril un bureau est élu pour une durée d’un an. Jean-Paul Amouroux devient le président de
Philandros secondé par Jean-Pierre Januel qui occupe le poste de vice-président. Michel Heim est
nommé secrétaire et Klaus Henke, un allemand résidant a Paris et amant de Michel Heim est élu
au poste de trésorier’”’. Ce besoin d’organisation est critiqué par certains. Ils reprochent au groupe
d’accorder trop de temps a la mise en place d’une organisation formaliste, d’apres eux paralysante.
La réponse de Jean-Paul Amouroux a cette critique nous éclaire sur les intentions du nouveau
groupe. Il écrit que « c’est avec des fonctions clairement réparties, une organisation solidement
é¢tablie, qu’une action est vraiment efficace. Car il ne suffit certainement pas d’étre spontané, voire
bien intentionné, pour agir sur une société hostile ou, pour le moins, boudeuse™® ». On est ici loin

de l'inorganisation revendiquée du FHAR et bien plus proche d’un fonctionnement arcadien. Le

354 « Philandros », non daté, fonds privé Jean-Paul Amouroux, Mémoire des sexualités, Marseille
355 Thid.

356 AMOUROUX Jean-Paul, Du Rose a l'arc en ciel , op. cit., p. 34

357 Philandros, bulletin n°® 2, Mai — juin 1974, p. 1

358 « Philandros : cap sur le recrutement », Philandros, bulletin n° 2, Mai — juin 1974, p. 2
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fait qu’Amouroux mette en lumiere les débats sur 'organisation du groupe souligne les premieres
tensions entre les militants et permet de deviner la multiplication future des tendances au sein du
mouvement. En tant que président, Amouroux veut orienter I’action du groupe vers I'aide aux
homosexuel‘les et confirme la perspective communautaire du futur GLH.

En février 1974 un premier bulletin de Philandros parait. Mes recherches ne m’ont permis
que d’accéder au bulletin numéro 2, qui est aussi le dernier. Les thématiques abordées par le bulletin
ronéotypé se placent sur le terrain de anti-répression. Un article retrace I’évolution du rapport de
la psychiatrie 4 I’homosexualité aux Ftats-Unis ou Patrick Aguesse s’attéle a déconstruire 'idée de
’homosexualité comme maladie psychiatrique. Un autre papier s’intéresse a la répression légale de
’homosexualité et met en évidence ’hypoctisie des hétérosexuel-les a ’égard des homosexuel-les.
La psychiatrie et la répression légale de ’homosexualité sont deux des thématiques qui ont été
travaillées et par le FHAR et par Arcadie, mais dans des perspectives radicalement différentes.
Philandros cherche alors a établir une troisieme voie, peut-¢tre une voie médiane, entre ces deux
groupes dont la lecture du monde et la facon de le changer s’opposent radicalement. Dominique
Rameau auteur d’un article intitulé « L’organisation homosexuelle et les lois » conclut son analyse

ainsi :

« La loi Vichyste-Gaulliste doit étre dénoncée dés-avant son brandissement par les “pouvoirs
publics”. Elle n’est pas notre principale cible — puisque nous n’avons pour but que davantage
d’unisson entre les francais, et donc pas de cible — mais parce qu’elle est notre principal

handicap, c’est avec elle que nous aurons d’abord a combattre3> ».

11 existe bien un désir d’occuper une place « normale » au sein de la société. Mais s’il faut se battre
pour cela, alors la confrontation est tout a fait assumée.

Au mois de mai 1974, sur proposition d’un certain Alain Leroy, alias Jeanne d’Arc (du fait
de sa coupe de cheveux), le nom du groupe change et devient Groupe de libération homosexuelle.
Jeanne d’Arc, qualifié d’éternel trublion par Amouroux, reproche au groupe d’exclure par
I’étymologie de son nom les lesbiennes, méme si en réalité aucune femme n’est encore jamais venue

360

a une réunion™. Toujours d’aprés Amouroux, le changement de nom du groupe s’accompagne

d’un changement de nature de l'organisation. Il se souvient ainsi que « certains Philandres de la

premicre heure déserterent le groupe, effrayés a 'idée de sortir de la clandestinité, ce que projetaient

36

clairement les nouveaux venus®® ». Une nouvelle histoire peut alors débuter.

39 « L’otrganisation homosexuelle et les lois », Philandros, bulletin n° 2, Mai — juin 1974, p. 3
360 Philandros peut étre traduit du Grec ancien comme « Amour ou amitié pour ’homme ».
361 AMOUROUX Jean-Paul, Du Rose a l'arc en ciel, op. cit., p. 36
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2. Le GLH unitaire parisien : construire une mobilisation

Philandros devient le Groupe de libération homosexuelle en mai 1974. Le choix du nom
n’est pas neutre : il se réfere a la dynamique des perspectives de /Zbération, qu’endossent de
nombreux mouvements du sujet minoritaire depuis le début de la décennie. Michel Heim se
souvient qu’il aurait aimé un nom plus provocateur. Il propose I'appellation des Tantes rouges en
référence aux Gouines rouges disparues quelques années plus tot. Mais ses camarades ne veulent

pas d’un tel nom car pas assez sérieux’”

. Deux éléments vont alors guider 'organisation du GLH
dans les premiers mois de son existence. D’un coté, le groupe se veut sérieux et organisé avec pour
objectif de mettre sur pied un mouvement homosexuel. De I'autre, 'arrivée de nouveaux militants,
rescapés du FHAR et d’autres groupes homosexuels radicaux, fait craindre aux membres
fondateurs du GLH de se faire déposséder de leur création. Ils verrouillent alors le cadre de son

fonctionnement, ce qui précipite les dissensions et les contflits, et creuse au fil des mois des fossés

infranchissables, provoquant une inévitable rupture.

2.1 Un manifeste pour libérer les homosexuel‘les

La rédaction d’une sorte de Manifeste dés le mois de mai 1974, intitulé « Sept principes
fondamentaux du Groupe de libération homosexuelle » souligne le besoin d’une base politique
claire et partagée, a laquelle doivent souscrire les membres du GLH. 1 s’agit de donner un cadre a
un groupe qui en a encore si peu et qui exprime en permanence le besoin de se structurer. Un court

texte d’intention présente le GLH :

« Notre groupe entend lutter pour la libération des homosexuels, hommes ou femmes ; nous
souhaitons réunir tous ceux qui veulent lutter efficacement contre I'oppression dont sont
victimes les homosexuels. Tirant les lecons de I’expérience des organisations existantes, nous
essayons de créer un mouvement qui puisse étre un instrument de lutte efficace contre cette

oppression?®3 ».

Le Manifeste du GLH exprime dés ses premier mots Ieffort sans cesse renouvelé des militant-es
tout au long des dix années suivantes : construire un mouvement politique homosexuel. Par ailleurs,
la mise a distance avec le FHAR est encore nécessaire, ce qui se ressent jusque dans le vocabulaire
utilisé. Il est ainsi fait référence au besoin d’efficacité tout comme il s’agit de tirer les lecons des

expériences passées. Le premier point du Manifeste insiste sur la perspective de /Jbération dans

362 « Témoignage de Michel Heim », gp. ¢it.
363 « Sept principes fondamentaux du Groupe de libération homosexuelle », mai 1974, fonds privé Jean-Paul
Amouroux, Mémoire des sexualités, Marseille
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laquelle s’inscrivent les homosexuel‘les en lutte. II s’agit pour chacun-e de vivre sa sexualité

librement, avec la revendication d’un « droit au plaisir’**

» qui s’oppose logiquement a la procréation
obligatoire. I.’action communautaire prévaut et le GLH se doit de défendre tout'e homosexuel-le
victime de répression ou d’une discrimination anti-homosexuelle. Le GLH ne revendique pas non
plus Iégalité avec les hétérosexuel-les dans la mesure ou ces dernier-es sont « aussi emprisonnés
dans un carcan juridique et moral qui les empéche de vivre leur sexualité librement, comme ils le
veulent’” ». Enfin a 'image des autres mouvements du sujet minoritaire en cette moitié des années
1970, le GLH affirme que sa lutte est hautement politique et qu’il est solidaire du mouvement
féministe et des luttes anti-racistes™®.

D’apreés le premier document produit par le groupe, le sigle GLH correspond a Groupe de
libération homosexuelle. Par la suite 'acronyme évolue pour devenir Groupe(s) de libération
homosexuel(s). Ces deux noms ne portent pas la méme signification et sont symboliques des futurs
rapports de force au sein du mouvement. La question que posent ces différentes appellations est
de savoir si ce sont des groupes homosexuels qui luttent pour la libération (et la libération peut étre
multiple) ou alors s’il s’agit de groupes qui se mobilisent pour la libération homosexuelle. Ce sont
deux visions du monde qui s’opposent. Dans l'histoire des GLH, la perspective d’une libération
homosexuelle peut étre apparentée a une perspective communautaire du militantisme : une action
politique tournée vers la communauté. Les groupes homosexuels pour la libération eux, doivent
davantage étre compris d’aprés une position politique révolutionnaire, ou la libération doit
s’effectuer sur de nombreux plans. Avec un rapport de force en faveur d’une perspective
révolutionnaire, 'appellation Groupe de libération homosexuel s’impose a Paris, mais aussi, dans
les mois et années qui suivent, sur ’ensemble du territoire frangais. Pour Michael Sibalis, il existe
une « ambiguité fondamentale au ceeur du GLH et dans les esprits de ses membres : le GLH était-
il un groupe de libération gay cherchant a libérer les homosexuels ou bien un groupe de
révolutionnaires homosexuels cherchant a libérer tout le monde " ». Les conflits entre les

différentes tendances ne vont pas tarder a s’aiguiser.

364 « Sept principes fondamentaux du Groupe de libération homosexuelle », gp. ¢it., p. 1

365 Tbid., p. 1

366 Cette proximité revendiquée avec les mouvements anti-racistes doit étre comprise, au moins en partie, a aulne
d’une question de vocabulaire. Le concept d’homophobie est apparu en 1971 aux Etats-Unis et est encore long a
s'imposer en France. La premiére occurrence du terme homophobie en France remonte a 1975 et n'est véritablement
utilisé qu'a partir de la décennie suivante. Les militant-es utilisent le concept de racisme anti-homosexuel pour dénoncer
I’homophobie qu’ils et elles subissent.

367 SIBALIS Michael, « Le mouvement de libération gay (1960-1990) » dans GIAMI Alain et HEKMA Gert (dir.),
Révolutions sexuelles, Paris, la Musardine, 2015, p. 208
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2.2 Les premiéres actions du GLH

La rentrée de septembre 1974 sonne le début de I'action militante pour le GLH. Un tract a
été rédigé et doit étre distribué sur les marchés. Malgré le sérieux que veut incarner le groupe, le
tract voté a I’Assemblée générale du GLH du 14 septembre est particuliecrement provocateur. Cest
un tract en format coming out. Sur le recto, le regard est irrémédiablement attiré par ces gros
caracteres qui informent le lecteur ou la lectrice que « Des enculés, des gouines, des gousses, des
gougnottes, des jésus, des pédés, des tantes vous patlent™® ». Au verso, le ton est plus apaisé. Apres
avoir précisé que « les personnes qui distribuent ce tract sont des homosexuels™ », il incite les
passant-es a venir échanger avec eux. Il ne sert cependant a rien d’écrire un tract si celui-ci n’est
pas distribué. Michel Heim confie que, probablement tétanisé par la peur, personne au sein du
GLH ne souhaite aller diffuser le tract. Il considere méme que le groupe eut périclité si de nouveaux
membres n’étaient pas venus rejoindre le GLH. Ces nouveaux arrivants sont les rescapés de
groupuscules qui ont survécu au délitement puis a la disparition du FHAR parisien. Il y a ainsi des
membres du FHAR Jussieu, du Mouvement homosexuel d’information et de libération (MHIL)

ainsi que des membres des revues Antinorm et Sexpol”.

Trajectoire d’un groupe : Le Mouvement homosexuel d’information et de
libération (1973 — 1974)
Le MHIL est un collectif fondé en octobre 1973 et qui, d’apres 'un de ses fondateurs, Guy

Chevalier, « voulait [incarner] un tournant “réformiste” par rapport a nos ruptures prétendue[ment]
révolutionnaires antérieures’ [du CAPR et du FHAR] ». Alain Huet, que 'on retrouvera tout au
long de cette histoire, fait lui aussi partie des initiateurs du groupe’”. Dés sa création il travaille a la
diffusion d’un tract demandant ’abolition des textes de lois discriminatoires et I’abaissement de

3 Au mois de mars 1974, le MHIL envoie une lettre ouverte

I'age de la majorité sexuelle a 14 ans
a Francois Mitterrand, puis un courtier a tou-tes les candidat-es a I’élection présidentielle, « tres
précis sur les réformes a effectuer’™ ». Ironie de la situation, seul le candidat royaliste, Bertrand
Renouvin, répond a ce courrier. Le 8 juin 1974, deux membres du MHIL diffusent une lettre

ouverte sur la « Majorité politique et sexuelle », texte en partie repris par le Nouvel Observatenr et

quelques semaines plus tard, le groupe participe au coté du FHAR Jussieu au sabotage de la séance

368 « Des enculés, des gouines, des gousses, des gougnottes, des jésus, des pédés, des tantes vous parlent », non daté,
fonds privé Jean-Paul Amouroux, Mémoire des sexualités, Marseille, p. 1

369 « Des enculés, des gouines, des gousses, des gougnottes, des jésus, des pédés, des tantes vous parlent », gp. cit., p. 2
370 « Notre histotrique du GLH », Anales du 14 décembre et véeuls, n° 1, été 1976, p. 53

371 Correspondance par mail avec Guy Chevalier, 22 mars 2021

372 GIRARD Jacques, Mémoires d’homagour. 1978 — 10 mai 1981, Saint-Denis, 2015, p. 21

373 « Moi aussi, je sais écrire I’histoire, mais 'y étais. .. », Agence Tasse, n° 35, p. 10

374 1bid.
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inaugurale de la Société francaise de sexologie clinique’”

. Au mois de juillet, ils renouvellent
lopération lors du Congres international de sexologie qui se tient a la faculté de Pharmacie de Paris.
Le groupe existe ainsi encore lors de la création du premier GLH. Une série de communiqués
publiés apres sa disparition par /’Agence Tasse, le bulletin des GLH, permettent de saisir la rhétorique
du groupe. La radicalité de ses positions est défendue de fagon trés poétique :

« 1l faut d’abord agir en tissant des réseaux de perversion dans nos quartiers, dans nos lieux de
travail, dans les écoles et les casernes. Que notre obsession du plaisir saisisse au vol tout érotisme
qui traine et le mette en scene et en acte. Nous pouvons étre des incitateurs de plaisir, des “donneurs
de mauvaises idées”, de “mauvais conseils”, surtout auprés de la jeunesse, que le crétinisme
institutionnel asséche. Nous pouvons devenir les organisateurs privilégiés de la féte sexuelle
révolutionnaire™™ ».

A Pautomne 1974, aprés une derniére tentative de dialogue auprés des ministres « chargés de prés
ou de loin de la législation’ », le groupe disparait et une partie de ses membres rejoint le GLLH tout

juste formé.

Ce nouvel arrivage de militants, probablement davantage rompu au militantisme politique, permet
la distribution du tract au marché des Enfants Rouges, rue de Bretagne dans le 4° arrondissement
parisien. Puis, semaine aprés semaine, les membres du GLH multiplient les tractages sur les
marchés. On les retrouve Place des Féte dans le 20°, Place Monge dans le 5° et rue du Poteau dans
le 18°7®. Michel Heim décrit ces tractages avec malice : « Nous distribuons des tracts sous la
banderole du Groupe de libération homosexuelle. Vous vous retournez : ce grand barbu ... ? Mais
oui madame c’en est une ... et si vous saviez. Madame s’enfuit, ne veut pas savoir’” ». D’apres la
convocation de ’Assemblée générale du 21 décembre 1974, qui revient sur les mois écoulés, ces
distributions de tracts se déroulent sans accroc, malgré le caractére provocateur du texte. Si les
réactions hostiles se font peu nombreuses, le dialogue avec les passant-es ne s’engage pourtant pas
de facon évidente.

A Pautomne 1974, le GLH se retrouve donc dans une situation inédite ol se cotoient les
rescapés du FHAR et ceux d’Arcadie. D’apres Michel Heim si ensemble des militants semble bien
s’entendre il note cependant que « ceux qui parmi les fondateurs du GLH avaient connu les exces

du FHAR, craignaient de retomber dans les discussions sans fin, les vaines polémiques et ’absence

375 1bid.
376 « MHIL », Agence Tasse, n° 7, 5 aoat 1976, p. 5
377 « Moi aussi, je sais écrire I’histoire, mais j’y étais. .. », Agence Tasse, n° 35, p. 10

378 AMOUROUX Jean-Paul, Du Rose a l'arc en ciel, op. cit., p. 50
379 « Témoignage d’'un membre du Groupe de libération homosexuelle », non daté, fonds privé Jean-Paul Amouroux,
Mémoire des sexualités, Marseille, p. 2
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totale d’organisation qui, selon eux, avait été a origine de la déliquescence du mouvement™ ».
Cette tension sous-jacente doit étre comprise a la lumiere de ce qui pousse les militants a rejoindre
le groupe : militer pour la libération des homosexuels d’un coté et trouver des semblables de I'autre.
Des perspectives qui ne sont pas toujours conciliables. Ce que redoutent en réalité les fondateurs
du GLH, c’est que « le seul souci de satisfaire notre libido ’emportat sur action “militante” pour
laquelle nous étions en principe, réunis™ ». Si militantisme et drague peuvent théotiquement
cohabiter au sein du groupe, une échelle de valeur est donc établie entre les deux : 'action politique
doit primer avant tout. Il est cependant illusoire de supposer que I'ascétisme recherché soit aussi
fonctionnel en pratique, et finalement I'un se combine généralement avec l'autre : « L.a volonté
commune d’agrandir le groupe qui était une nécessité du point de vue de l'action “militante”,

correspondait aussi a envie de chacun de faire de nouvelles rencontres amoureuses>2 ».

2.3 A la recherche d’un nouveau militantisme homosexuel

Cette situation illustre un rapport de force entre les initiateurs du GLH et les anciens
membres du FHAR venus les rejoindre. Il y a de la part des premiers la volonté de garder la main
sur ce qui est en train de se construire. C’est toute une stratégie, une véritable mise en scéne qui est
alors élaborée par les premiers membres du GLH lors d’une ’Assemblée générale qui se tient le 21
décembre 1974, aux Abbesses, dans I'appartement de Michel Heim, et qui accueille une vingtaine

de personnes :

« Le Président du GLH de I’époque, [...] Jean-Paul Amouroux, seul assis sur un fauteuil dans
une piece ou il n’y avait pas d’autre siege, dominait superbement I’assemblée et, distribuant la
parole ou rappelant a ordre ceux qui se montraient [...] trop subversifs, empéchait tout

débordement383 y.

La stratégie a fonctionné. Certaines personnes qui s’étaient illustrées « lors de la déliquescence du
FHAR, et qui, informées de la relance du mouvement homosexuel, étaient passées pour voir™ »,
ne sont jamais revenues. Une autre stratégie est mise en place pour que le groupe ne se fasse pas
déborder par des éléments « extérieurs » qui voudraient prendre le pouvoir. Lors des Assemblées
générales du groupe, pour pouvoir participer aux prises de décisions, il faut étre a jour de ses

cotisations, ce qui rebute les militants les plus spontanéistes. Seule une Assemblée générale

380 « Témoignage de Michel Heim », gp. ¢it.
381 Thid.
382 bid.
383 bid.
384 Tbid.
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réunissant au moins 25% des membres cotisants peut engager des actions au nom du GLH et la
convocation pour ’Assemblée générale du 21 décembre 1974 stipule que « toutes les propositions
d’action, qu’elles proviennent de commissions internes au GLH, ou de lextérieur, seront soumises
a I'approbation de I’Assemblée Générale du 21 décembre prochain™ ». Michel Heim note alors
que parmi les transfuges du FHAR, ce ne sont que ceux qui adhérent avec Iidée du GLH qui en
sont devenus membres et d’ardents défenseurs.

Si la question de I'action militante est au cceur de la stratégie du GLH, certains de ses
membres développent aussi une réflexion sur le fonctionnement interne du groupe, qui sans
devenir un groupe de parole cherche a réinventer les relations entre ses membres. Un texte
anonyme intitulé « Idées générales sur la conception de I'accueil au sein du groupe » souléve ainsi
plusieurs questions. Le postulat du texte est que les homosexuel‘les vivent une auto-répression
particuliecrement forte, que la logique d’un militantisme classique ne suffit pas a faire reculer. Il faut
pour cela changer les rapports entre les militants, ce que doit permettre le GLH en créant « un
climat de confiance ou chacun puisse se sentir a I’aise, panser ses plaies de la veille sans craindre le

ridicule ou méme lindifférence®®

». Ce besoin d’expérimenter de nouveaux rapports sociaux, de
proposer une nouvelle vision du monde et de faire des GLH autre chose quun groupe militant
classique est une perspective qui accompagne I’histoire des groupes homosexuels jusqu’a la fin de
la décennie. Au duo militantisme et rencontre d’un partenaire, s’ajoute alors progressivement un
troisiéme axe qu’on peut qualifier de développement de nouvelles formes de vie. D’apres 'auteur
du texte, si la dimension militante est indispensable, les activités du groupe doivent aussi permettre

a des personnes qui ne sont pas militantes ou qui ne le sont pas encore de rejoindre le GLH et y

trouver une véritable place :

« Car des hommes et des femmes, longtemps “autoréprimés”, qui viendront grossir les rangs
du GLH, ne se transformeront pas d’un seul coup et au seul contact du groupe en valeureux
militants. C’est pourquoi, méme si le GLH compte fermement sur I’action menée auprés du
grand public et sur une participation massive a ces actions, il serait erroné de vouloir exclure

les non-militants387 ».

Ce besoin de sortir de 'anonymat et de trouver des semblables est tragiquement bien illustré par

un courrier anonyme que regoit le premier GLH parisien :

35 « Convocation a I’Assemblée générale du GLH », non daté, fonds privé Jean-Paul Amouroux, Mémoire des
sexualités, Marseille, p. 1

386 « Idées générales sur la conception de I'accueil au sein du groupe », non daté, fonds privé Jean-Paul Amouroux,
Mémoire des sexualités, Marseille, p. 1

387 Ibid.
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« Paris le 9 mai’8

Cher amis et amies

J’ai obtenu votre adresse dans un lieu d’aisance bien entendu ....

Je viens vous remercier pour la lutte que vous allez mener pour la « Libération » de
tous les « Homos » des deux sexes. Raconter ma vie, risquerait de vous ennuyer, mais vous
dire quel combat j’ai mené et que je mene encore ... oui ? J’avais 21 ans lorsque j’ai été fait
prisonnier en 1940. Dans un camp j’ai connu un homme marié, nous nous sommes aimés en
cachette bien sur. Les occasions seul a seul étaient trés rares. Au retour, en 1945 j’ai décidé de
changer ma vie, je savais qu’a la campagne il ne me serait pas possible de continuer ; Donc
apres trois années de sagesse je me suis marié (mariage de raison), nous etimes trois enfants.
Les premieres années me donnerent quelques joies, et ensuite les sarcasmes se sont 4 nouveau
éveillés en moi, j’ai lutté, je les ai refoulés, mes rapports sexuels s’espacaient, de plus en plus.
Dans mon esprit j’étreignais un garcon’?, je désirais la liberté perdue a jamais ; car lorsqu’on
met des enfants au monde nous devons assurer leur existence. A présent ils sont grands et
vivent a leur gré, et moi, je me retrouve face a face ... regrettant tout de ma vie gachée.

Il'y a peu de temps j’ai rencontré un jeune garcon, j’ai été attiré par son regard, mais
jai su freiner mes sentiments. Je lui ai conseillé, comme je vous le demande de le faire, a
beaucoup de jeunes de suivre leur destin, de vivre avec un bon copain afin qu’il n’y ait pas un
jour a le regretter.

De tout cceur je voudrais vous aider mais rien n’est plus possible.

Bonne chance a tous. X390 »,

2.4 Petit GLH deviendra grand

14 rue du faubourg St Denis qui permet des permanences fixes et réguli¢res. Elles ont lieu les lundis
et vendredis a partir de 20 heures et les samedis de 14 a 16 heures. Ce local leur a été mis a
disposition par le MDPL, le Mouvement pour le désarmement, la paix et la liberté, une association
antimilitariste d’objecteurs de conscience dont I'un des garcons du GLH est membre. En cette
nouvelle année, le groupe s’est élargi. Michel Heim se souvient que ce sont alors une trentaine de
personnes qui distribuent régulierement des tracts sur les marchés, affichent ou bombent le sigle
du GLH sur les lieux de rencontres homosexuels a I'image des pissotieres. En janvier 1975, le GLH
acheve I’élaboration de son « Manifeste-programme » qui doit orienter 'action du groupe. Plusieurs

documents de travail donnent une idée de la direction que veut emprunter le GLH : il s’agit encore

L’année 1975 débute par un changement majeur, le GLH dispose désormais d’un local au

388 I ’année du courrier n’est pas précisée mais par déduction je pense qu’elle a été écrite en 1975.
39 Les termes soulignés le sont dans la lettre.
30 Lettre anonyme, 9 mai, fonds privé Jean-Paul Amouroux, Mémoire des sexualités, Marseille, 3 p.
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et toujours de constituer un mouvement homosexuel. Trois raisons sont avancées pour justifier
Pexistence de la mobilisation : les organisations politiques n’abordent jamais la question de
’homosexualité ; seul le corps médical parle d’homosexualité mais en des termes pathologiques et
enfin Pexemple des mouvements a Iétranger doit ouvrir la voie pour l'organisation collective en
France™'. Ce « Plan du programme d’action » suggere la construction d’'un mouvement organisé,
que les militant-es veulent de masse et ouvert a tou'tes”. Ces documents de travail sont
accompagnés d’une liste de quatorze revendications spécifiques, allant de I’abaissement de ’age du
consentement sexuel a quatorze ans jusqu’a I'abolition des lois empéchant le travestissement, en
passant par le « droit pour les homosexuels d’exprimer publiquement leur affection comme le font
les hétérosexuels™ ». 1l est aussi question de I’abolition des atticles 330 et 331 du code pénal, de
'amendement Mirguet ou encore de la fin des rafles dans les lieux de rencontres homosexuels. Ce
Manifeste-Programme, résultat de plusieurs mois de travail, est un document conséquent, de pres
de sept pages.

Apres avoir proposé un constat sur la situation présente et les réalités quotidiennes des
homosexuel-les, le Manifeste-Programme cherche a définir ce a quoi devrait ressembler le GLH.
Drapreés le texte, seul-es les homosexuel-les sont en mesure de poser la question de leur place dans
la société. L’orientation d’une action politique principalement dirigée en direction des
homosexuel-les est soulignée par un nouvel usage du sigle GLH. Ici, il est ’'acronyme de Groupe
pour la libération des homosexuels : de leur propre auto-répression, mais aussi du joug de la société.
Lutter sur le terrain spécifique de ’homosexualité est donc la priorité. Les mots du Manifeste sont

durs et la colere exprimée est forte :

« Il s’agit bien d’un combat pour faire disparaitre toute forme de répression évidente ou diffuse,
extérieure ou intériorisée. Les homosexuels n’ont pas a quémander. Ils n’ont besoin d’aucune
pitié. Ils exigent qu’on reconnaisse enfin leur droit d’exister et d’agir en tant que tels, librement,

dans la société3%* ».

C’est ainsi que le discours du GLH se radicalise progressivement, probablement influencé par

larrivée de nouveaux membres tandis que le souvenir du Groupe des jeunes et méme de Philandros

31 « Plan du programme d’action », non daté, fonds privé Jean-Paul Amouroux, Mémoire des sexualités, Marseille, p. 1
32 Le journaliste Jean Luc Hennig décrit une Assemblée générale au mois de mai 1975 (que j’évoque plus bas) a laquelle
participent plusieurs lesbiennes. Il me semble donc réaliste de considérer que les premiéres lesbiennes a rejoindre le
GLH le font entre janvier et mai 1975 au moment ou les effectifs du groupe se multiplient. C’est pourquoi je fais
débuter la féminisation de mon histoire, et ce de facon tout a fait artificielle, en janvier 1975 pour les entités pour
lesquelles je suis certain d’une présence lesbienne.

393 « Les revendications », non daté, fonds privé Jean-Paul Amouroux, Mémoire des sexualités, Marseille, p. 1

34 « Manifeste-Programme du Groupe pour la libération des homosexuels », non daté, fonds privé Jean-Paul
Amouroux, Mémoire des sexualités, Marseille, p. 2
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se fait de plus en plus lointain. I’essence du GLH semble alors pouvoir se résumer dans le triptyque
suivant : cohérent, ouvert a tou-tes et combatif. Cohérent dans la perspective de construire un
mouvement homosexuel unifié, puissant et qui doit étre organisé. Il s’agit en effet de « rassembler
en un tout cohérent les volontés de lutte qui tentent de s’exprimer ¢a et la, dans diverses directions,
seule une organisation démocratique est capable a la fois de dégager les objectifs communs, de
trouver les moyens d’action et d’appliquer une stratégie efficace a long terme™ ». Le GLH doit
aussi étre ouvert a tou-tes afin d’étre le plus représentatif possible et ainsi étre pris en considération
par Popinion publique. Ouvert a toutes les formes d’expression de 'homosexualité et a celles du
spectre des masculinités, le GLH considére que les seules personnes a ne pas avoir leur place au
sein du groupe sont celles qui participent consciemment a la répression et a 'exploitation des
homosexuels. Combatif enfin, dans la mesure ou, si le GLH se veut étre défenseur des
homosexuel-les, il doit mettre sur pied des actions directes en direction du grand public, avec
comme objectif de permettre aux homosexuel-les de s’affirmer publiquement. Je peux ici citer la
conclusion du Programme-Manifeste qui restitue tres justement I’ame du document et les

perspectives militantes du GLH :

« L’action du GLH se situe sur deux plans bien distincts. D’une part il faut informer 'opinion
publique de ce qu’est ’homosexualité, et cette information ne peut avoir lieu que par des
campagnes d’un type militant auprés du grand public qui refuse encore les homosexuels. Des
actions de ce genre ont eu des échos favorables a I’étranger, et ont contribué a un aménagement
de la législation qui visait les homosexuels. Si, en France, la situation est toujours la méme,
c’est que ces actions ont été beaucoup trop peu nombreuses. Le GLH veut aboutir a une
situation au moins analogue a celle qui existe dans les pays les plus évolués.

D’autre part P'objectif du GLH plus immédiat, mais aussi plus vaste, est de rassembler
les homosexuels, non seulement pour faire pression afin qu’aboutissent leurs revendications
légitimes, mais pour les délivrer de 'angoisse qu’ont forgé en eux les années de solitude. Ceci
est un aspect essentiel du groupe qui réside dans les qualités d’accueil de chacun de ses
membres. Au bout du compte, nous voudrions que soit rendue a ’homosexuel sa qualité de
personne, et que les rapports homosexuels soient enfin considérés de la méme fagon que tous
les autres rapports. En derniére analyse, ce serait obtenir qu'on n’attache plus aucune

importance au fait d’étre ou non homosexuel® ».

Dans la nuit du 8 au 9 mars 1975, le local que le GLH partage avec le MDPL est plastiqué.

Ce sont les militant-es pacifistes qui ont été visé-es, mais la conséquence est lourde pour le GLH :

395 Thid.
36 « Manifeste-Programme du Groupe pour la libération des homosexuels », op. iz, p. 7
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il n’a plus de lieu pour se réunir et s’organiser. La future tendance du 14 décembre, dans un récit
qu’elle fait des premiers mois du GLH encore unitaire, voit dans cet attentat ’origine d’une des
trois crises du premier GLH qui précipitent son éclatement en courants distincts. L’impossibilité
de se réunir dilue les responsabilités au sein du groupe et complique I'organisation militante. Un
nouveau local est cependant bientot trouvé. Depuis 1974, des militant-es du 11° arrondissement
parisien ont fondé une association, TAGECA, rue de Charonne, qui se propose de louer a bas prix
des salles de réunions pour divers groupes qui ne disposent d’aucun lieu et qui seraient susceptibles
de rencontrer des difficultés a en trouver un™’. Le 22 mars 1975, une Assemblée générale entérine
la démission du bureau élu par Philandros un an plus tot. Jean-Paul Amouroux, le président, a déja
quitté ses fonctions apres une Assemblée générale le 26 octobre 1974, du fait de son entrée dans la
fonction publique, car celle-ci oblige ses fonctionnaires a étre « garants de bonne moralité ». Le
risque était trop grand. Le nouveau bureau élu est composé de Patrick A., en qualité de président,
de Daniel W. vice-président et de Didier Godard qui récupére le poste de secrétaire™”. Cette
élection est cependant surprenante dans le sens ou elle ne refléte que tres peu ce qu’est devenu
politiquement le GLH. Jean-Paul Amouroux raconte ainsi que Patrick A., déja présent au temps de
Philandros, promet de rester fidele a ’état d’esprit originel du groupe. Plus surprenant encore,
Patrick est giscardien. Je n’ai pas d’élément d’explication a donner pour cette situation, les archives
n’en faisant pas état et cette histoire nous étant uniquement transmise par Amouroux. S’agit-il a
nouveau d’une stratégie de la part de certains membres du groupe pour garder le controle sur le
GLH ? Patrick se fait-il élire parce que personne d’autre ne souhaite accéder a la présidence du
groupe ? Dans tous les cas cette situation n’est pas tenable. Les dissensions sont bien trop fortes et
renforcent les tensions entre les différentes positions et courants au sein du GLH. Sans grande
surprise, Patrick démissionne de son poste un mois plus tard™. 1l est remplacé par Alain Huet,

venu du MILH, dont les positions politiques sont bien davantage en phase avec le groupe.

2.5 Construire le mouvement

Malgré un nouveau local et 'élection d’un nouveau bureau, 'ambiance au sein du GLH est
électrique et les tensions nombreuses. Le débat au printemps 1975 se focalise autour de la
manifestation annuelle du 1* mai auquel le FHAR avait participé en 1971. Ce sont méme plusieurs
discussions au sein d’'un méme débat. La premiere question posée est simple : le GLH doit-il

participer a cette manifestation ? Certain-es au sein du GLH ne souhaitent pas y participer, la

37 AMOUROUX Jean-Paul, Du Rose a l'arc en ciel, op. cit., p. 52
398 Ibid.
39 Ibid., pp. 53 — 54
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marche n’ayant a priori aucun lien direct avec ’homosexualité, ce qui participerait a inscrire le GLH
sur I’échiquier politique. D’autres, incarnant davantage des positions révolutionnaires, estiment que
le groupe se doit d’étre présent au coté de toutes les forces révolutionnaires et progressistes et, dans
la lignée du FHAR, de porter haut et fort une visibilité homosexuelle. La seconde question porte
sur la manifestation qu’il faut rejoindre : le cortege des organisations et groupes d’extréme gauche
qui défilent dans la matinée ou au contraire 'apres-midi aux cotés des organisations syndicales et
politiques classiques. La décision est finalement prise de participer aux deux corteges*”.

Dans la perspective de construire un mouvement homosexuel, les membres du GLH
s’'intéressent aussi a ce qu’il se passe a ’étranger. Durant les vacances de Paques, Michel Heim et
trois autres militants du groupe se rendent a Rome pour assister au congres du FUORI, le
mouvement homosexuel italien alors soutenu par le Parti radical italien. Le mouvement italien est
bien plus fort et plus structuré que le mouvement frangais et se trouve donc étre une source
d’inspiration pour les militantes de ’hexagone. Cette perspective d’aller chercher a I'international
des formes d’organisations inspirantes pour le mouvement frangais est aussi mise en exergue par
le journaliste Jean-Luc Hennig qui, dans un article pour le journal Libération, écrit que : « ce qui
compte, pour linstant, c’est peut-étre plus de mesurer leurs forces, de constituer un vaste
mouvement (comme outre atlantique) qui puisse mettre en échec dans 'immédiat le systeme

1. Avant méme la manifestation du 1¢ mai, le GLH cherche a

répressif qui les mutile, les humilie
participer au printemps 1975 a la journée nationale de la commémoration des déporté-es. Il s’agit
pour les militant-es de visibiliser les déporté-es homosexuel-les, qui dans les années 1970 sont

encore exclu-es du récit officiel*”?

