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Editorial

Vous avez déja témoigné votre inléiét pour la collection el pour fa revue. Nous
voudrions continuer 4 vous corpter parmi 1os gbonnés et nos aulcurs.

Nous langons aussi un appel a tous: lc revue Corpus cst un organe d'expression, un
lieu d'échange. Qu'on parcourre les sommaires des 13 numéros parus, l'ensemble four-
nit aux chercheurs, professcurs et éwudiants une information ct des débats sur des
autcurs déja publiés dans la collection. Ces dossiers sont instruits par des spécialistes,
ct ils donnent également aux jeuncs chercheurs 'occasion de s'exprimer et de proposer
des hypothéses.

Lors de la création de 1a revuc en 1985, nous avions regu el archivé un trés intéres-
sant courrier de propositions. Certaines se sont réalisées. Mais il faut compter avec le
temps pour guune revue existe et réussisse i lever leg réticences. Le moment est venu
de réactualiser ces propositions. Une revue est celle de ses lecteurs ct de ses auteurs,

Avec les ceuvres de Volney, la collection a fé1€ son cinguantiéme titre. Le numéro
11/12 de la revuc ¢st consacré i Volncy. Avec le numéro spécial consacré a 'dme des
bétes, & paraitre au printemps 1991, et 1ié & la publication des ceuvres de Cureau de la
Chambre, Boullier, Condillac, Ia revoe aura dépassé son quinziéroe numéro, Pour des
raisons techniques de fabrication, sa périodicité scra désormais de deux numéros par
an dont au moins un numéro double. Sans renoncer aux numdros de "Mélanges”, nous
préparons des numéros spéciaux sur Viclor Cousin (1991}, sur d'Holbach (1992), sur
Gassendi (1992).

Faites connaitre autour de vous la colleclion ot la revue. Communiguez-nous les
adresses de vos lycées, universités, bibliothtques, centres cullurels, libraities,

Réabonnez-vous et écrivez-nous. A 10us, metc,

FRANCINE M ARKOVITS
directrice de la publication
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Discours pour le cinquantiéme titre
du Corpus des auvres de philosophie en langue francaise

Maison des écrivains, le 14-XII-1989

I Descripticon

Nulle part et partout, ¢’est-a-dire ¢n France, nous avons fondé, mes amis
et moi, au cowrs des cing derniéres années, une cité tégere de langue, de car-
ton et de papier, au sein de laguelle Bodin longuement 18gitere, oit Condorcet
organise les élections, ol Guizot et Linguet tentent de dire le juste droit, hélas
violent, ol Frédéric I, prince régnant, critique Machiavel, pendant que Can-
tagrel, Proudhon e Fourier chahutent au Palais-Roval et que 1’abbé de Saint-
Picrre réve de Ia paix perpétuellc ; parmi la population, on les sexes sont
égaux, selon Poulain de la Barre, Broussais traite lcs fous et les irritables,
Senault les passionnés, ’abbé de 1'Epée les sourds ¢t Charron les sages ; dans
la ferme jamais wop lointaine en ce pays agraire, Boullier nourrit les bdtes,
Condillac éléve les animaux, précédé par Curcau de la Chambre qui prétend
les connaitre €t, dans le jardin des plantes attenant, l¢ Chevalier de Lamarck
méditc sur I"organisation des étres vivants et prévoit 1’évolution, aprés Benoit
de Maillet ; plus loin, Laplace et Comte, téte cn Dair, observent l¢ ciel, et,
visage en arridre, Mably et Quinct interrogent 1histoire et la Popelinjére
méme I'histoire des histoires. Au-deld du iemps hominicn et au bord de la
mer, on devine les poissons originaires. Dans fes cuisines enfumdées alimen-
iées par I'abbé Galiani, qui organise les entrées de blé, Picrre Duhem s’adon-
ne a des mixtes éiranges, pendant que Leroux fait couler ce trésor de bicnfaits
qui aurait, je crois, épargné 4 La Meurie une mort par indigestion, peu digne.
Oui, nous mangerons et boirons, tranquilliscz-vous,

Mais avant et comme moi, tout ce beau monde parle, intarissablement, et
donc se préoccupe de sa languc et de celle des autres : Dupleix et Du Marsais
y jouent le rdle des indispensables instituteurs : instruction publique, premisre
servie. Mais tien de tout cela, dont on discutera la possibilité sans ou avec
métaphysique, avec ou sans mathématiques, idées ou fétiches, sur quoi
d’ Alembert, Vitie, Arnauld, de Brosses ou Helvétius inventent ou méditent,
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ne peut enfin se biatr sans la beautd, le doux souci de Crousaz, Quatremere de
Quincy, Taine,

Cité utopique, tolérante ¢t puissamment concréte, si nombreuse, si spa-
cieuse, grouillante et organisée, qu’on y rencontre, sans obligation ni sanc-
tion, le meilleur et lc plus panvre monde, barons et communards, les athées
avec les abbés, les linguisics et les muets, les sourds ct Jes questions inouics,
les fous et les sages, les scicnces et la théologie, quelques conservateurs,
beaucoup de progressistes, la campagne et la ville, sans anathéme ni exclu-
sion, accueillante infiniment,

Au-deld d’un vivace dessin, d’une liste ou d’un programme, ou dc cette
tour de Babel qui dépasse déja deux métres de hauteur et qui moniera, jc
I’espére, A plus de dix ou douze, sclon ’estimation de¢ Claude Durand, an
début du prochain millénaire, qui coincidera sans doutc avec la fin de ma vie,
qu'avons-nous donc publié en c¢ parcours aux cingquante stations ? La répon-
se ne fail aucun doute : tout. D¥j3 nous jouissons, comme font les philo-
sophes, d’une globalité oi rien, vraiment, ne manque. Ces Ocuvres disent,
décrivent, montrent tout &t ienient d'en rendre raison. Tout : fa métaphysique
et sa critique, le droit ¢t le soupgon qui I’accompagne, la politique ct le souct
de la justice économique et sociale, la morale et 1"éthique, déja, la langue et
ses tropes, la logique, 1'algébre et 1a géométrie, Ia terre ¢t Ic ciel, I’astronomie
et la géologie, la chimie des maiériaux mélés, I'arche complete des animaux,
le sexe et leur différence, la mer ¢t origine de la vic, les mots et lcs idées,
I’agronomie, 'industrie, le commerce et ’argent, Vhistoire ¢t sa théorie, les
religions ct lcs révolutions, bref, un monde, ce monde o, depuis quelques
mois, nous pouvons habiter a aise. Existe-t-il d’autres buts pour la philoso-
phie que de construire une telle habitation 7 D'accéder a I'universel en préser-
vant la variété de scs vissicitudes et, surtout, en partant d’elle ? Voila donc ce
que nous awions perdo en laissant dormir de tels t¢xics ; nous avions fout
oublié,

5'il fallait enfin en un mot, défendre et illustrer cette philosophie non
point frangaise mais rédigée ¢n cette languc, puisque nous avons publié un
Prussien, des Suisses, des Hollandais, un Italien et des Gascons, je n¢e man-
querais pas de plaider qu’elle montra la vertu non exemplaire de ne jamais
former de disciples, qu’elle ne suscita donc pas d’imitation, d’obéissance ni
de servilité : avcun groupe de pression ne se recruta autour de ces penscurs
qui ne voulurent point devenir des champicons et dont peu recherchérent la
maitise. De la sorte, aucun parti n¢ se fonda au nom d’une philosophic de
langue frangaise pour laquelle jamais le sang nc fut versé.
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Je suis assez vieux désormais pour avoir cxpérimenté qu’une philosophie
vaut sous la condition nécessaire de refuser, en amont comme en aval, — ne
pas obéir impliquc de ne pas commander —, I'asservissement idéologique
donc la mort, intellectuelle toujours et physique parfois, qui s’ensuit. Le
terme vicissitnde, par lequel nous visitons I'univers, signifiec qu'on céde le
pas. On ne succeéde pas si 'on ne céde pas le pas. Ces ocuvres disent dong
mais jamais n’obligent. Elles cédent. Elles n’ont pas tonjours raison. La rai-
son n’a pas raison toujours nii partout. Pis, clles n’inventent pas de concepts
qui puissent fonctionner pour leur publicité. Pudiques, discrétes, sans terreur
ni danger moricls. I’oill I’abandon oil elles furent laissées.

L'honneur de leurs auteurs reste de n’avoir jamais tué personne - d’oll le
mépris ol ils tombérent en ce sitcle de fer.

Finissons par la bcauté, autre signe de non violence, Nous avons pu véri-
fier la vérité du cliché courant sur notre langue @ de la Renaissance & 1900, de
Leroy, quc j'admire, & Duhem, par exemple, dont jaime le mixte, tous,
comme A l'envi, écrivent avec ¢légance ct clarté, précision et purcté, sans
rodomontades théoriques ni maniérisme compliqué, au niveau exact o le
savoir perce dans la découverie, ni moins ni plus, a la pointe extréme du style
dont ils usent et de la matiere dont ils traitent, Cinguante-ncuf volumes de
litote philosophique, voild le titre collectif qu’ils méritent.

Rien & dirc au-dela de cela.

II Intentions et méthode

Nous avons redonné vie 3 cette totatité en essayant de nous effacer nous-
mémes, par déontologie de la méme litote. Nous pouvons, aujourd hui et seu-
lement pour une minute, nous vanter paradoxalement de ¢¢ que notre ravail,
immense, ne voit ni ne s’étale. En écrivant le frangais, nous avons privilégié
le terme de pudeur, si rare dans d’antres langucs,

Les grandes Editions sont mucttes : aussi bien le Leibniz de Gerhardt que
lc Descartes d’Adam ¢t Tannery ou la grande Patrologie de Migne. Nous
avons préfére suivre ces modtles ¢maciés quc les parasitages obises vaniés
partout pour cc qu’on appelle par abus leur scientificité. Nous avons accepté
dc ne point faire carridgre sur les textes d’autrui, afin de leur ouvrir la voie
d’une lecture libre, pendant laquelte aucun fichcux discourtois ne vient vous
tirer par la manche pour prétendre, dans un style qui jure, par sa laideur, avec
celui de I'auteur, qu’ici celui-ci s¢ trompe ou a voulu, en ce méme licu, dire
1oute autre chose que cela méme que vous lisez, ou qu'il a jeté A la corbeille
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telle version ou variante ol il a dit, tout justement, la méme chose. A qui, a
quoi servent donc ces apparats ? Rien ne vicillit aussi vite que lcs gloscs
inutiles. D’ol la transparcnce ot la 1égtreté de nos présentations, partout
cruellement critiquées.

En supplément, nous avons inventé unc Revue di méme nom que lo Cor-
pus pour y insérer nos réflcxions, mobiles donc par rappert aux QOeuvres.
Ainsi, nous aussi, nous disons sans obliger, pour avoir délaché le rimestriel
du séculaire.

III Remerciements

A Laurent Fabius, d'abord, alors ministre de la Recherche, a qui je rendis
ma premidre visite, qui en comprit tout de suite I’enjcu et qui le premier
m’aida, sans balancer ; 3 Hubert Curien, actuel ministre de la Recherche, ami
de longue date et infatigable adjovant du Corpus ; 2 Jack Lang, ministre dc la
Culture et surtout a ces Grands Travaux dont le Corpus, je crois, mériterait de
faire partie, et qui nous regut & 1'hdtel de Valois, le 5 novembre 1984, pour la
féte de naissance — mesurons le chemin parcouru en cing années ; & Jean
Gattegno, ci-devant président du CNL, sans qui ricn n'aurait commence ; &
ceux (ui ont soutenu continfiment notre etfort, au sein de ces trois organisa-
tions ;

entre tous, 4 Jean-Claude Barbarant, secrélaire général du SNI-PEGC,
syndicat du seul degré d’cnseignement non touché par la philosophic ct
cependant le seul qui s’enthousiasma pour ['entrcprise ¢t la soutint
longtemps |

aux éditions Fayard et & son Président, Claude Durand, scul éditcur, parmi
les quinze ou vingt que jc vis & 'époque, qui comprit, sans ’ombre d’une
hésitation, I'intérét de l1a coflection ;

4 mes collaborateurs, qui ont ajouté a leur travail, pacfois lourd, une tiche
ingrate et sans rémunération ni gloire ; 4 Francine Markovits, directrice de Ia
Revue, 4 ceux qui ont été toujours présents aux réunions et ont mis réellcment
la main 2 la péte ct dont jc ne peux pas citer tous les noms ; A Jean-Michel
OlI¢, qui construit, bati(, fabrique et réalise ; cntre tous encore 4 Khaled Deb-
bah, notre indispensabie el sage irésorier-comptable, sur qui mon inquiétude
calmement ¢ repose ;

A Madame Annctte Gruner-Schlumberger, mon amie, ma socur ;

a la Fondation EDF, & son Président Marccl Boileux et 4 son animatrice,
Fabiennc Cardot, qui nous aidérent 4 organiser cette petite féte ;

A tous ceux-13, dont je n’ai nommé que les capitaines, ¢t & ceux que, pour
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mon malheur, j*ai pu, par critne inexcusable, oublicr ; merci...

... J'ai appris, d’abord dans ma jeunesse, puis pour passer 1'agrégation,
que le corps ne pouvait survivre sans ame. Nous n’en avions pas la démons-
tration, malgré le Phédon et notre Boullier. Le Corpus enfin nous 1’a donnée.

Car les cinquante titres qui font notre fierté de ce jour n’existeraient pas
sans le travail acharné, sans le dévouement, intégre et bénévole, journalier,
que dis-je, horaire, que dis-je encore, en temps réel, minute aprés minute,
sans la haute compétence, sans le godit esthétique trés sir, I’cxigence intellec-
tuclie et morale, la maitrise et Ia rigueur, sans la parfaite acribic, sans la
constance, la fidélitg, sans l¢ désintéressement, la modestie, Peffacement,
sang la patience et la prudence, out, sans la saintcté de celle que mes collabo-
rateurs et moi considérons comme 1’ame du Corps.

Nous aurions pu obtenir tout I’argent du monde, parler toutes les langues
de la terre, connaitre toutes les sciences ¢t toutes lcs philosophies, nous
aurions échoué a tout coup dans cette entreprisc difficile, austére et sans
beancoup de récompensce, nous nous serions lassés devant tant de critiques
dures et de molles indifférences, si nous n’avions pas bénéficié du concours
de la seule personne gui mérite d’apposer sa signature dans le dos de ¢haque
livre & la place de 1a mienne, ¢t devant qui javouc publiquement que j'ai
honte souvent d’écrire ¢t de parler, de publicr méme : Christiane Frémont.

Oulre ces six ans de travaux bénévoles, héroiques et obscurs, elle a rédigé
entitrement le catalogue — cinquante petits poémes en prosc luisant comme
des perles discrétes — sans accepter 4’y inscrire son nom. Et quel livie,
parmi les cinquante-neuf, en plus de celui-1a, n’aorait-elle pas di
contresigner 7 Qui, sauf elle, en ce siécle de vanité, aspire encore, comme le
faisaient les bons génics qui sculptaient les statues de cathédrale au Moyen
Age, 3 'anonymat, que je souhaile qu'elle veuille bien me pardonner de
rompre une seconde ? Elle a, de plus, organisé la féte de ce jour, sans se dou-
ter jamais que nous voudrions maintenant que ce soit d’abord la sienne. Merci
donc i tous ; merci, avant tout, & Christiane.

Je bois & vous tous, a la belle santé du Corpus de phifosophie en langue
frangaise, en lui souhaitant haute résurrection et longue vie, encore, mais per-
meticz-moi de¢ lever mon verre d’abord 2 celle qui, pour la responsabilité de
I'ensemble aussi bicn que pour la réalisation du moindre détail, ’a porié sur
les épaules, son animatrice,

MICHEL SERRES







© CORPUS 1990

Un des grands travaux de la décennie

Décembre 1989

A l'époque oil lc mot nouvean cst le plus éculé qui soit, c'est ce qui dure
qui fait événement,

Cinquante titres, une soixantaine de volumes publiés: le Corpus des
(Euvres de Philosophie en Langue Frangaise est a présent sorti de 1'dge tendre
des intcntions, des velléités, des €bauches ol Ia mortalité infantile des projets
fauche 1a plupart. I1 ¥ a fallu les soins opinidtres et 1oute la foi de Michel
Serres et de son équipe, auxquels on ne rendra jamais assez hommage, mais
¢galement le soutien constant du ministére de la Recherche et de la Technolo-
gic, et celui du ministére de la Culiure, dela Communication et du Bicentenai-
re, qui s'est notamment traduit depuis les tous débuts de V'entreprise par 'aide
indéfectible du Centre national des lettres. Devant ces volontés conjuguécs,
comment I'éditeur n'aurail-il pas a coeur d'y ajouter ta sienne?

D'aucuns, de moins en moins nombreux il est vrai, se sont d'abord récrics
i la voe d'une formule d'édition livrant des ccuvres dans leur belle nudité,
arborant & peine un ruban ou un petit mouchoir de présentation, renducs 4
leur sévére splendeur par 'absence de ce lierre académique sous lequel on a
coutnme d'enscvelir les classiques. La réponsce 4 ces objections effarouchécs
tient ici en la présence des cinquante titres publiés : priorité a 1'éiablisscment
dcs textes, priorit¢ absoluc 2 la disponibilité des ceuvres ! Ce projet unique de
réhabilitation de quatre siéclcs de pensée frangaise reposant sur la conviction
de quelques uns, il faut Ie mener 4 bien tant que ccs volontés existent. Pour ce
qui nous concemne, il en sera fait ainsi.

Dici quelques années, avec e centidgme titre publié, nous pourrons estimer
avoir accompli le tiers ou le quart du parcours. L'idée d'cn terminer avee le
début du prochain millénaire n¢ parail point wop déraisonnable. Le Corpus
fera alors dans lcs dix métres de haut. A sa maniére, il méritera de figurer
parmi les "grands travaux” engagés dans la décennic finissante et poursuivis
au long de celle qui commence. Que cetle perspective nous incite a ne reld-
cher mi notre allure, ni nos cfforts.