. Cette revendication est décriée par les associations de déporté-es
qui accusent le GLH de salir ]a mémoire des disparu-es. Les membres du groupe qui s’étaient
présenté-es au mémorial avec une gerbe de fleur en forme de triangle rose sont alors arrété-es par
la police et la gerbe refusée. Jean Le Bitoux raconte cette séquence dans un entretien pour la

Quinzaine littéraire :

« La premicre intervention du groupe a eu lieu en mai 1975 [en réalité en avril], lors de la
Journée Mondiale [en réalité nationale] de la Déportation, pour témoigner au nom des
homosexuels victimes du nazisme et déportés comme tels, et dénoncer la complaisante

amnésie de I’histoire officielle. Le groupe qui portait une gerbe rose en forme de triangle (notre

400 GIRARD Jacques, Le Monvement homosexuel en France : 1945 — 1980, op. cit., p. 118

401 « Naissance d’une autre histoire de ’homosexualité », Libération, n° 463, 24 juin 1975, p. 4

402 Pour plus d’éléments voir Schlagdenhauffen Régis, Triangle rose. La persécution nazie des homosexuels et sa mémoire, Patis,
Autrement, 2002 et SEYDIEH Reza Sam, Déportation pour motif d’homosexualité et monvement LGBT en France : évocations dn
passé, entre engagement militant et cadre institutionnel, these de doctorat, Paris, Université Paris Descartes, 2016
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étoile jaune dans les camps), fut intercepté par les flics dans le cortege officiel*0? ».

Jean Le Bitoux fait partie de ces nouvelles recrues qui ont rejoint le GLH a I’hiver et au
printemps 1975, a I'image d’autres futures figures du mouvement, comme Gérard Vappereau ou
encore Gérard Poncin. Ils incarnent une tendance intellectuelle nouvelle, qui donne au mouvement
en construction ses premiers théoriciens de ’homosexualité. Michel Heim remarque que les
réunions du GLH, qui accueillent de plus en plus de monde, sont par conséquent de plus en plus

théoriques et 'emportent sur ’action, ce qui complique les prises de décisions*”*

. L’article de Jean-
Luc Hennig donne par ailleurs un certain nombre d’informations sur les membres du GLH et
Porganisation du groupe. Hennig décompte une centaine de membres au mois de mai 1975 qui se
réunissent en Assemblée générale tous les quinze jours. La sociologie du groupe est différente du
FHAR qui comptait une majorité d’étudiant-es. Ici, « ce sont surtout des gens qui travaillent : cadres
moyens, enseignants, employés, jeunes travailleurs. Pas de mineurs : toujours la menace du
détournement, de Pincitation 2 la débauche ou du proxénétisme*” ». Comme le rappelle Lilian
Mathieu, « les militants se recrutent majoritairement parmi les individus qui disposent d’un haut
niveau de politisation, lequel est généralement corrélé a un haut niveau de diplome™* ». Les classes
populaires et ouvrieres sont effectivement peu représentées dans les GLH en dépit d’un discours
qui tout au long de la décennie embrasse et défend la lutte des classes. Au cours de la réunion a
laquelle il participe pour écrire son article, Jean-Luc Hennig rapporte qu’il dénombre seulement
deux filles parmi les cinquante garcons présents ce jour-1a*”. Il note aussi qu’en plus des Assemblées
générales, des comités de quartiers ont été constitués dans le 11°% le 59 le 16° et le 18°
arrondissement. Ces comités de quartier ont pour principale vocation d’étre des groupes de parole :
« Ainsi, tous les lundis, une quinzaine de mecs se retrouvent, pres de la République, dans
Pappartement d’un copain. Chaque semaine, 'approche d’un théme: “Dire ou non qu’on est
pédé ?”, “Rapport avec les femmes”, “La vie en couple”...*” ». Ces comités de quartier ne sont pas
seulement pensés selon une logique géographique. On rejoint un comité d’arrondissement en
fonction de ses amitiés et de ses sensibilités politiques. Conséquence de cette répartition, la future
division en tendance du GLH parisien repose sur les dissensions entre les différents
arrondissements.

Le GLH poursuit ses activités jusqu’a 'été et, sous la nouvelle présidence d’Alain Huet, le

403 LB BITOUX Jean, « Groupe de libération homosexuelle », Quinzaine littéraire, octobre 1976, pp. 30 — 31

404 « Témoignage de Michel Heim », gp. ¢it.,

405 « Naissance d’une autre histoire de ’'homosexualité », gp. cit., p. 4

406 MATHIEU Lilian, Comment lutter ¢ Sociologie et mouvements socianx, op. cit., p. 21

407 La place des lesbiennes dans le mouvement homosexuel est spécifiquement abordée dans le chapitre 4 de cette
these.

408 « Naissance d’une autre histoire de ’homosexualité », gp. ¢it., p. 4
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groupe tient pour la premiere fois un stand a la féte d’un parti politique, le Parti socialiste unifié

(PSU) a la Courneuve™”. Par cette démarche, le GLH cherche a devenir un interlocuteur crédible

des forces politiques en présence. Il est aussi présent aux fétes des journaux Lzbération et Politique
politiq P P ] q

Hebdo ou il distribue un tract qui commence par les mots suivants :

« Cet homme aime une femme, il ’embrasse. Cet homme aime un homme, il ’embrasse. Cette
femme aime une femme, elle P'embrasse. Ou est la différence ? Nous sommes homosexuels.
Nous voulons vivre notre homosexualité au grand jour. Nous voulons faire disparaitre les
préjugés et attitudes agressives qui nous en empéchent. Nous voulons que la société cesse de

nous opprimer. Nous appartenons au GLH (Groupe de libération des homosexuels)*0 ».

Malgré des tensions théorico-politiques de plus en plus fortes, 'unité du groupe est maintenue
8t politiq p P > group
jusqu’aux vacances d’été. Ce n’est qu’a la rentrée de septembre 1975 que les antagonismes trop

évidents entre les différentes tendances font exploser ce que 'on a rétrospectivement qualifié de

GLH unitaire.

409 AMOUROUX Jean-Paul, Du Rose a l'arc en ciel, op. cit., p. 55
#10 « Naissance d’une autre histoire de ’homosexualité », gp. ¢it., p. 4
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3. La division du GLH parisien en tendances, symbole de la multiplicit¢ du mouvement naissant

Au cours de I'été 1975, trois membres du GLH se rendent au Royaume-Uni pour participer
au congres de la CHE, la Campaign for homosexual equality, dans la ville de Sheffield. Michel
Heim, Alain Huet et Jean Le Bitoux, vont chercher de I'inspiration aupres d’un mouvement bien
plus développé, en méme temps qu’ils représentent le GLH*'". Ces trois militants partis outre-
manche vont, quelques mois plus tard, chacun prendre la direction d’une des futures tendances
parisiennes. Les tensions au sein du GLH n’ont jamais été aussi fortes et les positions des uns et
des autres irréconciliables. La rentrée 1975 s’annonce explosive.

1l s’agit de proposer ici un récit documenté de la fin mouvementée du GLH unitaire. A
partir des scissions qui font exploser le groupe, il est possible de présenter un premier tableau des
différentes tendances, courants théoriques et politiques qui traversent la mobilisation homosexuelle
naissante. Ce sont trois tendances qui voient le jour a Paris, dont les perspectives pour la
constitution du mouvement sont radicalement différentes. Comme déja évoqué, la premicre prend
le qualificatif de GLH — Groupes de base qui défend une approche communautaire du militantisme
homosexuel. La seconde se définit comme le GLH — 14 décembre, jour de la scission, et se réclame
du courant situationniste. La derni¢re, se nomme GLH — Politique et quotidien, et son référentiel
trotskiste 'engage dans une lutte révolutionnaire au c6té de 'ensemble des mouvements du sujet
minoritaire. Les débats et conflits qui opposent ces différents courants préfigurent les discussions
qui accompagnent les GLH a I’échelle nationale dans ses premicres années d’existence. Ces
tendances ne sont cependant pas égales, et celle qui se veut révolutionnaire prend rapidement le
pas sur les deux autres. Cet élément éclaire aussi la réalité politique de cette moitié des années 1970,
ou certains discours et argumentaires révolutionnaires ont toujours le vent en poupe, dans I'espoir

de faire émerger un monde nouveau.

3.1 Des tensions a tous les étages

Avant de reconstituer les quatre mois qui ont divisé le GLH en trois tendances distinctes,
il me faut préciser que les principales sources concernant cette histoire proviennent des tendances
elles-mémes. A chaque fois, les différents récits cherchent a imputer la responsabilité des scissions

successives aux autres courants. La recomposition du puzzle est donc délicate et sujette a caution.

41 La Campain for homosexual equality (CHE) est l'une des plus vieilles organisations homosexuelles au Royaume-
Uni. Elle est fondée en 1964 et revendique, dans une logique communautaire et réformiste, 'égalité des droits entre
homosexuel-les et hétérosexuel-les. Au milieu des années 1970 la CHE compte prés de 5 000 membres et environ 100
groupes locaux.
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Sl n’existe en septembre 1975 encore quun seul GLH, des Comités de quartiers se réunissent
dans plusieurs arrondissements de la capitale. Le comité du 11° arrondissement est notamment
animé par Jean Le Bitoux et Gérard Vappereau, membres récents du GLH qui incarnent une
position révolutionnaire vis-a-vis de ’lhomosexualité. Jean-Paul Amouroux les accuse d’avoir eu
des la fin des vacances scolaires des velléités de scission, sans pour autant étre en mesure d’étayer

ses accusations*!?

. Ce qui apparait de facon claire dans tous les discours, c’est que les tensions
éclatent a nouveau lors d’un weekend de réflexion et d’orientation du GLH, les 13 et 14 septembre.
La future tendance 14 décembre nomme ce moment « la 2°™ crise du GLH*" » et le futur GLH —
Politique et quotidien (PQ), donne de son coté quelques éléments plus détaillés pour comprendre
les oppositions. Celui-ci définit ses désaccords avec les autres courants a partir de « la lecture qui a
été faite des luttes homosexuelles, des historiques et des analyses d’Arcadie et du FHAR, [qui] ont
donné des positions complétement divergentes*'* ». Ce qui est en jeu durant ce weekend, c’est la
constitution de deux camps dont les positions s’averent de plus en plus irréconciliables. D’apres les
termes employés en ce milieu de décennie, le fossé qui se creuse entre les militant-es est binaire et
sans subtilité : il existerait d’un coté les révolutionnaires (les politiques) et de 'autre les réformistes
— que je qualifierai de communautaires*”. Les premiers reprochant aux seconds de vouloir intégrer

a leur lutte n’importe quel-le homosexuel‘le, sans lecture de classe. Jean Le Bitoux et un certain

Nicolas B. théorisent dans un texte rédigé pour le weekend que :

« N’importe quel homo n’est pas, a prioti des nétres [...]. La France giscardienne permet a
I’homosexuel de vivre, de survivre dignement, “arcadiennement”, sa sexualité, dans
Ihypoctisie et le camouflage. Ce type d’homo installé est parmi les premiers a s’opposer a notre
révolte. Celui-la fait également partie de nos ennemis. [...] Nous condamnons le narcissisme

et le nombrilisme du GLH#16 y,

L’attaque est violente. Une autre opposition majeure, cette fois-ci autour de la question de la

#12 AMOUROUKX Jean-Paul, Du Rose a l'arc en ciel, op. cit., p. 58

413 « Notre historique du GLH », Anales du 14 décembre et véculs, op. cit., p. 53

#4 « GLH PQ, Réponse a la citculaire de Bordeaux et de Mulhouse », Bulletin des GLLH province, n°2, janvier 1977, p. 37
415 T usage du terme « Réformiste » me parait problématique pour étre repris tel quel. La lecture que nous pouvons
aujourd’hui faire de ce concept me semble faussée. Ainsi la signification d’un mot peut étre radicalement différente
pres de cinquante ans plus tard. Le réformisme dont est accusé le GLH tendance Groupes de base n’est en aucun point
comparable avec ce que nous pourrions qualifier de réformiste aujourd’hui. De plus, le simple fait que le groupe soit
nommé ainsi par d’autres doit nous pousser a la vigilance. S’il est vrai que le GLH-GB n’appelle pas de ses veeux la
révolution socialiste, son discours est davantage tourné vers le monde homosexuel. Il revendique un soutien équivalent
a toutes et tous les homosexuel-les. Il serait alors plus juste de qualifier le GLH tendance Groupe de base de GLH
communautaire. Mon usage du terme « GLH réformiste » se résumera donc a la citation, pour exprimer le plus
justement possible le point de vue de ses contempteurs et contemptrices.

416 Tract pour le weekend théorique des 13 et 14 septembre 1975, GLH PQ Réflexion 1, Bulletin intérienr pour le débat
d’orientation, textes décembre 75 a juin 76, fonds privé Alain Lecoultre, Paris, p. 3
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répression, semble avoir particulicrement clivé les participant-es au weekend. La ou certain-es
voient dans la lutte pour I'abrogation des lois réprimant ’lhomosexualité un horizon désirable, les
futurs membres de la tendance Politique et quotidien (les auto-proclamé-es révolutionnaires) s’y
opposent radicalement la qualifiant de trop sommaire.

Michel Heim qui anime le Comité de quartier du 18° arrondissement (les supposés

réformistes*”)

réfute ce récit politique du conflit. Il rejette tout d’abord I'opposition entre
révolutionnaires et réformistes qu’il considere désuete et construite de toute piece. Il lui parait ainsi
présomptueux de vouloir se considérer révolutionnaire dans une époque ou la crise s’installe et ou
la perspective du grand soir n’est plus que 'ombre d’elle-méme. Il atténue aussi I'idée que les
clivages soient strictement politiques et postule qu’ils reposent bien davantage sur des différences
de conception de I'action du groupe. Enfin, il considére que le conflit entre les membres du GLH
s’articule bien davantage entre les premiers militants du groupe (devenus les réformistes) qui se
sentent dépossédés de ce dernier par les nouveaux et nouvelles venu-es (les révolutionnaires). Ces
dernier-es n’auraient voulu retenir du GLH que le nom, rejetant ses principes fondateurs.
Amouroux raconte que Michel Heim s’est alors fermement opposé a la constitution de tendances
autonomes au sein du GLH avant de conclure : « Notre Michel national voulait avant tout préserver
'unité du mouvement : on accusa de stalinisme'™ ».

Le samedi suivant ce premier weekend de réflexion, le 20 septembre 1975, se déroule une
nouvelle Assemblée générale qui, d’apres 'historique du GLH — 14 décembre, se termine dans
I'hystérie collective tandis que certaines personnes commencent a parler d’exclusion. Un nouveau
bureau est élu pour apaiser les tensions, en vain. La future tendance Groupes de base commence
des lors a s’organiser en dehors de la structure du GLH. De fait, la pratique collective au sein du
groupe est a ce moment-la quasiment inexistante et méme la distribution de tracts sur les marchés
est mise de coté"”. Dans une perspective conciliatrice, le nouveau bureau propose un autre

weekend de réflexion en décembre, qui doit étre préparé par la publication d’un bulletin intérieur

ou toutes les tendances doivent avoir ’espace pour s’exprimer.

3.2 L’éclatement du GLH en trois tendances

Siles manifestes et autres textes d’orientations s’accumulent et se multiplient en prévision

du weekend de décembre, le bureau du GLH est de plus en plus effacé et les réunions réunissent

417 Par déduction je fais ’hypothése qu’aucune lesbienne ne fait pas partie du Comité du 18¢ arrondissement et que sa
prolongation, le GLH — Groupes de base est lui aussi non mixte.

418 AMOUROUX Jean-Paul, Du Rose a l'arc en ciel, op. cit., p. 58

#9 « Notre historique du GLH », Anales du 14 décembre et véculs, op. cit., p. 53
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de moins en moins de monde. La rencontre est prévue les 13 et 14 décembre au centre international
de la Villa Montsouris. C’est la future tendance 14 décembre qui en fait le récit le plus complet dans
son bulletin interne Anales du 14 décembre et véculs. Avant méme la rencontre, le Comité de quartier
du 18° arrondissement envoie au GLH une pétition signée de tous ses membres qui entérine de fait
sa scission. Il prend le nom de Groupe de libération des homosexuels, tendance Groupes de base.
Cette tendance communautaire, qui encore quelques mois auparavant s’opposait a ’existence de
courants autonomes au sein du GLH, est donc celle qui précipite ’éclatement du groupe. Le Comité
de quartier du 11° arrondissement a lui aussi déja commencé a se structurer sous une nouvelle
étiquette du nom de Politique et quotidien (PQ). D’apres une démarche propre a 'extréme gauche,
il a largement organisé sa venue au weekend et entend proposer plusieurs textes a la discussion. Un
groupe de lesbiennes, sans qu’il ne soit précisé si elles font partie d’une structure organisée, participe
a ces rencontres. Ces dernieres s’opposent a ce qu’un texte rédigé sous le pseudonyme de Jacques
Mao, qui assene entre autres que « les ouvriers sont nos meilleurs alliés et les femmes nos pires
ennemis*’ », soit discuté. Les membres de la future tendance 14 décembre — nom du jour de la
scission et dont Jacques Mao fait partie, considérent que la phrase a été sortie de son contexte et
dénoncent une manipulation des militant-es de la tendance Politique et quotidien. Ceux et celles-ci
auraient « pris cette occasion comme prétexte pour faire scission sur [leurs] propres bases, laissant
assis entre deux chaises ceux qui restaient et qui ne se reconnaissaient ni en eux ni dans le 18¢*" ».
La version racontée par Politique et quotidien est évidemment toute autre et il est intéressant de
voir comment elle répond précisément et spécifiquement aux critiques formulées par 14 décembre,
comme si elle cherchait a se justifier. Ainsi, d’apres PQ), si la scission avec la tendance 14 décembre
est effective depuis le weekend a la Villa Montsouris, celle-ci avait été prévue en amont du fait de
mois de débats au sein du comité de quartier. Les reproches que font les membres de ’ex comité
de quartier du 11°¢ arrondissement aux partisans de Jacques Mao s’articulent autour de leur
opposition a la convergence des luttes entre homosexuel'les, mouvement féministe et mouvement
ouvrier*?,

Les membres de ce qui devient le Groupe de libération homosexuel, tendance Politique et
quotidien ne semblent cependant pas voir que des inconvénients a ces différentes ruptures. Au
contraire, ils considerent que les différentes scissions ont permis a chaque groupe de se développer.
L’un d’entre eux écrit ainsi qu’il y a parfois des scissions qui sont utiles, tout en reconnaissant que

423

les problemes de fonds de la tendance sont finalement toujours les mémes*. Un autre considere

420 GIRARD Jacques, Le Mouvement homosexuel en France : 1945 — 1980, op. cit., p. 119

41 « Notre historique du GLH », Anales du 14 décembre et véculs, op. cit., p. 53

42 « GLH PQ, Réponse a la circulaire de Bordeaux et de Mulhouse », Bulletin des GLLH province, op. cit., p. 37
423 Tbid.
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qu’a pratiquer leurs différences, les trois groupes ont pu évoluer 1a ou «le GLH “unifié” s’¢était
complétement épuisé dans le torpillage de ses différentes tendances qui voulaient s’exprimer et par
rapport au débat qui n’avait pas eu lieu™ ». L.a multiplication de chapelles au sein du mouvement
naissant est aussi a réinterroger d’apres la composition de ’échiquier politique de ces années 1968
et éclatement de I'extréme gauche dans une multitude de tendances ou bien souvent son ou sa
plus proche camarade devenait son ou sa meilleur-e ennemi-e.

Le GLH — Politique et quotidien prend immédiatement Iascendant sur les deux autres
tendances. Avec des ambitions politiques distinctes, les GLH — Groupes de base et 14 décembre
sont deux courants minoritaires du militantisme homosexuel a Paris et en région parisienne.
L’influence qu’ils ont sur le développement du mouvement et ’écho qu’ils parviennent a avoir en
région est relativement faibles en comparaison avec le courant qui se proclame révolutionnaire. I
n’est pas absurde de dire que ces deux tendances ont perdu au jeu des scissions, face a des
militant-es bien plus aguerri-es aux manceuvres politiciennes du fait d’'un engagement éprouvé au

sein d’organisations partisanes*”

. Conséquence des différentes ruptures, les différentes tendances
. . N .
parisiennes rompent le dialogue pendant pres d’un an. Une seule rencontre entre les trois courants
a eu lieu en novembre 1976. Mais ce retour au dialogue est particulicrement éphémere. Début 1977,
les GLH — Groupes de bases et 14 décembre ont disparu. Les archives concernant les deux
tendances minoritaires sont peu nombreuses et 'imaginaire du mouvement les a souvent moqués

et relégués aux marges de cette histoire. C’est dans la perspective d’une reconstitution du triptyque

parisien que je vais successivement présenter leur histoire ici.

3.3 Un GLH par défaut ? La tendance 14 décembre

D’apres le récit qu’en fait le GLH — 14 décembre, apres la scission, tous ceux qui n’avaient

fait ni le choix du GLH — Groupes de base ni celui de Politique et quotidien rejoignent la troisieme

2. Alain Huet et Didier Godard, respectivement dernier

tendance parisienne, comme par défaut
président et dernier secrétaire du GLH unitaire en prennent la téte. Toujours d’apres Phistorique
du GLH que le groupe présente dans son premier et unique bulletin interne, « Anales du 14
décembre et véculs », paru a 'été 1976 sous la direction de Christian Fouquet, il commence a

6427

recruter des membres par lui-méme a partir de février 1976™. Des Assemblées générales sont

théoriquement organisées tous les quinze jours méme si ’auteur de cet historique reconnait que les

424 Thid.

42 Je reviendrais dans un prochain chapitre sur les trajectoires politiques des militant-es.
426 Sans grande surprise le GLH — 14 décembre est non-mixte.

427 « Notre historique du GLH », Anales du 14 décembre et véculs, op. cit., p. 55
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membres de 14 décembre « ne sont pas volontaristes pour un sou™ ». Ces réunions se tiennent 2
la faculté de science de Jussieu qui contrairement a ’AGECA permet aux groupes de se réunir
gratuitement. A 'image de Politique et quotidien ou des Groupes de base, la tendance 14 décembre
se préte elle aussi au jeu des weekends de réflexion avec comme perspective ’élaboration d’un
discours autonome. C’est ainsi le cas les 26 et 27 juin 1976, ce qui permet au groupe de faconner
son premier bulletin interne qu’il s’empresse de diffuser. Ce bulletin du GLH donne un bon apercu
des thématiques de discussion qui traversent le groupe. Il y est ainsi question de libération sexuelle,
du ghetto, de la drague, des rapports aux femmes et aux lesbiennes. .a compréhension des textes
qui forment le bulletin n’est pas aisée: le ton est souvent aride, les analyses fréquemment
contradictoires.

La structuration du groupe et I’élaboration d’un discours commun n’est en réalité que tres
peu importante pour ceux qui en font partie. Chacun peut apporter sa propre contribution au débat
meéme si elle est contradictoire avec d’autres apports. Le groupe peut étre appréhendé comme une
entité d’inspiration situationniste aux principes libertaires qui ne s’intéresse que de facon tres

superficielle aux perspectives militantes. Ou comme il I’écrit lui-méme :

«[Si] le GLH 14 décembre se trouve occuper la place de I'anarchie (ou de la “nouvelle
gauche”, comme on voudra) dans un triangle constitué par le réformisme du GLH — Groupes
de base, et le gauchisme, pré-soixante-huitard, du GLH — PQ), c’est plutot, comme toujours en
ce cas, pour des raisons de structure ou de fonctionnement du groupe, que par adhésion a telle

idéologie définie? ».

En parlant d’eux a la troisieme personne, ils décrivent le fonctionnement du groupe de la fagon

suivante :

« Refusant le pouvoir et les structures trop contraignantes, ils cherchent a définir une nouvelle
méthode de fonctionnement collectif, les taches militantes étant assurées par ses membres
atteints de militantite aigiie. Il n’y a que des hommes (ou des mecs !) et autant de lignes que de
membres. D’ou des débats multiples. [...] Il continue depuis sa création a chercher son

identité+30 y,

La tendance du 14 décembre privilégie largement la perspective du vécu et ressemble peut-étre

davantage que n’importe quel autre GLH parisien a un groupe de parole. De la en découle le

428 hid.

429 « Jacques Mao répond a tout ce que vous avez toujours voulu savoir sur ce qu’il foutait au GLH 14 décembre sans
jamais oser demander », Anales du 14 décembre et véculs, op. cit., p. 20

430 « Notre historique du GLH », Anales du 14 décembre et véculs, op. cit., p. 54
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surnom de « Salon de thé libertaire* » qui lui est accolé de fagon condescendante par les militant-es
des deux autres tendances parisiennes.

Le Manifeste du GLH 14 décembre dont le sous-titre est ironiquement intitulé « Ce n’est
qu’un début, continuons le manifeste* » donne une idée assez juste de la dynamique du groupe.
Le premier aspect souligné par le texte, qui tranche avec ce que seront les deux autres tendances
du GLH, c’est que les membres de 14 décembre revendiquent les différences qu’ils entretiennent
les uns avec les autres. Il n’est pas question de construire une rhétorique unique pour ’ensemble
du groupe. La question de I'idéologie est méme niée parce qu’elle aurait pour conséquence de
prendre le pas sur le vécu, essence du GLH. Le ton du Manifeste est ainsi aux antipodes des
différents textes qu’a pu écrire feu le GLH unitaire. Le sérieux est assimilé aux organisations
d’extréme gauche, et fortement déprécié. On peut ainsi y lire : « Vive le caca, vive le pipi, vivent les
tatas, 2 bas le capitalisme! / Cétait notre minute politique. / Cacahuet! / La beauté est

5. Ce Manifeste ne se veut pas étre un

homosexuelle. / ¢a veut dire ce que ¢a veut dire ...
document cohérent. Au contraire, sa forme définitive n’est que 'assemblage de petits textes écrits
par quelques-uns de ses membres sans logique aucune. D’apres ses membres, le GLH est donc tout
a la fois « un symbole chimique, le nom d’une drogue ou d’un remede, I’heure et le lieu d’un rendez-
vous, un mot de passe, un message de tendresse...** ».

Les contempteurs et les contemptrices du GLH 14 décembre inscrit'es dans les deux autres
tendances considerent qu’en refusant une quelconque démarche militante il tombe dans I’exces
inverse. Sans base solide et sans réflexion structurée, il est voué a une forme d’impuissance,
renforcée par la misogynie de certains de ses membres qui se complaisent dans une esthétique

d’ultra—gzmche43 >

. Définir ce qu’était précisément le GLH — 14 décembre est une entreprise
compliquée, principalement du fait des sources disponibles, peu nombreuses. Sans disposer de
chiffres, je peux cependant affirmer que cette tendance n’a compté que peu de membres et que son
action au sein du mouvement homosexuel a été particuliecrement limitée. Une autre revue du

mouvement, Diff/ Eros, parue en 1977, écrit ainsi apres la disparition de la tendance a la fin de

P’année 1976 :

«Le GLH 14 décembre n’existe plus : il n’y a plus de réunion ni de secrétariat. Il n’existait
qu’en tant qu’individus, donc il continue a travers ceux qui ne se sont pas tus : dans le fond,

C’est une décision sage. Ayant perdu le gotit du canular, ils n’ont pas pensé annoncer leur mort

1 « Editortial », Agence Tasse, n° 8, 5 septembre 1976, p. 2

432 « Manifeste des GLH 14 décembre », Anales du 14 décembre et véculs, op. cit., p. 56
433 Thid.

4 Ibid., p. 57

435 « Editorial », Agence Tasse, n° 8, 5 septembre 1976, p. 2
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le 14 décembre jour de leur premier anniversaire*36 ».
Avec sa disparition, c’est la fin d’une bréve histoire de scission. Quelques rescapés du groupe
fondent alors Entropie, une instance principalement de réflexion dont je n’ai trouvé qu’une breve
présentation dans 1’ Agence Tass¢"’. 1.hypothése la plus probable est que ce groupe ait disparu aussi

vite qu’il était apparu.

3.4 Le GLH - Groupes de base ou la perspective communautaire

Sattarder sur la présentation et I’étude du GLH — GB est fondamental parce qu’avec la
reconfiguration du militantisme homosexuel dans une perspective revendicative et réformiste a
partir de 1978, c’est I'orientation politique voulue par les Groupes de base qui s’impose comme
forme de mobilisation. Lorsque le Comité de quartier du 18° arrondissement envoie sa pétition
signée par tous les membres du groupe avant le weekend de réflexion des 13 et 14 décembre, le
document, comme déja mentionné, porte le nom de Groupe de libération homosexuelle. Ce qu’il
se joue dans un premier temps ressemble a une tentative d’appropriation du sigle par les militants
sécessionnistes™. D’une facon qui n’est pas spécifiée dans les sources, cette tentative de
récupération du terme de GLH est contrecarrée par d’autres car finalement, les militants d’une
perspective communautaire de 'engagement homosexuel acceptent d’ajouter un qualificatif a

439

I'acronyme et le groupe devient le GLH — Groupes de base™. La situation pour les garcons du

GLH — GB est relativement désespérée*”

. Tout ce qu’ils avaient cherché a éviter s’est finalement
produit : les membres historiques du GLH unitaire se sont fait déposséder du GLH par les
nouveaux et nouvelles venu-es aux aspirations radicales. Des nouveaux membres que les membres
des GB accusent d’étre « une minorité d’intellectuels suffisamment privilégiés pour oser affirmer
dans une lettre adressée a tous les adhérents : “Le GLH n’a pas a résoudre les problémes des
homosexuels” (septembre 1975)*! ». Pour ceux qui envisagent leur militantisme d’aprés une
perspective communautaire, la pilule ne passe pas. C’est probablement a partir de ce constat que le
groupe se dote d’une structure particulicrement rigide, digne d’un parti politique. Il ne doit plus
étre possible de fourvoyer Iorientation du groupe, que méme le Manifeste Programme et les

différentes stratégies mises en place n’ont pas réussi a protéger. ’acrimonie est forte pour les

militants et le constat sévere : « L’année 1975 nous a rappelé [quun] mouvement de lutte [...] ne

436 « Ou en sont les luttes de libération sexuelle aujourd’hui ? », Diff/ FEros, n° 1, 15 avril 1977, p.6

437 « Les groupes », Agence Tasse, n° 17, 20 janvier 1977, p. 3

438 « Manifeste des GLH 14 décembre », Anales du 14 décembre et véculs, op. cit., p. 57

439 L'usage du pluriel ici est a comprendre d’apres les perspectives du GLH. 1 s’agit pour lui de reconstituer une
multiplicité de groupes de quartier, des groupes de base, qui soient unifiés et coordonnés par le GLH.

40 Michel Heim m’a confirmé dans un échange que le GLH — GB était lui aussi un groupe non-mixte.

#1 « Principe d’une charte d’adhésion », non daté, fonds privé Mémoire des sexualités, Marseille, p. 1
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peut fonctionner comme une “auberge espagnole” ou chacun vient selon sa fantaisie, frappe du
poing sur la table, et s’en va comme il était venu, laissant aux autres le soin de laver la vaisselle et
de recoller les pots cassés* ». Ceux qui se considérent étre les membres historiques du GLH
affirment méme que les nouveaux et nouvelles arrivant-es (qui pour beaucoup se sont rapproché-es
du GLH apres leur participation au 1% mai 1975) ont tout d’abord ignoré le Manifeste-Programme
pour ensuite recréer un mode de fonctionnement analogue a celui qui aurait coulé le FHAR*®. 11
s’agit donc a nouveau, de tirer les lecons du passé. Alors, a 'image du GLH unitaire, le GLH —
Groupes de base commence par rédiger les « Principes fondamentaux de la charte d’adhésion au
Groupe de libération homosexuelle ». Ce Manifeste en douze points compile les éléments qui font
le GLH. Ces principes sont proches voire identiques a ceux du GLH unitaire, bien que plus
nombreux, comme s’il était important pour le groupe, dans la forme comme dans le fond, d’afficher
sa filiation avec ce dernier. La lutte dans laquelle s’engagent les Groupes de base fait partie d’un
« combat général dont I'objectif est de permettre a tout individu de vivre sa sexualité comme il le
veut™ ». Le groupe revendique aussi une perspective communautaire, dans la mesure ot il souhaite
défendre en priorité les revendications spécifiques des homosexuel‘les. Le GLH — GB dénonce le
ghetto commercial qu’il accuse d’exploiter le besoin de rencontres des homosexuels et des
lesbiennes. Il s’oppose aussi au monopole des experts de la sexualité (médecins, psychiatres etc.)
qui pathologisent ’homosexualité. Dans une époque ou la question de la sexualité des enfants est
discutée par de larges pans de la société, le GLH de fagon quelque peu surprenante, parce que plus
radicale que de nombreux autres groupes homosexuels, revendique une position tres affirmée. 11
écrit que « 'épanouissement de l'individu sur tous les plans, y compris le plan sexuel, commence
des Penfance ; c’est pourquoi le GLH lutte pour que le droit a la sexualité soit reconnu sans
limitation d’age* ». La réflexion des Groupes de base s’intéresse par ailleurs 2 la sexualité dans une
perspective générale. C’est dans ce sens qu’il interroge les rapports entre hétérosexuel-les et
homosexuel‘les en considérant que les premier-es sont tout autant prisonnier-es de carcans
oppressifs. Il ne revendique donc pas d’égalité avec les hétérosexuel-les mais préfere chercher a
déconstruire les cadres de l'oppression. De fagcon plus attendue, le GLH lutte aussi pour
I'abrogation de toute législation répressive et restrictive en matiere de sexualité, ce qui 'amene a
soutenir sans condition les mouvements féministes. Dépassant la stricte perspective

communautaire, il affirme aussi que « sa lutte ne manquera cependant pas d’avoir des répercussions

442 Thid.

43 Thid.

444 « Principe fondamentaux de la charte d’adhésion au Groupe de libération homosexuelle », Le journal du GLLH, n° 0,
juin 1976, p. 6

45 Tbid.
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dans les domaines politiques et idéologiques*™ ». Sans pour autant s’inféoder a un quelconque parti
politique ou a une doxa particulicre, il stipule qu’il souhaite intervenir sur différents terrains de lutte,
a I'inverse de ce que de nombreux groupes ont pu lui reprocher.

Le douziéme et dernier point des Principes fondamentaux du GLH — GB montre
I'appréhension de ses membres a se faire a nouveau déposséder de leur organisation. Comme I'avait
fait le GLH unitaire, les Groupes de base se positionnent entre Arcadie et le FHAR en regrettant
les écueils des deux organisations : 'autoritarisme et la verticalité d’Arcadie et le manque de
structuration du FHAR. Par ailleurs, les objectifs du GLH « impliquent une action longue et
continue. Le succes de cette action dépend de la combativité de ses membres et de leur participation
effective aux décisions qui engagent le groupe*’ ». Pour s’assurer de cette continuité et afin de
garantir une démocratie effective au sein du GLH, les membres des Groupes de base doivent
convenir de régles de fonctionnement qu’ils s’engagent a respecter.

La Charte d’adhésion du GLH — Groupes de base est impressionnante de formalisme et
suppose un fonctionnement lourd et bureaucratique. Le GLH lui-méme reconnait cette lourdeur :
« Ces textes sont sans doute indigestes, le mode d’organisation proposée peut paraitre lourd et

relativement inadéquat a la situation du GLH en ce début de 1976%8

». Il explique cependant que
I'objectif du GLH étant de constituer un mouvement de masse et de multiplier les adhérents (et
potentiellement des adhérentes) par trois ou quatre d’ici a la fin de 'année 1976, cela implique la
mise en place de structures relativement contraignantes. Je vais ici essayer de retracer les régles de
fonctionnement du GLH d’apres ses différents niveaux d’organisation. II existe tout d’abord les
Groupes locaux qui constituent la structure de base du GLH. D’un maximum de trente membres,
ces groupes sont autonomes et leur organisation est libre « dans les limites de leur secteur

géographique et celles fixées par le Congrés Annuel*”

». Les Groupes locaux élisent parmi leurs
membres et pour une durée de quatre mois trois délégués destinés a les représenter en Réunion de
coordination. Ces derniéres sont mensuelles et doivent entre autres décider des actions du GLH
qui dépassent le niveau local. Pour s’assurer de la réalisation des actions décidées par les Réunions
de coordination, des Commissions exécutives doivent veiller a la mise en place de ces décisions et
assurer certaines taches techniques au niveau du GLH. Un Congres annuel a pour fonction de

modifier la Charte d’adhésion, de décider du « Programme général d’action du GLH *% tout

comme d’élire un Comité d’arbitrage chargé de veiller au respect de ses décisions. Ce dernier est

446 Tbid., Le jonrnal dn GLH, op. cit., p. 7

47 Thid.

48 « Principe d’une charte d’adhésion », non daté, fonds privé Mémoire des sexualités, Marseille, p. 1

49 « Charte d’adhésion. Regles générales de fonctionnement », non daté, fonds privé Mémoire des sexualités, Marseille,

p.2
450 Ibid.
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composé de sept membres qui doivent étre adhérents du GLH depuis au moins un an, ce qui
permet aux membres historiques du groupe de garder une main mise sur son fonctionnement. La
complexité de cette organisation est telle que Jean-Paul Amouroux, 'ancien président du GLH
unitaire écrit qu’il « y figurait un organigramme compliqué que je ne compris pas a la premicre
lecture®' ». N’ayant jamais réussi a recruter massivement, toute cette structure reste théorique, la
plupart de ces instances n’ayant jamais été mises en place. En plus de ces nombreux sous-groupes
et autres comités, le GLH met en place des permanences, plusieurs fois par semaine. Des
permanences qui sont probablement la seule forme d’organisation qui a véritablement fonctionné.
La premicre se tient les lundis de 18 a 20 heures et les vendredis de 19 a 21 heures au local du CH3
dans le 3™ arrondissement parisien. La seconde est organisée dans une boutique rue Sauffroy dans
le 17°™ arrondissement les mardis de 18h30 a 22 heures.

En plus du GLH, les membres des Groupes de base mettent sur pied une nouvelle
structure, le Mouvement pour I’égalité sexuelle (MES), qui prend en charge toutes les actions
menées sur le plan juridique et 1égal*” Son président est Michel Heim. Ce nouveau groupe a vu le
jour avec la circulation d’une pétition demandant I’extension de la loi antiraciste de 1972*° « aux
pratiques antidiscriminatoires envers les minorités sexuelles et les travestis** ». Dans la présentation
que Michel Heim fait du MES, il n’y a cependant que peu de place pour les illusions : P'arsenal
législatif quel qu’il soit ne peut mettre fin aux discriminations. Mais dans ce qu’il considere étre une
lutte inégale contre l'ordre social, une loi peut cependant étre un outil supplémentaire dans leur
combat. C’est aussi le MES qui édite le bulletin du GLH. Un bulletin qui, de par les thématiques
abordées, donne une idée intéressante du spectre politique dans lequel se situent les Groupes de
base. La thématique de la répression, fil conducteur de la tendance communautaire depuis
Philandros, est bien présente chez les descendants du Groupe des jeunes. Le bulletin propose sur
deux pages un guide pratique pour bien se défendre face a la police. Le ton de la brochure n’est pas
défensif ou victimaire. Au contraire, les homosexuels qui draguent dans les lieux publics doivent
assumer une position offensive face a la police : « La prochaine fois, au lieu de nous sauver,
regroupons-nous et montrons a la police que nous connaissons nos droits et que nous n’avons pas
peur™ ». 1l est aussi établi qu’il est préférable de ne jamais rien déclarer a un policier, de refuser

tout fichage signalétique ou encore de refuser de signer tout proces-verbal. La défiance envers la

41 AMOUROUX Jean-Paul, Du Rose a ['arc en ciel, op. cit., p. 61

452 « Présentation des Groupes de base du GLH », Agence Tasse, n° 4, 5 juin 1976, p. 6

43 Cette loi du 2 juillet 1972 sanctionne toute discrimination, diffamation, provocation et injure envers des individus
ou des groupes, en raison de leur origine, de leur appartenance, ou non appartenance, a une ethnie, une nation ou une
religion déterminée.

454 « Présentation des Groupes de base du GLH », op. ¢it., p. 6

45 « Quand la police atrive... pourquoi nous envoler comme des moineaux ? », Le journal dn GLH, op. cit., p. 9
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police est particulicrement forte de la part d’un groupe qui ne revendique aucune forme spécifique
de radicalité, mais s’explique sans trop de difficulté : la police est dans le camp de 'ennemi. La
brochure se termine en apothéose, dans un paragraphe destiné aux « loubards », suggérant des
affrontements : « Quant aux loubards, pensez-vous qu’ils se sentiront toujours les rois lorsqu’au
lieu de nous tirer a toute jambe, nous nous regroupons pour leur faire face [...] Deux ou trois pédés
pour un loubard, ¢a nous parait une bonne moyenne pour entamer un processus de changement
des mentalités*® ». C’est donc une réflexion autour d’outils d’autodéfense que propose le GLH —
GB et la perspective politique de sortir d’une logique victimaire marquée par la honte et I'injure.
Dans le bulletin, il est aussi question du ghetto commercial et des violences qui y sont vécues,
d’adresses de centres antivénériens, de solitude affective ou encore de culture et du dernier film de
Pasolini projeté sur les écrans.

A la différence du GLH — 14 décembre, le GLH tendance Groupes de base multiplie les
actions et autres mobilisations. Les distributions de tracts se poursuivent sur les marchés mais aussi
— et ce dans une perspective communautaire — devant des lieux spécifiquement fréquentés par des
homosexuels a 'image des cinémas spécialisés (c’est-a-dire des cinémas pornographiques). L’un de
leur tract intitulé « Libérez votre corps », s'intéresse a la question de l'auto-répression contre

laquelle le GLH — GB se mobilise particulierement :

« On vous a apptis des votre plus jeune dge a contrdler votre corps et vos “instincts”. On vous
découpe en zones érogenes, en sens interdits, en parties nobles et honteuses, comme de la
viande de boucherie.

Refusez les catégories et les classifications artificielles dans lesquelles on vous enferme.
Apprenez a découvrir votre propre corps et celui des autres, et ne limitez pas vos contacts a la
“possession” sexuelle.

Vous acceptez la manipulation de votre corps par les moralistes, les publicistes, les politiciens,
les médecins... Vous vous sentez coupables des désirs que vous éprouvez en dehors des
normes établies.

Refusez la propagande mensongére des pouvoirs politiques, économiques et religieux. Refusez
la morale officielle qui vous culpabilise pour mieux vous exploiter et vous divise pour mieux
vous écraser.

Le langage du corps est aussi riche que celui de Pesprit : apprenez a parler. Il n’y a pas de bons
et de mauvais désirs : il n’y a que le désir ... et Pamour !

Le Groupe de libération homosexuelle lutte pour la reconnaissance par tous du désir

homosexuel. Luttez pour vos propres désirs: c’est le méme combat. Libérons notre

456 Ibid., p. 10
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corps 457y,

Les distributions de tracts les dimanches matins ne se passent pas toujours sans heurts. Le
journal Libération se fait écho d’un tractage au cours duquel quatre militants du GLH ont été
interpellés par la police et conduits au commissariat ou ils sont inculpés de « distribution de tracts
sur la voie publique sans autotisation et génant la libre circulation des piétons™® ». Fait notable,
d’autres organisations politiques étaient elles aussi présentes sur le marché sans pour autant étre
inquiétées. La version officielle voudrait qu’une personne ait porté plainte contre la présence des
membres du GLH. Au-dela des tractages, les actions qu’organise le GLH entre février et juin 1976
sont nombreuses. Les militants des Groupes de base organisent des débats, que ce soit dans un
cinéma apres la projection d’un film ou encore dans un lycée technique de Vitry sur Seine. Le 2
mars, le GLH participe au défilé du Mardi Gras qui, d’aprés le bulletin du MES, rassemble pres de
300 personnes™. Sur le parcours, prés de 1000 tracts sont diffusés, réclamant la liberté du
comportement vestimentaire. Les Groupes de base organisent une féte le 27 mars 1976 dans une
salle du 15° arrondissement. Plus de 600 personnes participent a cette soirée et le compte rendu du
journal du GLH se sent obligé de préciser qu’un tiers des participant-es sont des « filles ». La police
est elle aussi présente en civil pour assister a la projection d’Un chant d’amonr de Jean Genét et
observer garcons et filles danser toute la nuit. La dimension militante est proscrite de la soirée par
les organisateurs : il s’agit de ne pas effrayer les non militant-es, simplement venu-es pour s’amuset.
L’objectif du groupe est de « montrer qu’il est possible pour les homosexuels de s’amuser sans se
faire exploiter et sans se couper du reste de la population®” ». Seule la pétition du MES est proposée
a la signature et le bulletin d’information distribué*".

Les Groupes de base, au coté du Groupe de lesbiennes féministes (GLF), un groupe lesbien
non-mixte parisien, dépose le 25 avril 1976 une gerbe a la mémoire des déporté-es homosexuel-les
au mémorial de la déportation sur I'lle de la Cité. Rejouant le scénario de I'année précédente, la
gerbe est piétinée par un ancien déporté « prétextant qu’elle salissait la mémoire des millions de
martyrs du nazisme*” ». Pour la premiére fois, I'information est reprise par de nombreux journaux :
Le Monde, Le Quotidien de Paris ou encore Rouge, Porgane de presse de la Ligue communiste
révolutionnaire (LCR). Les Groupes de base participent aussi aux fétes de plusieurs organisations

politiques. Ils sont présents a la féte du PSU les 12 et 13 juin, mais aussi a celle de Lutte ouvriere

47 « Libérez votre cotps », Le journal dn GLH, op. cit., p. 5

48 « Derniere heure », Agence Tasse, n° 5, 20 juin 1976, p. 8

49 « Les actions du GLH », Le journal du GLLH, op. cit., p. 3

460 « Réunion générale des Groupes de base du GLH », non daté, fonds privé Jean-Paul Amouroux, Mémoire des
sexualités, Marseille, p. 1

4601 « Les actions du GLH », Le journal du GLH, op. cit., p. 3

462 « Revue de presse », Agence Tasse, n° 2,5 mai 1976, p. 5
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463

(LO) quelques jours plus tot™. Le changement d’attitude de LO est surprenant lorsqu’on se
souvient du mépris que le parti avait pour le FHAR. Le Rapport contre la normalité rappelle la position
de I'organisation d’extréme gauche : « Voila comment I'individualisme petit-bourgeois en arrive,
apres s’étre réclamé du stalinisme et du socialisme dans un seul pays, a se faire le chantre du

“socialisme” dans un seul lit**

». Le dernier événement marquant qu’organise le GLH — GB est
une féte dans le bois de Vincennes le 27 juin 1976, a nouveau en collaboration avec le GLF. Le
rassemblement est méme annoncé dans les pages de I’édition du 25 juin de Libération par Jean Luc
Hennig. Celui-ci cherche a faire un lien entre ce rassemblement et la commémoration des émeutes

de Stonewall de juin 1969 en écrivant, malgré des erreurs factuelles évidentes :

«Juin 69. New-York. La police investit une boite homo. Bagarre. Un homosexuel est précipité
du pont de Brooklyn et se noie. Ce fut le détonateur de la révolte homosexuelle américaine.
Chaque année en juin, des manifestations ont lieu aux Etats-Unis. A Paris, pour la premiére
fois sans doute, avec cette ampleur, une féte rassemblera dimanche a 16 heures, au bois de

Vincennes (derriere la faculté) les différents groupes GLH de Paris et des régions?5 ».

Dans un tract appelant au rassemblement, le GLH fait lui aussi le lien avec la situation
étatsunienne : « Chaque année, en juin, des manifestations homosexuelles ont lieu aux Etats-Unis,
qui ont contribué a 'amélioration du statut de ’homosexuel dans plusieurs états. [...] La référence
au premier mouvement de révolte homosexuelle nous parait importante ». Le rassemblement
regroupe entre 400 et 500 personnes. Et si cette féte semble avoir été discrete, sans grande
imagination d’aprés certain-es*”’, voire complétement ratée d’aprés Libération, elle représente tout
de méme la premicre manifestation publique (hors des manifestations partisanes traditionnelles)
pour les homosexuel-les en France. Jean-Luc Hennig lui, ne se satisfait pas de si peu. Il se
questionne : « Pourquoi n’étaient-ils que quatre-cents a Vincennes ? N’était-ce pas la le signe
évident d’'un monde de peurs, de silences, de violences secrétes, de bouts de milliers d’aventures,

de solitudes, de qui-vive permanents ? Plutdét qu’un défaut de publicité ?**

». Jean Luc Hennig
appuie 'une des principales hypotheses du GLH — GB : 'auto-répression que combat le GLH est
si forte qu’elle empéche les homosexuels et les lesbiennes de se présenter a visage découvert dans

’espace public. Le rassemblement du bois de Vincennes est la derniere action d’envergure du GLH

463 Thid.

464 FRONT HOMOSEXUEL D’ACTION REVOLUTIONNAIRE, Rapport contre la normalité, Paris, Champ libre, 1971, p. 31

465 HENNIG Jean Luc, « Le premier rassemblement des homosexuels en plein air », Libération, n° 765, 25 juin 1976,
p. 11

466 « Féte homo », Tract du GLH — GB appelant a une féte a Vincennes, non daté, fonds Masques et Persona, NAF
28675, boite 24 « Sur le mouvement gay », BNF site Richelieu

47 « Editotial », Agence Tasse, n° 8, 5 septembre 1976, p. 2

468 HENNIG Jean Luc, « La féte du GLH et du GLF a Vincennes », Libération, n° 768, mardi 29 juin 1976 p. 6
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— GB avant la pause estivale.

Malgré toutes les stratégies mises en place par le GLH pour prendre part a la lutte de
libération des homosexuel-les, la réalité du militantisme des Groupes de base doit étre relativisé.
Jean-Paul Amouroux nous rappelle que I’action principale du groupe se résume en réalité a « des
réunions conviviales que les membres du groupe organisaient tres régulierement chez les uns ou
les autres, dans différents quartiers de Paris*” ». Si les Groupes de bases veulent aussi participer a
la construction du mouvement homosexuel frangais, il convient de remarquer que les discours ne
sont pas toujours a la hauteur des faits. Ainsi, alors que des GLH se développent sur ’ensemble du
territoire francais depuis 1975, peut-étre par méfiance, le GLH — GB met a distance toute initiative
de coordination nationale. Il refuse par exemple de participer a la rédaction du Bulletin des GILH
province n® 2 qui doit servir a 'organisation d’une rencontre nationale entre les GLH". A Pautomne
1976, moins d’un an apres sa naissance, le GLH — Groupes de base fait le choix de mettre fin aux
groupes de quartier qu’il a théoriquement mis sur pied quelques mois plus tot. Toujours d’apres
I’historique du 14 décembre, les membres du groupe auraient réalisé qu’ils n’ont pas réussi la percée
espérée. Par conséquent, le sigle du groupe évolue. Le pluriel est abandonné et le GLH devient
Groupe de base. Un tract datant du début de 'année 1977 permet aussi de constater ’essoufflement
du GLH. Alors qu’il dispose d’un local sur deux étages depuis le mois de décembre dans le 18°
arrondissement au 37 rue Myrha, le constat est amer et le sentiment d’échec palpable. Les intentions
du groupe pour le local sont méme écrites au passé : « Ce local, on avait I'intention d’en faire un
lieu de rencontre, de discussion, ouvert tous les jours. Des projets, ce n’est pas ce qui manque*’" ».
Mais I’énergie du groupe semble étre au plus bas. Quand il s’agit de décrire 'ambiance générale, les
mots sont sans concession : « Voila ou nous en sommes: On en a marre! Un GLH ne peut
fonctionner avec une dizaine de personnes. C’est un dernier appel que nous vous lancons. [...] Si
vous vous sentez concernés, on se réunit : samedi 5 février*’? ». Sans grande surprise, cette réunion
n’est pas a la hauteur des attentes des membres du GLH. Le bulletin de I’Agence Tasse dans son
édition du 20 mars 1977 propose une nécrologie pour la disparition du groupe et de fagon un peu
cynique conclut « Pas de quoi pleurer, on trouvera autre chose, ou on ne trouvera rien, seule Mae

43 5. La ou le GLH a cherché a fédérer un maximum d’homosexuels

West se refuse a faire une fin
avec une plateforme idéologique minimale, il ne reste qu'un groupe marginal d’une trentaine de

membres. Comme le souligne Jacques Girard, les positions du GLH — Groupe de base « dans le

49 AMOUROUX Jean-Paul, Du Rose a l'arc en ciel, op. cit., p. 59

410 « Editotial », Bulletin des GLLH province, n°2, janvier 1977, p. 2

471 « GLH — Groupe de base », non daté, fonds privé Jean-Paul Amouroux, Mémoire des sexualités, Marseille, p. 1
412 Thid.

473 « Les groupes », Agence Tasse, n° 19, 20 mars 1977, p. 3
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domaine idéologique, [font que| sa démarche le plagait a contre-courant de la jeunesse radicalisée
de ’époque qui baignait dans un discours trés marxisant'’* ». Ceux et celles qui vont donc occuper
le devant de la scene se retrouvent alors principalement au sein de la tendance Politique et

quotidien.

474 GIRARD Jacques, Le Mouvement homosexuel en France : 1945 — 1980, op. cit., p. 124

164



4. Le Groupe de libération homosexuel — Politique et quotidien : une tendance révolutionnaire

La tendance Politique et quotidien (PQ) prend rapidement le pas sur les GLH — 14
décembre et Groupes de base. En quelques mois il devient le groupe numériquement le plus
important. Ceci principalement parce que le discours porté par les révolutionnaires de PQ est celui
qui est le plus en phase avec son époque, et comme I'analyse Jacques Girard, « c’était de 'extréme
gauche qu’il fallait alors cueillir les premiers fruits*” ». La concurrence pour prendre la direction du
mouvement homosexuel a Paris est ainsi largement balayée par les ancien‘es membres du Comité
de quartier du 11° arrondissement. Le poids de la tendance Politique et quotidien dans les premieres
années du mouvement m’incite donc a présenter ici, de facon plus précise, cette entité dans son
organisation, ses réflexions et ses actions en ce qu’elle participe a ’émergence d’un militantisme
existentiel et révolutionnaire. Ceci d’autant plus parce que ce courant radical parisien influence la
grande majorité des GLH qui se constituent dans le méme temps sur 'ensemble du territoire

francais.

4.1 La mise en place d’un cadre discursif révolutionnaire

D’aprées 'un de ses premiers écrits, le GLH — PQ justifie rétrospectivement le besoin de
diviser le GLH en tendances dés I’été 1975. Certains membres du groupe critiquent ’aspect
démobilisateur de la tréve estivale et remarquent que la révolution elle, ne prend pas de vacances.
Pour y remédier, plusieurs militants expérimentent la vie communautaire le temps d’un été tout en
assistant aux réunions de quartier du Comité du 11° arrondissement*”®. Si la tendance Politique et

1477

quotidien, d’abord dite de « dull”’ », peut étre considérée comme linstigatrice de la scission du
GLH unitaire, elle appréhende cette situation de fagon positive. Pour le groupe si les objectifs et
les stratégies entre les tendances sont différentes, elles sont en réalité paralleles et pas seulement
opposées.

La satisfaction catégorielle des revendications homosexuelles n’est pas une position
suffisante pour les membres de la tendance PQ. Ils et elles considérent que la grande lacune du
GLH unitaire était de « prétendre traiter le “probleme” pédé avant méme d’en avoir analysé la

réalité’”® ». Les membres de PQ considérent qu’un simple regroupement d’homosexuel‘les ne

permet pas une réflexion et une action commune a tou'tes : « Cest se gratter le nombril et se

475 Thid.

476 « Ia tendance Politique et quotidien du Groupe de libération homosexuel », GLH PQ Réflexion 1, gp. cit., p. 1
477 Je n’al aucun élément d’explication qui permettrait d’expliquer ce terme.

478 « La tendance Politique et quotidien du Groupe de libération homosexuel », GLH PQ Réflexion 1, op. cit., p. 5
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condamner a 'impuissance*” ». Pour que leur lutte soit efficace, il s’agit donc de penser la question
de '’homosexualité au niveau général de la sexualité et de sa fonction sociale. 1l existe pour la
tendance Politique et quotidien, le désir de créer un large débat avec toutes les « marginalités en
lutte® ». Dans cette perspective, le GLH raconte sa présence 2 la féte de Rouge, leurs contacts avec
les différentes tendances du MLF et le « Front lesbien », leur présence dans certains journaux, leur
désir de connaitre des réflexions étrangeres par la traduction de brochures, ou encore de
questionner I'identité homosexuelle masculine hégémonique en créant une commission autour de
la pédérastie et une brochure sur les travestis. Tout ceci « dans 'objectif d’une lutte homosexuelle
qui ne refoulerait plus ses aspects les plus méconnus parce que les plus “génants”, objectif qui
rejoindrait celui, plus général, d’une lutte globale contre ’exploitation®" ».

En février 1976, le GLH — PQ publie un texte intitulé « Structure, bilan et perspectives »
qui permet de suivre I’évolution du groupe apres un peu plus de deux mois d’existence. L’aspect
qui m’intéresse principalement ici concerne la structure du groupe. Dans la perspective de clarifier
les axes prioritaires d’actions du GLH, ses membres se sont attelé-es a rédiger un Manifeste, publié
en janvier 1976. Moins d’un mois s’est écoulé entre la scission du mois de décembre 1975 et la
publication des revendications du GLH — PQ. Le besoin d’affirmer ses positions est fort pour la

tendance qui se revendique révolutionnaire. I’intention premiere du groupe est simple :

« Notre groupe entend lutter pour la libération de ’homosexualité des hommes et des femmes.
Nous souhaitons réunir tous ceux et toutes celles qui veulent lutter contre oppression dont
sont victimes les homosexuels en particulier et contre le refoulement de ’homosexualité en

généralt®? »,

Mais contrairement aux Groupes de base, les membres de la tendance Politique et quotidien
inscrivent leur mobilisation « dans le cadre de la crise sociale qui ronge le systéme capitaliste™ ».
Le caractere révolutionnaire du groupe est énoncé sans ambages et le Manifeste ancre le groupe
dans une filiation a Mai 68, au CAPR et au FHAR. Faisant le constat d’une crise du systeme
capitaliste et de ordre moral bourgeois, les militant-es du GLH affirment vouloir participer au
coté de la classe ouvriere au combat anticapitaliste. Mais ils et elles veulent aussi se battre pour que
le mouvement ouvrier dans son ensemble integre leurs revendications et soit solidaire dans leur

lutte contre 'oppression. Le Manifeste se poursuit avec la présentation de la réalité quotidienne des

419 bid.
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homosexuels et des lesbiennes, multiple, et qui s’inscrit dans de nombreux champs. Le ghetto
homosexuel qui permet une utilisation marchande de la sexualité par les boites, la pornographie ou
encore les sexshops est au cceur des préoccupations du texte. Les militant-es veulent en finir avec
la répression directe, qu’elle soit étatique ou juridique, mais aussi avec les discriminations
économiques et sociales qui les frappent dans ’emploi et le logement. Le monde qu’ils honnissent
est aussi responsable de leur misére affective et sexuelle. Leur sexualité ne peut pas étre vécue
librement parce qu’elle est largement enfermée dans la culpabilité, la honte et la solitude. Le GLH
— PQ revendique alors I"abrogation des lois discriminatoires contre I’homosexualité, la pédérastie
et le travestissement, la fin de toute discrimination dans ’emploi et le logement, la suppression de
P'impo6t qui taxe le célibat, le droit a la libre disposition des corps et la reconnaissance de la sexualité
des enfants. La tendance Politique et quotidien a des revendications finalement tres proches de
celles du GLH — GB, pour lutter contre la répression de ’homosexualité, malgré des divergences
d’interprétations. La différence entre les groupes se joue dans un autre cadre, celui qui concerne la
société en général. Le GLH — PQ se revendique révolutionnaire et par conséquent inscrit son
combat « dans une lutte plus générale contre les institutions et les valeurs sur lesquelles repose
Pordre moral bourgeois* ». Il attaque la famille, qu’il considére étre la cellule de base de la société
bourgeoise, une structure aliénante ou se fait 'apprentissage des roles sexuels et sociaux. I.’école
de son coOté, est pensée comme un lieu d’embrigadement de la jeunesse qui « renforce le
conditionnement et concourt a ce que les jeunes se plient aux structures d’exploitation et
d’aliénation™ ». Le combat doit donc se faite de maniére générale contre toutes les structures qui
véhiculent une conception normative des roles sociaux. A ’égal du GLH unitaire et du GLH — GB
ensuite, la tendance Politique et quotidien déclare soutenir la lutte des femmes contre la phallocratie

et le conditionnement des roles sexuels.

4.2 De multiples niveaux d’organisations

En plus du Manifeste, le GLH — PQ met sur pied diverses formes d’organisations qui
doivent permettre au groupe de se structurer. Afin de favoriser la circulation systématique de
Pinformation au sein du GLH, il existe d’un coté une assemblée générale tous les quinze jours et
de lautre un bulletin intérieur d’information et de débat, Libido Hebdo en principe hebdomadaire
mais a la parution plus aléatoire. Les AG du groupe se déroulent a la faculté de Jussieu. Jean Stern,
militant du GLH — PQ et futur journaliste au Ga/ Pied se souvient de la premiere réunion a la

faculté :

4 Ihid,, p. 15
45 Thid,
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« La naissance du GLH PQ, ¢a va se faire, sur un format qu’on connait tous trés bien parce
qu’on vient tous quand méme de la militance politique qui est 'assemblée générale, a Jussieu,
dans un grand amphi. A la premiére assemblée générale, je ne te mens pas, je pense quil y a a
peu pres 300/400 personnes. Donc c’est quand méme quelque chose de considérable. Et c’est
la premiére fois évidemment qu’on se voit aussi nombreux. A la tribune de cette premiére
assemblée générale, t’as au moins 3 personnes dont je me souviens |[...] : Jean Le Bitoux, tu as

Franck Arnal. [...] Et tu as un garcon de PAMR#6 [...]487 »,

Les chiffres me paraissent considérables et si cette situation a pu se produire occasionnellement, il
me parait plus juste de considérer que ce sont quelques dizaines de personnes qui se réunissent
régulierement dans un amphithéatre de 'université. Le compte rendu de ’Assemblée générale du
13 mars 1976 indique ainsi que cinquante-six personnes étaient présentes ce samedi-1a**". Alain
Lecoultre, alias Sanzio, futur cofondateur de la revue Masques et des éditions Persona partage mon
point de vue. Selon lui, ce sont prés d’une trentaine de personnes qui se réunissent a chaque
Assemblée générale, méme si le nombre de participant-es, apres une manifestation par exemple,
peut étre largement supérieur*”.

Le bulletin du GLH, Libido hebdo donne un éclairage particulicrement intéressant sur le
fonctionnement du groupe, les débats qui le traversent et les actions mises en place par ses soins.
Le premier élément qui m’a marqué a la lecture de ces feuillets est la complexité de I'organisation
du GLH. Les commissions au sein du groupe sont trés nombreuses et variées. Au mois de mars
1976, on en compte dix: une commission syndicats, travestisme, juridique, sexualité/lutte de
classes, théitre, premier mai, pédérastie, quartier, boites/ghetto homosexuel et méme une
commission « Quel mouvement homosexuel de masse ?*" ».

A partir du mois de juin de la méme année, deux nouvelles strates d’organisations sont
mises en place, en plus de ’Assemblée générale, pour faciliter le travail du GLH. Il y a tout d’abord
la création de six sous-groupes qui divisent Paris en secteurs. L’idée est de permettre aux militant-es
de s’organiser géographiquement, ce qui doit donner davantage de stabilité a ’ensemble du groupe.
La capitale est alors découpée de la fagon suivante : un groupe centre, sud, est, nord, nord-est et
nord-ouest. Les réunions de ces sous-groupes se déroulent dans 'appartement d’un-e militant-e.

491

Ainsi le groupe centre se retrouve par exemple les lundis chez un certain Jacky™ . Il existe donc

deux sortes de commission : des commissions de quartier et des commissions thématiques. En plus

486 Alliances des marxistes révolutionnaires (AMR)
487 Entretien avec Jean Stern, janvier 2019, Paris

488 [ Gbido hebdo, n° 7, 5 mars 1976, p. 1

49 Entretien avec Alain Lecoultre, janvier 2019, Paris
490 Thid.

N I Gbido hebdo, n° 11, 21 juin 1976, p. 1
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de ces comités de quartiers, I’Assemblée générale créé un « Collectif », dont les membres,
permanents et au nombre de huit, sont ventilés dans les différents groupes afin « d’éviter les deux
dangers d’un éclatement et d’un fossé entre le collectif et les groupes®” ». Ce Collectif se réunit le
vendredi soir et se voit confier quatre taches: l'information et I'animation des groupes, les
initiatives et contacts sur Pextérieur, la fabrication du Libido Hebdo et enfin la préparation des
Assemblées générales. Des weekends de travail completent le tableau afin de développer la
réflexion et les débats au sein du GLH. C’est ainsi que le weekend des 5 et 6 juin 1970, trente-cing
personnes se retrouvent dans une maison de campagne pour réfléchir au fonctionnement pratique
de la tendance. Les premiceres critiques émergent sur le caractere parfois peu démocratique du GLH
ou « le mandarinat et langage codé constituent un des obstacles au fonctionnement du groupe et

empéchent une prise de parole véritable*?

». Le risque d’un accroissement des tensions, avec pour
potentielle conséquence I’éclatement du groupe, a I'image de ce qu’il s’est passé avec le GLH
unitaire, est dans toutes les tétes. Depuis la fin du printemps 1976, le GLH dispose aussi d’un local
dans le 14 arrondissement. Celui-ci n’a pas vocation a accueillir du public autre que les militants

afin d’étre un lieu de réunion, d’organisation et de rencontre pour ces derniers.

4.3 Une multiplicité d’actions militantes

Fort de cette structure établie au fil des mois et des nombreuses réflexions qui le traversent,
le GLH tendance Politique et quotidien a construit un militantisme conséquent de janvier a juin
1976 et affiné ses orientations politiques. Ses membres militent donc depuis leur homosexualité
pour lutter contre le capitalisme et la société hétéronormée. Le groupe s’intéresse aussi
particuliecrement a la question des médias. Et spécifiquement a la fagon dont ces mémes médias
traitent la question de ’homosexualité. PQ) écrit ainsi que « depuis longtemps, les homosexuels sont
les boucs émissaires de toutes les “turpitudes”, et leur silence bien connu est un alibi a tous les
discours moralistes et toutes les normalisations politiques [...]** ». C’est dans cette perspective que
le GLH organise des le mois de janvier 1976 plusieurs actions contre ce qu’il nomme encore
IORTF et qui a pourtant disparu en décembre 1974. Le 21 janvier, le groupe intervient lors de
Penregistrement d’une émission sur la sexologie en s’emparant du micro pour y lire une intervention
et distribue 300 tracts dans les locaux de la radio. Le GLH — PQ répéte cette action le 6 février en
organisant le boycott d’une émission sur 'homosexualité animée par Arcadie et André Baudry. Fait

notable et qui mérite d’étre souligné, cette action fut menée conjointement avec le GLH — Groupe

492 Tbid.
493 ibido hebdo, sans numéro, non daté, p. 5
494 « Structure bilan et perspectives », GLH PQ Réflexion 1, op. cit., p. 18
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de base™. Deux autres opérations de boycott et d’interruption d’émissions radiophoniques sont
encore organisées les 9 mars et 6 avril. Un collectif Presse est alors constitué. Composé d’une
douzaine de militant-es, il tente d’intervenir avec efficacité sur « cet espace politique sur lequel
s’articulent les mentalités* ».

Ces multiples actions semblent porter leurs fruits : le débat est entré dans les comités de
rédactions des journaux, d’abord a I'extréme gauche avec le quotidien Libération et le mensuel
Politique hebdo. Un peu plus d’un an plus tard, en mai 1977, le GLH — PQ publie un Dosséer de presse
sur 'homosexualité a destination de ses membres. Il réunit les articles parus dans la presse depuis 1975
sur la question de ’homosexualité. Son introduction analyse « un début de levée des tabous, voire
parfois un début de discussion réelle », la presse étant « un bon témoignage de I’évolution des idées
et des comportements”’ ». Les militant'es du groupe ont recensé, découpé et organisé de
nombreux articles de presse des plus divers. Ce sont plus de cent pages d’articles qui offrent une
lecture, par une presse hétéroclite, d’un rapport a ’homosexualité entre 1975 et 1977,

Le Manifeste de la tendance Politique et quotidien annongait son intention d’intervenir
politiquement sur différents fronts de lutte. Dans cette perspective le GLH participe le 15 février
1976 a une manifestation de soutien a des syndicalistes et des soldats emprisonnés, organisée par
les Comités de soldats. Plus de 3000 tracts sont distribués a la marche ou un ballon orange flanqué
du sigle de PQ signale la présence du groupe et les slogans hurlés a tue-téte ont fait de son cortege
le plus joyeux de la manifestation. Une vingtaine de militant-es de la tendance Politique et quotidien
accompagnés par des militant-es venu-es de région chantent gaiement : « L’armée, c’est le Phallus »,
« Bigeard, envoie-nous ton para», « Non, non, non, a l'usine et a 'armée, a la répression de
homosexualité », « Pédé, sous 'uniforme tu restes un travailleur » ou encore « Dans le civil et 2
’armée, nous restons pervers*” ». De quoi faire sourire la foule. Ou la choquer. Lintervention des
militant-es ne se fait pas seulement dans la rue. Le GLH — PQ participe ainsi 2 un débat avec 300
lycéen-nes a la MJC de Sarcelles en banlieue parisienne apres la projection du film Absences répétées
qui porte sur la sublimation des drogues fortes en lien avec la sexualité. Il est aussi invité a participer
le 27 mars a un débat sur ’homosexualité a propos de ’assassinat de Pasolini a la faculté de Paris I
en greve devant un parterre de 400 étudiant-es.

Le 6 mars 1976, le groupe participe a une manifestation du mouvement des femmes avec

495 Groupe de libération homosexuel Politique et quotidien, Spécial collectif, automne 1976, p. 14

496 « Structure bilan et perspectives », GLH PQ Réflexion 1, op. cit., p. 18

7 Groupe de libération homosexuel — Politique et quotidien, Dossier de presse sur I’homosexunalité, Paris, Savelli, 1977, p. 3
498 Ce travail accompli par les militant'es du GLH permet d’accéder aux rapports entre les différents groupes
homosexuels et les partis politiques et organisations syndicales, principalement de gauche et d’extréme gauche. Je

reviendrai sur ces liens dans un prochain chapitre.
49 « PQ dans la rue », non daté, fonds Masques et Persona, Paris, BNF, NAF 28675, boite 24, 1 p.
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banderole et plus de 3000 tracts. Les militant-es du GLH affirment vouloir mener une lutte
homosexuelle antiphallocratique. Le tract distribué montre un début de réflexion de la part des

garcons concernant les questions féministes :

« Pourquoi les homosexuels défilent aux cotés des femmes ?

En tant quhomosexuels, notre présence entre autres a la manifestation du 6 Mars derriére le
cortege des femmes, exprime notre contestation du pouvoir de male et notre lutte contre le
mythe de la virilité.

En tant quhomosexuels, mais conscients d’étre “socialement” des mecs, nous nous battons
contre le phallocratisme et y compris celui que peuvent encore véhiculer certains homosexuels.
En tant qu’homosexuels, nous sommes victimes de la répression de I'idéologie dominante qui
ne tolere pas le refus de se conformer aux réles masculins et féminins et au cloisonnement des
structures sociales qui les sous-tendent.

Il n’y a pas eu de mouvement de femmes sans travail militant des lesbiennes, doublement
réprimées par leur situation de femmes et de lesbiennes, ni de mouvement homosexuel sans

irruption préalable d’un mouvement des femmes.
NOTRE LUTTE COMMUNE CONTRE LE PHALLOCRATISME NOUS REUNIT
ICT500 »,

La jonction des luttes se poursuit lors de la manifestation du 1 mai 1976 ou le cortege du GLH —
PQ manifeste derriere le cortege du Mouvement de libération des femmes malgré I'intervention
violente du service d’ordre de la CGT qui cherche a empécher les féministes et les homosexuel-les
d’entrer dans la manifestation. Il s’agit alors d’expérimenter une nouvelle forme de relation
théorisée par la tendance Politique et quotidien d’apres la formule « convergence conflictuelle™ ».
C’est-a-dire qu’au-dela de ce qui sépare les militantes féministes de leurs camarades masculins (a
I'image du patriarcat), ces derniers, théorisant leur condition minoritaire, défendent I’hypothése
d’alliances ponctuelles avec la classe des femmes pour lutter contre le phallocratisme en tant que
catégorie et forme de pouvoir. Iété arrivant, le GLH participe aussi a de nombreuses fétes
partisanes, comme P'avaient déja initi¢ les Groupes de base. PQ) participe lui aussi a la féte annuelle
de Lutte ouvriere qui s’engage alors publiquement a défendre les homosexuels et les lesbiennes.
L’opération est répétée a la féte du PSU avec stand et banderole mais les militant-es sont victimes
de plusieurs agressions. Un peu moins d’un mois plus tard, le PSU invite le nouveau le GLH a
participer aux Etats généraux pour ’Autogestion socialiste. Ces nombreuses participations a des

événements organisés par des organisations et partis d’extréme gauche s’expliquent par

50 « Pourquoi les homosexuels défilent aux c6tés des femmes ? », GLH PQ Réflexion 1, op. cit., p. 24
M1« Ou en est PQ ? », 25 aott 1976, fonds privé d’Alain Lecoultre, Patis, p. 5
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Ianticapitalisme du GLH. Ceci «autant pour faire prendre conscience aux homosexuels de
Poppression généralisée qu’aux forces anticapitalistes de leur faiblesse d’analyse et d’actions dans le
champ de la vie quotidienne et de la répression sexuelle, comme de leur maintien tacite de
Poppression des enfants, des femmes et des homosexuels™ ».