CLAUDE DURAND
Président directeur général des Editions Fayard
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L’introduction a la philosophie selon Bossuet

I - Questions bibliographiques

Les ccuvres philosophiques de Bossuet ne connurent d’édilions que post-
humes, aprés que Jacques-Bénigne Bossuet Evéque de Troyes eut regu on
1708 privilege pour vingt ans i fin de publicr les ouvrages de son oncle: en
1727 seules s¢ trouvaient disponibles La politique tirée de V' Ecriture sainte
(1709) ¢t les Elévations ¢ Dieu (1727); le méme privilége fut renouvelé, dont
V"Evéque de Troyes usa d’ailleurs anssi peu — il semble m&me qu’il ait laissé
se perdre plusicurs manuscrits. La premiére édition compléie paraitra en
1743-1747, en 15 volumes in-4°; les plus récentes sont celles de 1815-1819,
en 43 volumes in-8°, puis 1825, 60 volumes in-12°, et 1828-1830, 62
volumes in-8°; Ies deux demiercs (1868, Paris, Martin-Beaupré, 12 vol. in-8°,
¢l 1877, Bar-le-Duc, Coutant-Laguerre, 11 vol. in-4°) n’ajoutent ricn aux pré-
cédentes et collationnent sur les textes les plus corrects.

L'Introduction ¢ la philosophie, ou De la connaissance de Dieu et de soi-
méme parait pour la premiére fois en 1722 chez Amaulry 3 Paris, d'aprés une
copie retrouvée dans les papicrs de Fénelon — 3 qui Bossuet 'avait transmise
pour Pinstruction du Duc de Bourgogne - ’ouvrage ayant regu I’approbation
de I'académicicn Saurin, protestant converti au catholicisme par les soins de
Bossuet en 1690. A la suite de quoi 'Evéque de Troyes en voulut produire
une édition authentique, « failc sur le manuscrit reva par M. de Meaux Tui-
méme, [...] beaucoup plus correcte que celle qui a paru il y a plusicurs années
sans {son] aveu »': laquelle parul on 1741 chez la Veuve Alix & Paris, ¢t fit
autorité jusqu’en 1845,

Lors de la préparation des (Euvres complétes de Bossuet (Versailles,
1815-1819), I"Abbé Caron ? teata d’établir le texte du Traité sor e manuscrit
original, mais ne put oblenir satisfaction, celui-ci se trouvant sous séquestre &
la svite d’un enchainement de circonstances allant de la fermeture du couvent
des Blancs-Manicaux pendant fa Révolution 3 la mathonnéeté d’un libraire
aux abois. Les Bénédictins conscrvaient les manuscrits de Bossuet en vue de
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la seconde édition compléte: 19 volumes parurent de 1772 4 1788 chez Bou-
det; en 1794, Lamy, libraire acquéreur de I’édition Boudet, réclame les
manuscrits aux héritiers de Dom Deforis, chargé du travail par les Bénédic-
tions, et victime de la Révolution: il lcs obtient, les garde, en vend une partie
pour redresser ses affaires, ct refuse, aprés ka Restauration, de rendre Ie reste &
la Bibliotheque Royale qui devait récupérer le dépdt conlié aux Bénédictins,
D’oi, en 1817, 1a décision du ministre de I'Intéricur de mettre sous séquestre
Ies biens du sieut Lamy. Les (Euvres complétes de 1818 reprennent dong pour
le Traité I'édition de 1741, mais en 1845, P Abbé Caron obticnt le manuscrit
original: copie corrigéc de la main de Bossuet, classée par les soins de I’ Abb¢
Ledien son secrétaire avec la mention « Introduction & la Philosophie cic. en
quatre gros cayers. C'est un manuscrit qui appartient a M. [Bossuet]
I’évesque de Meaux, 1701, » Le nom dc Bossuet, d’aprés Caron, semblc
ajouté plus tard par ’éditeur anonyme de 1741, qui a écrit au bas de la méme
enveloppe: « ce manuscrit m’a é1¢ confié par M. de Troyes son nevcu pour le
faire imprimer; ce que j'ai fait. » Ce manuscrit, sur lequel ’Abbé Caron
fonde son édition de 1846 (Paris, Lecoffre), porte en cilct, selon lui, de nom-
breuses corrections et additions de Bossuet, Icsquelles, précise-t-il, se trou-
venl toutes dans 1"é&dition de 1722,

Reste a expliquer pourquoi le texte de 1741 apparait si différent de ceux
de 1722 ¢t 1846 (qui corrige les errcurs de lecture du copiste et de 'impri-
meur de 1722). L’ Abbé Caron compte en eflct plus de 180 endroits interpo-
Iés, I’éditcur ayant tantdt ajouté, tantdt supprimé plusicurs lignes ou alinéas
entiers, et corrigé le style de 1"auteur: tant pour modemiser P'ouvrage, sur les
questions d’anatomie en particulier, qui, ¢n soixante ans, avaient quclgue peu
varié, que pour adoucir, tempérer, une écriture trop violente, trop imagée pour
les lecteurs du dix-huitiéme si¢cle. Ainsi, ce qui se voulait alors le bon goiil a
censuré bicn des précisions touchant 4 la digestion ct la fonction excrémen-
tielle; ou affaibli Ic vocabulaire, préférant par exemple « qu'il regoit des
sons » & « qu’il eit »; « veut posséder » & « veut jouir », remplagant « comme
un torrent » par « avec vitesse », « de méchantes voix ¢t des tons discordants
» par « des voix [ausscs ¢t un ton désagréable »; et supprimant 1'image du
paresseux mené comme un avcugle « pour ne pas dire comme une béte ».
Pour obtenir une édition correcte, Caron a collationné deux fois 'ouvrage
publié sur le texte original: d’abord pour expurger (repurger, dirait-on plus
justement) 1a version de 174 1; puis corriger 1'édition de 1722 sur ke manuscrit
revu par Bossuet. L’édition de 1846, reprise postérieurcment, rétablit done le
seul texte recevable, tout en indiquant au bas des pages les interpolations de
1741. L’édition du CORPUS suil le texte de 1846, mais en reproduisant
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I'édirion de 1722 qui scule respecte 'orthographe et la ponctuation originales,
que 1' Abbé Caron avait modernisées; et donne par conséquent pour la premid-
re fois un texte cerrect dans son écriture authentique.?

II. De Pinstruction du Dauphin, ou: qu’est-ce gque connaitre?

Le traité De la connaissance de Dieu et de soi-méme offre une Introduc-
tion & la philosophie en ce qu’il enseigne i I’éléve, moins le conlenu d’une
philosophic gu’on serait bien en peine de définir, qu’une réflexion sur les
objets A connaitre, les moyens et Ics limites du savoir: quelle place occupe la
philosophie, quel usage pcut-on en faire dans la vie intellectuclle, moralc ct
pratique de I’horme chrétien?

Le titre, dans sa simplicité, inviterait & penser quc la connaissance de Dien
cst premigre, et méne i la connaissance de soi; que, d’autre part, une connais-
sance de Dieu est possible, ¢ du méme ordre que la connaissance de soi. Or
est-l , que les deux premidres propositions du Traité inversent le rapport: car
si la sagesse consiste a connaitre Dicu dabord, et 2 se connaitre sot, ¢’est la
connaissance de nous-mémes qui éldve ensuite i celle de Dicu; ce
qu’explique I'autcur dans sa Lettre d Innocent XI sur 1'éducation du Dauphin:
« la philosophic consiste principalement & rappeler 1'esprit a soi-mémc, pour
s’élever ensuite comme par degré siir jusqu’a Dicu. » ¢ L'ordre de 1a connais-
sance inverse celui de la sagesse; pourquoi? Deuxiemement: 1'fatroduction a
la philosophie ouvre bicn 2 la connaissance de soi-méme¢ — I'ime, le corps,
leur union, I'homme par rapport & Dicu, puis 4 la béte — mais va-t-¢llc jusqu'a
la connaissance de Dicu? Car le chapitre 1V., qui doit y pourvoir, ne pense
Dieu que dans scon rapport 4 I’homme, ¢t traite derechef de 1'ame, du corps,
de la raison, ctc. Cest en ce quatridme chapitre gue 'on comprend le renves-
sement de la méthode par rapport au titre de 'ouvrage, ct comment la
connaissance de soi peut mener 4 celle de Dicu; reste 2 savoir si, de Dicu,
I’on peut avoir, & proprement parler, une connaissance directe.

Les deux premiéres propositions du chapitre quatriéme reprennent symé-
triquement celles de 1" Avant-propos, ¢t balancent de la mé&me fagon sagesse et
connaissance: Dieu se fait conraitre dans son ouvrage, car quiconque connai-
tra celui-ci verra la sagesse qui I’a exécuté. La sagesse done — celle de Dicu -
est premiére, origine de tout cc qui existe et est & connaitre: elle consiste ¢n
« un dessein formé, une intelligence réglée, ct un art parfait. » La sagesse de
I’homme consiste i connaitre Dicu, c’est-3-dire i reconnailre sa Sagesse,
c’est-d-dire & voir son dessein, son intelligence ¢t son art — mais comment
contempier ceux-ci, sinon en leurs effets, et donc principalement ¢n soi-
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méme, ’homme étant lc chef-d’ccuvre de art divin? La sagesse, pour
I’homme, passe par la connaissance de lui-méme en tant qu'ouvrage divin,
afin de contempler la sagessc de Dieu - et bien siir, de s¢ régler sur cctie der-
niére, en s'efforcant d’agir avec dessein, intelligence et art.

Le décalage des decux tcrmes, sagesse et connaissance, retient Bossuct de
tomber dans le trop fameux « cercle » cartésien: car ici, I'on a besoin quc de
soi-méme pour s¢ connaitre (I’'me, le corps, et leur union}, et partant s’élever
4 une connaissance de la sagesse de Dieu — ¢’cst-2-dire de Dien pris exclusi-
vement en tant qu’autcur et architccte du monde. Mais ¢’est la sagesse, non la
connaissance, qui pose la priorité de Dieu: il est 4 ["évidence plus important
dc connaitre Dieu que soi-méme, puisque Dicu est parfait et premicr ontolo-
giguement; la sagesse toutefois n’exige de la connaissance rien qu’elle ne
puisse natrellement obtenir: la connaissance de soi, qui réussit parce que son
objet lui est approprié, et qui ouvre 4 une « connaissance » de Dieu, c’est-a-
dire de sa sagesse. Le titre du Traité se dévcloppe ainsi: la connaissance de
Dieu est une sagesse, 1a connaissance de soi-méme cst, stricto sensu, unc
connaissance; la premiére commande la secondc, qui permet la premidre.

Si Ia connaissance de s0i-m@me permet de ¢élever jusqu'a une connais-
sance de Dieu (cn tant que sagesse), comment celle dernidre éclaire-t-cllc Ta
précédente? On sait bien que le (trop) célebre cercle cartésien n’cst qu’une
apparence, et qu’il faut bel et bien deux points fixes pour obtenir une stabili-
¢ % Descartes donc pose ensembie 1’existence de Dicu ¢t de soi-méme, Qu’en
est-il de la connaissance de Dicu et de soi-m&mc? La sagesse que nous avons
reconnuc en Dieu (les fins, 'ordre et I’art} apprend-elle quelque chose sur la
nature de 1'homme? De méme que Dieu n’y est connu que dans son rapport A
sa créature — donc partiellement, et non dans sa nature pleinc ¢t entiére — de
méme 'homme n'y est appréhendé qu’en want qu’il a rapport 3 Dieu — mais,
dans ce cas, ¢’est sa nature ¢ssentielle qui se trouve révélée, puisque sa vérité
s*accomplit dans sa resscmblance avec son créateur, C’est pourquoi la sages-
s¢ vient compléicr la connaissance, car la connaissance de soi, aux trois pre-
miers chapitres, ne suffit pas, n’épuise pas la vraic nawre de I’homme: les
facultés de 1I’ame, cclics du corps, ct leur union, n¢ disent rien de Pessence de
I’Ame, qui dans son imperfection ressembic & 1a Perfection. D’oll une reprise,
au chapitre 1V, de la connaissance de I'Ame par le détour essenticl de la sages-
se, mais qui, du coup, dépasse lc savoir vers I’amour. Reste a comprendre
pourquoi 1’ame image de Dieu ¢t captive du corps: 1a sagesse a encore pour
mission de désinvestir le corps de ses prestiges, car la juste connaissance
qu'en a donné l¢ chapitre II. n’y suffit pas. L'intime union de 1’amg¢ et du
corps brouille 1a compréhension ou 1’appréciation de ce qui revient A 1'un et &

14




L'introduction a la philoscophie selon Bossuet, Ch. Frémont

I’avire; or seule une exacte mesure des pouvoirs du monde corporel peut libé-
rer I'ime des faux modeles ol elle se complait: les animaux. Ceux-ci offrent
des images variées ct compléles de tout cc que peuvent les corps, el méme
des opérations qui ressemblent & s’y méprendre & celles de I’ame: les animaux
nous invitent au spectacle de nos passions. Mais & penser justcment la nature
dans son rapport & Dieu, I'on comprend quc les bétes ni les plantes n’ont
besoin d'ame (¢t don¢ ne sauraient nous ressembler) pour cxécuter les opéra-
tions donl ils sont ke lieu plus que Je sujet: purs cifets de la sagesse divine, Ics
organismes naturels accomplissent mécaniquement lc programme de leur
créatcur, Lhomme se trompe lorsqu’il plaide contre lui-m&mc la cause des
bétes pour revendiquer son appartenance au monde corperel, et justifier ainsi
ses faiblesses.

Le balancement de la connaissance & la sagesse, et de celle-ci a celle-la
ordonne symétriquement le traité, et la répélition des thémes, de part ¢t
d’autre du wroisidme chapitre — 1'union de ’dme ¢t du corps, c’est-3-dire
Phomme en tant que probléme: licu ol s¢ rencontrent deux naturcs distincics,
voire opposées. En amont, 1'ime {chapitre I} puis fe corps (chapitre I}, pris
comme cobjets de la connaissance; en aval (chapitres IV ct V), les voici repris
du point de vue ou plutdt sous la lumiére de la sagesse. Dang I¢ premier ¢as,
1a connaissance n’exige ricn d’autre que ’observation de soi-méme, suivant
un préceple que Bossuet tire de I’Evangile: « considérez-vous attentivement
vous-mémes » (Luc, XX1, 34) et de cette parole de David: « O Scigneur! j’ai
tiré de moi un¢ merveillcuse connaissance de ce que vous &tes. » La lettre au
Pape Innocent X1 définit ainsi la philosophic 4 1'usage du Dauphin: « Car ici,
pour devenir parfait philosophe, I’homme n’a besoin d’éwudier autre chose
que lui-méme; et sans feuilleter tant de livres, sans faire de pénibles recueils
de ce qu’ont dit les philosophes, ni aller chercher bicn loin des expériences,
en remarquant sculement ce qu’il wouve en lut, il reconnait par 1a Pauteur de
son étre. » * Mais la connaissance de Dieu cn rctour accomplit celle de soi,
car scul son rapport & Dieu permet 3 ’ime de connaitre son ¢ssence (sa res-
semblance avee Dicu), cn méme 1emps que sa distance au corps (sa dissem-
blance d'avec les animaux).

La lecture de 1'ouvrage infirme la fausse simplicité du tiire, car connaitre
Dicu ¢t se connaitre soi-méme ne font pas une seule et méme chose, le mot et
I’opération prennent des sens différents. La ressemblance de 1’'homme 4 Dicu
ne doit pas tromper: « j'entends, et Dieu entend. Dicu entend qu’il est,
j'entends que Dieu est, et j’entends que je suis... Mais il faut ici considérer ce
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que c’est qu'entendre & Dicu, el ce que ¢’est qu'entendre 4 moi. » 7 Mangune la
proposition « Dien entend que je suis », qui est inutile et privée de sens, car «
Dieu n’entend que lui-méme » puisque toutes choses sont en lui comme dans
leur cause: Dieu donc en se connaissant connait tout ce qui est. Qu’est-ce
qu’entendre pour Dieu? La connaissance divine présente ¢e privilége, ou cette
spécificité, que 'acte ot 'objet ne font quun, car I'Iniclligence et la Vérité
sont si adéquate 1’une a I'autre qu’elles s¢ confondent dans la méme identité:
I’infini ne supporte pas de différence, en Dicu I’intelligence et la vérité sont
portées A leur perfection absoluc. L'esprit fini en revanche ne comprend pas
en lui toutes choses, et souffre un hiatus entre la connaissance et I’objet: « car,
quand j'entends cette vérité, Dieu est, cette vérité n’est pas mon intclligence.
Ainsi 'intelligence et l'cbjct en mot peuvent éire deux... » *Est-ce la régle ou
une exception? Comment Fesprit connait-it Diew, les choses extéricures, et
lui-méme? 11 est Evident que I’¢sprit fini ne connait pas Dicu comme celui-Ci
(ait de lui-mé&me; il n’a pas non plus de Dieu la méme connaissance qu’il a de
soi-méme: dans les deux cas, le fini, qu'il soit sujet ou objet, ne peut se com-
porter comme 1'infini. La connaissance du monde extérieur exige que Pesprit
rende sa pensée conforme i la vérité des choses hors de lui: mais cette vérité
¢st en Dieu, car clle ne saurait étre ni dans les choses mémes, ni dans {"esprit
fini qui les connait * la connaissance objective a donc aussi la sagesse pour
condition, qui fait connaitre Dieu comme lieu et auteur de toute vérité:
lorsque I’dme a une idée vraie du soleil ou d’un triangle, elle « se tourne
actuellement vers son original, ¢'cst-a-dire vers Dieu, ol 1a vérité Iui parait
autant que Dieu la lui veut {aire paraitre. » ™ Ce n’cst point que Bossuet suive
la doctrine de la vision en Dicu, mais, lecteur de Saint Augusiin et de Saint
Thomas plus que disciple de Descartes, et suspectant les idées claires et dis-
tinctes d’étre confuses plus souvent gu'on ne voudrait, il préfere rapporter la
connaissance & la lumire qui émane de 'esprit infini.