Depuis sa formation en décembre 1975 et jusqu’au début de I'année 1977, le GLH accorde
beaucoup de son énergie et de son temps a I’élaboration politique et théorique de son rapport a
I’homosexualité. Pour preuve ’élaboration et la publication de trois bulletins intérieurs qui doivent
alimenter les débats d’orientation. Le premier concerne la période de décembre 1975 a juin 1976.
Le second s’étend de juillet a septembre 1976 et le dernier correspond a la période d’octobre a
janvier 1977. Apres une premiere année d’intense production théorique, le groupe choisit des
actions plus pratiques et concrétes, peut-étre plus proches des attentes de ses militant-es. Cette
¢laboration théorique et intellectuelle, sur laquelle je reviendrai plus précisément par la suite, est
vectrice de conflits internes a l'automne 1976 qui menent au départ de plusieurs figures
intellectuelles de la tendance. Cette large production théorique, qui n’est pas toujours des plus
simples a aborder, est principalement le fait de quelques personnes, tétes pensantes du GLH. Alain

Lecoultre raconte :

« J’ai un peu oublié la teneur des débats parce que ¢a me cassait déja les pieds ! Mais j’ai retrouvé
dans mes archives tous les textes internes du GLH — PQ. Certains se prenaient tres au sérieux,
ils avaient surement raison d’ailleurs et écrivaient des textes que peu de gens lisaient je crois.
Je pense a quelqu’un comme Michel Politis |...] qui fut le grand penseur, le mentor de Jean Le
Bitoux par exemple. Il y avait un autre théoricien dont le nom m’échappe [il s’agit d’un certain
Jean Nicolas3%3], qui se voulait la référence intellectuelle. IlIs ont beaucoup influencé Jean c’est

certain®% ».

La tendance Politique et quotidien est ainsi régulicrement considérée comme un groupe
d’ « intellos » d’inspiration trotskiste. Des membres d’autres GLH reprochent au groupe de ne pas
prendre en compte la perspective du plaisir, méme s’il la revendique : il s’agit avant tout de faire de
la politique. Comme I’écrit avec ironie un certain Patrice dans I’éditorial du numéro 8 de 1’.Agence

Tasse :

502 « Structure bilan et perspectives », GLH PQ Réflexion 1, op. cit., p. 17

503 Jean Nicolas est I'un des principaux théoriciens du GLH — PQ. Militant trotskiste de la LCR il est 'auteur d’un
grand nombre des textes théoriques de la tendance Politique et quotidien. De nationalité suisse, son vrai nom est
Charles Ridoux. Il semble qu’il ait totalement disparu apres la dissolution du groupe et, malgré quelques pistes, je n’ai
jamais réussi a retrouver sa trace.

504 Entretien avec Alain Lecoultre, janvier 2019, Paris
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« En voulant réfléchir sur le quotidien et politique, on relegue le quotidien dans la cuisine et la
chambre a coucher, et au salon on parle de politique, de lutte politique des homosexuels dans
les cadres classiques du travail, du syndicat, des divers aspects du militantisme : tracts,

manifestation3%> .

Dans les mois qui suivent, a 'automne 1976, on observe que I'action du GLH se veut plus
concrete, plus proche de cette réalité quotidienne des homosexuels et des lesbiennes. Je peux faire
I’hypothése qu’un an apres sa naissance, le GLH — Politique et quotidien se dirige dans une nouvelle
direction et tente de se défaire des réflexes militants que nombre de ses membres ont hérité de leur
engagement a Pextréme gauche.

Fin 1976 se forme un quatriéme GLH parisien qui se donne le nom de GLH AHIMSA™. 11

507 » et

stipule que les trois autres GLH ne sont que des « travestissements de la méme chose
considere que les homosexuel-les subissent trop de « carences affectives et émotives » pour pouvoir
militer. Leur démarche : combler ce vide affectif. Ce groupe disparait aussi vite qu’il est apparu, sa
trace n’apparaissant plus jamais dans les sources. Entre 1975 et 1976, tandis que le GLH unitaire
parisien se déchire en scissions et que les différentes tendances se développent chacune coupée des
autres, une multitude de GLH apparaissent sur 'ensemble du territoire francais. Le mouvement
naissant se déploie alors en région et marque par son expansion territoriale une rupture nette avec
les groupes et organisations qui lui ont précédé. Si dans la capitale ’engagement existentiel et

révolutionnaire est principalement incarné par le GLH — PQ), cette forme de militantisme est encore

davantage développée par les GLH en région, leur réalité quotidienne étant spécifiques.

05 « Editortial », Agence Tasse, n° 8, 5 septembre 1976, p. 1
%6 Je n’ai pas trouvé la signification de ce sigle.
37 « Les GLH », Agence Tasse, n° 14, 5 décembre 1976, p. 3
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Chapitre 3 : Des GLH a travers toute la France : focus sur la naissance du

mouvement en région3%8

Le premier Groupe de libération homosexuelle s’est constitué au printemps 1974 a Paris
dans les pas du FHAR, aprés s’ctre fait exclure d’Arcadie. Il se divise en plusieurs tendances,
chacune défendant une conception différente de la lutte homosexuelle : le GLH — Politique et
quotidien, le GLH — Groupes de base et le GLH — 14 décembre. D’autres groupes et organisations
homosexuelles apparaissent des 1976 dans la capitale. Mais elles ne se reconnaissent pas dans les
GLH et assument d’autres fondements identitaires et différentes conceptions du militantisme
homosexuel. Je reviendrai sur ces nouvelles entités dans le chapitre suivant.

L’'une des principales hypotheses de ma recherche est d’affirmer que Ihistoire du
mouvement homosexuel frangais est intrinsequement liée a Pexistence de groupes homosexuels et
lesbiens sur 'ensemble du territoire francais, au-dela des seules grandes villes. La grande majorité
des travaux existants se focalise sur Paris et délaisse ce qui, pour de nombreuses personnes, est
encore considéré comme la « province ». Clest-a-dire un ensemble vague et fourre-tout, en
opposition avec la capitale. Pourtant Jacques Girard dans son ouvrage sur le mouvement
homosexuel francais publié en 1981 expliquait déja la place des groupes en région pour comprendre
la dynamique nationale de la mobilisation®”. Antoine Idier dans son mémoire de master 1 propose
une étude de la mobilisation homosexuelle 2 Lyon™’. Plus récemment, Olivier Fillieule dans
Pouvrage Marseille, années 68 qu’il dirige avec Isabelle Sommier, consacre un chapitre au Groupe de

libération de Marseille®"!

. Ce chapitre veut redonner toute sa place aux groupes homosexuels en
région et comprendre comment le mouvement a commencé a se structurer a travers tout
I’hexagone.

Ayant moi-méme grandi a la campagne et vécu, avec plus ou moins de difficultés, les
premicres années de ma vie d’adulte a Brest, je n’ai pas arrété, depuis le de début de mes recherches,
de me poser la méme question : comment au milieu des années 1970 des GLH ont-ils pu se
constituer dans pres d’une trentaine de moyennes et grandes villes en France ? Quels sont les
facteurs qui expliquent 'existence d’une mobilisation homosexuelle dans ces villes en région ?

Comprendre les raisons et les modalités de ces organisations passe selon moi par une réflexion sur

les raisons de I'engagement des militant-es. A nouveau, la sociologie des mouvements sociaux

58 Les annexes reproduites relevant du chapitre 3 se trouvent dans le volume d’annexes, pp. 15 — 22

599 GIRARD Jacques, Le Mouvement homosexuel en France : 1945 — 1980, Paris, Syros, 1981, p. 146

510 IDIER Antoine, Dissidanse rose : fragments de vies homosexnelles a Lyon dans les années 70, Lyon, Michel Chomarat, 2012,
153 p.

ST FILLIEULE Olivier, SOMMIER Isabelle (dir.), Marseille, années 68, Patis, presses de sciences po, 2018
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donne un cadre d’intelligibilité, des notions et des ressources qui me permettent d’interroger cette
mobilisation régionale. La géographie des homosexualités est aussi essentielle pour analyser cette
situation ainsi que le concept de « mise a distance » développé par Marianne Blidon au cceur de
cette réflexion. La fuite vers la capitale n’est pas nécessairement un horizon désirable et une mise a
distance initiale avec ’espace ou 'on a grandi est parfois suffisante pour s’émanciper et se réaliser.

Deés 1975, des GLH naissent et se développent sur I’ensemble du territoire frangais
métropolitain. Le premier d’entre eux se trouve a Mulhouse. 1l s’agit donc d’explorer la naissance
de ces groupes et les réalités qui sont les leurs : par quel(s) procédé(s) se constituent-ils et sur quelles
bases ? Si 'autonomie des GLH est un élément fondamental dans 1’élaboration du mouvement
homosexuel francais et que les spécificités locales empéchent d’appréhender la « province » comme
un grand tout uniforme, il existe pourtant des schémas récurrents dans la mise sur pied des groupes.
Et ce, que l'on soit dans une ville de 50 000 ou d’un million d’habitant-es. Ainsi, les GLH se
constituent d’abord comme des groupes de parole et vont dans un second temps mettre en place
des actions militantes pour ensuite chercher a se mettre en réseau avec d’autres entités. C’est
véritablement depuis la réalité des groupes en région que je peux qualifier cette séquence militante
d’existentielle et révolutionnaire.

Une autre interrogation s’est faite autour de la composition de ces groupes. Qui sont les
militant-es homosexuel‘les en cette moitié de décennie ? Les sources pour faire une sociologie de
ceux et celles-ci sont rares et la problématique de 'anonymat couplée a un furn-over fort dans les
groupes rend cette démarche encore plus difficile. I’ambiance anti-autoritaire qui caractérise les
années 1970 tend aussi a effacer les individualités pour privilégier le collectif, ce qui complique
Iétude des trajectoires des un-es et des autres. Au fil de mes recherches, j’ai cependant pu
progressivement établir un profil de celles et ceux qui participent a construire le mouvement : les
militant'es des GLH en région sont jeunes, entre 20 et 30 ans, majoritairement des gargons,
appartenant a la classe moyenne ou supérieure. Ces caractéristiques sociologiques participent a
définir la composition du mouvement naissant.

La France étant un territoire particulicrement centralisé, les liens qui existent entre les
groupes parisiens et les GLH en région sont nombreux mais pas nécessairement équivalents.
Politique et quotidien accompagne matériellement et théoriquement les militants provinciaux tandis
que les GLH 14 décembre et Groupes de bases refusent tout support, souvent de facon
condescendante. La relation Paris/province est un élément structurant pour comprendre

I’émergence du mouvement homosexuel francais et reste centrale tout au long de son histoire.
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1. Vous avez dit un GLH a Brest ?! Réflexion autour de Pengagement des militant-es dans un groupe

homosexuel

Des GLH partout | Pour saisir le processus par lequel les GLH ont développé un mouvement
homosexuel au cours des années 1970, je me suis a nouveau penché sur ce qui caractérise un
mouvement social. Comme déja mentionné, le sociologue Erik Neveu le définit comme un « agir
ensemble intentionnel®® ». Cet « agir ensemble intentionnel » est la démarche claire, formulée par
les militant-es, de se mobiliser pour faire avancer leur cause. Pour mettre au jour ce processus, j’ai
d’abord frénétiquement cherché des traces de manifestations, d’actions diverses, d’opérations de
tractage etc. Comme si une communauté de destin — ici homosexuelle — s’avérait étre suffisante
pour mener au militantisme. Ma démarche calquait maladroitement les répertoires d’actions des
partis, syndicats et organisations politiques telles que je les avais toujours connus, présupposant
donc que le mouvement homosexuel devait lui aussi répondre a cette grille d’analyse. Pourtant, au
cours de mes échanges avec les militant-es, ces actions politiques classiques n’étaient jamais le
premier élément que les militant-es évoquaient pour m’expliquer les raisons de leur engagement.
Massimo Prearo explique pour sa part que «le mouvement homosexuel n’est pas une entité
empirique qui se donne a voir seulement lorsque des revendications sont exprimées, que des actions
sont menées, que des propositions politiques sont avancées’” ». C’est donc dans cette direction
qu’il me fallait chercher. II s’agit ici de mettre en lumiere les différents facteurs qui expliquent la

spécificité de I'engagement homosexuel.

1.1 L’entrée en terre militante, un processus en plusieurs étapes

L’entrée dans le militantisme homosexuel est un processus complexe. D’abord, parce que
contrairement a d’autres formes de militantisme, I'un des préalables a celui-ci est Pacceptation de
soi en tant qu’homosexuel‘le. Il faut d’abord se reconnaitre en tant que tel-le et entrer en contact
avec d’autres pour pouvoir constituer un groupe. De plus, le passage a 'engagement militant
homosexuel est subordonné a différents facteurs intrinsequement liés et qui se cumulent : se défaire
de la honte de soi, puis sortir de I'isolement pour partager avec d’autres. Ce a quoi s’ajoute la
mobilisation de ressources diverses, la constitution d’une identité commune, des rétributions

militantes spécifiques et des structures d’opportunités politiques favorables.

S2NEVEU Erik, Sociologie des monvements socianx, La Découverte, Paris, 1996 [2011], p. 9
513 PREARO Massimo, Le moment politique de ['homosexnalité : monvements, identités et communauntés en France, Lyon, Presses
universitaires de Lyon, 2014, p. 154
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Mon questionnement sur les raisons de engagement homosexuel a été alimentée par un
article de Sandrine Lefranc et Lilian Mathieu paru dans la revue Radsons politiques, sous le titre « Les
victimes écrivent leur histoire ». Les deux sociologues constatent qu’ «une communauté
d’expérience d’une injustice ou d’un malheur entre individus ne préjuge en rien de leur capacité a
exprimer collectivement une exigence de reconnaissance et de réparation’* ». Lefranc et Mathieu
expliquent d’ailleurs qu’une grande partie des personnes qui sont touchées par une injustice ne vont
pas, pour autant, se mobiliser dans le mouvement qui se développe en leur nom. Les raisons sont
multiples. Concernant le mouvement homosexuel frangais on peut aisément considérer que les
couts de 'engagement militant peuvent paraitre trop importants. Militer dans un GLH dans une
ville de petite taille signifie renoncer a la protection de 'anonymat. C’est-a-dire que 'engagement
dans un groupe homosexuel ou lesbien est un coming out en soi dans un environnement parfois
hostile. Comme Iécrivent les deux chercheur-es, une communauté de destin « ne suffit pas a elle
seule a impulser la constitution et la consolidation d’un groupe, encore faut-il un travail spécifique
dont il convient d’étudier les modalités et les acteurs®” ». Pour reprendre des termes bourdieusiens,
il s’agit de passer d’une « classe probable » a une « classe mobilisée ». De plus, les futur-es militant-es
du mouvement homosexuel se trouvent confronté-es a un probleme de taille : leur communauté
de destin est une communauté invisible. Contrairement a d’autres sujets minoritaires,
’homosexualité n’est pas un stigmate apparent, pour reprendre la notion de Becker. 11 faut franchir
les portes d’'un local, d’'un bar ou d’un sauna pour que celle-ci se matérialise. I.’américaniste
Guillaume Marche, dans un ouvrage qu’il consacre au militantisme LGBT aux Ertats-Unis, pose un
constat similaire. Il écrit que « enjeu est non seulement de mieux saisir pourquoi les individus en
viennent ou non a participer a I’action collective, mais aussi de mieux comprendre comment ils
aspirent a participer, dans quelle direction ils souhaitent voir tendre le mouvement qui se fait en

leur nom, quel sens ils donnent a la politisation de leur intimité>™® ».

Comme déja énoncé, il existe une condition préalable pour se joindre a un groupe
homosexuel : il faut assumer son homosexualité (au moins pour soi-méme). Par conséquent, la
personne déviante devient transgresseuse des normes dans lesquelles elle a été cantonnée tout au
long de sa vie. Howard Becker formule d’ailleurs que la derniere étape de ce qu’il appelle « une
517

carriere déviante » est d’intégrer un groupe de déviant-es organisé-es” . Cette déviance partagée

514 LEFRANC Sandrine et MATHIEU Lilian (dit.), « Les victimes éctivent leur histoite », Radsons politiques, n° 30, mai 2008,
pp- 10— 11

515 Thid.

516 MARCHE Guillaume, La militance LGBT aux Etats- Unis, Sexualité et subjectivité, Lyon, PUL, 2017, p. 14

517 BECKER Howard S., Outsiders, F-tudes de sociologie de la déviance, Paris, Métailié, 1985, 248 p.
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crée alors une sorte de communauté de destin « qui engendre une sous-culture déviante, c’est-a-
dire un ensemble d’idées et de points de vue sur le monde social et sur la maniére de s’y adapter,
ainsi qu'un ensemble d’activités routiniéres fondées sur ces points de vue’® ». Les militant-es
viennent chercher dans les GLH des semblables avec qui partager une vision du monde, une
cosmogonie. Cette perspective du coming out est au coeur des groupes de parole aussi appelés groupe
d’auto-conscience. Il s’agit de pouvoir se raconter et trouver de la force avec des semblables, méme
sile reste du monde demeure ignorant. Ce coming out en milieu « bienveillant » est a analyser comme
un militantisme en soi, dans une époque ou la répression sociale et familiale est encore
particulicrement forte. Jean Stern, militant du GLH — Politique et quotidien et membre de la
Commission homosexuelle de la Ligue communiste révolutionnaire, 'exprime ainsi : « Parce que le
groupe de parole, et pour nous tous d’ailleurs, c’est une forme de militantisme qui va tous nous
entrainer dans un truc qui est fondamental. On est de pionniers, quand méme, de la sortie du
placard™™ ».

Le stigmate de la honte de soi est fort chez nombre des futur-es militant-es. Il faut alors se
battre contre auto-répression et cela passe par le fait de se raconter et de trouver du soutien parmi
ses semblables. Comme DIécrit le sociologue Lilian Mathieu, « le passage a la contestation exigerait
donc au préalable que [les militant-es] modifient leurs représentations et attribuent la responsabilité
de leur situation malheureuse a des forces extérieurs a [eux et elles-mémes], mais susceptibles d’étre
contrdlables ou modifiables par une action collective™ ». Jean-Michel Rousseau le raconte avec ses

mots :

« A partir du moment ou j’ai fait le déclic en me disant “je suis homosexuel”, il y a eu un déclic
qui fait que, d’un seul coup, je me suis dit puisque je me dis que je suis homosexuel, il faut que
je rencontre d’autres personnes et que je fasse quelque chose patce que la situation vécue ne
doit pas rester comme ¢a. ]’étais désemparé. Je ne sais pas si c’est du courage. J’ai du mal a ...
En tout cas j’ai eu le déclic tout de suite de [vouloir] faire quelque chose, d’arriver dans un

groupe et dire je veux faire des choses, allez on chambarde tout®! | ».

Un engagement actif dans un militantisme homosexuel ne peut donc se faire qu’une fois la
condition homosexuelle assumée et affirmée, ou 2 tout le moins, en voie de ’étre.
Le besoin de sortir de Iisolement est un autre facteur déterminant de I'engagement

homosexuel. Pour nombre des militant-es il est vital, et les mots qui le qualifient évoquent méme

>18 [bid., p. 60

519 Entretien avec Jean STERN, Paris, janvier 2019

520 MATHIEU Lilian, Comment lutter ? Sociologie et monvements socianx, Patis, Textuel, 2004, p. 57
521 Entretien avec Jean-Michel ROUSSEAU, Paris, janvier 2017
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une notion de survie. Un tract du GLH de Mulhouse écrit ainsi : « Nous devons étre dix mille dans
la région mulhousienne, dix mille qui crevons a petit feu, non pas parce que nous sommes des

5225, Cette nécessité de trouver

“malades”, mais faute de pouvoir vivre notre désir librement |[...]
des semblables est aussi tres claire pour le GLH de Marseille comme le souligne un texte de
présentation qu’il produit pour le journal alternatif de la cité phocéenne La Criée’™, paru le 17 mars
1976, Les membres du groupe écrivent : « Le GLH : une organisation pour toi, pour nous. 11
s’agit tout d’abord de rompre Iisolement en se rencontrant, savoir que tu n’es pas le seul, que

525, Pour nombre d’entre eux et

d’autres existent, que des relations sont nécessaires et possibles
elles, souvent jeunes vingtenaires dans une petite ville régionale, 'entrée dans un groupe est la
premicre rencontre avec un monde homosexuel et parfois lesbien. Beaucoup étaient jusqu’alors
cantonné-es dans 'obscurité du placard. La voie qui s’ouvre est celle d’une toute nouvelle libération,
chemin vers ’émancipation recherchée. Ce désir de libération s’accompagne parfois d’un autre,
bien plus prosaique et peut-étre moins visible aux yeux de toutes et tous mais qui est primordial
pour comprendre les dynamiques internes des groupes. Il existe tout simplement, chez nombre des
jeunes militant-es qui rejoignent les GLH, I'envie de rencontrer quelqu’un-e : un-e amant-e, un
amour. Une réflexion sur le désir étant menée au sein des groupes, certain-es revendiquent d’ailleurs
ce désir de rencontrer quelqu’un-e au GLH*. La drague, ou plus généralement la rencontre, peut
donc aussi étre appréhendée comme un facteur de la mobilisation.

Je ’ai déja mentionné, le besoin de patrler de soi et de partager son expérience propre avec
d’autres est primordial et 'une des premieres activités des GLH est d’offrir un espace de parole —
dynamique que 'on retrouve dans de nombreux mouvements du sujet minoritaire. C’est aussi
I’hypothese que formule Erik Neveu lorsqu’il écrit que la mobilisation des groupes homosexuels
passe « par un moment identitaire initial ou le militantisme ne se déploie pas tant “contre” un
adversaire que comme travail du groupe sur lui-méme*”’ ». Jacques Fortin, fondateur du GLH de

Marseille, se souvient des débuts du groupe :

« Le parcours a Marseille ¢’était donc ce groupe de conscience qui se réunissait dans un petit

522 « Tract du Groupe de libération homosexuel de Mulhouse », Bulletin des GLLH province, n° 1, mai 1976, p. 9

523 La Cride est un périodique militant qui court d’octobre 1974 a juin 1977. Fondé par un ancien de la Gauche
prolétarienne et du Secours rouge connu sous le nom de Raoul, le journal vit le temps de 68 numéros.

524 En relisant ma thése, Christian de Leusse du GLH de Marseille m’a fait ce commentaire concernant le journal La
Criée : « Le hasard a fait que j’ai participé a la naissance de La Crice j’ai fait partie du petit groupe au début 1974 qui
brainstormait sur la dénomination de ce journal, avec ceux qui pour moi sont les 2 fondateurs Jean-Paul Riton (c’est
sans doute lui que d’autres ont appelé Raoul ou qui s’est fait appeler comme cela) et Bernard Sellier. Mais comme je
les ai quittés rapidement (ne me sentant pas a la hauteur pour poursuivre avec eux), je ne sais pas la suite... ».

525 « Marseille : fondation d’un groupe de libération homosexuelle », Bulletin des GLLH province, n° 1, mai 1976, p. 8

526 « Appel a la constitution d’un GLH a Otléans », Libération, n° 790, 26 juillet 1976, p. 2

527 NEVEU Erik, Sociologie des monvements socianx, op. cit., p. 80
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appartement au 1< étage qui donnait sur les allées Meilhan. On se réunissait le mercredi apres-
midi. On rentrait, on s’asseyait par terre sur la moquette et on parlait de soi. [...] C*était
fabuleux parce que vraiment c’était le moment ou on parlait de soi, c’était la premiere fois de
notre vie. C’était un treés grand moment, ¢a a duré un an je pense. Et 2 un moment je crois que

C’est la, qu’on a décidé qu’il y avait le 1¢" mai...528 ».
Jean-Michel Rousseau qui rejoint le GLH de Rennes en 1976 raconte une expérience similaire :

« Donc on se réunissait dans Pappartement de Gilles Barbedette, et on mangeait tous au resto
ensemble et puis il y avait de grandes discussions sur plein de sujets. On échangeait les
nouvelles du mouvement etc. Ca me paraissait tres. .., pour moi c’était trés libérateur, enfin,
j’aimais beaucoup ces réunions, car en méme temps elles étaient trés extraterrestres, dans le

sens ou les sujets de discussion étaient treés typés années 6852 ».

Le désir d’action et d’entamer un véritable militantisme homosexuel n’apparait qu’apres ce premier
temps d’affirmation identitaire individuelle. Ce que confirme Jean-Michel Rousseau quelques

instants plus tard dans I’entretien que nous avons fait ensemble :

« [L’action militante] c’est venu un petit peu apres cela. Enfin moi en tout cas quand j’ai
commencé a m’intégrer dans le groupe et puis finalement a prendre un peu, apres une longue
période d’observation, prendre un peu d’initiatives, 'envie ¢’était d’aller sur Pextérieur. Donc
on avait commencé a aller faire un journal pour le distribuer sur le marché, faire des choses
comme cela. Et principalement, a lorigine, c’était un groupe de parole. Ca fait du bien

aussis30 y,

Les raisons qui poussent ces jeunes gens a rejoindre un groupe homosexuel doivent donc, au moins
en partie, se chercher ailleurs que dans les schémas classiques de ’'engagement. II est nécessaire de
parler de soi pour sortir de la honte, pouvoir affirmer son identité homosexuelle et trouver de la
force pour lutter.

Un autre élément, que la sociologie des mouvements sociaux a qualifié de « mobilisation
des ressources », semble par ailleurs essentiel pour saisir le passage a ’action militante. Erik Neveu,
dans les pas du sociologue étatsunien Doug MacAdam, explique que « plus un individu est déja en
contact avec des personnes engagées dans I’action militante, plus sa situation personnelle minimise

les contraintes personnelles et familiales, plus ses projets d’engagement recoivent ’aval de ceux

528 Entretien avec Jacques FORTIN, Avignon, mars 2019
529 Entretien avec Jean-Michel ROUSSEAU, Paris, janvier 2019
530 Thid.
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dont il est effectivement proche, plus la probabilité de le voir militer s’accroit™" ». Cette explication
est particulierement juste pour les militantes homosexuel-les. Ils et elles arrivent de fagon générale
seul'es dans un groupe a la recherche de semblables, dans la perspective de sortir de Iisolement.
Au sein de ces groupes, dans ces espaces ou la parole est libre et libératrice, les militant-es
construisent progressivement une confiance qui leur permet de prendre part a I’action militante
impulsée par leurs camarades. Ce processus peut étre long et est aussi dépendant du niveau d’auto-
répression de ces jeunes gens. Ces groupes de parole constituent donc une étape décisive pour
I'engagement dans un militantisme actif, un engagement qui repose donc de facon particulierement
forte sur 'affirmation, la conscientisation et la politisation, voire la fierté identitaire.

Cette question identitaire est, dans un deuxiéme temps, longuement débattue au sein des
groupes. Erik Neveu constate que «la capacité d’'un groupe a se doter d’une identité forte et
valorisante — fut-elle imaginée — constitue une ressource de premicre importance pour que ses
membres intériorisent une vision de leur potentiel d’action, que le collectif s’affirme dans ’espace
public [...]"" ». L’identité homosexuelle, les débats qu’elle suscite et la maniére dont elle fagonne
les GLH et le mouvement naissant est un ¢lément central de la mobilisation. J’y reviendrai
précisément dans un prochain chapitre.

Une autre raison de ’engagement homosexuel s’articule autour de la notion des rétributions
militantes. D’autant plus dans une mobilisation ou, comme déja évoqué, il ne faut pas mésestimer
les couts de celui-ci. I’ennemi principal étant 'oppression et la majorité des GLH ne cherchant
pas, dans un premier temps, a mener des luttes revendicatives (I’abrogation de la législation
homophobe par exemple), quelles sont ces rétributions ? Erik Neveu les définit d’apres une
acception tres large qui englobe « des valeurs aussi diverses que I’estime de soi, le sentiment de sa
dignité [...]>> ». Dans le cadre du mouvement homosexuel, ’estime de soi est effectivement un
enjeu important. Trouver des ami-es et des amant-es est aussi une possible rétribution pour celles
et ceux qui veulent sortir de I'isolement et trouver des semblables. Cette recherche n’est pas pour
autant garantie de résultats, et comme ’écrit le GLH de Mulhouse, de fagcon quelque peu ironique,
soit « ils trouvent 'ame sceur... et ils disparaissent la main dans la main », soit « ils ne la trouvent

pas ... et ils disparaissent, seuls et décus par le GLH I*

». Ne pas accéder a certaines rétributions
militantes a donc pour conséquence le départ du groupe.
La sociologie des mouvements sociaux mobilise la notion de structures d’opportunités

politiques, c’est-a-dire la démarche qui permet de mieux saisir les conditions d’émergences de ceux-

SUNEVEU Erik, Sociologie des monvements socianx, op. cit., p. 71

532 Ibid., p. 79

533 Tbid., p. 80

53 « Groupe de libération de ’'homosexualité de Mulhouse », gp. ¢z, p. 6
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ci, élément qui participe a intelligibiliser 'engagement des jeunes militant-es homosexuel-les. C’est-
a-dire que le contexte général dans lequel évoluent les groupes homosexuels en ce milieu des années
1970 est évidemment a prendre en compte pour saisir le développement des groupes et du
mouvement sur ensemble du territoire francais. Les années 1968 et I’évolution du contexte socio-
politique sont vecteurs de radicalisation pour toute une partie de la jeunesse, dont les
homosexuel-les, qui veulent lutter contre le pouvoir établi. Et ainsi, « les contestataires passent [...]
d’une résignation fataliste a une confiance accrue dans leur force collective, et n’hésitent plus a
braver des autorités dont, peu de temps auparavant, ils redoutaient la répression® ». Larrivée de

Valéry Giscard d’Estaing au pouvoir et son train de réformes libérales vont en ce sens.

1.2. Une géographie de I’engagement homosexuel

Au-dela de tous ces facteurs explicatifs de 'engagement, des questions ont continué de me
tarauder : comment des groupes ont pu se constituer dans des villes moyennes ou méme
relativement petites ? Comment a-t-il été possible qu'un GLH se constitue a Brest par exemple ?
Ou les militant-es trouvaient-ils et elles la force de s’exposer dans un environnement que I'on
pourrait qualifier de prime abord hostile a toute existence homosexuelle visible et politique ? Ces
questions sont liées au constat que les petites et moyennes villes n’offrent pas la méme protection
de 'anonymat que les grandes métropoles, que les interactions sociales ont lieu dans un espace
social plus serré et que par conséquent, militer dans un groupe homosexuel signifie exposer
potentiellement son homosexualité a ses proches. Comme I’écrit 'un des théoriciens parisiens du
GLH — PQ connu sous le pseudonyme de Jean Nicolas, « on ne peut pas faire comme beaucoup
font a Paris, a savoir travailler de facon anonyme par rapport au reste de sa vie, militer de la méme
facon, étre homosexuel également et militant homosexuel idem™ » dans une petite ville. N*était-il
pas plus simple pour ces garcons et ces filles issu-es de la « province » de fuir vers la grande ville et
particuliecrement la capitale, Paris ? La question peut paraitre ingénue, mais il est important de
questionner la ville comme horizon désirable pour ces jeunes homosexuels et lesbiennes™”. Didier
Eribon dans son ouvrage Réflexion sur la guestion gay analyse le rapport de ces personnes avec la ville.

11 reprend tout d’abord une réflexion du sociologue danois Henning Bech qui écrit que « la ville est

3% MATHIEU Lilian, Comment lutter 2 Sociologie et monvements socianx, Paris, Textuel, 2004, pp. 56 — 57

5% « Réponse a la circulaire de Bordeaux par le GLH — PQ », Bulletin des GLLH province, n° 2, janvier 1977, p. 40

537 Ceci d’autant plus que le paradigme qui oppose de facon binaire villes et campagnes a été largement critiqué par des
premiers travaux sur les populations queers et LGBTI dans les campagnes. Ces recherchent montrent que d’un c6té il
existe des normativités urbaines (par exemple de classe) qui excluent de nombreuses personnes qui préferent vivre a la
campagne, et de I'autre, elles questionnent le préjugé d’une impossibilité d’exister ailleurs qu’en ville. Pour une premiere
approche, voire le mémoire de recherche de CHENUET Paul, Minorités de genre et sexuelles en milien rural. Parconrs de vie a
Léprenve de I'hétéronorme, mémoire de master 2, Saint Denis, Université Paris 8, 2021, 202 p.
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le monde social propre a ’'homosexualité, son espace vital. Il ne sert a rien d’objecter que de
nombreux homosexuels ont vécu a la campagne. Dans la mesure ou ils veulent étre homosexuels,
la grande majorité d’entre eux doit aller 2 la ville, d’une maniére ou d’une autre...” ». La ville est
un espace aux multiples opportunités sociales (et donc potentiellement de rencontres amoureuses
et sexuelles) qui permet a la fois de surmonter la solitude et de rencontrer ses semblables, tout en
garantissant 'anonymat. La ville devient alors une possible voie d’émancipation et « une maniere
d’échapper autant que possible a ’horizon de I'injure en tant qu’il signifie 'impossibilité de vivre
son homosexualité sans avoir a la dissimuler en permanence™” ».

§’il peut sembler logique et cohérent que des jeunes homosexuels et lesbiennes aillent vivre
dans une grande ville comme Paris, Lyon ou encore Marseille, pourquoi certain-es d’entre elles et
cux décident-ils et elles de fonder un GLH dans une ville de petite ou moyenne taille ? Etre
militant'e d'un GLH a Mulhouse entraine d’inévitables répercussions sur la vie quotidienne de ces
garcons et filles. IlIs et elles sont connu-es et reconnu-es au moins par les autres groupes militants
qui ne font pas toujours preuve de progressisme. Jean-Michel Rousseau le rappelle a propos du

GLH rennais qui cherche a intégrer le monde associatif local :

«Mais c’*était a I'époque assez violent quand méme. Moi je me souviens d’une réunion a
POSCR5* entre toutes les associations ou on déposait notre dossier et le représentant d’une
association qui s’appelait France-URSS disait : “On ne va pas quand méme subventionner les

tubes de vaseline”. Donc tu restes imperturbable, tu maintiens le cap [...]54 ».

Cette exposition dépasse les cercles militants. Distribuer des tracts a I'en-téte du GLH
requiert un certain courage. Dans une société qui rejette encore fortement ’homosexualité, les
réactions hostiles peuvent étre exacerbées par cette visibilité accrue et revendiquée. Le GLH de
Rennes, réussit a faire publier un communiqué dans le journal local Owest-France et raconte que suite
a cette parution, la librairie qui accueille les permanences du groupe recoit un appel menagant d’un
groupe d’extréme droite™ : si la permanence du GLH a lieu, la boutique risque de briler. Et de
conclure : « A 18h30, re-coup de fil demandant si ¢a avait bien lieu. Les gros bras de la LCR et
autres ¢taient présents... Il ne s’est rien passé ce soir-la, nous avons méme pu rencontrer des

gens® ». Dans un registre moins violent et plus individuel, c’est aussi ce que raconte Alain

538 Eribon Didier, Réflexcion sur la question gay, Paris, Fayard, 1999, p. 33

5% Ibid., p. 39

540 Office social et culturel rennais (OSCR)

541 Entretien avec Jean-Michel Rousseau, Paris, janvier 2019

%2 Dans I’ Agence Tasse le nom donné a ce groupe d’extréme droite est Front de la jeunesse. Il apparait cependant que
ce groupe est un groupe belge. Il me semble donc peu probable que ce soit véritablement le Front de la jeunesse qui
ait menacé le GLH rennais.

>3 « GLH de Rennes », Agence Tasse, n° 4, 5 juin 1976, p. 3
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Lecoultre, futur membre du GLH — Politique et quotidien, qui quitte sa ville natale, Dijon, pour

rejoindre la capitale :

«Dés que nous avons pu quitter le domicile de nos parents, a Dijon, on est montés a Paris
parce que, étre homo a Dijon, surtout en étant prof, ¢a nous semblait impossible. Je crois que
nous n’avions pas tort | Dijon c’est une toute petite ville de province ou tout le monde se
connait, on aurait croisé nos éléves et leurs familles a chaque sortie, ¢ca n’aurait pas été tres

vivable># ».

Drautres ont pourtant fait des choix différents : un GLH a existé a Dijon. J’ai essayé d’imaginer a
quoi pouvait ressembler cette situation et surtout trouver des éléments de réponse a cette
problématique. Je I'ai présenté dans l'introduction de cette these, la géographe Marianne Blidon
dans un article intitulé « Jalons pour une géographie des homosexualités » propose une analyse de
la spatialité qui me semble étre un apport majeur pour comprendre les dynamiques homosexuelles
dans des petites et moyennes villes. Pour saisir le rapport des homosexuels et des lesbiennes a
Pespace, il faut selon Blidon prendre en compte une donnée essentielle qui est la logique de mise a
distance. Les hommes qui aiment les hommes et les femmes qui aiment les femmes doivent souvent
quitter le lieu ou ils et elles ont grandi et vécu leurs premiers émois homosexuels pour espérer
connaitre une affirmation identitaire. Mais cette mise a distance n’a pas a passer par une fuite vers
la grande ville pour étre opérante, elle peut aussi se dérouler a un échelon local. Comme déja signalé,
il s’agit avant tout « d’établir une distance minimale afin d’éviter des proximités préjudiciables [...].
Ce n’est donc pas tant la localisation qui est intéressante que la fagon dont cette localisation
intervient 2 une échelle micro ou méso™ ». Changer de quartier dans une ville moyenne peut suffire
a établir cette mise a distance. Une partie des militant-es des petites et moyennes agglomérations
sont arrivé-es en ville pour commencer leurs études (je reviendrais plus tard sur une sociologie des
membres du mouvement) en quittant la campagne ou des zones périurbaines alentours. Une mise
a distance de quelques kilometres peut alors étre suffisante pour commencer une nouvelle vie. La
« grande » ville n’est d’ailleurs pas gage d’un groupe homosexuel. Ainsi il n’existe pas de GLH a
Nantes avant la toute fin de la décennie et la tentative de constituer un GLH a Toulouse se répéete
plusieurs fois.

Le passage a 'engagement homosexuel dans les années 1970 ne peut donc pas étre analysé

d’apres la méme grille de lecture que celle des mouvements sociaux, de I’engagement syndical ou

5% Entretien avec Alain Lecoultre, Paris, janvier 2019
> BLIDON Matianne, « Jalons pour une géographie des homosexualités », I.’Espace géographique, vol. 2, n° 37, 2008,
p. 184
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partisan. En effet, s’engager en tant qu’homosexuel‘le implique, pour les garcons et les filles
concerné-es, de mettre en place des stratégies d’affirmation de son homosexualité, de sortie de la
honte de soi et donc de rupture avec 'anonymat. Cette situation est rendue possible dans les petites
et moyennes villes par une mise a distance initiale, ce qui en fait 'une des conditions de I’émergence

du mouvement homosexuel.
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2. D’émergence de groupes homosexuels a travers toute la France (1975 —1977)

Avant méme la création d’un groupe homosexuel, les futur-es militantes font un premier
constat, similaire quel que soit leur lieu de résidence : il ne se passe rien la ou ils et elles habitent et
ces jeunes gens crevent de solitude. Il n’est cependant pas entiecrement juste de dire qu’il ne se passe
rien. Dans les grandes villes on trouve bien quelques bars et boites comme le Vert Galant a
Bordeaux, ouvert les samedis soir. Dans ces lieux, il est possible de vivre a visage découvert. Mais
comme le note un bulletin du GLH de Bordeaux, ce n’est pas pour autant qu’ils et elles y trouvent
une véritable libération : « Les réles, la séduction, le culte d’une certaine beauté font que les rapports

individuels restent misérables>*

». Et puis, est-ce que cela peut étre suffisant de se libérer un soir
par semaine lorsque le reste du temps tout est vécu en cachette ? Pour ces jeunes homosexuel-les
politisé-es, la réponse est négative. Outre le ghetto marchand, il existe le ghetto sauvage, pour
reprendre les termes des militant-es, c’est-a-dire les lieux de drague publics, majoritairement investis
par les garcons, comme les parcs ou les pissoticres, qui font le bonheur de certains. Mais
Pexpérience d’une sexualité immédiate et sans lendemain, le risque d’étre arrétés par la police ou
d’étre attaqués par des « loubards » n’est pas une situation réjouissante pour tous. La constitution
des GLH en région doit en partie répondre a ce manque. Ces groupes se matérialisent d’abord sous

la forme de groupes de parole qui dans un second temps se dotent d’une orientation politique, ce

qui leur permet ensuite d’étre le lieu d’actions concretes.

2.1 GLH mode d’emploi

Le 30 mars 1976, le GLH de Bordeaux envoie une circulaite a ’ensemble des GLH
existants. Accompagné de plusieurs questions, ce courrier doit permettre la constitution dun
Bulletin des GLLH province, journal de liaison entre les groupes. Cette circulaire nous livre de nombreux
¢léments sur le fonctionnement des GLH a travers tout ’hexagone. Les questions du courrier sont
simples : qui regroupe le GLH et depuis quand ? Quelles sont ses interventions a I’extérieur ? Sur
quelle base se regroupe-t-il ou encore quels sont les textes (tracts, plate-forme) quil a déja
produits ? D’autres questions sont plus réflexives. Il est ainsi demandé a chaque groupe de se

positionner sur la sexualité dans une société capitaliste, le role de la répression, les roles masculins

et féminins, le ghetto, le travestissement ou encore la transsexualité’”’. Dans la perspective de

540 « Ftre homosexuel », Bulletin du GLH de Bordeaux, 1978, p. 3 disponible sur le site internet de Daniel Galy co-
fondateur du GLH https://sites.google.com/site/glhbordeaux/bulletins

547 Je reprends ici le terme utilisé par les militant-es dans les années 1970 et 1980. Le terme de transidentité n’existe pas
encore et il me semble que l'utiliser dans ce contexte biaiserait la réalité de I'’époque.
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structurer le mouvement, d’autres questions s’intéressent au fonctionnement du groupe. Il faut
définir les bases politiques sur lesquelles se regroupent les membres des GLH, mais aussi expliciter
leurs rapports avec les organisations politiques et syndicales, ou encore avec le mouvement des
femmes™*.

En ce mois de mars 1976, la circulaire fait état de huit GLLH et des débuts d’activités dans
d’autres villes. On dénombre ainsi la présence d’un groupe a Aix-en-Provence, Bordeaux, Lille,
Marseille, Mulhouse, Toulouse, Rouen et Strasbourg. Le schéma de constitution d’'un GLH est
relativement similaire d’une ville a lautre. L’initiative résulte souvent d’un petit groupe de
personnes. Le noyau dur du GLH de Rouen n’est au départ composé que quatre ou cing personnes.
Parfois I'initiative revient a une seule personne, souvent par la publication d’une petite annonce
dans le journal Libération, lancée comme une bouteille a la mer. I’annonce que fait paraitre Jacky
Fougeray dans I’édition du 26 juillet 1976 sous le titre « Appel a la constitution d’'un groupe

homosexuel 2 Orléans » débute ainsi :

« Cette lettre est un appel. Un premier appel pour la constitution d’un groupe d’homosexuels
de débat, d’analyse et d’action sur Orléans. Depuis plusieurs mois, je suis décidé a tenter pour
la rentrée une telle expérience. Je suis homosexuel, j’ai 20 ans et je suis militant révolutionnaire

(communiste/libertaire pour étre précis)>* ».

I’ Agence Tasse, un bulletin d’information du mouvement naissant sur lequel je reviendrai dans le
prochain chapitre, donne régulierement des nouvelles des groupes et publie aussi des annonces des

plus diverses. On y lit d’autres bouteilles a la mer :

« Pour créer un GLH a Grenoble, homosexuels et homosexuelles, venez le mardi 11 mai
(premiére réunion) a partir de 20 heures au MLLAC Choisir, 10 rue Voltaire. Si vous ne pouvez

venit, écrivez a la méme adresse au GLLH, bien str a 38 000 Grenoble3>% ».

Faire paraitre une annonce dans un journal souligne avec force Iisolement dans lequel se trouvent
certaines personnes et leur besoin de sortir de la solitude. Mais aussi la détermination de ces
dernieres a vouloir agir sur leur situation. Les journaux ne sont cependant pas le seul moyen pour

constituer un groupe, qui passe aussi par un affichage et une présence a 'université.

Des groupes se constituent ainsi dés la fin de I’hiver 1975. Le premier a ouvrir le bal est le

> « Circulaire du GLH Bordeaux a tous les groupes de province », Bulletin des GLLH province, n° 1, mai 1976, p. 3
9 « Appel a la constitution d’un groupe homosexuel a Otléans », Libération, n° 790, 26 juillet 1976, p. 2
530 « Derniere minute », Agence Tasse, n° 2, 5 mai 1976, p. 6
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GLH de Mulhouse qui officialise sa naissance en mars 1975. Le groupe de Lille, quant a lui,
s’attribue pour jour de naissance le 3 décembre 1975". Dans d’autres villes, la constitution d’un
premier groupe se fait plus tardivement. A Orléans par exemple, la mise sur pied du GLH ne se
fait qu’en juillet 1976. Si la naissance des groupes est relativement étalée dans le temps, et que
certains n’éclosent pas avant 1977 ou 1978, c’est malgré tout au cours des années 1975 et 1976
qu’un premier regroupement se fait dans la majorité des villes.

Ou ces groupes se réunissent-ils » Dans un premier temps, les membres d’'un GLH naissant
se retrouvent souvent dans les appartements des un-es et des autres. C’est probablement le cadre
idéal pour se raconter, parler de soi, étape initiale du fonctionnement d’un groupe. Mais dans un
second temps, quand il s’agit de se tourner vers 'extérieur et de recruter de nouveaux membres,
trouver un local se fait pressant. Il n’est pas difficile d’imaginer que peu nombreux et nombreuses
sont ceux et celles qui acceptent de louer un local a des homosexuel‘les, une solution qui est
d’ailleurs souvent trop chere pour ces nouveaux groupes. Une mobilisation des ressources a laquelle
il est difficile d’accéder. Les complicités et solidarités avec d’autres organisations et commerces
permettent de remédier a cette situation. Les librairies alternatives et d’extréme gauche sont souvent
un refuge pour les groupes. Le GLH de Bordeaux se retrouve ainsi dans l'arriere-salle de la librairie
LIB 33 alors que celui de Rennes se réunit a la Dialectique sans peine. I’éphémere GLH toulousain

lui, se regroupe 2 la librairie Demain, au 6 rue Gatien Arnoult™

. D’autres espaces accueillent aussi
les militant-es. A Lyon par exemple, le GLH se réunit dans un restaurant autogéré de la Croix

Rousse, les Tables Rabattues™.

Trajectoire d’un groupe : le GLH de Rouen en 1976

Rouen est une ville bourgeoise, d’apres les membres du GLH, ou la présence policiere est
particuliecrement forte. Rouen est une de ces villes ou « la situation ne semble ni pire ni meilleure
que dans d’autres grandes villes de province, le sentiment d’isolement et les difficultés de rencontre
étant beaucoup plus fortes qu’a Paris™ ». Les lieux de rencontres dans le ghetto marchand sont
peu nombreux : une boite « spécialisée », trois ou quatre bars et un restaurant. Le ghetto sauvage
offre lui plus de possibilités. Il y a bien sur les pissotieres, mais aussi la gare sur la rive droite, le
jardin Solférino (mais seulement du coté de la rue du Baillage) ou encore St Maclou. Vers octobre

1975, suite a un affichage a T'université, quelques personnes se rencontrent pour patler

51 « Groupe de libération homosexuel de Lille », Bulletin des GLLH province, n° 1, mai 1976, p. 13

552 « Adresses », Agence Tasse, n° 4, 5 juin 1976, p . 4

553 IDIER Antoine, Dissidanse rose : fragments de vies homosexuelles a Lyon dans les années 70, Lyon, Michel Chomarat, 2012,
p- 99

5% « Groupe de Libération homosexuel de Rouen », Bulletin des GLLH province, n° 1, mai 1976, p. 18

188




d’homosexualité et de leur homosexualité. Des réunions régulicres ont lieu, rassemblant pres d’une
vingtaine de personnes qui essayent de se connaitre et d’échanger autour de leur vécu personnel.
Avec le temps, I'idée apparait « d’élargir la discussion, d’amener un débat sur ’homosexualité, une
action vers lextérieur, de créer un lieu de rencontre alternatif au ghetto des boites, et a
Iisolement™ ». En janvier 1976, le GLH trouve un local, prété par un club de science-fiction, ot il
tient une permanence deux fois par semaine. D’aprés ses membres, 'action du groupe ne démarre
véritablement qu’a ce moment-la. Le noyau dur passe alors de quatre a cinq personnes a pres d’une
dizaine, dont une seule femme. Des réunions, associées aux permanences, s’organisent de fagon
hebdomadaire. I’une des premicres actions publiques du GLH rouennais est la distribution d’un
tract tiré a 3000 exemplaires dans les rues piétonnes, les marchés et les différentes facultés et titré :
« Pourquoi avez-vous peur des homosexuels, pourquoi avez-vous peur de votre homosexualité ? ».
Sile contenu du tract s’adresse principalement aux hétérosexuel-les, une proposition finale s’adresse
aux homosexuels et lesbiennes : « Il y a possibilité 2 Rouen de créer un foyer d’action, de discussion,
de rencontre, d’entraide, de défense contre oppression. Un local communautaire est ouvert, deux

36 Les activités du

fois par semaine. Il ne s’adresse pas seulement a des “militants” potentiels
GLH ne sont pas toutes visibles. A Tinstar de nombreux groupes homosexuels et lesbiens, les
militant-es consacrent une partie de leur temps a la correspondance avec ceux et celles qui ne
trouvent pas le courage de venir a une permanence mais qui ont besoin d’échange ou plus
simplement qui sont 2 la recherche d’informations sur le groupe™’. Les débats sur 'action du
groupe et ses positions politiques se construisent autour du Manifeste que s’est donné le GLH.
Mais d’apres ses membres, I’élaboration théorique ne peut pas étre la priorité du groupe. Car « la
province a plus besoin de mener une lutte au niveau quotidien, au niveau des mentalités, de la
misere sexuelle et affective, au niveau des comportements, et ¢ca commence par I’action sur son
proptre comportement™ ». Pour autant, les projets sont nombreux pour le GLH pour ce printemps
1976 : des débats dans des lycées sont pensés, un weekend de réflexion a la campagne est prévu et

la volonté de participer a la manifestation du 1* mai est dans toutes les tétes. Un début qui

s’annonce prometteur pour le GLH normand.

55 1bid.

5% « Groupe de Libération homosexuel de Rouen », gp. ¢z, p. 22

557 Groupe de libération homosexuel de Rennes, .4.4.4.4A des P.D., n° 2, non daté, p. 18
538 « Groupe de Libération homosexuel de Rouen », gp. ¢it.,, p. 19
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2.2 L’¢élaboration d’une ligne politique

Si la dimension groupe de parole est primordiale dans la constitution des GLH, les
membres de la plupart des groupes affirment dans un deuxi¢me temps qu’elle n’est pas suffisante.
Le besoin de construire une réflexion théorique et d’engager des actions se retrouve dans de
nombreux courriers que les groupes échangent entre eux. Il n’est pas impossible qu’un sentiment
d’infériorité par rapport a ce qu’il se passe a Paris traverse les groupes et les pousse a vouloir aller
vite, mais il ne fait aucun doute que chaque GLH dispose d’une réelle ambition politique, souvent
ancrée dans le courant révolutionnaire™. 1’élaboration théorique pour un groupe passe trés
majoritairement par Pécriture d’un manifeste. De fagon générale, ceux-ci se veulent incisifs,
radicaux, en phase avec 'ambiance politique en cette mi-décennie. e Manifeste du GLH d’Alsace
(qui regroupe les GLH de Strasbourg et de Mulhouse) énonce ses intentions sans ambages : « Notre
groupe entend lutter pour la libération de ’homosexualité des hommes et des femmes. Nous
voulons réunir tous ceux et toutes celles qui veulent lutter contre 'oppression dont sont victimes
les homosexuel(le)s et contre le refoulement de I’lhomosexualité en général® ». Leur lutte n’est pas
simplement destinée a secourir les homosexuel'les, mais au contraire, elle entend s’attaquer a la
société en général ce qui signe le caractere révolutionnaire d’une grande majorité des GLH. Le
Manifeste affirme aussi un soutien inconditionnel aux luttes féministes et au droit des femmes de
disposer de leurs corps™'. De fait, la majorité des groupes se positionnent sur des revendications

clairement anticapitalistes. Le GLH de Rennes écrit par exemple dans son manifeste :

«[...] Il ne peut exister de liberté pour les homosexuel(le)s ou méme de liberté sexuelle dans
le cadre d’une société basée sur oppression et exploitation. [...] Notre action est nécessaire,
n’en déplaise a certaines organisations dites de gauche et ne sera victorieuse que si elle s’insere
dans la lutte générale contre le systeme, au méme titre que toute minorité socialement
opprimée (au coude a coude avec les immigrés, les minorités linguistiques et culturelles, les

taulards, les psychiatrisés etc.)>02 ».

Il en va de méme pour le nouveau GLH Orléanais qui dans sa plate-forme revendicative considere

qu’il faut « lutter dans ’ensemble du mouvement révolutionnaire pour que la révolution a venir soit

563

totale et ne fasse pas le sacrifice de la libération des sexualités au profit de I’économique™ ». On se

trouve donc avec deux réflexions qui structurent 'orientation politique des groupes. Tout d’abord

5% Je reviendrais sur les liens entre les militant-es et 'extréme gauche dans le prochain chapitre

500 « Manifeste du Groupe de libération homosexuel — Alsace (Strasbourg et Mulhouse) », Bulletin des GLLH province,
n° 1, mai 1976, p. 24

1 « Femmes et le mouvement homosexuel », Agence Tasse, n° 7, 5 aott 1976, p. 1

502 « GLH de Rennes, Manifeste », Bulletin des GLLH province, n° 1, mai 1976, p. 24

563 « Plate-forme GLH Mixte Orléans », Bulletin des GLH province, n° 2, janvier 1977, p. 19
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le constat que tant que le capitalisme existe il ne peut pas y avoir de libération. Ensuite, ’évidence
qu’il faut s’intégrer au courant révolutionnaire afin que la révolution ne fasse pas I'impasse sur
toutes les revendications des mouvements du sujet minoritaire au profit de la seule lutte des classes.
Dans cette perspective de nombreux groupes disent vouloir, au moins théoriquement, nouer des
alliances avec d’autres forces politiques. Le Manifeste du GLH de Rouen entend ainsi avoir « la
pratique la plus unitaire possible, mener des confrontations avec tout mouvement et organisation
syndicale, politique ou autre, disposé a agir contre ordre sexuel établi® ».

A Tinstar des GLH parisiens, les groupes en région ne revendiquent pas I’égalité avec les
hétérosexuel-les car ceux et celles-ci sont enfermé-es dans des carcans idéologiques qu’il s’agit de
faire exploser. Les GLH proposent une remise en cause de I'assignation genrée du corps et de la
sexualité. Le groupe de Rouen stipule qu’il souhaite lutter contre la division des roles, masculins et

supposément actifs, et féminins supposément passifs™”

. Dans cette méme veine, les militant-es
rouennais-es remettent en cause le mythe de la virilité, Iidée de nature, la valorisation de la
, . . . . < , . 566 . .
pénétration ou encore la restriction de la vie sexuelle a la procréation™. Il existe aussi des
revendications plus spécifiquement liées aux homosexuel'les et aux débats qui traversent le
mouvement comme Iabrogation de la législation répressive et restrictive en maticre de sexualité.
Par ricochet, les GLH se solidarisent des revendications portées par les défenseurs et défenseuses
de la pédophilie. Le GLH de Rennes écrit : « Nous réclamons en effet le droit au plaisir et luttons
pour que la sexualité soit reconnue sans limitation d’age. Nous sommes donc solidaires du désir de

liberté qui se manifestent chez les enfants, premieres victimes de notre société répressive,

notamment en matiére de sexualité®® ».

2.3 Les premicres actions militantes

En parall¢le de I’élaboration d’une ligne politique, les GLH naissants se lancent dans des
mobilisations et des actions concretes. Les comptes rendus du GLH de Bordeaux, toujours dans
ce Bulletin des GLLH province n° 1, donnent une idée relativement précise de I'activité locale d’un
groupe dans une ville bourgeoise de province. Comme dans d’autres GLH, il y a tout d’abord eu
un weekend de réflexion organisé a la campagne qui devait permettre, en plus des discussions
théoriques, d’engager une dynamique. Le jeune GLH profite d’un contexte de mobilisation

¢tudiante pour organiser le 15 avril 1976 un meeting a 'université, distribue 4000 tracts et pose des

504 « Manifeste du Groupe de libération homosexuel de Rouen », Bulletin des GLLH province, n° 1, mai 1976, p. 20
565 Thid.

566 Thid.

57 « GLH de Rennes, Manifeste », gp. cit., p. 24
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affiches. Le ton du tract, incisif, est nettement anticapitaliste « I’homosexualité est une composante

de la sexualité. Sa répression sert au maintien de 'ordre moral bourgeois™®

». De quot s’offrir une
forte visibilité. 150 personnes ont assisté a la réunion, qui semble avoir eu un impact fort sur le
campus et mené a des demandes d’interventions extérieures. Suite a ce meeting, cinquante
personnes, distingués en plusieurs catégories : « homosexuels, homosexuelles, sympathisants,
femmes et curieux™” », se sont retrouvé-es pour une réunion ouverte. Parmi les projets du groupe
en ce printemps 1976 se trouve 'ouverture d’un local voulu comme un lieu d’animation, d’accueil,
de débat permanent, de circulation de I'information au travers de permanences. On repére donc

des le début des groupes ce désir et ce besoin d’une certaine structuration et organisation afin de

donner son élan au mouvement naissant.

2.4 Une multiplicité des groupes et quelques absences remarquées

Dans le Bulletin des GLLH province numéro 2, paru en janvier 1977, le GLH de Mulhouse
présente une carte de ’hexagone indiquant des groupes actifs, des ex-groupes, ou des possibilités
de groupe. Il en dénombre 27 : Aix-en-Provence, Angers, Bayonne, Bordeaux, Boulogne, Brest,
Caen, Grenoble, Le Havre, Lille, Lyon, Marseille, Montpellier, Mulhouse, Nice, Orléans, Paris (PQ,
GB et 14 décembre), Pau, Poitier, Quimper, Rennes, Rouen, Strasbourg, Toulouse et Tours. D’apres
les archives auxquelles j’ai pu avoir acces, quatre groupes peuvent étre ajoutés a la liste dans le
courant de 'année 1977 : Arcachon, Evreux, Dijon et Troyes . Ce chiffre, méme en gardant en
téte que certains groupes ont déja disparu, est important voire impressionnant. On dispose ainsi
d’un total de 31 GLH dans toute la France a 'aune de I'année 1978. Ce chiffre est cependant
probablement trompeur. L’histoire du mouvement naissant que j’essaye de reconstituer se base sur
les archives d’une dizaine de groupes. Nombre des GLH n’apparaissent que dans les adresses
postales communiquées, ou par un entrefilet annongant sa création dans Lzbération ou 1’ Agence Tasse.
Le risque de I'illusion existe. Ainsi dans un courrier a I’Agence Tasse, on apprend que le GLH du
Havre n’est formé que de deux personnes™. Autre exemple : je me suis longtemps demandé

pourquoi le GLH de Toulouse qui est pourtant mentionné sur la carte ci-dessus n’a laissé aucune

trace, aucun texte, si ce n’est des adresses dans I’ Agence Tasse’”*. Cette ville qui aujourd’hui connait

58 « Tract du GLH de Bordeaux », Bulletin des GLLH province, n° 1, mai 1976, p. 7

509 « Groupe de libération homosexuel de Bordeaux », Bulletin des GLLH province, n° 1, mai 1976, p. 5

570 D’autres apparaissent plus tard, en 1978 ou 1979 comme c’est le cas a Metz, Nancy, Nanterre ou Nantes par
exemple.

571 « Nouvelles des GLH », Agence Tasse, n° 11, 20 octobre 1976, p. 3

572 Je dois cependant ajouter ici qu’il est possible que des archives du groupe existent et que je n’ai simplement pas
réussi a retrouver leur trace. La chasse au trésor que représente la recherche d’archives du mouvement dans les années
1970 et 1980 fait que ces derniéres peuvent encore ressurgir dans un futur proche.
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un militantisme Queer, Transpédégouine et LGBTI conséquent peut-elle ne pas avoir connu
Pexistence réelle d'un GLH ? La réponse a cette question m’a été donnée par la découverte d’un

court article dans Iibération®”

sous le titre « Le GLH de Toulouse, un mythe ». Son auteur, un
certain Michel Aribaud, décrit le GLH comme un groupuscule trotskiste, « enfermé dans ses
.. , . : : 574 > N
commissions de réflexion, inactives par nature, et en rupture avec la masse des homos™™ ». D’apres
Pauteur tout reste a faire : « il est nécessaire de créer a Toulouse un GLH. Qui ne soit pas sectaire
mais ouvert A tous ceux qui désirent lutter pour changer la vie quotidienne (homo)sexuelle’” ».
Quelques mois plus tard, une annonce dans I’Agence Tasse informe que ce premier GLH a disparu

aprés seulement six mois d’existence””®

. D’apres I'auteur de 'annonce, un nouveau groupe a pris le
relais, grace a la persévérance de quelques-uns dont le manifeste, tres inspiré par Pouvrage Trois
milliards de pervers, s’intitule « Prolétaires de tous les pays, caressez-vous’” ». Une bréve dans Rouge
donne quelques informations complémentaires. Fin 1977, le groupe compte une vingtaine de
membres dont quatre a cinq femmes. Le GLH se réunit une fois par semaine en AG, en paralléle

578

de plusieurs commissions””. Elles se nomment « Psy and sex », consacrée au vécu, « Homosexuels

5790 . a
7 Ce sont les derniéres traces

et syndicats » et une dernicre est en charge des problemes juridiques
d’un GLH a Toulouse que j’ai trouvé.

Je ne veux pas dire ici que ces groupes n’ont eu aucune ou une tres faible existence. Mais
leur silence dans les archives ne permet pas de retracer leur histoire. De fait, I’histoire du
mouvement ne repose que sur les productions écrites du tiers des GLH. Ce constat se base
principalement sur ’étude des différents Bulletins des GLLH de province et 1 Agence Tasse qui
coordonnent le mouvement homosexuel francais. Le simple fait d’apposer un nom de ville sur une
carte donne une perspective exagérée de I'importance du mouvement naissant. Il est aussi
intéressant de réfléchir a Paspect performatif de cette carte pour les militant-es eux et elles-mémes.
Sagit-il seulement d’un désir d’exhaustivité chez les membres du GLH de Mulhouse qui ont dessiné

cette carte ou bien cette distorsion permet-elle de se donner de la force et de la puissance en

montrant que des camarades homosexuel-les s’organisent sur 'ensemble du territoire ?

57311 faut cependant aussi garder en téte que cet article est un témoignage et de ce fait ne présente probablement qu’une
version de I’histoire.

57 « Le GLH de Toulouse, un mythe », Libération, n° 862, 20 Octobre 1976, p. 2

575 [bid.

576 « Nouvelles des groupes », Agence Tasse, n° 21, 20 avtil 1977, p. 4

77 « Bt ailleurs ? », Agence Tasse, n° 22 — 23,5 et 20 mai 1977, p. 7

578 « Création d’'un GLH a Toulouse », Rouge, 29 décembre 1977

579 Ibid.
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2.5 GLH, le choix d’un nom et d’une identité politique

Pourquoi les groupes homosexuels qui se constituent sur ensemble du territoire ont-ils
fait le choix de la dénomination Groupe de libération homosexuel ? Pourquoi vouloir accoler ces
trois mots A son groupe et qu’est-ce que cela peut vouloir signifier’™ ? D’abord un constat : cette
homogénéité de la dénomination appuie ’hypothése que les militant-es cherchent a mettre sur pied
un mouvement organisé. Je me suis demandé ensuite s’il fallait y voir un effet de mode ou au
contraire si 'appellation GLLH recouvrait une perspective politique commune. Les archives, sans
jamais donner une réponse explicite a cette question, font pencher mon opinion vers la deuxiéme
hypothese, appellation est un choix politique conscient. Un certain Raymond Bur qui cherche a
constituer un groupe dans la cité paloise fait paraitre dans I’Agence Tasse une lettre ou il écrit qu’il
n’a pas voulu donner de nom préalable au futur regroupement : « pour ne pas orienter des le départ
les lecteurs de mon annonce vers un projet analogue a ceux déja existant ; je pensais que la nature
du groupement, ses objectifs, son action seraient a déterminer par ses participants » ; ensuite « parce
que j’ai quelques réticences vis-a-vis du mode de fonctionnement de certains GLH (tendance PQ,

par exemple)™

». Il est donc assez clair que choisir le sigle GLH pour son groupe porte une charge
politique identifiée. Le GLH d’Orléans lui, choisi de se nommer GLH Mixte d’Orléans lors de
fondation a 'automne 1976, afin d’insister sur la présence des lesbiennes dans le groupe, ce qui est
un cas relativement isolé. I’orthographe donnée au sigle GLH n’est d’ailleurs pas la méme en
fonction des groupes. Ainsi, la ou la grande majorité des groupes naissants font le choix d’écrire
Groupe de libération homosexuel, le GLH de Marseille, dans les pas du GLH unitaire parisien puis
de la tendance Groupes de base, fait dans un premier temps le choix de s’auto-désigner Groupe de
libération homosexuelle. Pour le groupe marseillais, il s’agit de privilégier la communauté
homosexuelle 1a ou les autres font le choix d’un cadre de lutte plus large. Des groupes ont par
ailleurs existé sans avoir tout d’abord de nom et ont choisi le sigle GLH par la suite. C’est le cas du
GLH de Rouen, constitué en octobre 1975 mais qui n’adopte le sigle qu’au cours de ’hiver 1976°*.
Choisir le méme nom génere donc une force collective nouvelle et permet de se donner le sentiment
que Pon fait partie d’'un grand tout, que ses camarades sont nombreux et nombreuses. Comme le
souligne I’éditorial du deuxieme numéro du Bulletin des GLLH province, « il y a une solidarité de fait

entre les GLH. Ainsi les articles de tel ou tel GLH qui paraissent dans la presse amenent des

discussions dans les autres GLH». En plus d’une rhétorique similaire et des positions

580 Un parallele peut ici étre fait avec le MLE et les groupes qui s’en sont revendiqués avant que le sigle ne soit confisqué
par Antoinne Fouque.

581 « GLH Pau », Agence Tasse, n° 15 — 16, 20 décembre 1976/5 janvier 1977, p. 10

582 « Groupe de Libération homosexuel de Rouen », op. ¢z, p. 18

583 « Editorial », Bulletin des GLLH province, n° 2, janvier 1977, p. 2
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idéologiques relativement proches, les GLH de Rennes, Mulhouse et Strasbourg partagent la méme
introduction a leur Manifeste. Il me semble peu probable que ce soit une simple erreur de mise en
page qui aurait doublé le chapeau introductif de chaque présentation. Je suppose que I'un de ces
GLH a reproduit cette introduction dont il se sentait proche. En effet, nombre de revendications
sont quasi identiques et souvent formulées d’une facon treés similaire. Ainsi lorsque le Manifeste
alsacien déclare dans son point numéro cinq : « Nous dénongons et voulons démystifier la pseudo
“révolution sexuelle” qui n’est quune récupération marchande du désir sexuel™ », le GLH de
Rennes écrit : « Nos revendications sont contradictoires avec la pseudo “révolution sexuelle” qui
n’est qu'une récupération marchande du désir sexuel’® ». Cet élément montre la dynamique par
laquelle le mouvement se construit: des groupes en connexion avec une grande proximité
idéologique.

St cette proximité entre les GLH est établie, renforcée par de régulicres visites mutuelles
entre les groupes, ces derniers profitent cependant d’une tres large autonomie, sans que cela ne soit
nécessairement contradictoire. Cet état de fait, qui pourrait paraitre dans un premier temps
antinomique, se retrouve pourtant dans de nombreux mouvements du sujet minoritaire. Cette
autonomie manifeste 'envie de s’organiser horizontalement sans rigidité bureaucratique. Ainsi,
comme déja mentionné, il n’existe aucune démarche a suivre pour devenir un GLH. Chaque groupe
récemment constitué peut faire le choix de s’approprier ces trois lettres et il n’y a aucun papier a
signer pour entrer dans la grande famille des GLH. Le fait que chaque groupe dispose de son
propre manifeste est un autre élément qui va dans ce sens. Cette autonomie est d’ailleurs défendue
en tant que ligne politique par les groupes, a I'instar du GLH de Strasbourg qui écrit : « Nous tenons
a garder une totale indépendance quant 2 la maniére de mener nos activités™ ». Si cette autonomie
est évidente par rapport aux différentes organisations, partis et syndicats, elle est tout autant valable
vis-a-vis des autres GLH, méme s’il faut reconnaitre une indéniable influence de la tendance
Politique et quotidien du GLH parisien (je reviendrai dans la partie suivante sur cette relation).

Le GLH Aixois adopte tres vite un ton original, particuliecrement irrévérencieux qui sera sa
marque de fabrique. Le courrier que les membres du groupe envoient au premier numéro du Bulletin
des GLLH province, se présente sous la forme d’un tract, en date du 16 mars 1976. Il n’est fait aucune
allusion au fonctionnement du groupe mais cette prise de parole, sous le titre « Les Poulets contre
les hormones », s’intéresse a la répression des personnes transexuelles d’apres une histoire qui a

587

fait la une des journaux locaux™'. Ce GLH fait aussi paraitre dans 1’.4gence Tasse un tract qui s’attaque

584 « Manifeste du Groupe de libération homosexuel — Alsace (Strasbourg et Mulhouse) », gp. ¢z, p. 10
585 « GLH de Rennes, Manifeste », gp. cit., p. 24

586 « GLH de Strasboutg », Bulletin des GILH province, n° 1, mai 1976, p. 12

587 « Tract du GLH d’Aix en Provence », Bulletin des GLLH province, n° 1, mai 1976, p. 16
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avec virulence aux fétes de Noé€l: « Noé€l, c’est la féte obligatoire entre toutes. La féte de la
procréation “pasteurisée”, c’est-a-dire purifiée de son horrible parfum de sexe et de 'infernal péché.
[...] Noél, c’est la féte de la normalité, avec un grand N comme nazi ! [...]"* ». On est loin du ton
correct du GLH — Groupes de base.

De son coté, le GLH de Lyon est réputé pour étre proche des idées libertaires, tandis que
le GLH de Lille, apres quelques mois d’existence, va quelque peu changer la signification des lettres

1. La distance avec les théses trotskistes,

du sigle GLH pour devenir Groupe libertaire homosexue
apanage de la tendance Politique et quotidien, est grande. Les positions sont radicales et n’acceptent
aucun compromis. Les lillois*es écrivent ainsi dans leur Manifeste : « Le GLH de Lille ne suit quune
ligne : la lutte homosexuelle ; c’est pourquoi, toutes les autres luttes, si nous les soutenons, nous
refusons de les prendre en charge™ ». Ainsi, malgré la volonté affichée de lutter de concert,

I'autonomie idéologique des groupes est particulierement forte, ce qui complique la coordination

du mouvement.

3. Une sociologie des militant-es

Qui sont les militants et les militantes des GLH ? Que répondre a ceux et celles qui ont
considéré que ’homosexualité n’est rien d’autre quune dégénérescence petite bourgeoise ? Ne
trouve-ton que des étudiant-es et des intellectuel-les pour garnir les rangs du mouvement ? Si 'on
repense aux possibles conséquences sociales d’un tel engagement, qui sont donc ces garcons et ces
filles qui se jettent corps et ame dans cette grande aventure ? Mais aussi, qui sont celles et ceux qui
prennent contact avec un GLH ? Quelle est la sphere d’influence d’un tel groupe ? S’il m’intéressait
de comprendre comment se constitue un GLH, j’étais tout aussi intrigué de savoir qui sont celles
et ceux qui les composent. Il n’existe pas dans les archives de registre des adhérent-es. La plupart
des groupes sont structurés sous la forme d’un collectif et n’ont pas de fichier de leurs militant-es.
La forme d’organisation en collectif est aussi a comprendre du fait de 'impossibilité d’enregistrer
une association en préfecture qui fasse la promotion de ’homosexualité. On peut aussi imaginer
qu’il est préférable, dans un souci de sécurité, de ne pas avoir de liste des membres d’un groupe.
Les quelques éléments de réponses que j’ai pu trouver, disséminés un peu partout dans les sources,

sont souvent deux ou trois lignes perdues dans un texte plus long,

588 « Les groupes », Agence Tasse, n° 17, 20 janvier 1977, p. 3
589 « GLH Lille », Bulletin des GILH province, n° 2, janvier 1977, p. 25
30 « Groupe de libération homosexuel de Lille », Bulletin des GLLH province, n° 1, mai 1976, p. 13
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3.1 Quelques données éparses

Au détour d’une mise au point dans le Bulletin des GLLH province numéro 2, on apprend que

591

le GLH de Strasbourg compte 22 membres™'. A Amiens et 2 Nancy ils ne sont que 6 tandis qu’a

. . . 50
Caen ils et elles sont une quinzaine’ 72

. Le GLH de Lille nous indique que le groupe est mixte quand
le GLH — mixte d’Orléans précise : « Le GLH est mixte : 2 femmes pour 5 hommes. Composition
sociale du groupe : 2 profs, 1 assistant, 4 étudiants™” ». Dans un bilan que le GLH de Mulhouse
fait apres un an et demi d’existence, il indique que 79 hommes et 6 femmes ont pris contact avec
le groupe depuis son origine, dont un seul étudiant. Le GLH de Montpellier, qui en décembre 1976
traverse une période compliquée du fait du départ d’une grande majorité du groupe, propose a son
tour un état de ses forces militantes. Le GLH n’est alors plus composé que de six lesbiennes, amies

de longue date formant trois couples™

. Elles sont respectivement, étudiante en histoire, travailleuse
(sic.), chomeuse, étudiante en math, étudiante en économie, éléve infirmiere.