Qu'en est-il de la connaissance de soi-méme? La régle ci-dessus posée, de
rendre sa pensée conforme A objet, semble ici superflue: ne suis-je pas, de
toute évidence, conforme & moi-méme? A entendement fini objet fini: pour-
quoi I’esprit humain n’avrait-il pas de lui-méme un¢ connaissance adéquate?
D’oil le premier chapitre: De I'dgme. Or, si les deux premiers chapitres ont
semblablement pour objet la connaissance de [*ame, puis du corps, ils préscn-
tent une différence d’importance, car si le second s’ouvre sur une claire défi-
rition du corps (Ce que c'est gue le corps organique), le premier n¢ donne de
[’ame gu’une connaissance indirccle: « nous connaissons notre dme par ses
opérations », el renonce a dire la nature de 1'4me an bénéfice de scs fonc-
tions. Les opérations de 1'ime, au chapitre 1., les sensitives et les intellec-
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tuelles ne regoivent pas de « définition exacte et parfaite » mais sont plutdt
considérées comparativement dans leurs différences respectives ¥, le critére
étant le rapport de chacune & son objet: les opérations intellectuelles « sont
celles qui ont pour objet gquelque raison qui nous est connue », tandis quc la
raison des sensitives nous échappe (d’oli les illusions ¢t crrcurs faites A partir
des sens). Autant I’ame est capable de réflexion et de jugement, autant les
sens « ne m’apprennent pas ce qui se fait dans leurs organes », « ne me disent
pas non plus ce qu’il y a dans leur objets », etc. * Le sentir est une fonction
de I'Ame, mais ne révtle pas sa propre naturc ni celle de 1’ame, puisqu’il relé-
ve de I'union de I'ame et du corps. Or les opérations intellectuelles, de leur
chté, permettent de concevoir 'dme comme entendement, raison, jugement,
esprit, volonté **: le chapitre De ' dme ne considére pas I'cssence ni la nature
de celle-ci, mais ses actes et son pouvoir, comme I'indique Ia Récapindation:

« les choses qui ont &t expliquées, nous ont fait connaitre 1’ame dans toutes
scs facultés » — ¢’est-a-dire 'Amc en tant que volonlé, entendement, mémoire,
etc. Le projet de se connaitre soi-méme aboutit, puisque chacun peut observer
¢e qui se fait en lui, qu’il en soit & proprement parler 1’anteur, on simplement
le lieu ou le témoin; car méme sous ’empire des passions, dans les chemine-
ment obscurs des désirs, I'homme, s’il n’est pas cause, pcul toujours rester le
spectateur de Ini-méme — on a souvent foué, avec raison, la finesse et la pro-
fondeur de Bossuet dans I'analyse du cceur humain. Mais la encore, 1'obscure
clarté que laissent entrevoir les passions ne permet de connaitre quc le fonc-

tionnement de soi-méme, les facultés de I'ime dans leur excrcice, dans leurs
succes ou leurs échecs. Mais ol git I’essence ou la nature de 'ame? La
connaissance de soi-méme se limitc-t-¢lle & une nomenclatare des facultés?
Le chapitre quatriéme énonce 4 Particle 8: « 'Ame connait sa naturc en
connaissant qu’eile est faite a I'image de Dieu. » Ce chapilre qui d’aprés son
titre devrait passer 4 la connaissance de Dicu comporte 12 articles dont aucun
ne traite directement de Dicu: (1) L'homme... (2) Le corps humain... (5)
L’intelligence... (6 4 11) L’ame... Non pour dire que la connaissance de Dicu
passe par celle de soi, mais bicn pour inverser 'ordre: car scule Ia connais-
sance, non de Dieu & proprement parler, mais de son rapport d Dieu, permet &
I’'dme de se connaitre. D’ou suit aussi le chapitre V: semblable & Dieu, 1'ame
[ait que I’homme différe de la béte. L’article 12 du quawriéme chapiire ferme
ainsi le cercle: « que si mon Ame connait la grandeur de Dicu, la connaissance
de Dieu m’apprend aussi & juger de la dignité de mon dme », mais avec ce
double décalage, que connaitre la grandeur de Dieu, ce n’est pas stricto sensu
connaitre Dieu, et connaitre la dignité de son dme ¢st autre chose que faire le
décompte de ses facultés. Connailre son rapport & Dieu est le propre de la
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sagesse, car ¢n rappoitant tout 2 Dien comme & 1"auteur de toutes choscs,
celle-ci mé&ne, non A la connaissance, mais 4 I'amour de Dieu et de soi-
méme,

Qu’cst-ce, alors, que connaitre Dieu? Si connaitre consiste 4 rendre sa
pensée conforme aux choses, il est évident que I’esprit fini ne connait pas
Dieu qui est infini. Dol 1’absence ici de théologie rationnelle, car la raison
seule, sans la foi, ne saurait prouver quelque chose de Dieu: la lumigre natu-
relle, assurément droite, trouve trés it ses limites, et les preuves de 'exisicn-
ce de Dieu que donne la philosophic ne sont gue présomptives. Homme de
religion d’abord, Bossuet ticnt que la foi n’a jamais besoin du secours de la
raison, parce gu’clle a son ordre de vérité ct ses preuves; ¢lle scule fonde ¢n
derniére instance la théologic, mais aussi la morale, qui appartient de droit &
1a religion: pas de morale purement humaine, {it-ce par provision. Comment
parler de Dico dans une Introduction 2 la philosophie? Les termes qui dési-
gnent Dicu, au chapitre IV, ne font que varier sur ¢ccux du titre: architccte,
artisan, maitre, cause intclligente, sagesse infinie, puissance, souveraine bonté
— tous termes qui appréhendent Dicu dans son rapport aux créatures, non pas
dans son &ure méme, Mais comme la connaissance ne saurait se passer d’unc
preuve de 'existence de Dien, le Traité produit son propre fondement A partir
de la notion de véritéd. L'arlicle 5 déduit de 1'existence des vérités éternclies
(vériiés démontrables et nécessaires, sur lc modéle des mathématiques) cclle
d’un sujet en qui elles résident, c’est-d-dirc un entendemcent capable de les
comprendre toutes et immuablement: « un Etre o la vérité cst élernellement
subsistante... et cet Etre doit &tre la vérité méme, et doit &ire toute vérité... Cet
objct élernel c’est Dieu éterncllement subsistant, éterncllement véritable, éter-
nellement la vérité méme. » ¥ Dieu auteur de Ja vérité, Dieu ou la vérité: lo
chapitre s"organise sur ce type de preuve, Dien er tant gu’étre, abstraction
faite de son rdle de créateur ¢t d’architccte, sc définit par la véritd. Or - et la
est 1a preuve a proprement parler — ’existence d’un tel sujet est nécessaire de
toute ternité, car la notion mémc de vérité exige qu'il soit donné une chose
qui existe par elle-méme: sans quoi scul le néant scrait élernellement vrai, ce
qui est « absurde et contradictoire ». Donc parmi les vérités éicmelles, figure
la notion d’un &tre cause de soi. Cet argument constitue la seule preuve a
priori du Traité, lequel par aillcurs fait usage des preuves physico-théolo-
giques, et d’une preuve par la perfection, mais non point {comme chez Des-
cartes) fondée sur 'idée: simplement, 1a sagesse humaing imparfaite suppose
unc sagesse parfaite. ' Ces dernitres preuves sont développées et répéiées an
cours du chapitre 1V, patce qu’clles considérent Dicu dans son rapport &
I’homme: perfection/imperfection, infaillibilité/faillibilité, souveraine
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bonté/malignité, indépendance/dépendance. L'existence et les atiributs de
Dieu ne sont ici définis que pour indiquer a I’Amc la vérité de son essence ct
sa détermination: I'imitation et ’amour de Dicu. La connaissance de Dicu ne
sach&ve pas dans un trait€ des attributs divins, car 1’ame ici connait Dieu par
les effets qu’il induit ¢n elle: pour qu’elle connaisse Dieu, il faut que Dicu
I'éclaire, pour qu’elle "aime, qu’il lui inspire son amour, pour qu’ellc voie la
vérité, il faut que Dieu la lui fasse paraitre, pour qu’clle ait une velonté droite,
que Dieu Ia sollicite. La connaissance de Dicu, chez Bossuel, s’identifie 3 la
sagesse augustinienne, par les thémes de la lumigre el de intimité de I’ame &
Dieu; c’est le but de I'instruction philosophique: « ... nous avons fait un traité
de la Connaissance de Dieu et de soi-méme, ol nous {...) faisons voir qu’un
homme qui sait se rendre présent 4 lui-m&mge, trouve Dien plus présent que
toute autre chose {...): selon ceue parole vraiment philosophique de 1" Apbtre
préchant & Athénes (...} “il n'est pas loin de chacun de nous, puisque c’est

en lui que nous vivons (...)". A I'excmple de saint Paul, qui se sert de cette
vérité comme connue aux philosophes, pour les mener plus loin; nous avons
entrepris d’exciter en nous par la seule considération de nous-mémes ce senli-
ment de la Divinité que 1a naturc a mis dans nos ames en Jes formant. » * La
sagesse qui fait connaitre Dicu fait aussi connaitre I'amc dans son essence
véritable, ¢’est-a-dire dans sa ressemblance et sa proximilé a Dieu.

Le Traité n’est pas achevé want que la sagesse n’a pas repris, compléé, la
connaissance du corps comme elle a fait de I’ame: car si le chapitre sccond a
donné des mécanismes corporcls une connaissance exacte, il n’a pas les
moyens de soustraire I'ame A la méconnaissance de Dieu et de soi-méme &
laquelle 'expose la ressemblance des corps humaing i ceux des animaux.
Decrechef, seulc la sagesse qui fait voir I"action de Dicu dans la nature peut
montrer que 'union de I'Ame & son corps est le propre de ’homme, et accom-
plit au mieux les fins de Dieu.

Aux arguments connus en faveur de Pame des bétes, Bossuet oppose les
réponses habituelles: ils n’ont point la réflexion. 11s font toutes choses conve-
nablcment, dit-on, mais agir convenablement ¢t connaitre la convenance sup-
posent deux principes différents, ’'un purement corporcl, explicable par Ie jeu
des oigancs, 1'autre spirituel, effet du raisonnement donc de Uintelligence. A
cct égard, les plantes sont bien supérieurcs aux animaux, car elles procédent
par convenances ¢t disconvenances plus complexes et plus subtiles: on ne
dira pas pour autant que les grenades ont de la raison. ** Un tel pouvoir n¢
prouve pas la présence d’un¢ ame, il est commun A toute la nature, que dirige
la raison: mais celle-ci se trouve aélfewrs, en Dicu méme. Bossuet refusc donc
la notion d’un principe particulier cu individuel qui gouvemerait les mondes
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animal et végéral: lc principe universel qui fait ordre général de la création
prise globalement y suffit. Le chapitre second décrit en précision I’application
de ce principe d'ordre dans le corps humain, qui rend raison de sa parfaite
économie; on sait par 1’abbé Ledieu que Bossuet entendit pendant plusicurs
années les legcons des médecins anatomistes Dodart et Duverney, pour les
exposer ensuite en langue claire et nette. Le mécanisme corporel ¢st dit «
admirable », « ingénicux », « délicat », « merveilleux », parce qu’il est adé-
quat, adapté aux fins de I'organisme; mais non point mysiéricux, pour peu
qu’on le rapporte A son créateur, comme fait le chapitre V. D’oli suit que les
animaux peuvent paraitre « semblables aux hommes & ’extéricur » '*, dans
leurs organes et lewrs actions, sans qu’on en doive inférer on « principe inté-
rieur » qui annulerait leur différence réelle d’avec les hommes: car ¢’est le
seul ordre naturel qui produit les effets et actions qu’on serait tenté d’attribuer
a une dme — impressions des choses sur les organes des sens et réactions pro-
portionnées de ceux-ci. Cela est vrai pour le corps humain gussi: avant la
conscience, avant le raisonnement ~ ou hors d’eux, dans le sommeil par
exemple — le corps réagit a des sollicitations internes ot externes, Loin de
procéder, en I’homme, de la raison, celles-ci la lui feraicnt plutdt perdre: «
toutes ces choses et une infinité d’autres sc font si raisonnablement, que la
raison en excéde notre pouvoir. » * La sagesse ¢nseigne i reconnaitre [
Pexercice de la raison souveraine qui a ordonné le cours naturel des causcs,
effets, actions et réactions. Qu'est-ce qu’un animal? Un corps assisté de Dien:
un enscmble de parties ajustées les uncs aux autres par un habile ouvrier en
vue d’effels déterminés, non au coup par coup, mais une fois pour toutes: il
fam dire Bossuet mécaniste, non qu’il soit cartésicn (il ne cite Descartes
qu’une fois au Trait€), mais parce qu’il professe la science des anatomisies ¢t
médecins qui ont su écouter les principes du cantésianisme.

Qu’est-ce qu’un homme? Un corps assisté d’une dme: 'union de V'ame et
du corps, chapitre central du Trai\é, fait la spécificité de "homme. Celui-ci
tient, dans 1’échelle des créatures, une place qui devait &tre remplie 2: il exis-
te des corps qui ne sont unis A aucun esprit, des esprits sans corps — les plus
élevés: Dieu, les Anges —, et done aussi des esprits wnis 3 des corps, les der-
niers des &tres intelligents, mais supéricurs aux animaunx et autres corps privés
d’esprit. Reste & poser la question: pourquoi P'union de I"me et du corps,
c’est-a-dire A quoi sert-¢lle, puisque les deux termes vont fort bien 'un sans
Pautre? Ni Dien ni les anges ne font usage d’un corps, ¢t les animaux, pour
&tre parfaits, n"ont pas besoin d’ame. Le corps humain non plus: car nulle part
Bossuet ne pose que I'ame forme ou informe le corps de 'homme, fait son
unité ou Iorganise; il se trouve, sans elle, organisé comme un tout: « le corps
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A le regarder comme organique est un par la proportion et la correspondance
de ses parties: de sorte qu’on peut l'appeler un méme organe, de méme et &
plus forte raison qu’un luth, ou une orgue, est appelé un seul instrument. D7od
il résulte que I’ame loi doit &tre unie en son tout comme & un seul organe par-
fait dans sa totalité. » ** L’union de I’ame et du corps n¢ sert pas au fonction-
nement normal, naturel, de 1’animal humain; au contraire, lit-on 4 plusieurs
reprises, cela se fait micux gquand nous n’y pensons pas: la nature nous fait
voir qu’en bicn des cas elle n’a pas besoin de notre attention », et qu’une infi-
nité de choses ont lieu « si raisonnablement que la raison en ¢xcéde notre
pouvoir, et en surpasse notre industrie. » * Le¢ corps sans ime n’est pas
machine, horloge ou pur cadavre — mais est-if humain? Qu plutdt: que veut
dire humaoin? L’ange cst tout ¢sprit, 1'animal est tout enticr corps, 1’ homme
n’est que cette « union admirable » dont il est « difficile et peut-&tre impos-
sible de pénétrer le secrct ». Lequel ne semble pas ici d’ordre métaphysique:
la distinction réelle ne génc pas Bossuet, qui ne doule pas qu’il ne soit aisé &
Dieu d¢ réunir deux substances par nature inconciliables. Mais "union de
P’dme et du corps présente ce paradoxe, que Fame s’y trouve tantdt sujeuc ct
tantdt souveraine; assujettic aux dispositions corporelles dans les opérations
sensitives, ¢lle commande, par intelligence et volonté, non seulement dans les
opérations intellectuelles mais aussi & certaines dispositions du corps — « ¢’est
ici le bel endroit de 'hommc ». ** Dol vient cette « communion »,
« cntr’aide », « société », qui fait que le corps n’est pas seulement instru-
ment de ’Ame, mais que I’dme semble « comme demander naturellement
d’étre unie & un corps »? ** A celle question il sc peut que 1a philosophie n’ait
pas de réponse, et que la connaissance doive encore laisser place i 1a sagesse:
car il semble plus pertinent de s’interroger sur le scns de "union que sur sa
nature et son efficace, et de répondre par les fins de Dieu: la nature ne fait que
servir les desseins de la Providence. C'est [a que les Sermons ¢t les Oraisons

funébres prennent le relais de la réflexion philosophique (« comment puis-je
me ficr & toi, & pauvre philosophie? »} pour montrer comment la morale et la
religion convertissent i la gloire de Dicu le paradoxe de ccite double nature,
Si I'union de I’ame et du corps fait Ic propre de I’homme, ¢’est qu'elle seule
permet de remplir 1a vocation de 1’homme au scin de la création: par cette
étrange union, Dieu veut 2 la fois I’élever et ’abaisser. L’animal est infaillible
parce qu’il n’a pas d’ame: il agit plus droitement ¢t plus sitrement que
homme parce qu’il ne raisonne pas, ou plutdt parce que n’intervient aucunc
« raison particuliére », mais sculement « la raison universelle, dont ke ¢oup
est siir » . L’homme en revanche obéit & une raison qui est sicnne et gue
Dicu 1ui a donnée cn propre, qui certes connait et imite la raison divine, mais
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qui toutefois est libre, et partant susceptible de tous les égarements du ceour ot
de I’esprit.

L’ordonnance du Traité indique assez bien ¢ bon usage que doit faire I¢
Dauphin de la philosophic, puisqu’elle ¢n révéle 4 la fois lc pouvoir et les
limites: autour du chapitre III se distribuent les quatre chapitres qui traiteront
deux fois et de I'ame, ct du corps, une premidre fois sous angle de la
connaissance (1’ame sans le corps, puis le corps sans [’dme), une seconde fois
sous cclui de la sagesse ('dme image de Dicu, la béfe image du corps). Le
troisidme chapitre est 1¢ point crucial du Traité, puisqu’il mélange inextrica-
blement 1’Ame et le corps, mais aussi la connatssance et la sagesse, car c’cst
sculement cn tant qu’elle est image dc Dieu que 'Ame peut échapper a ce
corps miroir des béies. L'Introduction d la philosophie s’en tient a ces choscs
« hors de doute et utiles 2 la vie »; mais en décrivant "homme pris entre la
béte et Dieu, le traité De la connaissance de Dieu et de sgi-méme s¢ situe Iui-
méme entre ceux De la concupiscence et Du libre-arbitre.,

CHRISTIANE FREMONT

NOTES

1 - Mardement de I’ Evéque de Troyes, en iéie de 1'édition de 1741,

2 - Natice bibliographigue de 1'abbé Caron, en ifie de 1'édition de 1846 et reproduile dans les
éditions postéricures du Traité,

3 - T'ai collationné les textes des Editions de 1722, 1741 et 1846, mais sans reproduire les inter-
polations dont 1'abbé Caron donne la liste.

4 - Bossuet fut nommé précepteur du Dauphin le 5 septembre 1670, et [’on pense qu'il écrivit le
wraité des cette annde. La Lettre au Pape fnnocent X1 De I'instruction de Monseignewr le Daw
phin est datée da 8 mars 1679: le paragraphe VII énonce les principes de 'instruction en philoso-
phie. L'abbé Caron en reproduit des extraits; pour le reste, voyez par exemple les Letires sur
I' dducation du Dauphin, par E. Levesque, Paris, Bossard, 1920,

5 - Voyez Michel Scrres, Hermés HI, La traduction (Descartes traduit en langue statique: le
cercle), p. 107 sq.

6 - Lettre & Innocent XI, par. VIL

7 - De la connaissance de Dieu et de soi-méme, ch. IV, an. 8, CORPUS, p. 199,

8 - ibidem, p. 200.

9 -ibid,, ¢h. IV, art. et 9.

10 - ibid,, p. 203,

11-ch. L p. 102127,

12 - ¢h. T,p. 30,

13-ch.1,p. 2B et 57.

14 - ch. IV, art. 7 et 10. Cf. « En aimant Dien, ¢’est nous-tnémes que nous aimons, cumme aussi,
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si nous 'entendons bien, en nows aimant nous-mémes, ¢’est Dien que nous devons aimer, »

15 - ¢h. IV, ant. 5, p. 193.

16 - Faote de travaux récents sur la réflexion proprement phitosaphigue de Bossuet, on peut citer
la thése d’Adrien DELONDRE: Doctrine philosophique de Bossuet sur la connaissance de Diew.
Pour 1'é1ablissement des preuves de |'existence de Dieu, Bossvet suit, selon 1'avteur, une «
méthede psychologique », fondée sur I'innéité de 1'idée de Dieu: celle-ci ne sc démontre pas plus
que la ndire propre. A. Delondre s’anache 3 classer les diverses preuves qu'on trouve au Trailé,
ct distingne des preuves par le corps humain, ¢'est-i-dire en gros par a finalité, dont il cherche
des sources chez Anaxagore, Platon, Saint Auvgustin et Saint Thomas; puis des preuves fondées
sur 1'ime, parmi lesquelles une preuve platonicienne et augustinienne, ¢t unc prevve cartésienne;
pour en conclure que Bossuct ne tombe pas sous le coup de la entique kantienne de la preuve
ontologique, parce qu’il a dépouillé celle-ci de sa forme syllogistique. Enfin une preuve fondée
sur le ceeur, qui joint la connaissance i 1'amour,

17 - Leure & Innocent X1, paragraphe VII.

18 -ch. V, art. 2, p. 217.

19 - ibid., 1, p. 216.

20 - ibid., 3, p. 222.

21 -ch. HI p. 103 et IV, p. 178,

22 - ch. 10, p. 103.

23 - ch.II, p. 106,

24 -ch. V,p. 222,

25 -ch. T, p. 140,

26 -ibid., p. 164.

27 -¢h ¥, p. 229.
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L’anthropologie religicuse et la question des passions dans
le Traité de l'usage des passions de J. F. de Senault

Au dix-scptidme siecle, le concept de passion, vieux de plus de deux mille
ans d’usage, étendant sa réalité proiéiforme aux confins de [’dme et du corps,
devicnt passage obligé de la réflexion de tous ceux qui font profession d’écri-
re. Derriére ce débal qui intéresse moralistes et médecins, religieux et philo-
sophes, un enjeu se profile : celui du statut de Faffectivité. Est-elle cc fief
devant lequel les prétentions hégémoniques de Ia raison échouent, ou n'est-
elle gue rationalité cachée 7

Scnault écrit moins pour affirincr des théses originales a la face du monde,
que pour en combatire, On sait qu’apres le temps du gne guére contesté
d’une morale exclusivement chréticnne, la renaissance du stoicisme ¢t de
I"épicurisme fit assister an seizitme A la rencontre des philosophics patennes
et de 1a pensée chréticnne. Lirruption dans le champ de la réflexion de ces
doctrines rivales, met en question ’hégémonie de la doctrine chrétienne. La
doctrine du Portique en particulier, comporte un certain nembre de traits qui
siéent a Ia pensée chrétienne. Suflisamment en tout cas pour que, bien que les
principes et les fondements dilférent, certains penscurs chrétiens considérent
qu’il y a la des choses 3 retenir, et tentent de concilier le Christianisme et le
Portique : ¢’est ce que font Jusic Lipse, Du Vair, Charron, Montaigne a scs
débuls, ainsi que des protesiants comme Simon Gouwlart. Mais scntant
I'impasse & laquelle conduit une tentative de réunion aussi aventureuse que
celle du dogme chrétien et de la philosophie stoicienne, et le risque que le néo
stoicisme faisait courir a 1a religion, unc réaction contre ce courant concilia-
teur se dessine an début du dix-scptigme sidcle. Ouvrant la voie  cetie réac-
tion, Saint Frangois de Sales au livre I du Traité de I amour de Dien, aifirmait
que si on peut retenir certains éléments de la docirine stoique, on ne peut
espérer y trouver Ia voie du salut. Par 1a bréche ainsi pratiquée, s’introduit
une vague de suspicion et de critique 4 1'égard de [a doctrine stoicienne, Cri-
tique dont le waité De {'usage des passions publié en 1641 par 1’oratorien
Senault, constitue un texte majeur, Consacrant le divorce du Portique et du
catholicisme, cette oeuvre se présente a la fois comme un discours chrétien, et
comme une réfutation, nuancée, du stoicisme. Double intention ¢n apparence,
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unique en réalité, la réfutation étant I’affirmation dans sa dimension nécessai-
rement critique ct polémigque, les négations de la critique devenant affirma-
tions dés lors qu’elles sont rattachées a leur source.

Senault se défend dés le début de son traité d’avoir vouly faire ocuvre de
philosophe. La conscience, 1’esprit, ne sont pas juges du Vrai et du Bien. Se
défiant de Ja raison, Senanli nie que I’homme puisse parvenir par ses propres
ressources 2 la connaissance ¢ i la moralité. C’est un acte de foi qui cuvre
cetle réflexion, ¢’est sur la révéiation et 1’autorité que repose son systeme de
pensée : «La vérité {...) descendit sur tcrre avec la foi» (p. 48*). Les principes
de sa réflexion sont donc 4 chercher du c6té des dogmes. Et, i la fois com-
mencement et proposition directrice & laquelle tout le resie est subordonng, il
y a celui de la chute. Chute qui a corrompu non seulement la chair, mais
encore I'esprit des hommgs, et qui a fait que «la raison ¢st devenuc I'esclave
du pé&ché» {p. 30). Si donc c’cst dans son entier que la nature est déchue, on
ne peut confier & la raison la tiche de nous éclairer ¢t de nous gouverncr.
D’oi Pattitude de Scnault 4 1'égard de la philosophie en général. Quoiqu’elle
soit «belle» et que ses dilférontes parties soicnt «nobles» (préface), croyant
pouvoir procéder par les seulcs forces de son esprit, elle est orgueilleuse et
vaine,

C’est essentiellement & la philosophie morale que Senault adresse ses
reproches. Fondamentale par son projet, la merale devrail permettre d’«épu-
rer I'esprit des philosophes», @ «instruire les politiques», et de «former les
peres de famille» ¢p. 27). Mais en méme temps qu’il lui reconnait une utilité
certaine, il lui refuse toute noblesse, car on nc peut se faire unc gloire du
simple fait de n’avoir pas d¢ vices, et ce n’est qu’en ayant perdu tout point de
repére qu’on peut considérer comme une excellence tout ce qui n'’est pas une
infirmité,

Or la morale consiste dans le bon usage des passions («toute la morale est
comprise dans cctte partics) {préface p. 27). Et sur le sujct des passions
«toutes (les) opinions (des philosophes) peuvent se réduire 4 celles des épicu-
riens et des stoiques» (p. 29). Tout d’abord, les deux doctrines sont rejctées
dos a dos, sous le méme chef d’accusation : avoir cru en 'homme seul, ¢n
SON Pouvoir, €n son autonomie ; navoir «point voulu 4'autre régle que la
Nature, ni d’autre secours que la raison» (p. 28).

Mais ces philosophies ne sont pas seulement coupables parce qu’elles
«manquent au Principe», mais aussi parce qu’elles «manguent & ta Fin». La
vertu, disent-elles, est A clle-m&me sa propre fin. Or, laisant référence anx
écrits de Saint Augustin, Senavlt remarque que «étant possédé par ’amour
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propre, il ne se pouvait point proposer d’autre {in que soi-mémc» (p, 29},
Dans les meilleures de leurs aclions, les hommes sans Dien nc peuvent, ulti-
mement, chercher que leur intérlt, Aussi Saint Augustin classait-il la vertu
parmi les «vices brillants». Scnault, 4 I'intéricur de cette tradition chrétienne
participe & ce discrédit des vertus. Toute cette perfection humaine, et seule-
ment humaine, cache une présomptucuse suffisance. La raison ne peut rien
sans le secours de la grice ; I'inspiration vertucuse n’cst rien sans son inspira-
tion ; «toutes les actions que (I'homme) faisait sans cette assistance étaient
criminelles» (Préface).

Au-dela de cette critique portant sur le sens de Uentreprise philosophique
et son vice fondamental, Scnault s¢ livre & une critique plus spécifique. Som-
maire et discutable, la condamnation des épicuriens est sans appel. Dc toute
maniére ce n’est pas ce procds mais celui des stoiciens qui I'intéressc.

Au meins ceux-ct ne sont-ils pas aussi gravement coupables. Du moins
leur sévire vertu les préserve-t-elle des errements des précédents. C’est pour-
tant contre eux que Senault écrit son traité ; les adversaires les plus redou-
tables sont ccux dont la doctring a pu ére rapprochée du christianisme. De 12
une attitude nuancée, complexe, faite d’admiration et de réserve, de recon-
naissance et de mépris, d’cmprunts et de critiques.

En humaniste, Senault reconpait 3 la philosophie stoicicnne une certaine
noblesse, et & Séntque (mainte fois cité), de ta finesse et du jugement, I
emprunte guelquefois méme a c¢ dernier des exemples, des analyses de pas-
sions particulitres, et des exercices pratiques destinés  rendre vertucux par la
maitrise du jugement et de la volonté,

Il n’cn reste pas moins que, comme toute philosophie paicnne, le stoicis-
me reste présomptueux et vain ; c’est ce que Senault s’efforce de montrer, en
traquant cette rivale de la doctrine chrétienne avec laquelle certains avaicent
cru une alliance possible.

Cependant Senault reste un héritier de 1'anthropologie pré-classiguc. En
deca des débats qui opposcnt tenants et déiracteurs du stoicisme sur la ques-
tion des principes et de I'usage dcs passions, un large consensus les
rassemble ; il concerne la question de la nature des passions. Charron les défi-
nit comme un «mouvement violent de 'dme en sa partie sensitive, lequel se
fait on pour suivre ce que I'Ame pense lui étre bon, ou pour fuir ce qu'clle
pense lui &tre mauvais» (De la Sagesse chp. XVIHI) ; Senault comme un
«mouvement de I’appétit sensitif, causé par I'imagination d'un bien ou d’un
mal apparent ou véritable, qui change le corps contre les lois de la nature»,

Quant 3 la nature des passions, on s’accorde donc sur trois points : le
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sitge des passions est I'appétit sensitif ; ces mouvements de I'dme ont dcs
effets sur le corps ; ces effcts corporels sont contraires aux lois de 1a nature,

Définissant les passions comme «mouvemncnts de 1" appétit sensitif»,
Senault affirme sa fidélité & la tradition aristotélicienne de 1a distinction des
trois degrés de I"dme et sc sépare radicalement des philosophes qui dans les
décennies qui suivront, domicilicront les passions dans le corps. Ici, Ies sens
mettent ’dme en présence des objets qui nous entourent ; I'imagination les fui
représente ; la mémoire les conserve et les lui restitue. En cet état, I’Ame qui
posséde déja cette connaissance fruste des choscs, connait des inclinations :
¢lle poursuit les objets bons et se¢ détourne des mauvais. «Se détourners,
«poursuivre» ; nous avons bien ici affaire A des «mouvements» ; mais ce ne
sont que des esquisses symboliques d’unc action sur le réel, et nen des
réponses adaptatives. La qualiié des objets qui se présentent (Senault croit en
I’objectivité des valewurs) fait naitre des impulsions qui, selon la qualité de
bien ou dc mal qui se présente, sont nommées amaeur, haine, désir, colére etc.
La description est largement convenue ; nulle étiologic, nulle téléologic ne
vient la renouveler. La oit pour un Hobbes ou un Descartes il ne sera question
gue de particules en mouvement, de heurts et de déclenchements, Senault
parle de rdles, de charges, d’altributions. La oil le vocabulaire sera résolument
mécaniste, il évolue dans le registre des métaphores politiques.

La seconde partie de la définition déclare que ces mouvements de 1 appétit
sensitif «change(nt) le corps contre ks lois de la natare» (p. 52). Car la pas-
sion «attaque le coeur» (p. 53) ct le blesse ; de ces blessures les signes cxté-
rieurs dcs passions {tremblcments, rougissements, pleurs, etc.), sont autant de
témoignages. Par cette affirmation, Scnault se sépare du discours médical
dont Paré pourrait &tre un représentant exemplaire, discours sclon lequel les
passions ne sont pour le corps ni mauvaises ni bonnes, mais peuvent devenir
I’unc ou Pautre selon 'usage qui cn est fait. Il s’opposc surlout 3 la thése car-
tésienne ou hobbienne selon laquelle les passions, strictement régies par les
lois de la nature, ont précisément pour fin la sauvegarde de notre &trc imma-
nent.

La description du processus de la passion, nous met en préscnce de phé-
noménes naturels nécessaires. Que Ics passions soient séparables de la nature
humaine, c’¢8t ce que le stofcisme n’a pas su voir. Supprimer les passions est
impossible. D’ailleurs, la question de la nature des passions &lant inséparable
de celle de leur valeur, la naturalité des passions interdit gue ’on parle 4 leur
propos de maladies de I'amc, car la natur¢ «¢st bonne dans son fond», Ni
néfastes, ni bldmables, les passions ne sont pas, dans lcur nature premiére,
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mauvaises.

Pourtant, elles le sont devenues. Scnault les qualifie de «moenstres», de
«bétes farouches», insoumises ct déréglées. La Chute nous donne la clé de ce
changement ; ¢’est par le péché originel que les passions innocentes devinrent
déréglées. Par lui, notre nature fut corrompue ; et celle-ci communiqua aux pas-
sions sa corruption. Le premicer effet du péché [ut que «les éléments sc divise-
rent en son Corps, et son corps s’éleva contre son esprit» {p. 76). L harmonie de
1"ame et du corps brisée, ce dernicr acquit un pouvoir excessif. Or qu’est-ce ici
que le corps 7 — Les scns ¢t I'imagination. Qu’est-ce que 1"ame ? — L'esprit ¢t
la volonté. C’est dans les sens ct 1’opinion qu’il faut chercher Ies causes du
désordre des passions. Apids la chute, les passions «prennent 1e parti» des sens
dont elles naissent, et 'imagination Ies représente & Pespnit «en parlant en leur
faveur» (p. 51). Etant donné I¢ rdle décisif de 1'imagination, on comprend sa
responsabilité dans les excés ou les errements dont Ies passions se rendent par-
fois coupables ; car elle représenic A 1’appétit sensitif, des biens et des maux
tant réels que fictifs ; par ses jugemecnts («opinions»), elle approuve ou
condamne ce que les sens lui représentent. Si on ajoute  cela la corrupiion des
sens et les duperies gui en résulient ¢(p. 87}, on comprend que les passions ont la
«malice» qu’elles tirent de la nalure corrompue.

Mais a ce stade encore, les passions déréglécs ne sont pas pour autant des
vices. Tant que nous subissons les passions comme 1'inévitable rébellion du
corps contre I'ame, tant que nous assistons impuissants a leurs développe-
menis, tant que nous déplorons leur empire, nos passions ne sont encore que
déréglées. A propos des stoiciens, Senault rappelle qu’il refuse 1'assimilation
des passions et des vices («... comme nos adversaires les conlondent avec les
vices...»). C’est lorsque la volonté consent aux passions que celles-ci devien-
nent des vices. Autrement dit, ¢’est quand I’&me, également corrompue par le
péché, témoigne de sa corruption. Nous avons vu comment 1’imagination
prend le parti des passions. Excellente avocate, celle-ci séduit 1'esprit qui
«éconte» les passions, «examing leurs raisons», «considére leurs inclina-
tions», et qui «pour ne pas les attrister», se range 2 leur ¢6té et leur donne rai-
son. Ce faisant, il trahit la volonté «rcine aveugle», et «lui fait d*infideles rap-
ports pour tirer d’elle d’injustcs commandemenis» {p. 57). C’est donc lors-
qu’elles onl I'aval de la volonté, que Jes passions deviennent des crimes, car
le vice el le crime supposent la liberlé de vouloir @ «leur sédition se forme en
parti et I'homme qui n’était encore que déréglé, devient entiCrement crimi-
nel» (p. 51).

Par contraste, F’état d'innocence était un état o les affections de "homme
étaient réglées, et o sa velonté n’avail que de bonnes inclinations, Les pas-
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sions, innocentes, attendaient les ordres d’une raisen non corrompue. En ce
temps de I’hcureuse union dc I'8me et du corps, les passions des hommces
étaient de méme nature guc les ndtres, mais plus dociles @ «sa constitution le
rendait capable de nos mouvements, la justice originclle Pexemptait de tous
leurs désordres» (p. 67). Aussi Adam n'avait-il que «de justes craintes et de
raisonnables espérances» (p. 68). Et Jésus-Christ qui connut lgs passions, en
éait le maitre absolu ; elles «dépendaient de sa volonté en leur naissance cn
teur progees et en leur durée» (p. 72).