Les entretiens que j’ai menés avec les militant*es donnent aussi quelques informations quant
A la situation sociale de ces derniet-es. A Rennes par exemple, Jean-Michel Rousseau est étudiant,
alors qu’Alain Lecoultre est un jeune professeur récemment muté en région parisienne, tandis que
de son coté, Christian de Leusse travaille dans un bureau d’étude. A partir des éléments glanés au
fil des archives, il apparait que les militant-es des GLH sont plutot jeunes (majoritairement entre

vingt et trente ans) et presque exclusivement masculins. IIs et elles sont étudiant-es, employé-es,

enseignant-es ou encore chomeurs et chomeuses.

3.2 Une enquéte des Renseignements généraux

I1 existe bien un fichier qui propose une liste de militant'es homosexuel-les. Celui produit
par les Renseignements généraux (RG) parisiens dans un document de travail en date du 9 février
1980. Cette annexe d’un dossier intitulé « Mouvement homosexuel révolutionnaire », comporte
pour seule indication : « Militants du Mouvement homosexuel révolutionnaire (Les animateurs et
les militants actifs sont soulignés) »”. Je me suis longuement posé la question de ce que je
pouvais/devais faire de cette liste de cinquante-six noms, sans savoir pourquoi ces personnes

fiourent sur ce fichier des RG. Certains noms me sont connus, mais d’autres, qui devraient I’étre
gu ) )

pour le moins tout autant, ne sont pas présents. Pourquoi les Renseignements généraux ont-ils

1 « Groupe de libération de ’'homosexualité de Mulhouse », Bulletin des GLLH province, n° 2, janvier 1977, p. 7

92 « Les Groupes », Agence Tasse, n° 24/25/26, févtier 1978, pp. 3 — 5

33 « Présentation du GLH — Mixte d’Otléans, Bulletin des GLLH province, n° 2, janvier 1977, p. 17

4 « Montpelliet, le 2.12 », Bulletin des GLLH province, n° 2, janvier 1977, p. 16

595 « Mouvement homosexuel révolutionnaire », 6 février 1980, Microfiche n® 71099/sch3, Cote 20120238/33,
Archives nationales, Pierrefitte-sur-Seine
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cherché a constituer ce fichage ? Je ne dispose d’aucun élément de réponse tangible. Ia seule
certitude quant a ces personnes, c’est qu’elles sont militantes dans un GLH, un groupe de
Lesbiennes féministes ou un Comité homosexuel d’arrondissement (la future forme des GLH
parisiens) et donc qu’elles font partie du mouvement dont je souhaite établir une sociologie.

De plus, cette liste correspond a des militant-es parisien-ne, ce qui est contradictoire avec
I'idée de proposer un portrait des militant-es en région. Cependant, il ne me semble pas aberrant
d’affirmer que, malgré de probables écarts, les militant'es en région peuvent avoir une situation
sociale similaire a leurs homologues parisien-nes.

Un autre biais de ce fichier est sa date de production. C’est a dire février 1980, pres de
quatre ans apres les faits que je présente dans ce chapitre. Les raisons de 'engagement n’ayant sans
doute pas radicalement changé en seulement quelques années, ce fichier me parait transposable a
Iannée 1976. Au vu des multiples erreurs et approximations des Renseignements généraux
concernant la réalité du mouvement, il me faut présenter une mise en garde vis-a-vis de la maniére
dont les données ont été récoltées : a quel point les militant-es fiché-es sont véritablement membre
d’un groupe et pas seulement proches ou sympathisant-es par exemple ?

Une fois toutes ces précautions signalées, il me semble possible d’analyser ces données.
Elles nous renseignent objectivement sur I’age des militant-es, leur profession et leur ville de
naissance. N’étant pas en mesure d’identifier la grande majorité des personnes inscrites dans le
fichier, je vais maintenir leur identité anonyme et simplement proposer quelques statistiques.

Le document commence par quelques informations générales sur différents groupes en
présence. Les Renseignements généraux estiment qu’il y a environ 5% de femmes au sein des
groupes mixtes méme si dans ce document elles ne sont que deux a étre fichées (3.5% du total)™™.
J’ai regroupé les professions en cing catégories : étudiant-es, chomeur ou chémeuse, employé-es et
professions intermédiaires, ouvrier-es, cadres et professions intellectuelles ou artistiques. Parmi les
membres du « Mouvement homosexuel révolutionnaire » pour reprendre les termes des RG, il y a
25% de chomeurs (14), 5.3% d’ouvtier (3), 21.4% d’employé-es et de profession intermédiaire,
12.5% d’étudiants (7), et 33.9% de cadres et professions intellectuelles ou artistiques™’. Les
Renseignements nous indiquent que 7.1% des militant-es fiché-es ont plus de 40 ans (4), 19.6%
ont entre 36 et 40 ans (11), 25% ont entre 31 et 35 ans (14), 33.9% ont entre 26 et 30 ans (19),
12.5% ont entre 21 et 25 ans (7) quand seulement une personne du fichier 2 moins de 20 ans™®. Si

'on souhaite se replacer en 19706, et en admettant que cette méme population était déja engagée, il

5% Jbid., p. 2
57 1bid., pp. 3 — 5
598 Tbid.
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faut alors soustraire quatre ans a chacun-e pour avoir une idée approximative de ’age qu’avaient les
militant-es au milieu des années 1970, période a laquelle un certain nombre d’entre eux et elles
militaient déja. Ces chiffres, malgré toutes leurs limites, confirment ce que laissaient déja présager
les sources: des militant'es majoritairement jeunes, masculins ou la part des professions
intellectuelles et artistiques est surreprésentée. Ces chiffres correspondent aussi au constat de la
sociologie des mouvements sociaux. Les militant-es se recrutent parmi des individus dotés d’un
haut niveau de politisation, situation souvent couplée a un haut niveau de diplome. Comme ’écrit
Lilian Mathieu, « on constate que le recours a 'action protestataire n’est pas tant le fait des plus

73995 A noter

dominés que de ceux que I'on pourrait appeler les “dominants parmi les dominés
aussi que le taux de chomage est particulierement important chez les militant-es fichées méme s’il

m’est difficile de proposer une explication claire a ce sujet(’oo.

3.3 Trois limites pour établir un profil sociologique des militant-es

Cette difficulté a établir le profil des membres des GLH (et donc la difficulté a établir un
portrait sociologique des militant-es) est renforcée par trois dynamiques. La premicre est liée a
I'époque dans laquelle les groupes naissent et se développent. I.’époque se veut antiautoritaire et
antthiérarchique. Les GLH souscrivent fortement a ces principes. Le caractére révolutionnaire dont
se prévalent bien des groupes peut avoir comme effet de chercher la discrétion pour éviter la ré-
pression. C’est aussi un refus de la personnalisation et un désir d’horizontalité. De fait, nombre
d’articles dans les journaux ou autres publications du mouvement sont souvent signés par le sigle
du groupe, ou par 'ensemble du collectif dans une succession de prénoms. Ainsi une présentation
du GLLH de Mulhouse dans le Bulletin des GI.H province n° 2 est signée « Un du GLH Mulhouse®" ».

Les militant-es veulent souligner ’entité du groupe et non les individus qui le composent.

La seconde dynamique est tout autant une question d’époque : les militant-es ne peuvent
ou ne veulent pas toujours s’exposer publiquement. Méme s’il est déconstruit théoriquement, I’ano-
nymat est encore une réalité difficilement dépassable pour nombre d’entre eux et elles. Il est courant
que les articles ne soient pas signés ou seulement par un pseudonyme. Dans un article qui traite
cette question de 'anonymat dans 1’Agence Tasse, Alain Huet regrette : « Pourriez-vous citer dix

noms d’homosexuels en dehors du monde artistique et littéraire ? Etes-vous strs qu’il ne s’agit pas

59 MATHIEU Lilian, Comment lutter 2 Sociologie et monvements socianx:, op. cit., p. 21

00 Je peux tout de méme faire un rapprochement avec le choc pétrolier de 1973 et la crise économique qui en découle.
En 1976 la France compte pour la premiére fois un million de chomeurs et de choémeuses, la ou encore deux ans
auparavant, en 1974, on en dénombrait « seulement » 400 000.

001 « Groupe de libération de ’homosexualité de Mulhouse », gp. ¢it., p. 10
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de pseudonymes ?* ». 1l analyse cette situation en soulignant auto-répression dont font preuve
les homosexuel-les par peur d’étre fiché-es comme tel-les ou encore comme agitateurs et agitatrices

politiques dans un contexte de répression des mouvements sociaux®”.

La troisieme dynamique s’explique par le fait que tres vite, des personnalités émergent au
sein des GLH, prennent le leadership de ces derniers et invisibilisent les autres militant-es. Ces
positions d’autorités sont souvent liées a la personne qui a ceuvré a la naissance du GLH. C’est par
exemple le cas a Orléans ou Jacky Fougeray a publié¢ un appel dans Libération pour la création d’un
groupe. Dans d’autres groupes, cette situation s’explique par le poids théorique et politique qu’in-
carnent certains individus. C’est ainsi le cas a Marseille avec Jacques Fortin, originellement militant
de la LCR, qui participe a donner une voie originale au GLH Phocéen. Je peux aussi mentionner
Gilles Barbedette a Rennes, Jean-Paul Montanari a Lyon ou encore Patrick Cardon a Aix-en-Pro-
vence. Cette place prépondérante de certaines personnes s’explique également par les liens que ces
derniers ont avec d’autres membres de GLH ailleurs en France. Ainsi a Bordeaux, Georges An-
drieux, membre du PSU et de la CFDT, proche de Jean Le Bitoux du GLH — Politique et quotidien,
occupe une place centrale dans le groupe bordelais et participe par ce biais a donner une coloration

politique au GLH tres proche de la tendance parisienne.

002 « Sur 'anonymat », Agence Tasse, n® 22/23, 5 et 20 mai 1977, p. 1
603 Thid.
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4. Quels liens entre Paris et les GLH en région ?

Les différents GLH ne sont en 1976 et 1977 que des jeunes et petites structures. Le noyau
dur est souvent composé d’une dizaine de personnes. Le turn-over étant particulierement fort dans
les groupes homosexuels, le départ d’une ou plusieurs personnes, d’autant plus quand il s’agit de la
figure du groupe, peut avoir de fortes conséquences sur la dynamique générale du GLH. Ceci, parce

que comme le rappelle Lilian Mathieu en faisant appel au sociologue Mario Diani :

« Toutes les positions a I'intérieur d’un réseau (qu’il rassemble individus ou organisations) n’ont
pas le méme poids, et que certaines se révelent plus centrales que d’autres (et sont des points
de passage obligés, ou des nceuds, du réseau), ou disposent de plus d’influence et de potentiel

mobilisateur du fait de leur grand nombre de connexions® ».

Le risque pour le groupe de se retrouver orphelin est réel et ’avenir pour celui-ci est alors incertain.
C’est ce que confie le GLH bordelais dans le récit de sa deuxieme rentrée : « Cette année, suite a
I’éclatement du groupe (départ vers d’autres villes, d’autres GLH), et la prise de contact d’une di-
zaine de nouveaux ; les 3 ou 4 restants de I’ancien noyau ont du mal a transmettre la dynamique et

% 5. Comme Péctit Jacques Girard dans son ouvrage, « les groupes en région

les acquis du groupe
se font et se défont, meurent et renaissent de leurs cendres® ». Pour faire face a ces titonnements,
les GLH en région cherchent appui sur les groupes parisiens et particulierement la tendance Poli-
tique et quotidien. Ils aspirent a se faire épauler, trouver du soutien et des ressources dans les

moments de doute et de découragement. Dans la perspective d’'un mouvement national, il est alors

nécessaire de se pencher sur cette relation et de déterminer le poids des GLH parisiens.

En parallele d’'un fort désir d’autonomie des groupes en région, les liens avec Paris sont
nombreux. Mais les relations qu’entretiennent les GLH de région avec Paris se font presque exclu-
sivement avec le GLH tendance Politique et quotidien. Le centralisme frangcais est si fort qu’il en
devient parfois quelque peu cocasse. Lorsque les GLH en région, a I'initiative du GLH de Bor-
deaux, décident de mettre sur pied un bulletin des GLH exclusivement de « province », c’est tout
de méme Paris qui prend en charge la réalisation matérielle du premier numéro. L’explication se
trouve certainement dans le fait que le groupe parisien est en mesure de mobiliser davantage de

ressources que les groupes en « province ». Avec le deuxi¢me bulletin la démarche est différente. 11

004 MATHIEU Lilian, Comment lutter 2 Sociologie et mouvements socianx, op. cit., p. 117
05 Bulletin des GLLH province, n° 2, janvier 1977, p. 3
06 GIRARD Jacques, Le Monvement homosexnel en France : 1945 — 1980, op. cit., p. 146
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n’est plus question d’exclure les groupes parisiens, pour ne pas renforcer la coupure entre la capitale

et les groupes en région.

Le GLH tendance 14 décembre pergoit cette dynamique comme une mise sous tutelle des
groupes de 'ensemble du territoire par la tendance Politique et quotidien, ce que dément vertement

%7 Dans son éditorial, il insiste

le GLH bordelais, en charge de la réalisation du deuxiéme numéro
sur le fait que les groupes parisiens, pour des raisons structurelles (centralisme, capitale, brassage
social), disposent de biens plus de moyens que les GLH disséminés sur ’ensemble du territoire.
L’affirmation est difficilement contestable. Et d’ajouter en direction de 14 décembre : « Se conten-
ter de dire : “Nous, on s’est débrouillés, faites pareil en province”, nous parait une attitude d’ho-
mosexuels privilégiés®” ». Pour autant, chaque GLH a pour tiche de s’assumer et d’avoir un fonc-
tionnement autonome. Et pour ne pas laisser tout I'espace de I’élaboration théorique du mouve-

ment aux différentes tendances parisiennes, les GLH partout en France participent a cette réflexion

et aux actions qui en découlent.

Les liens entre les GLH en région et Paris peuvent prendre plusieurs formes. La plus cou-
rante est un soutien matériel et théorique de la tendance Politique et quotidien. Ce qui a permis de
mettre en route quelques groupes, comme le confesse Bordeaux : « Des groupes de province n’au-
raient pas démarré si, a certains moments Paris n’avait pas assuré un relai, si des contacts avec des

copains de Paris n’avaient pas été possibles®”

». Jusquen 1977, il n’existe pas de rencontres natio-
nales clairement organisées. Pour autant le besoin de se retrouver est fort et ne se limite pas a des
contacts entre le seul PQ et le reste des GLH. Du fait de la centralité parisienne, les groupes de
région profitent parfois de leurs contacts a la capitale pour se réunir entre eux. Ainsi c’est lors d’une
Assemblée générale de la tendance Politique et quotidien a ’hiver 1976 que se retrouvent les GLH
d’Aix, Bordeaux, Rouen et Strasbourg et que germe I'idée d’un bulletin pour les groupes dits de

province“O

. Dautres rencontres, plus informelles se font aussi entre les membres des différents
GLH, souvent I’été. C’est 'occasion de faire des grands projets et d’élaborer quelques projections
communes. D’apres le récit du GLH bordelais, certains de ses membres se sont réunis avec
« quelques copains » d’autres groupes pour réfléchir a 'organisation de rencontres nationales. Une
initiative a nouveau critiquée par la tendance parisienne du 14 décembre qui y voit une manipulation

en sous-main orchestrée par Politique et quotidien. La ou PQ cherche a appuyer les groupes en

région, la tendance 14 décembre elle, le refuse. Elle écrit ainsi avec une certaine véhémence : « Avec

007 « Editotial », Bulletin des GLLH province, n° 2, janvier 1977, p. 2

608 Thid.

609 Thid.

610 « Circulaire du GLH Bordeaux a tous les groupes de province », Bulletin des GLLH province, n° 1, mai 1976, p. 3
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la “province”, on a des contacts personnels. Mais, c’est pas parce qu’on est “parisiens”’, qu’on a
une mission spéciale. On en a marre d’étre considérés comme les gens qui sont censés évangéliser

la “province”"!

». 14 décembre récuse les liens privilégiés entre des groupes parisiens et d’autres de
province car selon lui, chaque groupe doit exister par lui-méme. Il ne peut, dit-il, exister « que s’il
se définit seul, en fonction de sa propre réalité. On a nos problémes, il a les siens®' ». Une belle
preuve de solidarité | Aussiil refuse de cautionner I'initiative des GLLH en région de créer un bulletin
de liaison qui leur soit uniquement destiné. 1l fait dans le méme temps preuve d’un relatif mépris
envers les groupes de « province », quand ces derniers questionnent la division du GLH unitaire en

tendances. Il affirme que siles GLH en région ne se scindent pas a leur tour en plusieurs tendances,

C’est parce que leurs militant-es ne sont tout simplement pas assez nombreux et nombreuses®.

En bon-nes théoricien-es, les militantes de la tendance Politique et quotidien ont analysé
et disséqué ce qu’il se passe dans les groupes en région. La retranscription d’une discussion entre
plusieurs membres de la tendance révolutionnaire dans le Bulletin des GLLH province numéro deux
nous donne une premiere approche du regard que PQ porte sur les GLH régionaux. Un certain
Jean-Pierre explique que la tendance parisienne se doit d’étre présente pour les groupes de « pro-
vince », car « il est extrémement difficile d’étre homosexuel en province, voire de se regrouper dans
un GLH de province [...]°"* ». Si le constat est juste, il est aussi relativement condescendant. Au
contraire, Politique et quotidien assume que son role est de créer des liens entre des personnes qui
ne se connaissent pas et que la tendance peut servir de structure d’accueil et de coordination le

temps que les groupes en région puissent s’assumer localement.
g g

Dans le numéro treize du Lzbido Hebdo, le bulletin interne de la tendance Politique et
quotidien, un certain Jean (probablement Le Bitoux) propose une réflexion sur ce sujet qu’il rédige
entre aout et septembre 1976. Intitulé « Ou en est le mouvement homosexuel en France ?
Introduction a un débat », ce texte théorique important pose des jalons pour la construction du
mouvement homosexuel francais. Il permet aussi de comprendre le point de vue d’un groupe
parisien sur « la province » car la situation est nouvelle : c’est la premicre fois que des groupes
homosexuels se constituent ailleurs qu’a Paris et dans la durée. A I’époque du FHAR, seul référent
pour les membres des GLH — Arcadie se trouvant du c6té de « 'ennemi », les quelques expériences
qui ont pu voir le jour a Lyon, Aix, Nice ou encore Toulouse n’ont majoritairement été que des

feux de paille. Jean pressent que cette situation nouvelle aura de fortes répercutions dans les mois

o1 « Réponse du GLH 14 décembre », Bulletin des GLLH province, n° 2, janvier 1977, p. 29

12 Thid.

13 Thid.

014 « Réponse a la circulaire de Bordeaux et de Mulhouse », Bulletin des GLLH province, n° 2, janvier 1977, p. 40
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et années a venir. Il constate aussi que si un petit noyau de personnes ne s’investit pas des le départ
de facon volontariste le groupe risque rapidement de se disloquer. Il analyse aussi que le printemps
1976 ayant été marqué par une forte mobilisation étudiante, le contexte politique et social a profité
a émergence des GLH. Cette greve estudiantine a ainsi enclenché une dynamique certaines pour
les groupes de Bordeaux, Aix en Provence et Rouen. Selon lui, la composition sociale des GLH n’a
par ailleurs rien a voir avec les quelques succursales du FHAR qui ont pu exister en région. Leur
recrutement se faisaient bien davantage dans les lycées et les facultés et se basaient bien souvent
sur des uniques considérations intellectuelles. Il a ainsi existé un groupe homosexuel a Toulouse
entre juin 1974 et juin 1975 appelé « Rencontres homosexuelles » qui s’est épuisé en débats

", L’auteur du texte analyse aussi que chaque GLH évoluant dans un contexte local

théoriques
politique et moral spécifique, faire des généralités pour ’ensemble des GLLH serait une erreur.

Ce texte poursuit sur la place que les groupes parisiens doivent tenir aupres des GLH en
région. Jean commence par un aveu. Que ce soit du temps du GLH unitaire (1974 — 1975) ou de
la premicre année de la tendance Politique et quotidien (1976), Paris néglige completement ce qu’il
se passe en région et ne fait aucun cas des premiers GLH qui se constituent. En mars 1975, un
membre du GLH de Mulhouse avait écrit au bureau du GLH unitaire sa colére a I’égard de ce qu’il
ressentait comme du mépris: «Je suis certainement représentatif d’un certain nombre
d’homosexuels, plus nombreux sans doute que la minorité qui, a Paris, vit bien sa sexualité ; et je
ne ressens pas au GLH actuellement une volonté de faire autre chose que d’améliorer la condition
de cette minorité privilégiée®'® ». Entre les deux extrémes que sont I'indifférence et le paternalisme,
il considere que le role d’un groupe parisien, dans un pays aussi fortement centralisé, est d’assurer
un role de coordination (comme le Bulletin des GLLH province) et d’information (principalement par
son bulletin Izbido Hebdo). 11 aurait aussi aimé un dialogue entre les trois tendances parisiennes, afin
qu’elles partagent les informations dont elles disposent, mais ni 14 décembre ni les Groupes de
base n’ont, semble-t-il, donné suite a cette proposition.

En dépit de cette réflexion favorable aux groupes en région, Iauteur de larticle fait
cependant preuve d’'un certain paternalisme, attitude qui est régulierement reprochée a la tendance
Politique et quotidien. Sans vouloir nier 'importance du travail effectué par PQ, ce dernier a une
haute estime de lui-méme. Jean écrit ainsi en ce qui concerne le rapport des GLH avec les partis
d’extréme gauche (et particuliecrement Lutte ouvriere), que «le travail du GLH PQ pendant le

premier semestre 76 a réussi a porter un coup décisif a ce double sectarisme, et les groupes GLH

015 « Ou en est le mouvement homosexuel en France ? Introduction a un débat », Libido Hebdo, n° 12, non daté, p. 15
616 Ibid.,, p. 17
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de Paris et province commencent 2 en bénéficier®” ». Le groupe parisien se percoit comme téte de
proue du mouvement naissant et souhaite donner la direction que celui-ci doit prendre.

Il existe une derniere raison, plus prosaique, d’établir des liens avec Paris. Pour celles et
ceux qui pouvaient se le permettre, « monter a la capitale » est 'occasion d’aller faire la féte et de
draguer. C’est ce que m’a raconté Michel Chomarat qui habite Lyon mais se souvient avec délice

de ses escapades parisiennes :

«Moi, j’y allais surtout pour m’amuser et draguer, surtout la nuit, du Palace, au jardin des
Tuileries. J’y ai découvert le milieu gay parisien, avec I’affaire du Manhattan, en 1977. J’avais
aussi un chéri qui habitait a Paris, qui est décédé du sida en 1990. J’en ai déja parlé. Je suis allé,
je ne sais combien de fois, a Paris. Il y avait trés peu de provinciaux, sauf des personnes qui
voyageaient pour des raisons professionnelles. Il fallait avoir du fric aussi pour se déplacer en

train ou en bagnole, il fallait aussi avoir des points de chute pour dormir...o!8 ».

Ces liens entre la tendance Politique et quotidien et les GLH en région participent a renforcer le

mouvement naissant.

Trajectoire d’un groupe : le GLH de Montpellier en 1977 — 1978

On pourrait s’imaginer Gide errant le long de I’Esplanade du jardin des plantes de cette
ville ou il a passé une partie de son enfance. Montpellier est de ces vieilles cités universitaires ou il
ferait bon vivre, a 'ombre des édifices historiques. En dépit d’'une population homosexuelle
importante, la ville en 1978 n’est pourtant pas ’eldorado pour les homosexuels et les lesbiennes.
Comme ailleurs, quelques lieux commerciaux et un ghetto sauvage soumis a la répression policiere
et aux agressions fascistes. L’histoire du Groupe de libération homosexuel de Montpellier est une
histoire en deux temps. Au cours de I'année 1970, il existe un premier groupe qui rassemble
exclusivement des lesbiennes. Début 1977, elles ne sont plus que six, sans perspective pour s’ouvtir

sur extérieur®”’

. La deuxiéme séquence pour la mobilisation homosexuelle s’ouvre quelques mois
plus tard. Le 17 mai 1977, des lesbiennes et des homosexuels participent a une féte sur ’Esplanade
du jardin des plantes. A cette occasion, le GLH reconstitué distribue des tracts ou il formule une
critique a 'adresse du ghetto homosexuel et raconte « le désir qui 'anime de lier sa lutte pour le

droit a la différence a celles plus générales des classes sociales exploitées par la bourgeoisie

actuellement au pouvoir™ ». Les militant-es y tiennent un stand d’information qui permet d’établir

7 Tbid., p. 16

18 Entretien avec Michel Chomarat, janvier 2019, Lyon

019 « Montpelliet, le 2.12 », Bulletin des GLLH province, n° 2, janvier 1977, p. 16

020 « e Groupe de libération homosexuel mixte de Montpellier. Perspectives 78 », non daté, fonds privé Daniel Galy,
Bordeaux, pp. 2 -3
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un contact avec les fétard-es. En novembre de la méme année, le groupe publie une brochure
intitulée « Réfléchir et débattre avec le GLH de Montpellier ». Des poemes, des textes théoriques
et des témoignages permettent au groupe de se présenter. A I'image de nombreux GLH, les
militant'es montpellierain-es prennent des contacts avec des partis politiques (PS, PC, Comités
communistes pour I'autogestion, LCR et OCT) et d’autres groupes du mouvement social (Groupe
femmes, écologistes, Comité d’action des prisonniers)®*. Du 30 novembre au 6 décembre 1977, le

22 Tout

GLH organise sa « Semaine de cinéma homosexuel » a laquelle participent 1150 personnes
au long de la semaine, des débats sont organisés et une table de presse et d’information permet de
prendre des contacts. D’apreés le récit qui en est fait, « de nombreux homos rejoignent le GLH® ».
En décembre le groupe organise une féte a laquelle participent pres de 200 personnes. La soirée
alterne entre « fanfare révolutionnaire, café-théatre, chant [et] hard rock®* ». En janvier 1978 il
participe a la féte de soutien au quotidien Roxge dans 'enceinte pourpre et or de Popéra municipal.
Il y distribue des tracts provocateurs : « Lachez les éphebes », « Nous n’aimons pas les beaux
légionnaires », « Homme sweet homme® ». Un mois plus tard, le GLH tient un autre stand de
presse et d’'information a la féte de soutien a ’hebdomadaire régional Sud. Les militant-es font
signer une pétition pour l'abrogation des lois discriminatoires et recueillent plus de 500

626

signatures”™. Avec la campagne pour les élections législatives, le GLH « appelle a voter rose, c’est-

627

a-dire “différose” au premier tour des élections™’ ». Ce qui concrétement veut dire voter avec des

bulletins roses®?®

. Avec cette campagne des législatives, deux tendances voient le jour au sein du
groupe. D’un c6té les libertaires et les « pédales radicales » qui appellent a boycotter les élections,
et de 'autre, celles et ceux qui militent déja dans un parti d’extréme gauche qui exhortent a voter
pour les candidat'es de gauche. Comme le veut la tradition, le GLH participe aussi a la
manifestation du 1 mai 1978 ou il distribue un tract faisant part du suicide d’un travesti connu

sous le nom de Marcelle. Il participe enfin a la premicre émission de la radio libre, Radio Soleil,

mise sur pied par les écologistes. Au mois de juin le GLH féte sa deuxieme renaissance.

Cette réflexion sur les raisons de 'engagement homosexuel met donc en lumiére que si des
GLH ont pu se constituer sur ensemble du territoire francais entre 1975 et 1977, c’est

fondamentalement du fait d’'une mise a distance initiale par les militant-es de 'espace ou ils et elles

021 « Le Groupe de libération homosexuel mixte de Montpellier. Perspectives 78 », gp. cit., p. 3
622 Thid.

623 Ihid.

24 Thid.

925 Thid.

26 Tbid., p. 4

27 Thid.

028 « French gay ou on en est ot du mouvement ? », Inferlopes, n° 3/4, non daté, p. 43
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ont grandi. ’originalité de ces premiers regroupements homosexuels est leur séquencage en deux
moments distincts. L’entité prend d’abord la forme d’un groupe de parole avant d’évoluer ensuite
vers un groupe militant. Sortir de 'isolement, parler de soi et rencontrer des semblables est une
étape cruciale pour initier une mobilisation. Ceux et celles qui rejoignent ces différents GLH sont
jeunes, majoritairement des hommes, issu-es des classes moyennes ou intellectuelles. Autonomes
dans leur fonctionnement, les groupes homosexuels sont, pour beaucoup en cette moitié de
décennie, encore dépendants d’un soutien des militant-es parisien-nes. C’est dans un deuxiéme
temps, apres avoir mis en place une action locale, que les groupes vont s’organiser et se coordonnet,

afin de donner un premier élan au mouvement homosexuel mais aussi de s’ouvrir sur 'extérieur.
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Chapitre 4 : Faire mouvement : construire les cadres d’une mobilisation6?

L’historienne Florence Tamagne précise dans son ouvrage comparatif entre Londres Berlin
et Paris que le mouvement homosexuel «ne peut étre compris qu’a la lumiere d’événements
internes et externes a la communauté homosexuelle®® ». 11 s’est construit et développé a partir
d’éléments qui lui sont propres, mais aussi a partir d’influences extérieures. C’est cette double
orientation que je vais présenter ici dans I’analyse des cadres qui permettent sa mobilisation. La
question que pose ce chapitre est de comprendre ce qui fait mouvement et par quel biais celui-ci se
structure. D’un coté ce sont des dynamiques internes qui construisent les cadres de la mobilisation

et de Pautre ce sont les interactions que celui-ci expérimente avec des forces extérieures.

Le chapitre précédent a montré que, d’abord groupes de paroles, ce n’est que dans un
deuxieme temps que les GLH élaborent une orientation politique qui leur permet d’enclencher
'action militante. Dans un troisieme temps les différents groupes, profondément autonomes dans
les lignes politiques qu’ils défendent et dans leur fonctionnement, cherchent a se coordonner pour
structurer le mouvement naissant. Cette coordination passe d’abord par I’édition de journaux et de
bulletins, puis par 'organisation de rencontres, plus ou moins informelles, ou les militant-es se
découvrent et projettent 'avenir de la mobilisation. Au fil des mois et des années le mouvement se

structure et Paction militante se fait de plus en plus forte et diverse.

Si le mouvement se construit a I’échelle nationale, la dimension internationale est aussi un
¢lément important dans la construction de la mobilisation. L’influence étatsunienne est a
questionner dans le role effectif qu’elle a joué de ce coté de ’Atlantique, au-dela des imaginaires
qui font des Etats-Unis le berceau de la mobilisation LGBTL En réalité, les liens et les connections
se font bien davantage avec les militant-es frontalier-es. Des échanges se font de I'autre c6té des
Alpes et des Pyrénées, mais aussi outre-Manche et en Europe du nord. Les perspectives
révolutionnaires et communautaires se retrouvent en opposition dans de nombreux pays méme si
on constate la prévalence d’une mobilisation communautaire dans les pays du nord de ’Europe et

des approches plus radicales et révolutionnaires au sud.

L’histoire du mouvement homosexuel et celle des mouvements féministes, dans lequels
militent de nombreuses lesbiennes, sont particulicrement liés. La place de ces derniéres dans ces
différentes mobilisations est complexe et en évolution tout au long de I’histoire étudiée ici. Trois

choix s’offrent a elles dans la seconde moitié de la décennie : lutter au coté des femmes dans les

929 Les annexes reproduites relevant du chapitre 4 se trouvent dans le volume d’annexes, pp. 23 — 29
630 TAMAGNE Florence, Histire de I'homosexualité en Enrope : Berlin, Londres, Paris, Patis, Seuil, 2000, p. 15
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mouvements féministes, revendiquer 'autonomie en constituant des groupes lesbiens ou lutter au
coté des garcons, dans un mouvement homosexuel mixte. Ce qui est en jeu en ce milieu des années
1970, c’est I’émergence d’un sujet lesbien, a la croisée de ces différents mondes. Les liens au
féminisme sont aussi un enjeu particulicrement présent dans les GLH qui débattent longuement
de leur positionnement. C’est d’ailleurs cette question qui d’apres certains récits pousse a la scission
du GLH parisien avec ce qui devient la tendance 14 décembre. Les interactions du mouvement
homosexuel avec les mouvements lesbiens et féministes sont donc un sujet de tension permanent

qu’il s’agit de mettre en lumiere pour en analyser les conséquences.

Les liens entre le mouvement homosexuel, la gauche et 'extréme gauche font aussi partie
de cette histoire des interactions. En méme temps qu’il se structure, le mouvement cherche des
interlocuteurs et des interlocutrices sur I’échiquier politique et auprés des mouvements sociaux
pour faire avancer sa cause. La gauche qui est dans un premier temps particuliecrement hostile a la
question homosexuelle fait lentement évoluer ses positions : le Parti socialiste puis le Parti
communiste frangais intégrent progressivement les revendications homosexuelles a leur agenda.
L’extréeme gauche elle, est bien plus sensibles aux discours des militant-es homosexuel-les, dont
nombre de « pédés » et de lesbiennes sont dailleurs issu-es. La Ligue communiste révolutionnaire
est la premiére organisation a se doter d'une Commission homosexuelle. Les trajectoires militantes
des garcons et filles ayant milité a Pextréme gauche sont aussi marquées par I’auto-répression de
ces dernier-es, qui doivent se convaincre de la légitimité de leur lutte, longtemps dépréciée dans le
champ partisan. Cette relation est donc une histoire tumultueuse ou les allers-retours entre alliance

et défiance sont source de multiples frictions.

Les GLH incarnent jusqu’en 1979 la sphére mouvementiste de la mobilisation
homosexuelle francaise. Pour autant, d’autres groupes apparaissent en parall¢le. Plusieurs d’entre
eux sont religieux et forment ce qui va devenir la sphere confessionnelle de la mobilisation. Ceux
et celles qui font le choix de rejoindre des groupes comme David et Jonathan, le Centre du Christ
libérateur ou le Beit Haverim ont des profils profondément différents de leurs camarades
révolutionnaires, ce qui alimente fantasmes et incompréhensions. Ce n’est véritablement qu’a partir
des années 1980 que les liens entre la sphere mouvementiste et la sphére confessionnelle se
renforcent, sous I’égide du CUARH. Dans la capitale, d’autres entités homosexuelles voient le jour
des 1976. Assumant des taches spécifiques comme la documentation de la répression ou de
Ihistoire des homosexualités, ces groupes n’ont que peu de liens avec les GLH. Leur stratégie
revendicative les coupe aussi avec la grande majorité du mouvement et c’est donc toute une

constellation homosexuelle qui se met progressivement en place.
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1. Organiser le mouvement a Péchelle nationale

Le chapitre précédent, pour saisir la constitution des GLH en région, proposait une histoire
a Iéchelle locale. Ces premiers groupes constitués sont instables et les militant-es qui les composent
cherchent par conséquent a organiser le mouvement naissant pour se renforcer. L’autonomie et
I'ancrage local font alors une place a la coordination de la mobilisation a I’échelle nationale. Car
I'enjeu pour les militant-es est de faire vivre le mouvement dans la durée, ce qui implique une

nécessaire structuration de la mobilisation.

1.1 Des groupes autonomes a la recherche de coordination

Le mouvement naissant est fragile. Les groupes dont I'autonomie politique et
organisationnelle est revendiquée, naissent, meurent et renaissent de leurs cendres au gré des
dynamiques internes. .e GLH de Bordeaux raconte ainsi que le redémarrage a la rentrée 1976 a été
difficile”. I’éclatement du groupe, le départ de certains de ses membres vers d’autres villes et
arrivée d’une dizaine de nouvelles personnes compliquent la dynamique d’organisations32. Apres
un an d’existence, le GLH de Rouen fait le méme constat : « ’enthousiasme du début est tombé.
C’est pratiquement le point mort depuis la rentrées®». Du coté du GLH de Montpellier, les

nouvelles ne sont pas beaucoup plus réjouissantes. Une certaine Martine écrit ainsi :

« C’est une lettre un peu désespérée que je vous envoie car le GLH de Montpellier traverse une
bien triste période (et je me demande méme si 'on peut encore appeler notre petit noyau un
groupe). Pratiquement toutes les personnes qui faisaient partie du groupe I’an dernier ont été

dispersées pour différentes raisonsé ».