Avec le péché, ¢’est donc la qualité des passions ct non leur natare qui
change. Le désordre actuel des passions est le chitiment par lequel nous
payons notre crime originel, et non ’eflct d’une faiblesse de notre nature.
Aussi Senault peut-il affirmer sang contradiction avec le texie ci-dessus cité :
«c’est avec raison (que les stoiciens) confondent nos passions avec leurs
vices» {p. 78). Dans I’état anqucl le péché nous a réduit, elles sont des vices.
Excessives, disproportionnées i leur cause, elles nous Lyrannisent, nous dlent
la libre disposition de nos velontés ct de nos désirs, nous rendent captifs de
ceux qui savent habilement les utiliser. Enfin et surtout, ¢’est sur le plan
moral que les conséquences sont les plus graves ; lcs passions nous soumct-
tent au diable qui les flatte pour triompher ¢t pour nous perdre : «il accomode
toutes ses suggestions a leurs désirs (des hommes) et il nc leur propose ricn
qui ne scit conforme A leurs inclinations», les passions déréglées sont «les
scmences des vices» (p, 122), Par nature axiologiquement neutres, les pas-
sions tiennent leurs défauts de I'usage qui cn est fait. C'est-a-dire de I'usage
qu’en fait la puissance supéricure qui les gouverne : la volonté. Parce qu’il
faut &tre responsable pour &tre comdamnable, et qu’il faut &ire libre pour étre
responsable, scule 1a volonté cst au principe de Ia faute. Par métonymie on
parlera alors de passion criminclle. Les passions déréglées peuvent donc don-
ner naissance a des vices, Et on comprend comment : dans Uélat de péché la
volonté a perdu sa belle indépendance ; en butte aux séductions réitérées de
1"imagination, son libre arbitre est mis & mal,

Ce qui augmente encorc le danger c’est que, lorsque les passions déré-
glées ont produit quelques vices, ces vices A leur tour suscitent d’autres pas-
sions : chez Pompée et César I'ambition engendra Ia jalousie. Seul I¢ mal
peut voulcir le mal. Il y a renchérissement, I'égarement devient perversité.
Senault donne ici A voir la logique de 1'enlisement progressif dans le péché ;
phénoméne quasi inévitable, dans lequel notre responsabilité s¢ trouve pro-
gressivement el sourncisement engagée, sans que nous soyens pourtant
jamais tout & fait coupables ; manifestation du mystére de la faute originelic.

La volonté est la demitre coupable, mais I’esprit I'a trompée. Lui méme
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est coupable donc, mais if a été abusé par I’imagination, 4 son tour rcspon-
sable mais & son tour abuséc par les sens trompeurs. Bref, 1¢ responsable,
c’est la corruption qui affecte la nature tout entiére. L’ultime cause du
désordre des passions, ¢’est la chute.

Ainsi, I'histoire est la vérité de la nature. Seul le dogme jette quelques
lumiéres sur cette ténébreuse alfaire ; la raison, déja faible, doit abdiguer
devant cette irrationalité, L’homme serait plus incompréhensible & 1"homme
sans le mystére de la foi ; la rationnalité doit, sur la question de 1a nature des
passions, ¢éder l¢ pas a la révélation.

Que faire de nos passions 7 L'interrogation s¢ subdivisc en trois ques-
tions : que faut-il faire, que peut-on fairc, comment faire ?

Que faut-il faire 7 Senault refuse la thise stoicienne de 1'éradication.
D’abord parce qu’un tel projet ¢st iméalisable. Les passions étant consubstan-
tielles & notre nature, pour les détruire, «il s¢ faudrait défaire de soi-méme»
{p.54).

Mais surtout on peut tirer profit des passions. Elles peuvent étre rachetées.
Car elles peuvent devenir «les semences des vertus» (p. 117). Puisque les pas-
sions tiennent leur qualit¢ de I'usage qui en c¢si fait, elles peuvent devenir
bonncs. Pour cela il faut que la volonté le soit. Et comme celle-ci peut &tre au
principe du vice, clle peut étre an principe de la vertu. Et en effet, «il n’y a
point de crainte qui nc scrve A notre assurance si ¢lle st bicn ménagée, il n'y
a point d’espérance qui étant bicn régléc ne nous anime aux actions géné-
reuses et difficiles» ; Ia hardiessc cst «la fidéle compagne de la valcurs; la
colére «maintient la justice, ¢t anime les juges au chéitiment des criminels»
(p. 47).

De plus, les passions donnent aux vertus, 1'occasion de s’cxercer ; et
comme il n'y a somme ioute dec vertu qu'en cxercice, les passions donnent
aux vertus 'occasion d’exister ; «La vertu méme serait oiscuse si elle n’avait
point de passions a vaincre ou & régler (...). La force est occupée & domplter la
crainte, et celte courageuse vertu cesserait d’agir si ’homme cessait de
craindre (...). La tempérance ct la continence répriment les voluptés, et si la
naturc n’avait mélé du plaisir dans touies les actions de notre vie, ces deux
vertus qui font les chastes et les continents demeureraient également inuliles»
{p.46-47).

Cependant, que peut-on fairc ? Pour qu’elles soient «bicn ménagée(s)»,

«bien régiée(s)», encore faul-il que les passions n¢ prétendent pas a I’indé-
pendance et 2 la rébellion. On veit mal comment ce qui est dans la logique de
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la chute ne s accomplirait pas. A moins gue, 2 défaut de passions dociles, on
ait affaire 2 une volonté impassible et ferme. Un tel gouvernement des pas-
sions si éminemment souhaitable, est-il possible 7 Se¢nault Iaffirme ; «si nous
assujettissons les sens & I'empire de la raison, nous pouvons bien lui sou-
mettre nos passions et rendre notre crainte et notre ¢spérance vertueuses,
comme nous rendons tous les jours nos jelines et nos veillées méritoires»
(p. 46).

Mais comment assujettir les sens & I'empire de la raison 7 Les difficultés
aussitot surgissent : «il y a des maux agréables dont les malades appréhendent
1a guérison» (p. 54) ; et nous ne pouvons manguer «d’appréhend(er) une vic-
toire qui nous doit coliter la perte de nos plaisirs.» (p. 96) Car, bien qu’elles
nous déchirent nous ne pouvons manquer de ressendir lear disparition comme
une amputation. A la fois plaisir ¢t souffrance, leur disparition nous prive de
I'un comme de ’autre. Aussi, pour pen que 1’amour-propre nous trahisse
«nous épargnons nos rebellcs car ils sont nos alliés»,

Alors comment se rendre maitres de nos passions 7 Comment contrer
I'implacable processus décrit plus haut 7 Comment rendre & la volonté son
libre arbiwe et & la raison son pouvoir ? Scule la grice le peut. «Puisque
I’homme est criminel, que ses passions sont révoltées, que I'esprit qui les doit
régler est obscurci, que 1a volonté que les doit modérer est dépravée, il faut
nécessaircment recourir 4 la griace» (p. 82). Sans cette assistance divine,
I’hemme ne peut ricn, Aussi faut-il : «qu’il devienne pieux s’il veut étre rai-
sonnable» (p. 81). La grice ¢st ce qui rend 4 la volonté la possibilité de son
libre exercice. Ce n’est que par cette intervention surnatureile que peut étre
brisée la logique du processus ci-dessus décrit. Par elle, nous pourrons chan-
ger nos passions en vertus ; la crainte devicndra prudence, 'espérance
confiance, la colére justice, et I’envic émulation. Car, et c’est important,
I'homme, méme criminel, posséde en son esprit des «principes de vérités et
dans sa volonté des «semences de vertus». Toutes Ics passions sont «des ver-
tus naissantes» (p. 1719), en quelque sortec détournées de leurs fonctions par le
péché ; et «la méme providence qui a tiré notre salut de notre perte, veut que
nous tirions notre repos du désordre de nos passionss» {p. 54).

11 reste & savoir comment faire. La grice sanctifie P'ame, oblige D'csprit 2
connaitre Dicu, la volonté de 'aimer, mais laisse le corps «noyé dans lc
péché» (p. 82). Elle permet mais ne réalise pas notre salut ; elle le commence
mais ne 'achéve pas. Ainsi donc, lorsque les conditions de la mairise des
passions sont remplies, que 1'esprit a regu des forces de la grace, il y a encore
a lutter contre les faiblesses de la chair. De plus, seule la partie supéricure de
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I’ame ressent pleinement les effets sanctifiants de la grice ; 1’ame sensitive,
engagée dans le corps, n’est pas délivrée du péché. Autrement dit, 1’homme
ne saurait attendre trop de 1a grice. Quelle action directe sur les passions
peut-on en espérer ? Scnault répond : «tout ce qu’on peut souhaiter de sa
conduite, ¢’est qu'elle modere lear fougue, qu'elle réprime leur violence et
qu’elle prévienne leurs premiers mouvements» (p. 84}. La grice ne combat
pas A notre place, mais nous donne les moycns de combatre nous-mé&mes, en
affaiblissant notre adversaire,

11 faut donc mettre en place unc stratégie, dcs moyens, des régles pra-
tiques d’action.

II faut tout d’abord que I’homme connaisse ses propres fins. La religion
qui lui montre sa condition, les lui enscigne. C'est ’occasion de répéler ;
«qu’il devienne pieux s’il veut &ire raisonnable», En lni-méme, ce savoir est
désaliénant. Eclairés sur la véritable fin du désir qui est de nous élever A Dicu
«unique objet de tous les désirs» (p. 223}, nous ne serons plus tentés d'en
faire mauvais usage. La prise de conscience de la vanité des biens poursuivis
par l’amour, nous permettra de remédier & ses désordres (p. 176}, On sc
convaincra en outre de la malfaisance des passions en considérant les troubles
qu’clies font naitre dans nos ames. Ainsi instruits, on ne croira plus aveuglé-
ment les passions ; on se méficra de leur témoignage. On substituera le juge-
ment rationnel au jugement passionnel, 'examen de la raison i la vision
déformée du réel que nous donne la colére, ou la crainte.

Cependant, le savoir de nos véritables fins et de nos véritables intéréts
n’est parfois pas suffisant pour combattre les passions. Il faut y joindre une
véritable stratégic, faite de régles pratiques d’action. Ici, Senault fera de
larges emprunts aux stoiciens.

11 est bon d’avoir sur les passions une action préventive : «Obliger 1a rai-
son de veiller toujours sur lcs sujcls qui peuvent toujours exciler nos pas-
sions» (p. 106). Et ce, de maniere A ce que la surprise nc jouc pas en notre
défaveur. Exercer nos sens contre 'aspect toujours déroutant de Pinattendu,
La perte d’un étre cher affectera moins celui qui s’est rappelé que la vie est
limitée (p. 106). 11 importe aussi d’&tre attentif aux circonstances des pas-
sions, de supprimer les objets qui les irritent, ¢t de créer des situations qui les
affaiblissent. Car les passions vicnnent de nous, mais ¢'cst des choses exté-
rieures qu’elles se nourrissent, ou dont nous les nourrissons, tant il est vrai
que les passions tiennent une part de leur opiniftreté des artifices dont I’indi-
vidu passienné les entretient. Ainsi on luttcra contre 1’ambition ¢n 8’imposant
1a solitnde, contre la tristesse en fuyant les lieux moroses, contre la colére par
le divertisscment. Enfin, on wtilisera les passions les uncs contre les autres ;
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mais avec prudence, car il ¢st toujours dangercux d’armer une passion. On
tempérera ainsi la crainte par 1'cspérance, le désir par la pensée des peines qui
accompagneraient sa satisfaction.

Senault envisage par aillcurs des actions plus spécifigues, selon I'ancienne-
18, I'intensité et 1a nature particuliére des passions auxquelles on a affaire. Les
passions naissantcs peuvent &éure plus facilement maniées : plus anciennes, il
faut les «prendre par leur propre intéeét, et leur faisant espérer du plaisir ou de
la gloire, les poricr au bien ¢t ics délourner du mak». Car n’oublions pas que,
méme révoltées, les passions conservent unc inclinaison pour la vertu ¢l que
«pour les guérir, il ne faut que les déwompers» (p. 107). Sclon le degré d’intensi-
té des passions, la tactique 4 adopter sera difiérentc. En effet, dans leur extréme
violence, la raison reste impuissante. I1 n’y a rien & faire sinon attendre que ce
soulévemnent soit calmé, et noter pour la suite c¢ souvenir qui nous confére une
expéricnce des passions. Enfin, chaque passion possédant une nature particulic-
re, il faut adapter notre action 3 celle-ci. Ainsi, la crainte et la tristesse doivent-
ellcs &re sévérement réprimandées ; violence et sévérité sont pour elles des
movyens adéquats ; moyens qui seraient au contraire tout a fait malvenus pour
d’autres passions (clle la colére car ils 1a redoubleraient. Celle-ci doit plutdt étre
flattée, D’autres doivent &tre trompées ; ainsi, on rusera avee 'amowr en lui
proposant des objets légitimes (p. 107).

Ainsi s¢ comprend le rdle de la raison dans le gouvernement des passions.
Puisque dans lcurs pires désordres, il ¥ a somme toute «plus d’erreur que de
malice» (p, 110}, il ne faut «pour les guérir (...) que les détromper» (167,
110). Les passions maitrisées deviendront des instruments au service de la rai-
son, de la méme fagon que Il médecin se sert, A des fins utiles et avee profit,
de poisons, Mais c’est fa grice qui rend Daction de la raison possible. Tout
I"efficace de cctte stralégie repose sur une intervention spirituclle,

Ainsi donc, contrairement a ce qu’allirmeront les traités d’un Descartes,
d’un Hobbes ou d’un Spinoza, le domaine des passions, reste largement
imperméable a la rationalité. D¢ méme que Uirréductibilité que Senault, cn
augustinicn orthodoxe, reconnuit & 'affectivité. Du fait de la faiblesse de Ja
raison, 4 propos dc laquelle il anticipe les développements pascalicns, Cette
derniére n’a ni le pouvoir de pénétrer la réalilé des passions, ni le pouvoir
d’en assurer senle Ie bon usage. Loin d'étre cette facult¢ de distinguer le vrai
du faux et le bien du mal qu’clle sera pour Descartes, clle doit laisser a la
révélation et A la grace le soin de nous éclairer et de nous gouvernecr.

CAROLE TALON-HUGON
* Les néférences sonl données dans I'édition du Corpus
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Du Marsais, le grammairien philosophe,

«La grammaire au fond est bien au-dessus de ce qu’ elle paroit étre d" abord».
Quintilien, Inst. Orat., livre [,
cité par Du Marsais a P'article GRAMMAIRIEN.

Dans son introduction & 1a Grapmmaire de Port-Royal, Michel Foucault
replace Ventreprise de cette dernigre, publiée en 1660, dans un contexte péda-
gogique plus vaste. Celui-ci, qui avaitl déja déterminé Ia publication de gram-
maires latine, grecque, italieane et espagnole, semblait s’organiser autour
«d' une simple réforme dans les méthodes employées pour enseigner les
{angues» . Jusqu’alors les langues s’apprenaient “de Iintérieur”, régles et
exemples &taient délivrés dans 1a langoe dont la maitrise était recherchée ; la
mutation pédagogique que nous devons a cette entreprisc discréte, doublée
d'une réforme discrete, est celle qui inaugure la distinction entre langue ensei-
gnante ¢t langue enseignée, distinction efficace dans l'acquisition de la langue
nouvelle. Pour Michel Foucanlt, cette distinction entrainera des conséquences
épistémoelogiques importanics, parmi lesquclles celle-ci, qui n’cst pas la
moins considérable : la pure ¢t simple prise d’autonomic de Ia théoric de la
langue. Par lc lien de la mémc discrétion, «le premier fruit des réflexions de
Du Marsais sur I'étude des languess — co «grammairicn profond et philo-
sSophe (...) esprit créateur dans une matiére sur lagquelle se sont exercés tant
d excellents Ecrivains» 2, ou encore «f' un des plus subtils» 3 des grammai-
riens du XVIII® sitcle — est V'Exposition d’une méthode raisonnée pour
apprendre la langue latine, datant de 1722, dédiée A ses éldves, Messieurs de
Bauffremont. Cet derit est célebre pour son adoption, son traitement et sa jus-
tification de la méthode interlinéaire dans I apprentissage du latin.

Nous nous proposons de rechercher et d'éindier ici le lien qui pourrait &ire
¢tabli entre cette méthode scolaire, qui poursuit Vefficace de la distinction
entre langue enseignante et langue enseignde, ¢t la tiche de «grammairien
philosophes qu’cffectue Du Marsais dans son iravail de Grammuaire raison-
née, annoncé dans I' Avertissement de 1a premitre édition du Fraité des
Tropes 4 ¢t qui nous est liveé, sous forme dispersée, soit dans cet ouvrage, soit
dans les divers articles que Du Marsais a rédigés 2 1a fin dc sa vie pour
I'Encyclopédice.
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Une premidre caractérislique de la méthode proposée par Du Marsais est
aussi une these philosophique : celle de la prédominance du particulier. Tcl
est en effet le «principe» sur lequel elle est fondée et dont 'exposé de la
méthade interlinéaire présuppose la compréhension :

«Nous ne parvenons aux idées générales qu’ aprés avoir passé, pour ainsi

dire, par les idées particuliéres. Il 0’ est pas possible d entendre les prin-

cipes généraux er les termes abstraits, si U'on n'a pas dans ['idée les

idées particuliéres qu'ils supposent» 3.

Contre ceux qui, partisans des idées innées, prétendent quc le fini est issn

d’une limitation de I'idée de 1'infini, que

«nous ne connaissons les éires particuliers, que parce que Rous avons

idée de I étre en général» S,

Du Marsais affirme la primauté du particulier :

«quand nous venons au monde, et que nos sens ont Acquis une certaine

consistance, nous sommes affeciés par les objets particuliers ; et ce sont

ces différentes affections qui nous donnent les idées des étres particu-

lierss 7,

De méme, le sophisme, gui procéde par passage du naturcl au surnaturel, du

naturel au superficiel, peut s’effectuer par un glissement de 'ordre métaphy-

sique & I’crdre physique qui oublie qu’

«it n'y a parmi les créatures que des étres particuliers»
et que

«la matidre en général, ou matiére premiére, n' est qu’ un terme abstrait et

une pure production de notre esprit» 8,

Notons enfin que ce sont ces éires particuliers que les philosophes appelient
«individus, ¢’ est-d-dire des étres qui ne peuvent pas étre divisés sans ces-
ser d'étre ce qu’ils sont» P,

L’acces sensible an particulicr est un acces au qualifié, az «tel» 19 : 1a pré-
dominance du particulier est corrélative d’une secondarité de 1’abstraction.
Ainsi dans Les causes de la parole, Du Marsais ¢xplique comment 1’abstrac-
tion est issue d'un travail d’élaboration comparative de la collection
d’impressions particuliéres que la sensation a engendrées ¢n nous a 1'cccasion
des objets particuliers.