Les militant-es font un double constat. D’ un co6té, les premiers GLH cherchent un nouveau souftle

qui doit leur permettre de se redéfinir et d’inventer de nouvelles formes d’organisation. Passé

Ienthousiasme du départ, une prise de conscience se fait du risque de s’enliser dans une certaine
) q

routine. Il est essentiel de réussir la transition du groupe de parole au groupe militant. De I'autre,

les groupes récemment créés, expérimentant encore les bienfaits de la libération de la parole, font

preuve de méfiance vis-a-vis d’une quelconque bureaucratie et de sa rigidité organisationnelle. Le

développement d’une ligne politique pour le groupe est moins important que I’envie de trouver de

031 « GLH Bordeaux », Bulletin des GLLH province, n° 2, janvier 1977, p. 3

932 Thid.

033 « Derniere minute, GLH de Rouen », Bulletin des GLLH province, n° 2, janvier 1977, p. 15
034 « Montpelliet, le 2.12 », Bulletin des GLLH province, n° 2, janvier 1977, p. 16
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nouvelles formes relationnelles et le besoin de fuir la misére sexuelle. Ces réalités locales distinctes

soulignent la nécessité de mettre en place des cadres pour I'organisation du mouvement.

Mais dans quelle direction orienter la mobilisation ? Des I'été 1976, une réflexion émerge a
ce propos dans certains groupes. La tendance Politique et quotidien craint de voir se développer
en région les mémes antagonismes qui existent a Paris entre les différents courants. Elle préférerait
plutot pouvoir dessiner a son image les contours du mouvement naissant : « Si nous disons qu’il y
a une possibilité de voir le mouvement homosexuel en France se développer autour de PQ plutot
quautour du GLH — GB, c’est que le rapport de force existant aujourd’hui a échelle nationale
nous est largement plus profitable [...]5%5». L’auteur de ces lignes, un certain Charles (peut-étre
Chatrles Ridoux I'une des figures de la tendance Politique de quotidien) formule a la suite deux
prescriptions pour le mouvement. Ces derni¢res semblent prémonitoires. Elles ne seront pourtant
communément admises que quelques années plus tard lors de la création du Comité d’urgence anti-
répression homosexuelle. Il s’agit d’une part de prendre I'initiative d’une campagne sur les droits
démocratiques (perspective courante d’intervention des militant-es issu-es de la Ligue communiste
révolutionnaire sur laquelle je reviendrai plus tard). De l'autre, il s’agit de lutter contre tout
sectarisme dans le mode de recrutement des militant ess3. Deux veeux pieux en ce milieu de
décennie. Dans un autre texte publié dans le bulletin Iibido Hebdo, PQ poursuit sa réflexion sur la
coordination du mouvement autour de trois questions : comment instaurer une communication
efficace entre les groupes, quelle mobilisation nationale pour les GLH et enfin comment concrétiser
des rencontres entre tous les groupesé?”. Ce sont des prérequis nécessaires au bon fonctionnement
du mouvement que Massimo Prearo qualifie de « dimension politique unitaire et symboliquement

structurante®3s »,

1.2 Des moyens de communications pour structurer le mouvement

L'un des premiers outils que les membres des GLH mettent sur pied concerne la
communication entre les groupes, outil fondamental pour tout mouvement social. Ce besoin est
conscientisé et théorisé par les GLH du fait de I'isolement dans lequel beaucoup se trouvent. Un

certain Pierre, du GLH de Mulhouse, raconte dans un courtier a I’Agence Tasse que les différents

035 « Ou en est PQ ?», 25 aout 1976, fonds Alain Lecoultre, Paris, p. 16

636 Thid.

037 « Ou en est le mouvement homosexuel en France ? Introduction 4 un débat», Libido Hebdo, n° 12, non daté, p. 15
038 PREARO Massimo, Le moment politique de I'homosexualité : mouvements, identités et communantés en France, Lyon, Presses
universitaires de Lyon, 2014, p. 153
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groupes ne s’écrivent que tres peu entre eux. Il regrette par conséquent que les militant-es ne
sachent que peu de choses sur leurs camarades hexagonaux. Ce constat a pour but de faire bouger

les choses.

Echanger des informations, des idées et des expériences afin de sortir de I'isolement est
considéré comme «indispensable si le mouvement que 'on pergoit veut déboucher sur de réelles
perspectives®® ». Ce besoin de liens et d’'une communication claire est renforcé par le fait que les
informations dont disposent les groupes les uns sur les autres sont aléatoires. L. Agence Tasse
rapporte régulicrement que les adresses des groupes dont dispose le bulletin ne sont plus valables.
On trouve ainsi des encadrés dans le journal, formulés ainsi : « GLH de Grenoble & Montpellier :
a notre connaissance, leur adresse donnée dans les précédents numéros, n’est plus valable. Sans

: 1 2640
; P640 5,
adresse, plus de groupe ; oui, non 2640 »

Ce sont donc plusieurs outils d’information qui sont mis en place. Pour la communication
entre les groupes, les GLH mettent en place un Bu/letin des GLLH province que j’ai déja réguli¢rement
cité. A Pinitiative du GLH de Bordeaux et avec I’aide matérielle de la tendance Politique et quotidien
de Paris, le premier bulletin est sorti au printemps 1976 avec des textes, des présentations et des
informations d’une dizaine de groupes. Un deuxi¢me numéro est paru en janvier 1977 avec cette
fois-ci la contribution des tendances 14 décembre et Politique et quotidien. Dans la perspective de
rencontres nationales qui doivent avoir lieu le weekend de la Pentecote 1977, parait un troisieme
bulletin intitulé cette fois GLLH Infos. 11 est consacré a la préparation de ces rencontres. Le nouveau

titre ne distingue plus la « province » et la capitale. Le mouvement doit étre national.

En parallele des bulletins internes, des membres des GLH mettent sur pied un autre
périodique, lui aussi réguliecrement cité jusqu’ici. La geneése de D Agence Tasse remonte a
Pautomne 197564, En octobre, quelques militants des différentes tendances parisiennes (alors
encore regroupées au sein du GLH unitaire) se retrouvent tous les lundi soir pour penser un bulletin
d’informations qui leur serait spécifiques*2. Ce journal est officiellement enregistré sous le titre de
bulletin de PAPPELS (Association populaire pour I’éducation et la libération sexuelle). Cet
acronyme, assez vague, est une stratégie pour échapper a la censure et ne pas tomber sous le coup

de la loi, tout en ayant une existence légale. Le choix du nom d’Agence fasse n’est pas seulement lié

039 « Les Groupes », Agence Tasse, n° 18, 5 février 1977, p. 6

040 « Nouvelles des GLH », Agence Tasse, n° 12, 5 novembre 1976

641 La présentation de I’ Agence Tasse et plus loin de Diff/ Eros est tirée de mon mémoire de master 1 a laquelle j’ajoute
de nouveaux éléments apparus au fil de ma recherche. QUERE Mathias, « Qui séme le vent récolte la tapette », une bistoire des
Gronpes de libération homosexuels en France de 1974 a 1979, mémoire de master 1, Toulouse, Université Toulouse Jean-
Jaures, 2016, pp. 66 — 70

042 « Editorial », Agence Tasse, n° 20, 5 avril 1977, p. 1
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a la tasse en porcelaine reproduite sur la premicre page de chaque numéro, représentant « celle du
thé de la femme au foyer ». C’est aussi le mot d’argot utilisé pour désigner les pissotieres, lieux
de drague et de sexualité pour nombre d’homosexuels. Ce choix ne semble pas partagé par tou-tes
ses lecteurs et lectrices. Pour Francoise B. de Paris la tasse est « le lieu, par excellence, du ghetto
masculin et n’a donc rien a voir avec la “libération”s* ». Les rédacteurs du journal se justifient en

arguant que :

« La tasse est le lieu des plus misérables du ghetto masculin homosexuel. Si nous voulons nous
battre pour nous libérer, nous changer, et notre vécu, et la société qui le rend tel qu’il est, il
nous faut partir de ce qui est et de nos contradictions, de la répression et de ’auto-répression

qui en résulte. [...] Il faut assumer nos contradictions avant de les dépasser®s ».

Le choix du nom peut aussi étre vu comme un clin d’ceil malicieux fait aux organisations de gauche
et d’extréme gauche alors encore hostiles a ’homosexualité en tant que projet politique. En effet,
I'agence Tass (Telegrafnoie aguentstvo Sovietskovo Soiouza) est 'une des principales agences de

presse soviétique. De quoi faire fulminer le Parti communiste frangais.

Le journal est formé apres la parution d’une annonce dans Libération appelant a la
constitution d’un groupe pour éditer un périodique sur les luttes des minorités sexuellesé. Le
premier numéro parait le 20 avril 1976 et est tiré a 600 exemplairesé*’. Le tirage du second est
presque doublé et le troisieme atteint 1 300 exemplaires®s. Ce sont les seuls chiffres dont je dispose
pour analyser quantitativement sa diffusion. Celle-ci se fait d’abord par abonnement sous pli
ouvert ou fermé (c’est-a-dire qu’aucune indication ne peut révéler le contenu de I'objet). En
fonction du développement des groupes dans les villes et de leur implantation dans le paysage
politique militant local, il est aussi possible de le trouver dans certaines librairies. En février 1977,
il est disponible dans six villes en région (Bordeaux, Lille, Metz, Mulhouse, Saint-Etienne et
Strasbourg) et dans sept librairies a Parisé. Le journal, bimensuel, est trés artisanal dans sa
réalisation et ne peut revendiquer une grande valeur esthétique. Les rédacteurs veulent le maintenir
au cout le plus bas. Ce relatif « amateurisme » est justifié : « Nous sommes bénévoles. Nous
travaillons tous. Nous n’avons pas de local, pas de belle machine a écrire, mais nous essayons de

tout taper sur la méme machine. Nous n’avons pas appris — nous apprenons — a faire des mises en

043 « Editorial », Agence Tasse, n° 6, 15 juillet 1976, p. 2

644 Tbid.

45 Tbid.

046 « Bditotial », Agence Tasse, n° 20 septembre 1976, p. 1

047 « Bditotial », Agence Tasse, n° 2, 5 mai 1976, p. 1

048 « 1.’Agence Tasse », Agence Tasse, n° 4, 5 juin 1976, p. 2

%9 Au ler septembre 1976, le journal revendique 116 abonné-es

050 « Vente de I’ Agence Tasse en librairie », Agence Tasse, n° 18, 5 février 1977, p. 2
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pages, a taper a la machine, a utiliser une ronéo®! ». Les membres — tous des hommes — qui
composent I’équipe du journal sont au nombre de sept, dont cinq font partie des trois tendances
des GLH. Deux ont fait le choix de ne pas s’y investir$2. Des correspondant-es locales et locaux
récoltent et répercutent les informations dans de nombreuses directions : cas de répression, activité
des groupes, coupures de journaux, témoignages individuels etc.653. Alain Huet est 'une des figures
de I’ Agence tasse. Membre de la tendance 14 décembre, il est 'un des seuls contributeurs du journal

a signer de son vrai nom, ce qu’il déplore®>.

Le numéro 2 du bulletin donne quelques éléments d’informations sur la ligne éditoriale. S’il
ne se considére pas comme étant le périodique des GLH, il souhaite que « toute personne ou tout
groupe existant ou en gestation, qui essaie, plus ou moins heureusement, de se battre pour vivre
autrement sa sexualité minoritaite et/ou différente puisse s’y exprimer et appeler tout le monde a
se battre avec ou comme lui et elle®s ». 1" Agence Tasse est donc un lien entre les différents groupes
et les différentes composantes du mouvement en construction, un réseau d’information. Les
rédacteurs souhaitent qu’il corresponde aux attentes de ses lecteurs et de ses lectrices. Il ne s’agit
pas de parler a la place des concerné-es. I’objectif estle suivant : ce sont les lecteurs et les lectrices
qui doivent en faire le contenu en envoyant des articles et des informations au journal. Ce dernier
devrait simplement centraliser les écrits pour ensuite les diffuser. Les contributions peuvent étre de
tout ordre : « [...] Sur les groupes mixtes hommes — femmes de toutes sexualités qui existent, |...]
si vous crevez de solitude dans votre ville de 25 000 habitants, si vous voulez vous battre avec
d’autres pour sortir de votre misere sexuelle, contre la société qui vous y enferme6ss ». Un bulletin
donc, qui donne la parole. Il revendique cependant avec vigueur une « contestation de la norme, de
lordre et de l'organisation de la société®” », ce qui le différencie de bien des publications
homosexuelles de cette décennie. L.e contenu du journal est tres varié et difféere en fonction des
numéros. On y trouve des rubriques qui relatent ce qu’il se passe a I’étranger, des revues de presses,
les adresses, actions et productions théoriques des différents groupes ou encore des comparatifs
divers (que ce soit autour des différents centres de soin « accueillants » ou des nombreuses marques
de lubrifiantss®). A 'image du quotidien Libération, des petites annonces sont publiées, méme si en

petit nombre. Si elles peuvent étre des plus diverses, celles consacrées a la drague et a la recherche

051 « Editorial », Agence Tasse, n° 6, 15 juillet 1976, p. 2

052 « 1.’Agence Tasse », Agence Tasse, n° 4, 5 juin 1976, p. 2

53 « Editorial », Agence Tasse, n° 6, 15 juillet 1976, p. 1

054 « Bditotial », Agence Tasse, n° 22 — 23,5 et 20 mai 1977, p. 1
055 « Bditotial », Agence Tasse, n° 6, 15 juillet 1976, p. 2

056 « Editotial », Agence Tasse, n° 2, 5 mai 1976, p. 1

057 « Bditotial », Agence Tasse, n° 6, 15 juillet 1976, p. 2

058 « Aie ! Aie !l Aie Il », Agence Tasse, n° 4, 5 juin 1976, p. 8
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d’un partenaire sont les plus nombreuses. Les rédacteurs du bulletin disent avoir longtemps hésité
a publier ces petites annonces. Par leur anonymat, elles alimentent ’auto-répression contre laquelle
se battent les militant-es. Cependant apres un long processus de réflexion, le choix est fait de les
publier telles quelles, comme I’écrit Alain Huet dans un éditorial : « La recherche de “sécurité” de
leurs auteurs, leur désir du secret [...] nous y obligent®® ». Il y a celui qui cherche une « nana sérieuse
pour mariage blanc en vue de faciliter sa naturalisation francaise », ou encore celui qui se dit « homo,
jeune, chatain, yeux verts, Im70, [et] cherche homo 23-25 ans, 1m75, 70 kg, chevelu, viril et sensible
aimant musique classique et voyages pour amour profond et exclusifé®® ». Bien que les rédacteurs
aient voulu ouvrir leurs colonnes a toutes les minorités sexuelles, ce sont principalement les
homosexuels masculins qui s’y expriment. Et contrairement a ce qu’il avait été énoncé au départ,
«il est difficile d’éviter ces écueils que sont articles de fonds, les polémiques, la parisianité,
intellectualisme etc.56! ». Cependant, malgré des errements et parfois un manque d’énergie, de
temps et d’argent, 1’ Agence Tasse parait jusqu’au printemps 1979. Ce sont 35 numéros du bulletin
qui voient le jour. Le périodique est donc un bon exemple de comment des membres du GLH,
malgré différentes tendances et stratégies politiques, cherchent a construire a ’échelle du territoire
national métropolitain un outil commun de partage d’informations, d’annonces, de formes de vie

homosexuelles.

Si P Agence Tasse est un bulletin d’information, les rédacteurs du journal lancent en avril 1977
une revue intitulée Diff/ Eros, pour donner davantage de place aux réflexions théoriques du
mouvement homosexuel. Elle abrite des analyses et des discours que la forme d’un bulletin ne
permet pas. L’idée de lancer cette revue est évoquée des le premier numéro de 1 Agence Tasses> et
doit méme en réalité précéder le bulletin ronéotypé®”. Mais le manque d’argent pour la financer et

la faiblesse numérique de I’équipe rédactionnelle retarde de pres d’un an sa parution. Cette derniere

est annoncée sous la forme d’un dialogue théatral dans le numéro 13 de I’.Agence Tasse :

« Jacques : et bien ! Je déclare ouverte la premiére séance de travail d” “Interdits” ; tout d’abord
patlons de la technique (il se tourne vers le Pr. Von Aschenbach); ne deviez-vous pas

rencontrer quelques imprimeurs ?

Von A.: si, nous en avons rencontré plusieurs, tous parfaitement habiles et sérieux, et nous

envisageons un format 24 sur 30, 24 pages, deux couleurs pour la couverture...

059 « Editotial », Agence Tasse, n° 4, 5 juin 1976, p. 1

060 « Annonces », Agence Tasse, n° 4, 5 juin 1976, p. 4

061 « Editotial », Agence Tasse, n° 9, 20 septembre 1976, p. 1
002 « Editotial », Agence Tasse, n° 2, 5 mai 1976, p. 1

663 « Editorial », Agence Tasse, n° 1, 20 avril 1976, p. 1
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Char : cela me semble un peu mince !

Von A.: c’est que nous voulons vendre ce périodique a des prix démocratiques, entre 4et 8

francs, afin que la libération sexuelle puisse pénétrer dans les chaumiéres.
Wanda Isis : quelle merveille | et pour la périodicité ?
Herménégilde®* : tous les mois, ou tous les deux mois.

Robinson Lawrence : et en ce qui concerne les articles ?

Herménégilde : vous vous souvenez que nous étions convenus de faire des numéros-dossiers
avec un centre d’intérét a chaque fois, chacun d’entre nous se chargeant tour a tour de la

rédaction en chef d’un numéro |...]%5 »

Avant d’apparaitre sous le nom de Diff/ FEros la future revue avait pour titre Interdits, INTERDITS

pour INformation, TEmoignage, Recherche, pour une Dlalectique de Toutes les Sexualités.

« Pourquoi Interdits ? Parce que nombreux, trées nombreux — quoi que marginaux — sont les
groupes et les individus qui, condamnés par la morale en vigueur, et réprimés dans leur
sexualité, refusent de se résigner et de se taire. Leur lutte sera plus forte s’ils se regroupent.
Interdits sera 'instrument de leur rassemblement pour miner Iautorité, le modéle imposé du «
bon sexe » légal, conjugal et reproducteur. “Inferdits” défendra I'exercice a découvert de toutes

les formes de sexualité6oo y.

Mais ce titre, jugé trop négatif par certain-es, est changé apres un appel a contribution. La revue
Dz']jf/E,rox est née. Ses trois premiers numéros sont consacrés a des dossiers thématiques. Le
premier, intitulé « Sexualité : quelle libération » sollicite quelques plumes proches du mouvement :
Frangoise d’Eaubonne, Pierre Hahn ou encore Jean-Louis Bory. Le deuxieme s’intéresse a «la
sexualité en province » quand le troisieme est titré « Pourquoi? Pour qui? Comment ? »,
questionnant les perspectives pour le mouvement a ’été¢ 1977. Les deux numéros suivants, sont

beaucoup plus généralistes et sans ligne éditoriale claire.

St au lancement de I Agence Tasse, la majorité des rédacteurs fait partie d'un GLH, cette
situation évolue au cours du temps. A été 1977 les rédactions du bulletin et de Diff/ Eros— qui sont
peu ou prou les mémes personnes — sont indépendantes des GLH et particulierement critiques

envers la tendance Politique et quotidien a Parisé’. Cette évolution est la conséquence tant de la

064 Ce pseudo est celui d’Alain Huet.

065 « Bditotial », Agence Tasse, n° 13, 20 novembre 1976, p. 2

066 « Editorial », Agence Tasse, n° 14, 5 décembre 1976, p. 1

067 « C’est reparti, c’est le printemps », Agence Tasse, n° 21, 20 avril 1977, p. 4
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réalité du mouvement, avec la disparition en ce début d’année des GLH — Groupes de base et GLH
— 14 décembre, que d’'un manque de temps pour cumuler les différentes activités militantessss,
Malgré cette distanciation, le journal et la revue restent jusqu’au printemps 1979 les caisses de

résonance principales des GLH.

1.3 Des rencontres nationales pour se coordonner

Le besoin de se réunir afin d’exister nationalement est exprimé par de nombreux groupes
dans leurs différents écrits et répond a ce que Massimo Prearo désigne comme une « décision
collective », c’est-a-dire une perspective politique autour de I'idée que se font les militant'es d’un
mouvement homosexuel élaboré collectivements®. Le GLH de Bordeaux précise dans ’éditorial

du Bulletin des GILH province numéro deux :

« Ce bulletin de liaison peut favoriser la préparation d’une rencontre nationale. Plusieurs GLH
ont exprimé le désir d’'une telle rencontre. C’était aussi notre désir 2 Bordeaux depuis I'an
dernier. Au lieu d’y réfléchir seuls, nous nous sommes rencontrés cet été, avec quelques copains

d’autres GLH que nous connaissons®”0 ».

Les premicres mentions que j’ai trouvées rapportant 'envie d’organiser des rencontres
nationales remontent au mois de mars 1976 dans le bulletin intérieur de la tendance Politique et
quotidien, Izbido Hebdo. e GLH de Marseille propose des rencontres nationales les 1* et 2 mai de
la méme année mais celles-ci sont reportéesé’t. Il est probable que ce report, s’explique par 'envie
de participer aux différentes manifestations du 1 mai. La premicre rencontre nationale entre les
différents GLH est prévue les 26, 27 et 28 mai 1977, durant le weekend de la Pentecote, et son
organisation est confiée au GLH d’Aix-en-Provence. Elle se tient a La Baume Les Aix, pres d’Aix-
en-Provence, qui est alors le noviciat des Jésuites. Un gros travail a été fait en amont pour préparer
ce moment : la publication d’un bulletin interne intitulé GILH #nfos n° 1 est préparé par le GLH de
Mulhouse, et deux réunions de coordination se tiennent en février et mars 1977. Le bulletin, a
I'image de ceux qui Pont précédé, donne un instantané des groupes en ce printemps 1977. L'une
des questions que se posent les militant-es est d’ouvrir ou non ces rencontres aux groupes
homosexuels qui ne sont pas des GLH. Ceci parce que depuis 1976, apparaissent de nouvelles

entités — a Paris — qui s’agrégent au mouvement naissant sans pour autant rejoindre la proposition

668 « Bditorial », Dﬁ/Erw, n° 2, juin — juillet 1977, p. 2

669 PREARO Massimo, Le moment politigue de I'homosexualité : monvements, identités et communantés en France, op. cit., p. 155
070 « Bditotial », Bulletin des GLLH province, n° 2, janvier 1977, p. 2

o « AG du 27.03.76 Compte rendu », Libido Hebdo, n° 8, 31 mars 1976, p. 6
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politique des GLH. C’est le cas de PALEPH, I’Association pour la liberté d’expression des
pédérastes et homosexuels, qui écrit a 1’Agence Tasse pour obtenir ’adresse de la rencontreé2 Jy

reviendrai plus loin.

Les réunions de préparation de la rencontre soulévent de nouveaux problémes. Les
militant-es prennent conscience de leurs différences et des trajectoires propres a chaque groupe.
Un texte anonyme fait le récit de la coordination qui s’est déroulée au mois de février a Paris. Son
auteur dénonce l'attitude du GLH d’Aix-en-Provence qui est dans la provocation permanente et
qui d’apres auteur de ces quelques lignes cherche a imposer ses idées. 11 écrit, pour exemplifier son
propos, que le GLH aixois exprime les positions suivantes : « I homosexualité est la regle. Ia
norme. Hétérosexualité signifie réaction. Les femmes sont phallocrates si elles refusent de faire
I'amour entre elles. Les homos qui portent la moustache ou la barbe, c’est pour faire viril, ce sont
des traitress” ». Ce militant de province, comme il se désigne, souligne que les petites délégations
envoyées par certains groupes n’arrivent pas a trouver leur place dans un espace largement
monopolisé par la tendance Politique et quotidien. Ils ne représentent d’ailleurs que de la « chair
fraiche » pour les militants parisiens ce qui met a nouveau en évidence les multiples réalités d’un

regroupement homosexuel.

Les rencontres ne se passent pas exactement comme prévues. Quelques temps auparavant,
un membre du GLH d’Aix, de facon anonyme, décide d’annuler les rencontres, ce qui ressemble a
une tentative de sabotage. Dans la pagaille, 'ensemble du groupe aixois reconfirme la réunion. Du
fait de ce cafouillage généralisé, ce ne sont qu’une trentaine de personnes, essentiellement issues de
Paris et d’Aix, qui se retrouvent. Au vu de la diversité des positions exprimées par les uns et les
autres, aucun débat de fond n’a lieu et aucune décision collective n’est prise. Alain Huet écrit dans
une perspective plus positive que cette rencontre, « s’est trouvée étre une rencontre informelle
d’homos en lutte venus la pour se connaitre et s’aimeré™ ». Ce méme weekend de la Pentecote, une
autre rencontre était organisée par le GLH de Rouen en réaction a I'annulation provisoire de celle
de La Baume Lés Aix. Cette rencontre a rassemblé des militants venus de Rennes, du Havre, de
Caen et de Rouen, la ville hote. Je n’ai trouvé aucune source racontant ce week-end. Il faut
attendre novembre 1978 pour qu’une nouvelle réunion nationale regroupe la grande majorité des

GLH.

072 « Cest reparti C’est le printemps », Agence Tasse, n°® 21, 20 avril 1977, p. 8
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674 « Nouvelle des groupes et des rencontres de I’été », n° 3, Diff/ Erus, septembre — octobre 1977, p. 22
575 Ihid,, p. 21

218



Figure 1 : Liens et connections entre les GLLH
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Commentaire pour la carte : Les traits jaunes correspondent aux liens avérés entre les groupes. Les

traits bleus eux représentent des liens que je suppose entre les GLH mais qui ne sont pas confirmés
par les sources a ma disposition. Cette carte représente les principales connections entre les groupes
et la mise en réseau du mouvement. Si 'on note une centralité parisienne il existe cependant
plusieurs poles régionaux importants. La place importante prise par les GLH de Bordeaux et
Mulhouse vient de ce qu’ils ont coordonné différents bulletins internes du mouvement et
occupaient plus que d’autres le role de secrétariat du mouvement. On peut donc bel et bien patler
d’un mouvement homosexuel composé de groupes dispersés sur 'ensemble du territoire, qui
mettent en place des outils de communication et des rencontres physiques entre ces différentes
entités. Il devient ensuite de plus en plus concret au moment ou des actions nationales sont

envisagées : deux événements donnent alors un coup de projecteur a celui-ci.
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1.4 Les répertoires d’action pour une mobilisation nationale, ou la montée en

puissance du mouvement

Deux événements vont donner un coup de projecteur au mouvement : 'organisation d’une
Semaine homosexuelle au printemps 1977 et une manifestation dans les rues de Paris en juin de la
méme année. Ces deux formes d’intervention politique définissent dans les grandes lignes ’aréne
politique dans son acception sociologique, c’est-a-dire le « systéme organisé d’institutions, de
procédures et d’acteurs dans lequel des forces sociales peuvent se faire entendre®” », dans laquelle

évolue le mouvement homosexuel francais dans la seconde moitié de la décennie.

Cette Semaine homosexuelle n’est pas une primauté parisienne. En mai 1976, un cinéma
lyonnais, le Cinématographe, avait déja organisé une « Quinzaine homosexuelle » en collaboration
avec des membres du GLH de la cité des Gones®”. 1l est tout a fait imaginable que la tendance
Politique et quotidien, a l'origine de I’événement, se soit inspirée de I'initiative lyonnaise. Roméo
Isarte dans son mémoire de recherche sur les festivals homosexuels et féministes s’interroge sur le
sens de tels événements. Le public visé est large et ne concerne pas seulement les homosexuels et
les lesbiennes. Les projections ne sont qu’un prétexte a créer le débat. Isarte écrit que « les débats
qui suivent les séances sont utilisés comme des plateformes de discussions dans un contexte de
répression étatique et d’illégitimité sociales™ ». Isarte inscrit aussi ces nouvelles prises de parole dans
la lignée des ciné-clubs et du cinéma militant issus de mai — juin 1968. Elles doivent permettre
d’attirer de nouveaux et de nouvelles militant-es de par la diffusion de nouveaux savoirs, mais aussi
de proposer un espace de sociabilité et de discussion pour des personnes qui se trouvent en dehors

des cercles militants6?.

Le festival se déroule du 20 au 26 avril 1977 dans deux salles du cinéma Olympic a Paris,
dont le directeur est Frédéric Mitterrand. L Agence Tasse, qu’on ne peut qualifier de conciliante avec
le GLH — Politique et quotidien, décrit événement comme « une manifestation nouvelle,
importante, originale, qui, du reste, réunissait de nombreux groupes venus de province [...] dans
lattente que les GLH de province fassent quelque chose de similaire ». Alain Huet, animateur de
I Agence Tasse revient sur le déroulé de cette semaine homosexuelle. §’il regrette un festival trop

patisien ou les propos tenus lui semblent étre rabachées, d’autres éléments lui paraissent plus

676 NEVEU Erik, Sociologie des monvements sociaux, Paris, La Découverte, 2011 [1996], p. 16
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intéressants. Avec pres de 5000 spectateurs et spectatrices, c’est le plus grand événement
homosexuel jamais organisé en France permettant la rencontre, le mélange et la confrontation entre
des points de vue différents : « Cétait la premiere fois que, dans une méme salle, on a vu autant
d’hommes et de femmes ensemble, on a vu autant d’homosexuels inorganisés ou venant des GLH,
de groupes chrétiens, d’organisation politiques diverses, d’Arcadie méme®! ». Le festival est donc

un succes et 'enthousiasme est trés bien restitué par Alain Lecoultre du GLH — PQ :

«1l y avait tellement de monde. Peut-étre a la premiere séance, il y avait des centaines de
personnes qui poussaient pour rentrer, or ¢’était une fagade en verre. lls allaient défoncer les
vitres, ¢a allait mal se terminer. Et 1a j’ai admiré Mitterrand qui a dit : “Allez, on ouvre tout, on
laisse entrer tout le monde, personne ne paie, ce n’est pas grave, tout le monde entre”. Donc
il y a des gens partout, assis par terre dans les couloirs, et, dans la salle, ’estrade s’est effondrée
sous le poids des gens qui y montaient pour chanter. Et il y a eu un grand débat enflammé
apres, le film que j’ai completement oublié¢ ce que ¢’était, mais peu-importait. [...] Et ¢a a duré

une semaine comme ¢a, une semaine de délire absolument tous les soirs, inoubliable 1682 5,

En effet, dans les mois qui précedent cet événement, de grands débats traversent les GLH,
particuliecrement autour de la question de I'identité homosexuelle (sur laquelle je reviendrai dans le
prochain chapitre). La Semaine homosexuelle est ainsi 'occasion de proposer de nombreuses
discussions dont le journal Libération se fait quotidiennement I’écho : travestismes, sexualités des
enfants ou encore '’homosexualité face a la gauche®. La place que le quotidien donne a cet
événement est aussi a replacer dans le contexte de ce printemps 1977. L’agitation politique et
culturelle autour de la question homosexuelle n’a jamais été aussi forte. Le journal propose une
rapide énumération des actualités récentes : « Les congres cette semaine a Metz de Arcadie, et pres
de Pise du FUORI (fédéré au Partito radicale), une série d’ouvrages et revues récemment parus en
France ou en Italie sur le sujet, la perspective, fin juillet, d’un camping international d’homosexuels

dans le sud de la France [...]64 ».

Le deuxiéme coup de projecteur donné au mouvement homosexuel est une marche
organisée en juin 1977. Les GLH ont de nouveau défilé dans les corteges du 1* mai, appelés par la
coordination nationale des GLH. D’apres Libération, ce sont pres de 1000 « pédés » et lesbiennes

qui ont défilé derriere le cortege féministe au cri de « le ghetto, c’est foutu ; les homos sont dans la

%81 « Olympic. La semaine homosexuelle du GLH — PQ a Paris », op. ¢it., p. 2
682 Entretien avec Alain Lecoultre, 2019, Paris

083 « La semaine homosexuelle », Libération, n° 1007, 20 avril 1977, p. 15
684 Thid.
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ruesss ». Le journal mentionne un « moment historique pour la lutte des homosexuels en France® ».
Mais en ce mois de juin 1977, pour la premicére fois dans histoire du mouvement, défile la premiere
manifestation homosexuelle autonome. Ia couverture qu’en fait Libération en souligne la portée.
L’édition du 25 juin consacre un dossier au mouvement homosexuel étasunien et a la croisade
d’Anita Bryant contre I'abrogation d’un décret antidiscriminatoire a Miami. En une du journal, un
encart annonce a coup de gros caracteres : « Et cet apres-midi place de la République ». Cest 2 ma
connaissance la premicre fois que I’homosexualité apparait en premicre page de la presse
généraliste. Méme si le choix de la date n’est pas particulicrement explicité (a la fin du mois de juin

%7, celle-ci se fait en soutien a des

se commémorent aussi les affrontements de Christopher Street
manifestations qui se déroulent depuis quelques mois outre-Atlantique. La photo d’un manifestant,
pancarte au cou, ou il est écrit « A bas la répression sexuelle aux USA » nous le confirmesss, tout
comme une breve qui raconte que plusieurs organisations avaient « appelé a une manifestation le

25 juin en solidarité avec les homos américains contre A. Bryants ».

La manifestation est mise sur pied par plusieurs organisations : un obscur Collectif anti-
répression, le Collectif pour la défense des droits humains, le Groupe des lesbiennes féministes, les
Féministes révolutionnaires, des femmes du Mouvement des femmes et le Groupe de libération
homosexuel tendance Politique et quotidien, a partir d’un texte commun appelant a la lutte contre
la répression : « Il est intolérable pour tous que le droit a existence soit dénié a qui que ce soits% ».
500 personnes défilent dans les rues de Paris entre la place de la République et la place des Fétes.
En début de cortege se trouvent les lesbiennes dont les pancartes laissent nombre de badauds
abasourdis : « Les homosexuelles se reproduisent de bouche a oreille » ou encore « Une femme sur
deux est homosexuelle, 'autre est lesbienne ». Derriere, les garcons, dont les slogans affirmaient la
dimension internationale de la marche : « Moscou, New York, Pékin, Cuba et Santiago, a bas la
répression des homos®! ». Cette marche anticipe une dynamique de lutte contre la répression qui
va au fil des années prendre de plus en plus de place dans le mouvement. Elle est aussi un exemple

intéressant de la place que le mouvement donne aux relations et solidarités internationales.

085 « “Come out” gay le 1¢ mai», Libération, n° 1019, 4 mai 1977, p. 5

686 Tbid.

687 C’est-a-dire la rue ou se trouve le Stonewall Inn.

088 « Manifestation samedi et dimanche contre la répression de ’homosexualité », Libération, n°® 1062, 27 juin 1977, p. 5
689 « Nouvelles des groupes et des rencontres de I’été », Diff/ Eros, n° 3, septembre — octobre 1977, p. 21

090 « Et cet aprés-midi place de la République », Libération, n° 1061, 25 et 26 juin 1977, p. 1

091 « Manifestation samedi et dimanche contre la répression de ’homosexualité », Libération, n°® 1062, 27 juin 1977, p. 5
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Figure 3 Manifestation du 25 juin 1977. Crédits : Anne-Marie Faure-Fraisse
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2. «Prolétaires de tous les pays, caressez-vous”’»: balbutiements pour une mobilisation
internationale

La question internationale est une constante pour les groupes homosexuels et lesbiens. Dés
ses premicres années d’existence, Arcadie a cherché a nouer des liens avec des groupes homophiles
européens. Le FHAR de son c6té, maintient des liens privilégiés avec le FUORI en Italie, son
équivalent transalpin. En mars 1972, les deux groupes sabotent de concert le premier congres
international de sexologie qui se déroule dans la station balnéaire de San Remo. Les GLH prennent
ensuite le relais. On se souvient du voyage fait par trois militants du GLH unitaire a I’été 1975 a la
rencontre du CHE. Lors du rassemblement organisé au bois de Vincennes par le GLH — GB et
le GLF le 27 juin 1975, c’est le fait de commémorer de fagon unitaire les émeutes de Stonewall qui
est célébré : « En Europe, de nombreuses organisations homosexuelles ont choisi cette référence
pour affirmer publiquement leur existence et leur lutte. Nous ferons de méme [...]” ». Je fais
I’hypothese que la construction de ces liens et de ces solidarités internationales confirme et renforce
Pexistence d’'un mouvement homosexuel en France. Elles le confirment car il est nécessaire d’avoir
une mobilisation déja structurée nationalement pour pouvoir se projeter au-dela des frontiéres, et
le renforcent car les circulations internationales alimentent les débats et les imaginaires. Il me
semble aussi nécessaire de spécifier que la perspective internationale se limite principalement au

monde occidental et anglo-saxon.