Les Stoiciens déja, a cOté de la représentation, avaient recherché les diverses

modalités de genese des objets de pensée : rencontre, similitude, analogie,

transfert, composition ou contrariété 1. Du Marsais A son tour dénombre les
différentes opérations de 'esprit qui sont 4 I'origine des «concepts» :
conjonction, ampliation, diminution, ou abstraction 12. Ce¢ n’est qu’a 1a suite
des situations particnliéres, engendrant des idées particuliéres, que «notre
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esprit Fait (...) des observations sur les individus et sur leur maniére d’étre ; ¢t
ce sont ces observations, ces réflexions, ces abstractions, qui forment 1’ordre
métaphysique, et Ics éires purcment abstraits, que nous exprimons par des
mets, 4 I'imitation des noms que nous donnons aux &tres récls» 13,

Les étres particuliers excitent donc en nous des «idées exemplaires» 14 que
lcs noms retranscrivent, exprimant des qualités communes ; si Pespril, par
perception des ressemblances et des différences, engendre les genres et les
especes, le profit de cette activité fait du champ de la perception, pourvoe de
mémoire, le champ de I'application individuelle. Celtte application individuel-
Ie, qui explicite fort heurensement dans l¢ texte de Du Marsais les énigmes de
1a mdog stoicienne, informe toute la grammaire. Les adjectifs modifient lcur
substantif et le font prendre dans une acception particulitre, individuclle et
personnelle. La préposition est présentée comme

«pour ainst dire, un mot d’espéce ou de sorte, qui doit ensuite étre déter-

miné individuellement : par exemple, cela est dans | dans margque une

maniére d'étre par rapport au leu : et si ' ajoute dans la maison, je
détermine, ' individualise, pour ainsi dire, cette maniére spécifique d' étre

dansy 15,

11 v a en effet denx rapports généraux entre les mots dans la construction 16

rapport d’identité, fondement de Vaccord de I'adjectif et du substantif aequcl
il se rapporte, et rapport de détermination, explicite dans les exemplcs positifs
de ’adjectif et de la préposition, ou cclui, négatif, de I'infinitif. On doit égale-
ment faire la distinction entre les modes finis et Ic mode infinitif : les modes
finis appliguent action selon personne, nombre ¢t temps 17 ; Uindicatif, par
exemple, mode des propositions, énonce I'action d’une maniére absolue,
alors que
«l'infinitif énonce I'action dans un sens abstrair, et n'en fait, par lui-
méme, aucune application singuliére et adaptée d un sujet | aimer, don-
ner, venir ;| ainsi il @ besoin, comme les prépositions, les adjectifs, etc.
d' étre joint @ quelqu’ autre mot, afin qu’il puisse faire un sens singulier et
adaptés 15,
Aingi
«tout verbe actif, toute préposition, iout individu quw’ on ne désigne que
par le nom de son espéce a besoin d' étre suivi d' un déterminatif»,
ce dernier désignant un mot ou unc phrase
«qui restreint la signification d un autre mot, et qui en fait une applica-
tion individuelle » 1
La détermination sera modification d'une énonciation jusqu’alors indéwermi-
née, comblang I’attente de celui qui écoute par une application individuelle 29,
De méme dans le domaine grammatical, selon 1’analogie revendiquée par Du
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Marsais lui-méme :
«il fant commencer par graver dans !'esprit les mots particuliers sur les-
quels on a fait des régles | tel est I'ordre naturel : nous recevons par les
sens les impressions des objets, et ensiite nous raisSorRONS Sur ces
impressions» 21,
Le mode d’exposition de 1a méthode suivra cet ordre naturel ; on commencera
par la construction simple au moyen dc la construction interlinéaire, avant de
parler de¢ déclinaisons, conjugaison ¢t grammaire, Ce n’est que lorsque les
enfants auront remarqué que les mots lating changent de terminaison que le
grammairien peut leur apprendre
«d décliner et d conjuguer,»
c’est-a-dire peut leur apprendre
«insensiblement les régles de la syntaxe, qui ne sont autre chose gue des
remarques sur la maniére de faire conoitre les différens égards et les dif-
férens rapports sous lesquels les mots sont considérés dans le dis-
cours» 22,
Ainsi, suivant I’ordre naturel, ¢’¢st-3-dire, I"ordre en fonction duquel on passe
des idées particuli¢res & leur Elaboration en abstracticns, la méthode aura déja
inscrit dans les esprits les idées particulieres dont Pexplication grammaticale
avail besoin :
«décliner et conjuguer, c'est dire de sutte, les différentes ierminaisons
d'un méme mot : chacune de ces terminaisons particuliéres est destinde &
marguer un raport particulier, sous lequel ce que le mot signifie est
CORSIAEré, el c'est ce raport que je fais sentir par une pratique prélimi-
naire, qui non-seulement prépare aux réfléxions, mais encore qui les fait
naitres. 23

La méihode interlinéaire, prénée par Du Marsais au nom de I'ordre natu-
rel, s’inscrit néanmoins dans unc controverse touchant un autre type de natu-
ralité, celle qui est en jeu dans ce que ses opposants appellent «structure naiy-
relle» de la langue, Cette controverse, qui fait Iobjet du texte sur 'INVER-
SION, trouve sa raison dans ’exposé du «grand principe» des opposants :

«il faut toujours laisser les mots latins dans la structure naturelie de cette

langue, donnant seulement a U enfant la juste signification des mots sans

rien déplacer et le dérangement des mots latins qu’ or appelle mal-¢-pro-

pos (...) construction, est une véritable destructions 24.

Les avantages clairement énoneés par Du Marsais 4 'issue de 1a présentation
de sa méthode tenaient & un nouvel état des rapports entre fangue cnseignante
et langue cnseignée : Du Marsais se disait persuadé que la méthode iaterli-
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néaire comme pratique
«(mettait) de la variété dans les études, (...) (faisait) voir de nouveau la
réciprocation des deux langues» 23,

«je veux dire le diférent génie des deux langues, et comment I'une répond
a I autres 26,

1l n’est pas mé&me nécessaire de commencer par la grammaire frangaise 27 :
«on fait I'application des conoissances générales de Grammaire, aussi-
bien sur les mots d'une langue que sur les mots d’ une autre ; Amo est d
ia premiére personne du singulier : |’ aime est aussi d la premiére person-
ne du singulier. Pourguoi séparer ces deux études ? Elles s'entre-aident
quand elles vont ensemble, et qu’ on entend ce que Fun et I autre mot
signifies;

de méme, dans I’explication particuliere des régles générales, commencer

I'application par des cxemples francais ou des exemples latins n’implique pas

qu’il faille pour autant
«comencer séparément par la Granunaire frangaise pour revenir ensuite
a la latine ! ces deux éitdes ne se nuisent point U'une @ l'autre, au
contraire elles se soutiennent. Ainsi je crois que ce seroit un tems perdu
de se restreindre @ ne parler d abord que du frangois» 8.

La méthode intcrlinéaire ne jouait donc pas sewnlement de la distinclion entre

languc cnseignante ¢t langue enseignée, jouant du passage fécond du connu &

I'inconnu, mais s’installait sur 'intersection de¢ la différence entre langue

maternelle et langue & acquérir, langue enseignante et langue enscignée, et

c’est cette intersection méme qui garantissait [a fécondité de la méthode.

Or, et tel est lo fondement de la eépiique de Dy Marsais & ses opposants,
commgc ¢e qui rattache son projet de Grammaire raisonnée A oute Grammai-
re générale, 1a possibilité de cette position méihodologique, a I'intersection
méme des deux langues considérées, s¢ fonde sur une sortic vers un domaine
extéricur aux langues singulidres, commun 3 toutes, qui est Iordre méme des
pensées. Dans son Introduction i la Grammaire de Port-Royal, Michel Fou-
cault caractérisait parfaitement ce fondement propre i toute catreprise de
Grammaire Générale : la généralité n’cst pas issue d’unc comparaison sysié-
matique de diverses langucs entre elles ; la gramunaire générale cst

«une grammaire qui prend recul par rapport a une ou deux langues don-

nées et qui, dans la distance ainsi instaurée, remonte des usages particu-

liers a des principes universellement valables» 22 ;
ou encore
«la généralité a laquelle clle accéde n’est point celle de la langue en
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général, mais plutdt celle des raisons qui sont @ I oeuvre dans une langue

quelconque. Raisons qui sont de I'ordre de la pensée, de la représenta-

tion, de I expression...» 3¢
Michel Foucault conclut :

«la grammaire générale est fort proche d'une logique qui se proposerait

d’ étudier non pas tellement les régles des raisonnements valables que les

principales opérations de I'esprit telles qu’elles sont & I oeuvre dans

toute pensée» 31,

Restant fidele au voisinage entre logique et grammaire, Du Marsais, pour
défendre sa méthode interlinéaire, alléguera ’ordre méme des pensées.

Comme le précise d’ Alembent dans son Eloge de Du Marsais, méme si les
langues ne sont pas oeuvre de raison, mais bicn plutdt ocuvre de besoin, scu-
lement formées «par une sorte de métaphysique d' instinct et de sentiment» 32,

«c'est aux philosophes a régler les langues, comme c'est aux bons Ecri-

vaing 4 les fixer. La Grammaire est donc I' ouvrage des philosophes...» 33,
Pu Marsais lui-méme revendique cetle parenté entre grammaire et philoso-
phie, non sans en déterminer le fondement :

«Les personnes qui ne sont pas acofitumées a raporter toutes choses &
leurs véritables principes, seront surprises de trouver ici des observa-
tions, qui ne leur paroiiront pas apartenir d la grammaire, Pourquoi fon-
der les régles de grammaire, dira-t-on, sur des observaiions de logique et
de méiaphysique ? Faut-il éwre philosophe avant que d'étre grammai-
rien ?

Je réponds qu’il seroit a souhaiter que ceux qui enseignent la grammaire

Jfussent philosophes. Les grammairiens qui ne sont pas philosophes, ne

sont pas méme grammairiens. La grammaire a une liaison essentielle

avec les sciences qui traitent de nos idées, et des opérations de notre
esprit, parce que la grammaire traite des mots, en tant qu'ils sont les

signes de ces idées et de ces opérations» 34,

Ainsi, ce qui justific le caractére métaphysique dcs obscrvations de Du
Marsais n’est autre que ce qui fonde leur pertinence et qui définit le grammai-
rien comme un grammairien philosophe : si les philosophces ont effectivement
réglé les langues A partir de leur état initial de désordre et d'arbitraire, en cn
gommant les irrégularités, le travail du grammairicn consisie & retrouver cet
esprit dans I'état de la langue qui ¢st le résultat de leurs entreprises ;

«pour saisir cet esprit il faut étre philosophe ; (...) I' esprit philosophique

seul peut remonter jusqu’ aix principes sur lesquels les régles sont éta-

blies (...} cet esprit per¢oit d'abord dans la grammaire de chaque langue
les principes généraux qui sont communs a toutes les autres, et qui for-
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ment la grammaire générale ; il déméle ensuite dans les usages particu-
liers & chaque langue cewx qui peuvent éire fondés en raison, d' avec ceux
qui ne sont que ' ouvrage du hasard ou de la négligence {...)» 33,
De 1, il pourra émdier les influences réciproques que les langues ont eues les
unes sur les autres, les altérations conséguentes, leurs différences de construc-
tion, de génie, tout cela constilvant «la vraie métaphysique de la grammai-
re» 36, Ni la méthode interlindaire, ni le lien de Du Marsais 3 la grammaire
générale ne sauraient réduire la singularité propre de chague langue, son
«génie» et la tAche du «grammairien philosophe» reste détcrminée par ce res-
pect des différences entre langues :
«le grammairien philosophe doit raisonner de la tangue particuliére dont
il traite relaiivement a4 ce que cette langue est en elle-méme, et non par
rapport d une qutre langue. I n'y a que certaines analogies générales
qui conviennent @ toutes les langues, comme il 0’y a que certaines pro-
priétés de I humanité qui conviennent également a Pierre, G Paul et 4
tous les autres hommes» 37

Ce qui rattache la grammaire de Du Marsais 4 la grammaire générale, ce
qui assure le lien de nécessité entre grammaire ¢t métaphysique, ce qui trace
la distinction entre syntaxe ¢l consuructions, ce qui déiermine la spéeificiié de
1a «construction simple», c’est donc ¢ fondement de 1art de parler dans 'art
de (bien) penser. 11 y a des principes universels, communs 2 toutes les
langues:

«dans toutes les langues du monde, il 0’y a qu’ une maniére nécessaire de

Jaire un sens avec des mots»
et

«ON ne sauroit traiter raisonnablement de ce qui concerne les mols, que

ce ne soit relativement @ la forme que ' on donne d la pensée et a ' analy-

se que I'on est obligé d en faire par la nécessité de I élocution, ¢’ est-a-
dire, pour la faire passer dans I esprit des autres ; et dés-fors on se trou-
ve dans le pays de la métuphysique. Je n’ai donc pas été chercher de la
métaphysique pour en amenecr dans une contrée élrangére ; je n' ai fait
que montrer ce qui est dang Uesprit relativement au discours et ¢ la
nécessité de I élocution. C'est ainsi que I’ anatomiste montre les parties
du corps humain, sans y ajouter de nouvelles. Tout ce qu’on dit des mots,
qui n'a pas une relation directe avec la pensée ou avec la forme de la
pensée [ tout cela, dis-fe, n’ excite aucune idée nette dans ['esprit» 3% ;

autrement formulé, le grammairien sera 4 peing grammatiste
«s'il ne connalt pas que la parole n’est que le signe de la pensée ! que
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par conséquent I'art de parler suppose U'art de penser ; en un mot, s'il
n'a pas cet esprit philosophique qui est Iinstrument universel, et sans
lequel nul ouvrage ne peut éire conduit d la perfection» 3%,
C’est cemte fondation du discours dans Vordee de la pensée dont il est signe
qui constitue 1a réponse de Du Marsais aux opposants de la méthode interii-
néaire ; simplement dit, on peut d’autant plus changer Uordre du texte latin
que cet ordre n'est pas principiel ; d*antre part, un niveau plus élaboré d’ana-
lyse de ce fondement va permettre de dégager 1'cspace de la signification,

En aucun cas la signification ne trouve son espace propre dans unc siricte
économie de mots ; conlormément A une tradition rendue classique par
I&EBpe stoicien, c'est la proposition qui énonce 1a signification complate.
L écolier doit d’abord lirc la phrasec complete 4 ; connaissances de la proposi-
tion 41 et dc la période 42 constituent

«les avenues, le vestibule, ou plutdt le fondement de tout I édifice de la

grammaires 43
Ou encore, pour une situation plus sysiématiqoe, la connaissance de la propo-
sition et de 1a période forme 1'une des sept parties ou articles de la grammaire
(Ies six autres étant "orthographe, la prosodie, I'étymologie, les préliminaires
de la syntaxe 44, la syntaxe, ¢t la connaissance des sens divers dans lesquels
un méme mot peut étre employé dans une méme langue) 43,

Or, pour entendre le sens complet de la proposition, s°il faut connaitre la

signification des mots particuliers ou nomenclature 4, il faut
«de plus bicn connaitre le signe de chaque sorle de rapport différent gue ccs
mots ont entre eux dans celic phrase, parce gue ¢ n’cst que par ce rapport
que ¢es mots foat un sens ; nous n’entendons ce qu'on nous dit que par la
perception de ces rapports»4?,
Du Marsais ne se borne donc pas a la reprise d’an aristotélisme pur ¢1 simple,
issu du premicr chapitre du traité De Uinterprétation : 1o signe sc rapporte
moins 4 la chose, qu’il ne reproduit (et n’est détermingé par) le registre de pen-
sécs qui fonde 1'économic de la parole. En fait, il apparait nécessaire de dis-
lingucr, dans 1’analyse du langage, trois regisires de signes : les mots sont

«des sighes établis entre les homes pour se comuniquer leurs pensées»*s;
ils sont signes de nos idées et des opérations de notre esprit 49 ; le deuxigme
registre de signes, constitutif de la signification, tient au

«simple fait, fordumental dans le langage, qu'il y a moins de vocables

qui désignent que de choses a désigner» 3 ;
c’est que
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«Vart de la parole ne sauroit nous donner trop de secours pour nous
faire éviter I'obscurité et U amphibologie, ni inventer un assez grand
rombre de mots pour énoncer, non seulement les diverses idées que nous
avons dans I esprit, mais encore pour exprimer les différentes faces sous
lesquelles nous considérons les objets de ces idées» 31,
Un exemple de ce type de signic sera le prénom ou adjectif métaphysique, qui
marque
enon des qualités physiques des objets, mais seulement des points de vue
de ' esprit, ou des faces différentes sous lesquelles I'esprit considére le
méme mot» 52,
Ce second type de signe est par excellence 1’opérateur de la signification; une
suite de mols ne saurait suffirc & composer une proposition, quand bien méme
les mots marquent ce qu’ils signifient :
«une liste de tous les mots d' une langue, selon lewr premiére dénomina-
tion, et sans aucun signe de rapport d un mot 4 un autre, ne ferait aucun
sensy 33
il faut indiquer liaison, dépendance, enchainement, «rappori réciprogue» 54 ;
«ce n'est que par ces rapports que les mots font un sens ; et I'on n'entend
ce sens que parce que I on connall les signes de ces rapports»3S,
Ces signcs des rapports dc mots seront Vappareil grec ou latin des cas, Vorga-
nisation frangaise dcs prépositions,
Enfin, conformément 4 'idée sclon laguclle
«le sens total qui résulte de ' assemblage et de la construction des mots
ne peut étre entendu, en quelque langue gue ce soit, qu’ aprés que toute la
proposttion est énoncée» 36,
le troisieme regisire de signes sera la proposition tout entiére :
«chaque pensée particuliére est un tout séparé qui a pour signe une pro-
position, et cette proposition est énoncée en plus ou moins de mots, selon
l'usage de la langue. Ces mots sont comme les parties de la pensée que
chaque langue divise 4 sa maniére» 57,
Du Marsais, on I'a vu, fondc le parler dans ’ordre universel du penser, princi-
pe valable en toutes les langucs: il y a
«un modéle ontologique de la pensée, un ordre analytique et successif
des pensées, mesure universelle de tout effet de communication, gue les
diverses grammaires gui sont & la grammaire générale ce que les arts
sont d la science, peuvent traduire soit par la place des mots, soit par
leurs désinences dans un sysiéme morphologique qui, sans reproduire cet
ordre, le suppose comme le commun dénominatewr de toute communica-
bilité et de toute significations 58,