2.1 Le regard porté sur ’étranger

Cet intérét pour la question internationale se vérifie des les premiers numéros de I Agence

04 Les articles alternent la présentation de

Tasse dans une rubrique intitulée « De Iétranger »
groupes militants et des panoramas généraux de la condition des homosexuels, et plus rarement
des lesbiennes, dans certains pays. L’Agence Tasse numéro 3, présente successivement des
organisations homosexuelles au Pays-Bas et en Ecosse. Au pays de la tulipe, il est fait état du COC

(Cultuur en Ontspanningscentrum — Centre pour la culture et les loisirs), une association pour

I'intégration de ’homosexualité (proche structurellement et politiquement d’Arcadie) qui publie

092 « Prolétaires de tous les pays, caressez-vous », Homagphonies, n° 8, juin 1981, p. 10

093 « Féte homo au bois de Vincennes », non daté, fonds Masques et Persona, NAF 28675, boite 24 « Sur le mouvement
gay », Paris, BN site Richelieu

094 1. Agence Tasse a méme rédigé une présentation du bulletin en différentes langues (anglais et allemand). Je n’ai aucune
idée de l'usage de ce document, mais il souligne I'intention du bulletin de se présenter a 'international.

MS International Vertical Files from the Canadian Lesbian and Gay Archives, ID: 8434, Canadian Lesbian and Gay
Archives. Archives of Sexuality and Gender :

link.gale.com/apps/doc/ EEWDUU573118769/AHSIPu=cornell&sid=AHSI&xid=ebd5fdec&pg=2.
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une lettre internationale afin de renseigner ses homologues européens de ses activités et positions
politiquess®. Du coté de ’Ecosse, il s’agit du SMG, le Scottish minorities group. Organisé d’apres
une perspective communautaire, le SMG est en 1976 déja une assez vieille organisation — elle est
fondée en 1969 — et le rédacteur de l'article est impressionné par sa structuration : une aide 1égale
est proposée a ses membres, les festivités sont nombreuses, une permanence téléphonique existe
24h/24 et le SMG intervient également en tant que partenaire dans les écoles sur I’éducation
sexuelle®®, Quelques numéros plus tard, une bréve relativise ce portrait idyllique : « En Fcosse,
C’est pas gai du tout ; je rappelle a nos lecteurs que ’'homosexualité y est totalement illégale. [...]

Tout cela rappelons-le, dans le méme pays que la douce et gay England 197 ».

Dans un bulletin consacré aux femmes au sein du mouvement, les rédacteurs de 1’.Agence Tasse
présentent un panorama des groupes lesbiens et des groupes mixtes au milieu de I’été 1976 en
Europe occidentale et dans les pays anglo-saxons. Le décompte est le suivant : 4 groupes a Londres,
1 a Berlin Ouest, aux Pays-Bas, en Italie, en Irlande et en Nouvelle Zélande. 2 en Allemagne de
I’Ouest, en Australie et en Suede. Ce décompte s’avere étre plus difficile pour d’autres pays ou les
groupes sont plus nombreux. Au Royaume-Uni il existe prés de 34 groupes locaux tandis qu’au
Canada I'on trouve 20 groupes, dont 6 au Québec. Enfin pour ce qui est des Ftats-Unis le Gayellow
Pages recense 800 groupes et journaux®s | Ces chiffres nous donnent I’état de développement des

mouvements homosexuel et lesbien dans les pays anglo-saxons.

Dans un autre numéro du bulletin, 'intention de la rubrique « De I'étranger » est toute autre.
Un certain Jules Rigoudoux propose un récit de ses souvenirs a Palerme tandis qu’Herménégilde
(Alain Huet) propose de savants calculs sur la Chine maoiste : si 'on considére que 7% de la
population est homosexuelle et que la population chinoise s’établit au milieu des années 1970 a
800 000 millions de personnes, il y aurait alors 55 999 999 homosexuels et lesbiennes vivant en
Chine communiste « si on croit les statistiques tout ce qu’il y a de plus dégénérées de Kinsey® ».
L’auteur de ces quelques lignes propose alors une charge en régle contre les régimes maoistes et
soviétiques et la répression qu’ils menent contre les homosexuel-les. Cette approche souligne les
enjeux des militant'es francais-es quant a la gauche et lextréme gauche, en critiquant les
agissements des partis maoistes et soviétiques envers les homosexuel'les dans d’autres pays.

L’approche des questions internationales est donc variée.

095 « A Iétranger », Agence Tasse, n° 3, 20 mai 1976, p. 2

% Tbid., p. 3

07 « 15 jours de tasse », Agence Tasse, n° 12, 5 novembre 1976, p. 8
098 « De Pétranger », Agence Tasse, n° 7, 5 aout 1976, p. 8

099 « De Pétranger », Agence Tasse, n° 9, 20 septembre 1976, p. 8
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La place du mouvement étatsunien dans les imaginaires des militant-es mérite réflexion. Pour
beaucoup, le prologue de I’histoire mondiale du mouvement homosexuel se joue sur Christopher
street 2 New-York, au cours des émeutes autour du Stonewall Inn en juin 1969. Il n’est d’ailleurs
pas rare que les militant'es d’aujourd’hui connaissent mieux I’histoire de l'activisme LGBTT aux
Etats-Unis que celle qui s’est déroulée dans I’hexagone. Si la prédominance étatsunienne dans le
récit officiel de I’histoire de la mobilisation homosexuelle est indéniable aujourd’hui, il n’en a pas
toujours été ainsi. Parce que si la place du mouvement de Iautre c6té de ’Atlantique est une réalité
dans les imaginaires des militant-es francais-es dans les années 1980, cette influence est beaucoup
plus restreinte au milieu des années 1970. Dans les différentes publications des groupes, il est plus

commun de s’intéresser aux groupes catalans, italiens ou encore néerlandais.

Quelques hypothéses peuvent étre proposées pour expliquer ces différences d’intérét. La
premicre, telle que me I’a suggéré un militant lors de mes entretiens, est a chercher du coté de I'anti-
américanisme, sur des bases anti-impérialistes. De nombreux militants et militantes des GLH sont
issures de groupes d’extréme-gauche, souvent d’inspiration trotskyste et maoiste. Leurs critiques
quant a Pimpérialisme étatsunien peuvent avoir des conséquences dans leurs lectures sur le
mouvement « yankee » Dans 'un des rares articles que consacre Libération au mouvement aux

Etats-Unis, la journaliste Annette Lévy-Willard écrit :

« On ne comprend rien aux Américains. [’ Amérique est-elle le pays de 'impérialisme, du Ku
Klux Klan, des présidents assassinés, ou celui du free speach, du libéralisme, de la libération
des femmes ? Devant la résistible ascension d’Anita Bryan, qui vend de la haine anti-

homosexuelle en méme temps que le jus d’orange Florida, on se pose la question ».

Par ailleurs, en ce milieu des années 1970, il existe déja aux Etats-Unis des organisations
homosexuelles importantes qui ont fait le choix du réformisme, alors que le mouvement frangais
se construit bien davantage a partir d’un discours révolutionnaire. Une telle opposition idéologique
entre un modcle frangais politiquement radical et un supposé réformisme du mouvement
¢tatsunien participe a la compréhension d’un relatif désintérét. Le sociologue Jan Willem
Duyvendak, propose une analyse qui revient sur le contexte de I’époque: « Les nouvelles
organisations francaises dans les années 70 étaient plus radicales que celles des autres pays, pas
seulement a cause du climat encore plutot répressif, mais a cause des relations entre elles™! ».
Duyvendak considére que c’est le supposé conservatisme d’Arcadie qui a poussé le FHAR puis les

GLH a endosser des positions politiques radicales, situation qui ne s’est pas produite dans d’autres

700 « La colere gay », Libération, n° 1061, 25 et 26 juin 1977, p. 4
7' DUYVENDAK Jan Willem, Le poids du politique. Nouveanx monvements sociaux en France, Paris, 1’Harmattan, 1994, p. 89
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pays. Dans de nombreux pays occidentaux des groupes et des tendances révolutionnaires
cohabitent et travaillent avec d’autres, plus communautaires ou réformistes. Un dernier élément,
bien plus pragmatique, que 'on peut avancer est la cherté d’un voyage outre-Atlantique. Peu

peuvent se le permettre, ce qui ne facilite pas les échanges.

Le premier soutien clair au mouvement étatsunien de la part de camarades frangais-es se
déroule sous la houlette du GLH — Groupes de base et du GLE, le Groupe des lesbiennes
féministes, lors du rassemblement a Vincennes le 27 juin 1975. Le tract qui appelle a la rencontre,
malgré des erreurs factuelles, inscrit cette journée sous le signe de la commémoration™. 1l n’est
peut-étre pas étonnant que ce soit le GLH — Groupes de base qui soit a cette initiative. De par leur
perspective communautaire, les membres du groupe s’inscrivent dans la méme veine que le
mouvement étatsunien, bien plus institutionnalisé, communautaire et massif. La seconde
manifestation publique de soutien est la marche du 25 juin 1977 dans les rues de Paris que j’ai déja
mentionnée plus haut. I’intérét pour la mobilisation outre-Atlantique est alors grandissant.
Libération revient plus tard sur 'organisation d’une marche a New York qui espére étre une marée
humaine’™. Le journal se fera aussi I’écho des premiers ravages de I’épidémie du sida, lorsqu’elle

survient au début des années 1980.

Deux éléments sont donc a retenir pour saisir la complexité des discours et leurs incidences
sur le mouvement homosexuel en France. D’un coté, I'intérét pour des groupes homosexuels
étrangers ou la réalité homosexuelle dans un autre pays permet de critiquer les agissements des
organes de gauche et d’extréme-gauche, y compris en France. De lautre, il alimente un
positionnement critique par rapport aux politiques impérialistes étatsunienne, et renforce la
dimension révolutionnaire comme une des bases du discours politique du mouvement homosexuel

francais.

2.2 Construire des solidarités internationales

Les militant-es souhaitent rencontrer et partager les réalités locales de leurs homologues
d’Europe occidentale. A Tété 1977, 2 moins d’une heure de Montauban, une rencontre
internationale est mise sur pied par le groupe néerlandais les Rooie Flikkers. Littéralement, les Pédés
rouges. D’apres Alain Huet, qui en fait un rapide compte rendu, ce sont plus de quatre-vingt

garcons venus des Pays-Bas, de France, de Belgique, de Grande-Bretagne, de Suede et d’Allemagne,

702 « Féte homo au bois de Vincennes », non daté, gp. cit.
703 « Marche gay le 20 aout a New York », Libération, n° 1087, 27 juillet 1977, p. 2
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qui se sont réunis pour quinze jour dans le sud-ouest de la France. Il constate : « La tension entre
un certain militantisme anglo-saxon et un non moins certain militantisme frangais™™ », ce qui
renvoie a I'opposition entre un modele révolutionnaire et un autre communautaire/réformiste.
Pour Libération ce rassemblement est le premier du genre en Europe apres plusieurs échecs
successifs d’abord en Italie puis au Danemark™s. Si la perspective de partager des vacances est
largement affichée, le politique n’est jamais tres loin : « Ce que nous sommes venus tenter ici, c’est
quelque chose qui ressemblerait a une autogestion, au niveau quotidien, de notre réalité
homosexuelle™ ». Chaque jour, c’est un pays différent qui prend en charge les taches collectives
comme la préparation des repas pour pres d’une centaine de personnes. Le journal nous donne
aussi quelques éléments sur les participants aux rencontres : « Tous ici appartiennent a cette
génération qui a aujourd’hui entre vingt et trente ans, et qui va du FHAR au GLH, de Christopher
street aux récentes manifestations contre Anita Bryant ». La place du politique fait débat. La ou
certains auraient souhaité faire de ces rencontres « une sorte de mini-congres international »
(principalement les frangais), d’autres insistent sur Pexpérimentation politique sur le terrain du
quotidien. Car les débats strictement politiques valorisent le « militant homosexuel viriloide » alors
que les folles tiennent lors de ces rencontres le haut du pavé. La position de ces derniéres est claire
et sans équivoque : « Nous [...] sentons bien que le quotidien, c’est quelque chose de plus politique
que le spectacle de la politique™ ». Pour ce courant, il s’agit bien davantage d’expérimenter de
nouveaux rapports quotidiens, d’aprés le leitmotiv « le privé est politique », et de penser ce

rassemblement d’homosexuels dans une perspective communautaire.

A Pautomne 1976 un GLH prend ses quartiers a Bruxelles. S’approprier 'acronyme GLH
n’est pas anodin et marque les liens qu’il va entretenir avec les GLH hexagonaux. C’est avec « joie »
que I Agence Tasse se fait I’écho de la naissance du groupe. Ses revendications sont trés proches de
ses homologues frangais : pour des rapports sociaux nouveaux, pour le droit de vivre librement son
homosexualité. Le groupe tient ses permanences a ’'Université libre de Bruxelles (ULB)™8. Les
échanges et les contacts vont se faire nombreux et I'actualité du groupe traitée de fagon équivalente
avec les groupes frangais.

N

A Tété 1978, a Coventry au Royaume-Uni, est aussi fondée I'International gay association,

I'IGA, qui rassemble alors 17 organisations issues de 14 pays différents. Apres un premier réseau

704 « Nouvelles des groupes et des rencontres de I’été », Diﬁ’/EmJ, n° 3, septembre — octobre 1977, p. 21

705 « Y’en a marre de se démaquiller. Premier rassemblement international d’homosexuels, cet été a Quercy », Libération,
n°® 1116, 31 aout 1977, p. 15

706 Thid.

707 1bid.

708 « Nouvelles des GLH », Agence Tasse, n° 11, 20 octobre 1976, pp. 3 — 4
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international homophile, les militants homosexuels s’organisent dans un cadre international
institutionnel homosexuel. Mais I'intérét du mouvement frangais pour cette nouvelle organisation
ne se matérialise qu'un an plus tard lors de la fondation du CUARH. Je n’ai trouvé aucun document
émis par les GLH faisant état de la naissance de 'IGA et d’un désir de la rejoindre. Cette situation
s’explique probablement du fait qu’a I’été 1978, le mouvement homosexuel frangais est en proie au
doute et cherche une nouvelle orientation. Lla question internationale n’est alors plus une priorité.
De plus, il est aussi vraisemblable que les militant-es des GLH considérent alors 'IGA comme
étant trop réformiste. Il faut attendre la naissance du Comité d’urgence anti-répression
homosexuelle en 1979 pour que la question internationale redevienne un axe de lutte significatif

du mouvement et que le CUARH adhere a organisation.

Le mouvement homosexuel frangais se structure du fait de dynamiques internes a la
mobilisation. Mais son développement est aussi lié aux interactions qu’il entretient avec d’autres

dynamiques et mobilisations, a 'image des mouvements féministes et lesbiens.
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3. Les lesbiennes, les féminismes et la mixité : alliances, ambiguités et contradictions au sein du

mouvement

La question de la place des lesbiennes dans le mouvement homosexuel frangais est
essentielle pour comprendre les dynamiques du mouvement. Comme je I’ai précisé en introduction,
il ne s’agit pas ici de faire une histoire du mouvement lesbien. D’autres comme Ilana Eloit et Doris
Varichon travaillent spécifiquement sur ce sujet. Il s’agit davantage de proposer une histoire des
interactions, c’est-a-dire d’étudier les situations ou les homosexuels et les lesbiennes sont en lien et
font mouvement, en théorie ou en pratique. C’est un exercice auquel Sébastien Chauvin s’est déja

prété, sur le temps long du XX siecle™

. La question des liens entre ces deux mouvements est
donc complexe et ancienne. Je peux aussi faire état d'un mémoire de master, réalisé par Justine
Fourgeaut sous le titre de « “On est pas des mecs”, on est pédés ». Place du féminisme dans les

mouvements homosexuels mixtes francais (1971-1985)""

». Cette recherche souligne l'intérét
grandissant pour cette question des interactions qui est au cceur de la dynamique des mouvements
du sujet minoritaire. Cette approche interactionniste est par ailleurs intéressante dans le sens ou elle
permet d’appréhender ce que font les mouvements féministes et lesbiens au mouvement

homosexuel, permettant a celui-ci d’affiner ses analyses et positionnements politiques, tout en

clarifiant les divergences qui le traversent.

Les sources de cette partie sont dans leur grande majorité issues du mouvement
homosexuel masculin. C’est donc une entrée spécifique dans ce sujet que celle proposée ici :
questionner la place des lesbiennes dans différents mouvements, principalement a partir du point
de vue mixte ou de celui des garcons. L’histoire des interactions que je me propose d’écrire ici, fait
que je vais principalement patler des lesbiennes au sein des GLH, couplé a quelques initiatives

autonomes.

Nous sommes nombreuses et nombreux a avoir utilisé la phrase prononcée par Anna
Riling pour exemplifier notre propos : « Quel intérét le mouvement des femmes a-t-il a résoudre
la question homosexuelle™! ? ». Cette phrase tirée d’un discours prononcé le 8 octobre 1904 a la
tribune de ’hotel Prinz-Albrecht de Betlin lors de la conférence annuelle du Comité scientifique-
humanitaire de Magnus Hirschfeld, sexologue et leader du premier mouvement homosexuel

allemand. Anna Riling critique en réalité le mouvement féministe allemand qui n’a pas « levé le

709 CHAUVIN Sébastien, « Les aventures d’une “alliance objective” : Quelques moments de la relation entre mouvements
homosexuels et mouvements féministes au XXe siecle », L'Homme et la Société, n° 158, 2006, pp. 111 — 130

710 FOURGEAUD Justine, « Oz est pas des mecs, on est pédés ». Place du féminisme dans les monvements homosexuels mixtes francais
(1971-1985), mémoire de master 2, Paris, Institut d’Etudes Politiques de Paris, 2017, 108 p.
711 CHAUVIN Sébastien, « Les aventures d’une “alliance objective” », gp.¢it., p. 112

231



petit doigt’2» en faveur de I’émancipation homosexuelle. Elle plaide au contraire pour une
solidarité entre les deux mouvements. Anna Riiling est lesbienne et féministe et la question de la
convergence des luttes pour ces dernicres n’a que peu évolué soixante-dix ans plus tard. La croisée

des chemins est un éternel recommencement.

3.1 Les lesbiennes a la croisée de chemins : quels espaces investir ?

Pourquoi les lesbiennes rejoindraient-elles le mouvement homosexuel trés majoritairement
masculin, alors méme que le mouvement féministe est particulicrement puissant ? Thierry Voeltzel,

membre d'un GLH parisien remarque :

« Les femmes, en réalité, nous ont acceptés parce que nous étions peut-étre un peu moins
oppresseurs ou moins emmerdants que les groupes politiques mecs ; a prioti elles n’étaient pas
tellement intéressées par notre truc. De toute maniére, il y avait déja dans le MLF une tendance

des femmes lesbiennes qui marchait beaucoup mieux’!3 ».

Comme Pécrit le journal Quand les femmes s’aiment, il y a pour les lesbiennes en France trois facons
de s’organiser. Soit de facon autonome, soit au sein des GLH, ou encore dans un groupe du

mouvement des femmes”!4.

La rupture majeure au sein du mouvement féministe survient en 1980 avec la création d’un
mouvement lesbien radical qui prendra de 'ampleur dans la décennie. Pour autant, des groupes
lesbiens autonomes existent déja au milieu des années 1970. Ilana Eloit fait remonter I'apparition
du Groupe des lesbiennes féministes (GLF) a 'automne 1975, apres la scission d’une dizaine de
femmes issues d’organisations d’extréme gauche, fatiguées du désintérét des questions lesbiennes
au sein du mouvement féministe”s. D’apres Catherine Gonnard, le GLF se réunit chaque semaine
pendant deux ans rue Sauffroy a Paris”’. Tlana Eloit souligne que le groupe porte I'urgence
d’affirmer le mouvement lesbien et « que la sortie de la clandestinité ne se fait plus dans la fusion

avec le féminisme mais dans la revendication d’un territoire choisi’’ »78, Autonome et non mixte,

"2 Thid.

73 VOLTZEL Thierty, Vingt ans et apres, Patis, Verticales, 2014, p. 25

714 « Coordination lesbienne », Quand les femmes s’aiment, n° 1, avril 1978, p. 24

S BLOIT ana, Lesbian Trouble: Feminism, Heterosexuality and the French Nation (1970-1981), thése de doctorat, LSE —
London School of Economics and Political Science, 2018, p. 218

716 GONNARD Catherine, « Mouvements lesbiens », dans ERIBON Didier (dit.), Dictionnaire des cultures gays et lesbiennes,
Paris, Larousse, 2003, p. 331

717 ELOIT Ilana, « Trouble dans le féminisme. Du “Nous, les femmes” au “Nous, les lesbiennes” : genese du sujet
politique lesbien en France (1970-1980) », 20 & 21. Revue d’histoire, 148 (4), 2020, p. 137

718 La these d’llana Eloit s’attarde sur le GLF et analyse sa création comme une rupture dans la facon dont s’exprime
le discours lesbien. Ce nouveau point de vue minoritaire a permis une réévaluation profonde des positions lesbiennes
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ce groupe apparait pour la premicre fois dans 'annuaire de IAgence Tasse du 5 juin 1976. 11 dispose
du bulletin Lesbiennes féministes, premier journal lesbien francais. L’ Agence Tasse annonce une
conférence internationale lesbienne organisée par le GLF du 2 au 4 juillet 1976 a Paris™. Je n’ai
trouvé dans les sources aucun élément qui me permette de dire que ces rencontres se sont
effectivement tenues. Les liens entre les GLH et le GLF sont rares. J’ai déja pu mentionner le
rassemblement au bois de Vincennes, organisé conjointement par le GLH — GB et ce dernier. Un
article intitulé « Le GLF : un ghetto revendiqué » donne quelques précisions sur les intentions du
groupe. Une certaine Dany y écrit que « le GLF se veut un regroupement de lesbiennes féministes
[...] mais avant tout une force révolutionnaire qui remettrait en question les corps individualistes
sociaux, les rapports de force, de pouvoir de cette société patriarcale fondée sur la hiérarchie, le
profit, I'inégalité’? ». Le GLF regroupe une trentaine de lesbiennes « de facon fluctuante et
mouvante™! », au printemps 1977. Comme 'explique Ilana Eloit, ce moment de visibilité lesbienne
peut étre qualifié de lesbianisme féministe car « il ne rompt pas avec le féminisme mais demande

Pintégration et la reconnaissance de 'identité dans et par le féminisme (au lieu de ’assimilation) ™ ».

D’abord a Paris, puis partout dans ’hexagone, se constituent des Groupes lesbiennes (GL).
Ce sont les premiers groupes lesbiens qui marquent leur rupture avec le mouvement des femmes
en rejetant toute référence au féminisme dans leur nom3. Ces groupes, qui en novembre 1978,
existent a Marseille, Rouen, Caen, Paris, Rennes, Tours, Angers et Paris banlieue nord, entretiennent
des liens plus ou moins rapprochés avec les militants des GLH. Comme leurs camarades masculins,
les lesbiennes ont le sentiment de devoir tout inventer et sortir du silence de I’histoire. Marie-Jo

Bonnet conclut un discours de février 1976 par ces mots :

« 11 est nécessaire pour nous maintenant de retrouver le chemin de notre propre créativité, de
nous donner les moyens de construire notre culture, de sortir du mutisme. Nous n’avons aucun
modeéle, aucune norme ; nous devons tout créer entre nous, c’est difficile, mais au moins, on

vit, on existe pour nous’?* ».

D’autres lesbiennes font le choix, au moins partiellement, de s’engager dans un groupe

homosexuel mixte. C’est le cas au sein de la tendance Politique et quotidien, méme si cela ne se

dans son rapport au mouvement des femmes.

9 « Derniere heure », Agence Tasse, n° 5, 20 juin 1976, p. 8

720 « Groupe des lesbiennes féministes », Sorcieres : les femmes vivent, n° 9, 1977, pp. 61 — 62

721 « Le Groupe des lesbiennes féministes », Libération, n° 1009, 22 avril 1977, p. 15

722 BELOIT llana, « Trouble dans le féminisme. Du “Nous, les femmes” au “Nous, les lesbiennes” : genese du sujet
politique lesbien en France (1970-1980) », gp. cit., p. 138

723 BLOIT llana, Lesbian Trouble : Feninism, Heterosexuality and the French Nation (1970-1981), op. cit., p. 222

724 « Vivte et s’aimer entre femmes », Libération, n° 727, 6 mai 1976, p. 2
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passe pas sans heurt. Le GLH — PQ est mixte depuis octobre 1976. Il compte a 'automne 1977

quinze lesbiennes sur soixante-dix personnes. Le journal Libération les décrit ainsi :

« Elles sont jeunes (entre 20 et 25 ans), elles sont étudiantes, enseignantes, ou secrétaires. ..
Certaines appartiennent a des organisations politiques d’extréme gauche, d’autres sont
inorganisées. Certaines sont dans des groupes femmes de quartier, d’autres non. Pour elles, le
mouvement des femmes, s’il est traversé par une homosexualité latente [...] aborde

difficilement la question de ’homosexualité’?> ».

Comment expliquer cette rupture ? Pourquoi certaines ont-elles fait le choix de se distancier du
mouvement des femmes apres des années de luttes féministes souvent majoritairement non-
mixtes’” ? Au moins deux raisons Uexpliquent. Premiérement, les principales revendications
téministes ('avortement, la contraception etc.) ne les concernent pas ou plus, pour celles qui se
considérent comme des lesbiennes politiques. Deuxi¢émement, le courant « Lutte des classes »,
majoritaire au sein du MLEF, évacue I'identité lesbienne, I'ignore et la relégue au silence. Il ne faut
pas décrédibiliser la lutte et faire peur aux classes populaires avec un lesbianisme qui serait
incompréhensible pour celles-ci. Ce discours est finalement assez proche des positions de la CGT

et du Parti communiste. Plusieurs témoignages de ces militantes du GLH éclairent ces positions :

Patricia : « Ce peut étre un axe de discussion sur le méme plan que le viol ou ’avortement ou
la contraception... Mais un axe de discussion seulement. Etre homosexuelle, le revendiquer,

C’est plus difficile’ ».

Kathy : « Quand j’étais reconnue comme hétérosexuelle ¢a allait. Mais quand j’ai commencé a
avoir des relations avec les femmes, a assumer de plus en plus publiquement mon
homosexualité, c’est devenu tres difficile. Par ailleurs, il est difficile aussi de faire reconnaitre
I’homosexualité comme une lutte. Les femmes savent qu’il existe des homosexuelles, dans le
mouvement en particulier, mais elles font comme s’il 0’y en avait pas dans les usines ou les
bureaux. C’est encore un moyen d’enfermer ’homosexualité que de croire qu’elle existe dans
le mouvement des femmes et pas ailleurs. Tout se passe comme s’il y avait la peur de ne pas
apparaitre assez “sérieuses” en parlant, en méme temps que de 'oppression des femmes dans

la famille, le travail ou dans la rue, de 'oppression des homosexuelles?s ».

725 « Des femmes au GLH », Libération, n° 1009, 22 avtil 1977, p. 15

726 Les liens entre le mouvement féministe et les lesbiennes sont développés par les recherches de Claudie Lesselier.
Voir LESSELLIER Claudie, « Les regroupements de lesbiennes dans le mouvement féministe parisien : position et
problemes, 1970 — 1982 », Groupe d’études féministes, Crises de la société. Féminisme et changement, Patis, Editions Tietce,
1991, pp. 87 — 103
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Des lesbiennes ont alors décidé, non pas de participer a un groupe autonome comme le GLF ou
un Groupe lesbien, mais de rejoindre un GLH et fait le choix de la mixité. Les raisons de ce choix

organisationnel est détaillé par les lesbiennes du GLH — PQ lors d’une rencontre non-mixte :

«Parce que 'oppression des lesbiennes est inséparable, est indissolublement liée a celle des
femmes dont la sexualité est niée. Parce que l'oppression des lesbiennes se distingue de
loppression des autres femmes, notamment par le fait que leur sexualité n’est pas
“directement” organisée en fonction de celle des hommes, et que les revendications
d’avortement et de contraception (a titre d’exemple), ne les concerne pas au premier chef (1) ;
parce que ces revendications n'impliquent pas forcément une remise en cause de la sexualité,
etc. Parce que la lutte anticapitaliste et antiphallocratique (voire antipatriarcale) est un point de

convergence important avec les homosexuels révolutionnaires’ ».

Il ne faut pas laisser la question homosexuelle aux seuls hommes. Au sein de la tendance
révolutionnaire, les lesbiennes se retrouvent aussi en non-mixité au sein d’une Commission
lesbienne qui se réunit de facon hebdomadaire. La transformation de PQ en un groupe mixte n’est
pas tache aisée. Il n’est, d’apres les lesbiennes du groupe, pas simple d’intégrer une entité qui a
longtemps fonctionné sans elles’. Dans une tentative de bilan de la Commission lesbienne, que je
situe a I’été 1977, 'une d’entre elles écrit qu’il est ainsi plus simple de soutenir théoriquement le
mouvement des femmes, de participer a une manifestation appelée par ces dernicres, que de
réfléchir concretement a leur place dans le groupe. Apres huit mois d’organisation commune, les
lesbiennes de PQ) sont fatiguées de se battre contre des moulins. Beaucoup ont le sentiment d’étre
un faire-valoir, une caution femme. L.a commission éclate et certaines lesbiennes quittent le groupe,

désillusionnées!.

La mixité comme projet politique n’est pas spécifique a Paris et n’est pas liée a 'importance
numérique du groupe. Le GLH d’Otléans qui se constitue apres une premiere réunion le 20 octobre
1976 est mixte des son origine. Le groupe compte deux femmes et cing hommes, a son
commencement, et dédie une partie de sa plateforme revendicative a la question de la mixité autour
de quatre points. Il est tout d’abord affirmé que la pratique homosexuelle ne peut étre suffisante
pour créer des liens objectifs entre lesbiennes et homosexuels. Ce qui lie les militant-es du groupe
C’est leur lutte commune contre la phallocratie. Une chose est cependant tres claire : les femmes du

GLH ont accepté de participer a un groupe mixte seulement parce qu’elles continuent de militer

729 « Compte rendu de la rencontre internationale des lesbiennes (21-22 mai 1977), Diff/ Eros, n° 3, septembre —
octobre 1977, p. 13

730 « Projet de bilan de la Commission lesbienne/PQ », non daté, fonds privé Alain Lecoultre, Patis, p. 1

3V 1bid., op. cit., p. 2
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dans des groupes de femme a coté. Elles considerent la non-mixité comme une étape indispensable
dans la lutte des femmes™2. Enfin, les lesbiennes du GLH mixte d’Orléans entendent remettre
régulierement en question la mixité au sein du groupe et avoir une vigilance permanente quant aux

enjeux du pouvoir comme pour se prémunir d’un possible échec 7.

Cinq mois plus tard, deux militantes, Colette et Nicole, proposent pour le bulletin GILH info
n° 1, un texte sous forme de retour sur expérience de la mixité au sein du groupe. Elles sont parmi
les fondatrices du GLH. Elles constatent que sept lesbiennes sont passées par le groupe, mais
quaucune n’est restée plus de quelques réunions. Au point que la majorité d’entre elles ne se sont
méme pas croisées™. La raison ? La misogynie — ici appelée phallocratie — des garcons du groupe
et leur refus d’aborder cette question. Le conflit nourrit deux tendances. L’'une s’appuie sur la
plateforme revendicative des débuts du GLH, qui défend des perspectives révolutionnaires et
affirme des positions proféministes. La seconde est décrite par Jacky Fougeray, cofondateur du
groupe, comme « réformiste, de fait (méme si elle ne se revendique pas comme telle) anti-féministe
par ses positions sur les questions de la Femme, et de plus phallocrate™s ». Colette et Nicole
annoncent qu’elles sont fatiguées de faire de la pédagogie et que les garcons doivent s’autoformer
pour déconstruire leur phallocratie. Si elles ne quittent pas le GLH elles escomptent cependant
otienter nettement leur action vers les Groupes femmes. Le bilan se termine sur I'annonce de leur
participation a la rencontre nationale prévue pour la Pentecote 1977, que j’ai déja évoquée. Elles
veulent y « soulever le probleme général de la mixité des groupes, méme si cela doit nous conduire
a constater son impossibilité’ ». La mixit¢ du mouvement homosexuel francais est ainsi un

exercice difficile, en tension permanente.

3.2 Une « convergence conflictuelle » : les GLH, le mouvement des femmes et

la question féministe

Un éditorial de I’ Agence Tasse consacré aux liens entre femmes et mouvement homosexuel
énonce les principales directions dans lesquelles s’engage le débat: « En France, il se méne

actuellement a plusieurs niveaux : entre les féministes et les hommes en général, entre les

732 « Plate-forme GLH mixte Otléans », Bulletin des GLLH province, n° 2, janvier 1977, p. 19

733 Ibid.

73 « Ou en sommes-nous, nous femmes du GLH mixte d’Oxléans cinq mois apres la plateforme d’octobre 76 ? », GLH
infos, n° 1, printemps 1977, p. 13

735 « Otléans : les Tendances homosexuelles... », GLH Infos, n° 1, mai 1977, p. 11
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mouvements de femmes et les mouvements homosexuels, entre les homosexuels et les femmes, et,
enfin, entre les lesbiennes et les hommes™7 ». Ce sont les trois dernieres questions qui m’intéressent
ici. La majorité des GLH soutiennent les combats féministes de fagon inconditionnelle, au moins
théoriquement. C’est méme pour de nombreux militants, la premicre alliance qu’il s’agit de
construire. S’il existe des GLH mixtes ou qui investissent de 1’énergie pour I'étre, parfois sans
succes, la majorité des groupes sont exclusivement composés de garcons. Les lesbiennes se
retrouvent dans les années 1970 bien davantage au sein des mouvements féministes, souvent les
Groupes femmes, ou au sein du Groupe des lesbiennes féministes (GLF). Malgré cette non-mixité,
la perspective d’une lutte commune est souvent revendiquée par les garcons. Ainsi le GLH d’Aix-
en-Provence, affirme que « nous luttons aux cotés des femmes », tandis que les groupes d’Alsace
écrivent « nous sommes solidaires de la lutte des femmes », et Bordeaux souhaite « rejoindre le
mouvement des femmes contre la virilité, la phallocratie, les normes et les roles sexuels et sociaux
développés par I'idéologie dominante ». Du coté du GLH — PQ), « il faut mener un débat et créer
un rapport de forces afin que la lutte contre oppression de ’homosexualité, comme celles des
femmes, devienne partie intégrante de la lutte anticapitaliste du mouvement ouvrier’ ». Le ton est
moins programmatique a Rouen : « Nous sommes solidaires des femmes en lutte [...] nous pensons
que I'organisation d’un mouvement de femmes est fondamentale ; avec elles, nous souhaitons
intervenir sur tous les terrains ou I'unité sera possible™ ». Du temps de sa courte existence, le GLH
— GB lui a voulu « s’associe[r] aux mouvements luttant pour 'abrogation de la Iégislation répressive
et restrictive en matiere de sexualité, en particulier aux mouvements féministes [...]"*». Le GLH
rennais fait de la question de la lutte des femmes un axe central de sa réflexion dans le texte
« Homosexualité et lutte des femmes » : « L’affirmation de notre solidarité avec la lutte des femmes
est pour nous fondamentale’™ ». Leur combat contre la phallocratie s’inscrit dans les pas des
mouvements féministes. Selon le groupe rennais, il ne peut exister une homosexualité qui se déclare
révolutionnaire si celle-ci ne se positionne pas contre cette méme phallocratie. Et donc, « c’est pour
cette raison que [leur] solidarité avec la lutte des femmes sur tous les terrains doit sans cesse se

renforcet’3 ».

Pourtant, malgré ces beaux discours, le mouvement homosexuel reste tres majoritairement

masculin. Dans la perspective de construire des alliances avec les lesbiennes et les féministes, de

737 « Femmes & le mouvement homosexuel », Agence Tasse, n° 7, 5 aout 1976, p. 1

738 Ibid.

739 Ibid.
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72 « Homosexualité et lutte des femmes », Bulletin des GLLH province, n° 1, mai 1976, p. 23
743 Ibid.

237



nombreux groupes font un pas en direction de ces dernieres. Les résultats ne sont pas équivalents
partout malgré les belles intentions des uns et des autres. Du coté de Rouen, 'initiative semble étre
un échec et les militants paraissent amers : « Si n