43




Du Marsais, le grammairien philosophe, F. lidefonse

C’est cet ordre du penser, selon «la suite et I'enchainement de ces rapports»,
générateur du sens, qui constitue la réponse de Du Marsais & ses opposants et
définit la construction :
«la perception de cette suite de rapports n’est autre chose que la
construction apergues,
«toni sens énoncé suppose une consiruction, parce que loute énonciation
suppose des rapports entre les mots 59 ;
¢t la syntaxe n’est autre que
«ce qui fait en chaque langue que les mots excitent le sens que I'on veut
faire naitre dans ' esprit de ceux qui savent la langue (...}, la partie de la
Grammaire qui donne la connovissance des signes établis dans une
langue pour exciter un sens dans U esprit» .
On appelle aussi ordre, ou ordre grammatical, ordre naturel €1, la suite et
I’enchainement de ces rapports. Ces rapports sont signes de I'infinité des voes
de Vesprit éveillées dans le cadre de tclle ou telle impression particuligre. I
n'y a efficace du sens, dans I'économie de la proposition, que par le dynamis-
me de ces rapports réciproques.,

Or c’est une précision de Du Marsais qui nous rappelle tout d’abord &
quel point ces rapports sont de 1"esprit, et non pas objectifs ; qui nous montre
en second licu combien, malgré son attachement & la grammaire générale
{rendu sensible par la fondation du parler dans le penscr), Du Marsais délais-
se tout idéal apophantique au profit d’une conception du langage comme pro-
ducteur d’effets. L’ordre naturcl

«n'est autre chose que I'arrangement des mots, seion la suite des signes

des rapports, sous lesquels celui qui parle veut faire considérer les

motsy 62,

De méme, si un orateur

«avait énoncé les objets de ses idées selon Uordre dont parle Monsieur

Batteux, en se conteniant de les nonuner sans leur donner aucune aiitre

modification, il n’'aurail excité aucun sens dans Uesprit de ses audi-

teursy 53,

Dans 'exemple de Cicéron que Du Marsais commente,

«d parier exactement, on ne peut pas dire gue dans cette phrase, Cicéron

n' ait présenté que les objets, puisqu’ il les a préseniés avec le signe desti-

né, par I'usage de sa langue, & marquer les vues de ['esprit, sous les-

quelles il vouloit que ces mots fussent considérés, sous lesquelles ils sont
en effet ; quand I orateur a prononcé toute la phrase, I'esprit de celui qui
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a entendu, les place, par un simple regard, dans [ ordre significatifs 6.
On est si loin de 1'idéal apophantique de 'effacement que U'cfficace du
langage, autant dire P’existence cifective du discours, passe par la modifica-
tion que I’on donne & 1a pure et simple profération des objets : 1’adjectif
modifie le substantif et le fail prendre dans une acception particuli¢re ; le
verbe qui, dans la dialectique stoicicnne, s¢ trouvait au centre de Ia proposi-
tion par I'expression qu’il proposait de I’action et de scs aspects, demcure
essentiel, mais parce qu’il est 4 la fois signe d’action ¢t signe de soi comme
mode expressif délibéré, parce qu’il est une des marques de 1'énonciateur qui
agit par modifications :
«outre la propriété de marquer la voix, le mode, la personne, eic..., et
outre la valeur particuliére de chague verbe, qui énonce, ou I' essence, ou
l'exisience ou quelqu’ action ou quelque sentiment, elc..., le verbe marque
encore I'action de U esprit qui applique cette valeur d un sujet, soit dans
les prapositions, soit dans les simples énonciations | et c'est ce qui dis-
tingue ce verbe des autres mots, qui ne sont gue de simples dénomina-
tionss 65,
De fidele relevé d’action, Ic verbe est devenu la marque de 1’agent de
I’expression qui, tissant les rapporis réciproques, signes des pensées liées,
constitue le sens.

Or ce sens, quand bien m&me il a prise sur la réalité 66, décrit moins une
situation simple qu’il ne fixe un concours d’idées principales et d’«idées
accessoires», Est idée

«toute affection de notre dme par laguelle nous concevons, ot nous ima-

ginons (...)».

Comme I’ajoute aussitdt Du Marsais, idée est un terme abstrait,

«c'est le point de réunion augquel nous rapporions tout ce qui n’est

qu’ une simple considération de I'esprit» 87,

Sur un autre registre, I’idée, considérée non plus comme terme général, mais
dans une de ses applications particulidres, est elle aussi un point de réunion,
oun une corrélation entre une idée principale, tutrice de la proposition 3 venir,
et les idées accessoires que cclle-ci suggére irrésistiblement : parmi les
diverses variétés de L'idée, en effet, I'idée accessoire est

«celle qui est éveillée en nous da I'occasion d' une autre idées ;
¢’est affirmer une fois encore la place de 1’esprit dans |'expression, d'un
esprit constitué par ses impressions particulitres et le cortége des sédimenta-
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tions mnésiques qu’elles ont motivées : la constitution singulitre de 'esprit se
caractérise alors par I’ordre des pensécs dans la mesure méme ot 'osdre
d’une pensée singulitre n’cst que la circulation {ou la connexion) préféren-
ticlle ct plus facile entre diverses idées — el est le dynamisme des idées
accessoires, telle est I'idée particulidre comme gérant un rayonnement et un
concours d’idées

«lorsque deux ou trois idées ont été évetllées en nous dans le méme

temps, si dans la suite I une des deux est excitée, il est rare que I autre ne

{e soit pas aussi | et ¢’ est cette derniére qu’ on appelle accessoire»5%.

Déja Arnault et Lancelot rélléchissaient 4 ce probleme des idées accessoires :
les chapitres XIV et XV du livre [ de la Logique de Port-Royal traitent res-
peclivement I une autre sorte de définitions de noms, par lesquels on marque
ce qu’ils signifient dans Uusage et Des idées que Vesprit ajoute 4 celles qui

sont sighifiées par les mots ; leur traitement des 1dées accessoires délimite un
champ propre a csprit singulicr qui s’¢xprime en discours :

«signifier dans un son prononcé ou écrit, n' est autre chose qu'exciter une

idée lie g ce son dans notre esprit en frappant nos oreilles ou nos yeux.

Or il arrive souvent qu'un mot, outre I'idée principale que I'on regarde

comme la signification propre de ce mot, excite plusieurs autres idées

gqu’'on peut appeler accessoires, auxquelles on ne prend pas garde,

quoique I esprit en regoive I impression» 69,

Cue ces idées accessoires soient liées au sens ou aux mots mémes,
qu'elles leur soient liées par un usage commun, ou un usage «prive», clles
marquent un supplément immédiat et irréductible qu’opére 'esprit par rap-
port a ce gqu’on qualifierail comme "objet de son expression. Cet immédiac
excés, ce supplément naturel apparait 4 son tour comme une critique de tout
idéal d’une expression motivée par un total effaccment du sujet.

De plus,

«on pent comprendre sous le mot d'idées accessoires, une autre sorle

d'idée que I esprit ajoute & la signification précise des termes par une

ratson particuliére. C'est qu'il arrive souvent qu’ ayant congii cette signi-

Sfication précise qui répond au mot, il ne 8’y arréte pas quand elle est trop

confuse et trop générale. Mais portant sa vile plus loin, il en prend occa-

sion de considérer encore dans Uobjet qui lui est représenté, d' auires
attributs et d' autres faccs, et de le concevoir ainsi par des idées plus dis-
tinctes» 7% ;
tcl est le cas du pronom démonstratif hoc, dont Du Marsais reprend 1" exemple
a Tarticle Ce, cette, ces ; ..., paraphrasant le texte de la Logigue de Port-
Royal :
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«la propre valeur de ces mots ne consiste que dans la désignation ou
indication, et n’emporte point avec elle I'idée précise de la personne ou
de la chose indiquée (...) ceci, cela sont (...) des substantifs neutres ; ces
mots ne donnent que I'idée métaphysique d' une substance qui est ensuite
déterminée par les circonstances ou idées accessoires ; Uesprit ne s' arré-
te pas a la signification précise qui répond au mot ceci ou au mot cela,
parce que cetle signification est trop générale ; mais elle donne occasion
a I'esprit de considérer ensuite d' une maniére plus distincte et plus déci-
dée ' objet indiqué» 71,
Ce deuxidme cas d’idée accessoire sert la logique de la détermination, en tant
qu’elle est logique de ’application individuelle. Le premicr, marquant
I’emprise personnelle du sujet sur I’expression, pouvait étre également rendu
plus scnsible dans 1'exemple de la conjonction, dont
«la valeur consiste 4 lier des mots par une nouvelle modification ou idée
accessoire ajoutée @ I'un par rapport é ' autre» 72,

Or cette initiative de Desprit, qualifiée donc par le fait d’cxcéder une
information strictc en la mettant cn rapport avec un réseau d’idées co-occur-
rentes, ne doit pas seulement &tre mise ¢n rapport avee le travail d’intersec-
tion de la méthode interlinéuire ou le dynamisme fondamental du rapport
réciproque dans la constitwtion du sens ; elle doit &tre rigourcuscment lidc au
langage d’une part, en tant qu’il est plus communication entre sujets que res-
titution d’informations objectives, avec le statut de la modification d’autre
part. Celui-ci, aper¢u déja dans le travail de I'expression, dans la nécessité de
la détermination, va étre ¢xplicité par la reconnaissance de 1a naturalité des
tropes, Ces mises en rapport montecront combicn Du Marsats, dans une théo-
rie originale du langage, modific son lien A la grammaire générale,

A Uorigine du langage, se tient le désir de communication :

«faire connaitre aux autres les affections ou pensées singuliéres, et, pour

ainsi dive, individuelles de I'intelligences» 73
est, selon les termes meémes de Du Marsais, un effet & produire qui implique
les voies soumises 3 convention de la parole el de 1’écriture. Quand bicn
méme

«la construction simple suit I' état des choses» 74,
le langage n’esi pas déterminé par la tiche expressive des Slats de choses,
mais par la communication des affects ; ceue communicalion est régléc par
des motivations de ’oratcur, gui, voulam obicnir un effet, elfectue des «mogi-
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fications» par le jeu dcs rapports réciproques ; la communication réussie ne
s’¢étend pas comme nentralisation du langage sous I¢ joug de la proposition,
mais comme transmission réussic d'affects. De fait, ce n’est ni la proposition,
ni le jugement qu’elle énonce qui caractérisent essentiellement le langage 75,
Le langage n’est ni d’embilée ni par essence descriptif, mais il répond & des
motifs et produit des effets ; connaitre les signes est le moyen nécessaire 4 la
fin poursuivie, 4 ce désir humain de communication. Aussi les régles de 1'élo-
cution sont relatives & ses trois objets ;
«le premier, qu' on peut appeler I’ objet primitif ou principal, ¢’ est &' exci-
ter, dans I esprit de celui qui lit ou qui écoute, la pensée gu'on a dessein
d’exciter. On parle pour étre entendn, ¢'est le premier but de la parole,
c'est le premier objet de toute la langue | et en chaque langue il y a un
moyen propre, établi pour arriver & cette fin indépendamment de toute
aitre considération.
Les dewx autres objets que U on se propose souvent en parlant, ¢’ est out de
plaire, ou de toucher (...)» 78,
Or si la production d’eflcis est assurée par les modifications gu’on apporie
aux rapports entre les mots, cette nécessité de modifier, que Du Marsais
objectait & Batteux comme Ja condition nécessaire de la communication, se
retrouve dans son usage de I'imitation, ainsi que dans la part importante qu'il
réserve au trope.
Comme 1’a déja précisé Francine Markovits 77, I'imitation, dans de nombreux
textes du X VIIle siécle, loin de se réduire & n’étre que Je corollaire d'une pen-
sée de I'identique, doit étre comprise comme (ravail de 1'altération ; dc méme,
chez Du Marsais, la pédagogic de I'exemple, qui intervient en relais de
I"impression sensible.
Si d’autre part communication impligue modification des noms gue 1’orateur
relie par des rapporis réciproques, il faut rappeler que cette modification
prend place dans un langage naturel, qui est d’emblée dans le registre du
maodifié . ¢’est cette primauté naturelle du modifié qu’affirme le début du
Traité des Tropes.

Comme I'exprime d’ Alembert, Du Marsais, encouragé par e succds de son
premier essai, entreprit de le développer dans un ouvrage dont le titre aurait
di &tre Les véritables principes de la grammaire, ou nouvelle grammaire
raisonnée pour apprendre la langue latine,

Dans I’ Avertissement de la preriere édition 7%, Du Marsais propose unc¢ parti-
tion en sepi de la grammaire 7, justifie "appartenance a la grammaire de
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I’étude des Tropes, discute I'ordre méme des partics de la grammaire et éla-
bore un systéme de renvois dans ceite oenvre non encore écrite. Or

«c’est tout ce qu'il publia pour lors de son ouvrage, mais il en détacha

Iannée suivante un morceau précienx qu' il donna séparément au public,

et qui devait faire le dernier objet de la grammaire générales 50,

A savoir Ic Traité des Tropes. Du Marsais n*acheva jamais son programme
systématique sous forme d’ocuvre continue, mais en poursuivit la réalisation
dans les irés nombreux articles qu'il écrivit pour ’Encyclopédie, ne modifiant
ainsi que les licux de ses renvois.

Que Du Marsais édite les partics de sa gramunaire raisonnée en ordre dispersé
n’étonne pas aprés lecture de 1'Avertissement qui est moins le programme
d’une systématicité que le décret de «libre circulation» entre les parties de la
grammaire énumérées

«quoique ces différentes parties soient lides entre elles, de ielle sorte

qi’ en les réunissant toutes ensemble, elles forment un tout qi’' on appelle

Grammuaire, cependant chacune er particulier ne suppose nécessaire-

ment que les connaissances qu’ on a acquises par 'usage de la vie. i n'y

a guére que les préliminaires de la syntaxe qui doivent précéder néces-

sairement la syntaxe | les auires parties peuvent aller indifféremment

Uune avant I'awtre ; ainsi cette partie de la Grammaire que je donne

aujourd hui, ne supposant point les autres parties, et pouvant facilement

y étre ajoutée, doit étre regardée comme un raité particulier sur les

tropes et les différents sens dans lesquels on peut prendre un méme

mot» 8,

On est cependant en droit de se demander si commencer 1’édition d’une

Grammaire raisonnée par la dernitre des partics qu’on vient de lui recon-
naitre, I’étude des tropes, n’a pas une portée polémique relative an traiteraent
du langage.
Méme si, en elfet, 'appartenance de Uétude des Tropes A la grammaire ¢st
une question controversée, on peut néanmoins affirmer que la derniére place
que Du Marsais lui accorde ¢st le résultat d’une démarche traditionnelle,
engagée par Aristote lui-m&me et poursunivie par les Stoiciens ; le sens ou la
motivation de cette demiére place est simple — il marque l¢ privilege de la
proposition, dont on trailcra d’abord, pour s’attacher cnsuite i scs déviances,
étude marginale mais nécessaire 3 la correction de la proposition. Si ’on
considére en revanche le début du Traité des Tropes, on constate que la
démarche de Du Marsais s¢ démargue neiement de la thése d’une secondarité
du trope ; certes le wope se définit comme un écart par rapport a ’élat primi-
tif, par
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«les différens écarts que I'on fait dans cet état primitif, et les différentes
altérations gu'on y apporte, dont les différentes figures de mots et de
pensées» 82 ;
mais cette déviance est une analyse logique, contre laquelle Du Marsais pré-
sente 'état naturel du langage comme la naturalité de cette déviance, 1'immé-
diatcté du figaré :
«bien loin que les figures soient des maniéres de parler éloignées de
celles qui sont naturelles et ordinaires, il B’y a rien de si naturel, de si
ordinaire et de si commun gue les figures dans le langage des hommes»*3
—— QU encore ;
«bien loin que les figures 5 éloignent du langage ordinaire des hommes,
ce serait au contraire les facons de parler sans figures, qui §'en éloigne-
raient, 5'il était possible de faire un discours ot il 'y efit que des expres-
sions non figurdes» 84,
Coorélativement , on doit veiller 4 ne pas confondre tropes et agons de parier
recherchées «et tirées de loin»,
Celui qui, rappelons-le, affirme exisience d’un ordre universel des pensées,
fondement de la construction simple et de la syntaxe, est anssi celui qui, fai-
sant débuter sa Grammaire raisonnéde par un trait¢ des Tropcs, affirme la pd-
mauté naturclle d’un supplément de modification dans le langage. Pour qu'il
y ait construction de sens, foule proposition engage cn effct cetie modification
minimale qu’est la mise en rapports et que retranscrivent les signes propres 4
chaque langue particulicre
«les phrases et les mots, qui #’ont la marque d aucune figure particulié-
re, sont comme les soldats qui n'ont I' habit d'aucun régiment ; elles
n'ont d autres modifications que celles qui sont nécessaires pour faire
connaitre ce qu' on pense s &5,
Mais ce que représente en outre 1’¢tat naturel du langage, ¢’cst la primauté
naturclle d’un excés par rapporl & cette modification minimale %, d’une
moedification supplémentaire :
«tous les mots construits ont d' abord la propriéié générale qui consiste g
signifier un sens en vertu de la construction grammaticale, ce qui
convient @ toutes les phrases et & tous les assemblages de mots
construits, (...} de plus les expressions figurées ont encore chacune une
modification singuliére qui leur est propre, et qui les distingue " une de
I autres %7,
Cette polémique sur la naturalité du langage, cetic modification supplé-
mentaire propre au trope renforcent, puisqu’ils s’en présenient les moyens,
I'idée d’un langage d’cflcts, moins porteur d’informations fidgles sur les
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choses que communication d’affects entre des sujets, communication dont le
succes pour I’crateur se comprend comme satisfaction. La naturalité du trope,
comme modification excessive, trouve sa raison dans la nécessité de impact
sur 'interlocuteur : les tropes s’cntendent selon une

«modification ou différence générale, qui les rend Tropes et qui les dis-

tingue des autres figures : elle consiste en ce qu’ un mot est pris dans une

signification qui n' est pas précisément sa signification propre» %
mais aussi selon unc «différence particulitre» ; chaque trope s’entend au sein
d’un systéme de tropes dans lequel

«chaque Trope différe d'un autre Trope, et cette différence particuliére

consiste dans la maniére dont un mot s écarte de sa signification

propre» 89,

De fait,

«il y a autant de Tropes qi’'il y a de maniéres différentes par lesquelles

on donne & un mot une signification qui n’est pas précisément la signifi-

cation propre de ce mot» 96,

Chacune de ccs figures, employées A propos, donnent «vivacité», «forces,
«grdce» au discours : la naturalité du trope ticnt 4 la nécessité pour le dis-
cours d’avoir toujours di réaliscr son dessein. Les figures, en tant qu’assem-
blage de mots, ont la propri¢té d’exprimer les pensées ; en tant que figures,
elles possédent

«I avantage de leur habit, je veux dire, de leur modification particuli¢re,

qui sert a réveiller I' attention, a plaire ou d touchers 91,

De fait, alors que 1'idéal apophantique, tel qu’il trouve sa forme classique
dans le stoicisme, se caractérise par un idéal d’cffacement, de transparencc ou
de ncutralisation du langage, pour Du Marsais, le langage, comime langage
d’cifets, connait un idéal d’énergie ct de vivacité. Netieté ¢t précision sont les
premiéres qualités du discours, pour la précision de Ieffet qu’il se propose 92,
La répétition est une offense 93 ¢t "abstraction une commodité %4, Les Tropes,
ellipse ou périphrase, sont recherchés pour I’énergie qu'ils procurent au dis-
cours, assurant une communication réussie. Sans renier la critique canésicn-
ne, lowjours présenic, de la précipitation, 1'idéal de vivacité vient répondre 2
cette vivacité naturelle, factuclle, qui est & I'origine de la construction
figurée 95,

$’il nous importe,
«par bien des motifs, de faire connoitre aux Gutres nos sentiments ou nos
penséess 96,
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Du Marsais rappelle volontiers le principe selon lequel noize pensée, considé-
rée en elle-méme, sans rapport 4 1’élocution, est trds simpie :
«je veux dire que ’exercice de notre faculté de penser se fait en nous par un
simple regard de 1’esprit, par un point de vue, par un aspect indivisible : il n'y
a alors dans Ia pensée ni sujet, ni nom, ni verbe, etc.» %7
Certes, nous disposons, grice A I'unisson gue la naturce a éiabli entre nos
organes et ceux des autres hommes, des signes des passions ou signes natu-
rels ; cependant si
«ces signes (...) répondent, jusqu’ a un certain point, & la simplicité de la
pensée (...}, ils ne la détaillent pas assez, et ne peuvent suffire & tout» 98,
Pour que la communication soit effective, il faut donner de 1I’étendue 4 la pen-
sée:
«nOUS sommes contraints de donner d notre pensée de Uétendue, pour
ainsi dire, et des parties, afin de la faire passer dans I'esprit des autres,
ou elle ne peul §'introduire que par leurs sens» 9,
De fait, la communication exige le passage de I'immédiat 4 I'étendu et an
successif, de I'indivis 190 3 ]a division en parties ¥ : cn conséquence des
tmpressions, nos premiéres pensées et nos jugements
«5€ font en nous par un point de vue de I esprit qui forme d' abord, sans
division, toute pensée. Je veux dire que nos jugemens se font d abord par
sentiment, ¢’ est-d-dire, par une affection intérieure ou perception de
{"esprit, sans que I esprit divise sa pensée, et considére premidrement la
chose, puis la qualité, et enfin unisse, comme on dit, une idée et une autre
idée. Cette division de la pensée est une seconde opération de I esprit qui
se fait relativement A ' élocution» 102 ;
les parties que nous donnons 3 notre pensée par la nécessiié de I’élocution
«deviennent ensuite I'original des signes dont nous nous servons dans
l'usage de la parole ; ainsi nous divisons, nous analysons, comme par
instinct, notre pensée [ nous en rassemblons toutes les parties selon
Uordre de leurs rapports ; nous lions ces parties d des signes ; ce sont les
mots dont nous nous servons ensuite pour en affecter les sens de celix @
qui nous voulons communiquer notre pensée : ainsi les mois sont en
méme temps, et Uinstrument et le signe de la division de la pensée» 103,
Le primat de la proposition comme sens global, corrélat de I'insuf(isance des
mots A constituer la signification complte, n’est autre que la résultante de
cette nécessaire extension de la pensée et la division d’une pensée en parties
est inséparable d'un rassemblement en unc proposition qui Ia restitue intégra-
lement :
«cOmme NOUS ne POUvons pas communément énoncer notre pensée (out
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d' un coup en une seule parole, la nécessité de I' élocution nous fait recou-
rir 4 plusieurs mots, dont I'un ajoute a la signification de I autre, ou la
restreint et la modifie ; ensuite qu’alors ’est I'ensemble qui forme le
sens que nous voulons énoncer» 104,
L’ordre successif de la construction simple est

«le plus propre & faire appercevoir les parties que la nécessité de I élocu-
tion nous fait donner @ la pensée ; il nous indigue les rapports que ces
parties ont entre elles ; rapports dont le concert produit I'ensemble, et
pour ainsi dire, le corps de chaque pensée particuliére» 105,

Or si la compréhension optimale, conformément au statut du langage
comme productenr d’effets, implique un idéal d’énergic ¢t de vivacité, ¢’est
qu’clle s’entend comme le désir d’un retour a I'immédiate complétude ct a
I’indivis : quand I'ensemble dc la proposition, recélant le scns total, est profé-
ré, ¢’est «d’un simple regard» 1% gque 'esprit «appergoit» toutc 1a suite et
I’enchainement des rapports, ordre naturel, ordre grammatical 107, Clest &
atteindre cette correspondance cntre simplicité ¢t unité de 1a pensée et com-
préhension sans obstacle que le discours, étendu et successif, doit viser, Or si
les opérateurs sourds de 1'usage ¢t de 1'analogic figurent parmi les moyens de
cette compréhension, on ne doit pas ometire 1a clarté opératoire des énoncés :

«comme nOuS Saisissons loule notre pensée par un seul point de vue de

I"esprit, nous aimons & abréger le discours, et & le fuire répondre, autant

qu'il est possible, & la simplicité et & I unité de la pensée» 198,

Si les tropes conférent au discours énergie, grice et vivacité, leur usage cst
seulement restreint par cet idéal ; ainsi par exemple I'ellipse n’est-elle autori-
sée que lorsque Ic retranchement qu’elle opére des mots qui seraient néces-
saircs A une construction pleine

«n’'apporte ni équivoque ni obscurité dans le discours, et qu'il ne donne

pas a U'esprit la peine de deviner ce qu’on veut dire, et ne ' expose pas d

s¢ méprendres 109,

Autrement dit,

«il faut prendre garde que les transpositions et le renversement d’ ordre

ne donnent pas licu d des phrases louches, équivoques, et oit I'esprit ne

puisse pas aisément rétablir I'ordre significatif | car on ne doit jamais

perdre de vue, qu' on ne parle que pour étre entendu» 119,

Le langage, issu du désir dc communication, a pour but ultime la satisfaction
de ce désir. Encore unc {ois

«le but essentiel du discours, c’est que I'on doit étre entendu» 11,
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Pour achever la description de cet idéal de vivacité et d’éncrgic du dis-
cours, nons voudrions reprendre I'idée de la complétude, complétude de la
pensée qui, par-deld la division cn parties el le rassemblement par partics du
discours, doit resurgir dans la complétude de la compréhension. Si 'implica-
lion des tropes dans I¢ langage naturel et dés le langage naturel s¢ mesore 2
leur efficacité dans la réalisation de la communication, on doit rappeler que
c’est la laison des idées accessoires qui est & 1'origine des figures ct des
tropes, du sens figuré en général :

«la Haison qu'il y a entre les idées accessoires, je veux dire, entre les

idées qui ont rapport les unes avec les auires, est la source et le principe

des divers sens figurés que {'on donne aux mois. Les objets, qui font sur
nous des impressions, sont toujours accompagnés de diverses circons-
tances qui nous frappend, et par lesquelles nous désignons souvent, ou les
objets mémes gqu’ elles n' ont fait qu’ accompagner, ou ceux dont elles nous
réveillent le souvenir. Le nom propre de !'idée accessoire st souvent plus
présent a 'imagination que le nom de U'idée principale, et souvent aussi
ces idées accessoires, désignant les objets avec plus de circonstances que
ne feraient les noms propres de ces objels, les peignent ou avec plus

d'énergie, ou avec plus d’ agrément» 112,

Dans la mesure oil le trope définit son impact A partir des idées accessoires, le
caractére du trope, ¢’'est-A-dire son statut propre de modification supplémen-
taire ou particulitre, ct sa primauté naturelle critiquent conjointement Ic privi-
lege de 1'idée principale au détriment des idécs accessoires. Contraire 3 la
priori¢ d’une idée principale, la pensée complete doit étre entendue comme
Pinitialité d’un concours d’idées, C’est ce que vient confirmer 3a définition de
I’idée absuraite {on sens abstrait) :

«en général, le sens abstrait est celui par lequel on s5'occupe d' une idée,

sans fuire attention aux autres idées qui ont un rapport naturel et néces-

saire avec cette idées
ou encorc

«l'idée dont on §'occupe par abstraction, est tirée, pour ainsi dire, des

autres idées qui ont rapport d celle-li ; elle en est comme séparée, et

c'est pour cela qu’ on U appelle idée abstraite» U3,
L’abstraction est définic comme séparation d’unc idée par rapport gu
concours d’tdées qui rend micux compte de [a gendse de la pensée. De fait, si
les tropes servent an plus haut peint, dans les limites qui nous préservent de la
confusion, Iidéal de vivacité, c’est qu’ils sollicilent la genése intégrale de la
pensée compleie, qui inclut les idées accessoires. Renouant avee 'unilé
immédiate, la simplicité indivise dc la pensée intérieure, ils vont méme
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jusqu’a la dépasser ; ¢’est qu'il y a pour conclure plus d’information conden-

séc dans le trope distinct que dans 1'expression simple. Certes
«un des plus fréquents usages des Tropes, ¢’est de réveiller une idée
principale, par le moyen de quelque idée accessoire» ;

mais de plus,
«les Tropes donnent plus d' énergie @ nos expressions. Quand nous
sommes vivement frappés de quelque pensée, nous nous exprimons rare-
ment avec simplicité ; I'objet qui nous occupe se présente d nous, avec
fes idées accessoires qui I’ accompagnent | nous pronongons les noms de
ces images qui nous frappent : ainsi nous avons naturellement recours
aux Tropes ; d’oil il arrive que nous faisons mieux sentir aux autres ce
GUE ROUS sentons nous-mémess 114,

On remarquera enfin que 'ordre des pensées, qui détermine la construc-
tion simple, doit &tre distingné de 1’état simple d’unc pensée immédiaie et
indivise. En ce sens, la construction simple, sans étre discours, suppose
I'existence d’une visée au discours, d’un discours en genésc., Ce n'est que
lorsqu’on la considere «sans aucun rapport & I' élocutions 15 que la pensée
cst simple et indivise. L’ élocution, comme but, modifie la pensée elle-m&me,
1a complique ct ’éclaircit ; la qualité analytique de la pensée suppose la mise
en discours, certaines opérations de 'esprit ne s¢ peuvent faire quc relative-
ment A I'élocution, et la nécessité de cette derniére nous fait donner une forme
nouvelle A Ia pensée 116 — division ¢t rassemblement ¢n partics ne qualificnt
pas seulement le discursif, mais aussi la pensée clle-méme telle qu’elle est
modifiée par le dispositif de la communication. Enfin,

«la nécessité d’ analyser notre pensée, afin de pouvoir I' énoncer par

Uentremise des mots, nous y fuit observer ce que nous n'y aurions jamais

remargué, si nous n'avions point €1é forcés de recourir a ceite analyse

pour rendre nos pensées communicables, et les faire passer, pour ainsi

dire, dans Uesprit des autress 17,

L’idéal de vivacité qui est retour, par Veffet du langage, a Iindivis, I’immé-
diat, s’carichit du progrés qu’a engendré ce passage, dans 'ampleur ct la
complexité de la pensée.

Une grammaire générale est done celle qui affirme Yexistence, au fondement
de la parole, d’un ordre de pensées. Il semble clair que le corrélat d’une gram-
maire générale sera unc caraciéristique, comme Porganisation des signes qui
corresponde sans [aillir & cet ordre de pensées. Du Marsais se démarque pré-
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cisément de cette corrélation entre grammaire générale et caractéristique d’au
moins trois maniéres : tout d’abord, 1’ordre de pensées fondateur suppose une
multiplicité et une succession qui impliquent que cclles-ci se situent d’emblée
dans le discursif. La construction simple, composée par I'ordre des vues de
I’esprit, objet de la syntaxc simple ¢t nécessaire 118, n’est pas la pensée
prompte, immédiate, intdricure 4 soi de 'individu sentant, mais 'ordre des-
pensécs de orateur qui déja organise son désir de communication vers une
satisfaction. Le discours est la pensée organisée, divisée ot rassemblée, qui
fonde et accompagne la gentse du discours,
En second liew, I'implicile mention que Du Marsais fait de la caractéristique
apparait polémique, comme lc laissaient aticndre 1'importance et la nouveauté
de son traitement du trope, que nous nous sommes attachée 4 souligner, C’est
ainsi que 'idée d’une caractéristique semble entrer dans la collaboration de
Du Marsais a I’Encyclopédic par 1'usage possible d’un nouvel alphabet, qui
rectifierait tout c¢ que I'ancien aurait de défectueux 19, simplifiant principa-
lement I'acces & Uorthographe. Or une des défenses que Du Marsais adopte
est la suivante :
«C’est un simple alphabet de plus que je voudrois qui filt fait et autorisé
par qui il convient ; qu'on apprit d le lire, et q’il v eiit certains livres
écrits suivant cet alphabet | ce qui r’ empécheroit pas plus de lire les
autres livres, que le caraciére italique n’empéche de lire le romains 120,
Mais comment concevoir un¢ caractéristique aussi conciliante, qui renonce-
rait & exiger 'exclusivité que son univocité implique ?

Enfin, reprenons 1'idée d'une coexistence pluriclle de langues ct codes parti-
culiers que supposaient méthode interlinéaire ou projet d’un alphabet seule-
ment supplémentaire : on voit comment Du Marsais retient plus de Leibniz le
travail du symbolique que le nécessaire projot d’une caracteristica universa-
lis,
Rappelons la définition quc¢ Leibniz donne du symboligue ou de Vaveugle :
quand tout ce qui contient une notion distincte est distinctement connu, quand
I’'analyse de la notion parvient i ses éléments derniers, 1a notion est adéqua-
e
«mais le plus souvent et surtout lorsque I analyse est trés longue, nous
n'embrassons pas toute la nature de la chose a la fois ; nous substituons
alors aux choses des signes dont, pour abréger, rous avons coutume
d'omettre I'explication dans le travail actuel de la pensée, sachant ou
croyant que cette explication est en notre possession. Ainsi lorsque je
pense & un chiliogone, ' est-a-dire un polygone de mille cités, je ne
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considére pas toujours ce qu'est n cOté, une égalité, le nombre mille (ou
ie cube de dix), mais je me sers mentalement de ces mots pour qu'ils tien-
nent lieu des idées que j ai de ces choses, — bien que sans douie J' aie le
sens de ces mots confusément et immédiatement présent @ I esprit, —
parce que j ai conscience de posséder la signification de ces mots et que
Jestime gue V'explication n'en est pas nécessaire pour le moment.
' appelie cette connaissance aveugle ou symbolique» 121,
Le sourd travail de 1’usage ot de analogie, le génic particulier des langues
singuligres, 1’arbitraire de leurs signes propres déplacent 'aveugle ou I¢ sym-
boligue de la qualification de la connaissance i la description des opérations,
métaphysique d’instinct, montage des opérations de I'esprit, évolutions des
langues. Destutt de Tracy peut bien objecter & Du Marsais 1a critique d'un tra-
vail insuffisamment accompli ou systématisé : ce «premier des grammai-
riens» n'aurgit
«point employé cetie sagacité exquise d faire un tableau complet de notre
intelligence (...) s'il avait osé réunir et coordonner toutes ses observa-
tions idéologigues, 1 partie grammaticale et la partie logique 3" en
seroient suivies d elles-mémes, et il est vraisemblable que cet homme
célébre n'aurait pus terminé sa longue carriére sans achever I ouvrage
précienx dont il ne nous a donné que le plan et des fragmens «122,
On pewt se demander, en effet, si I’orgamsation des articles de I'Encyclopé-
die, jointe aux propres textes de Du Marsais, ainsi qu’a la priorité de son
Traité des Tropes, ne réalisait pas, plutdt, dans I'insistance des fortifications
issues du jeu dcs renvois 12 ct des nécessaires répétitions, un dispositif qui
correspondit bien aux intentions pédagogiques de Du Marsais : imprimer les
idées, fortifier leurs traces, laisscr se développer I¢ réseau instauré par le tra-
vail de I'usage.
FRrEDERIQUE ILDEFONSE
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Droit et vertu chez Mably
INTRODUCTION

A - Le paradigme philosophico-juridique : le pouvoir intégrateur
du langage du droit.

Par tradition, 1'histoire des idées politiques au XVIIle sidcle est abordée
par les grandes avenues de la philosophie du droit ; on y parcourt les voies
bien tracées par les concepts juridiques : la loi civile, le droit des gens, le
contrat, le droit de 1a résistance, 1’origine de 1’autorité politique dans 1a com-
munauté, la nécessité du consentement dans la 18gitimité du pouvoir, la liberté
définie par la garantic qu'une loi stable et consentie, délivrée de tous les arbi-
traires, offre 3 des droits que 'homme tient de son insertion dans un ordre
naturel. Cet ordre Iui-mé&me ¢st pensé en (ermes nomologiques, ¢t organisé
autour de la notion de loi naturclle, et d’un Dicu qui ne s¢ congoit que comme
lex loguens. | Dans cc contexte, on montre 1'influence profonde que la théoric
modemisée du droit naturel, développée par Grotius et Pufendorf, puis intro-
duite en France dans la premiére moitié du sidcle par des commentateurs ou
des compilateurs comme Burlamaqui, Barbeyrac et Vattel 2, a exercée sur
I’'ensemble de la philosophic politique des Lumigres : avec leurs ocuvres, les
concepts juridiques sont sortis de 1a sphére purement professionnelle pour se
changer en instruments conceptuels permettant d’arganiscr en un enscmble
cohérent une grande quantité de matérianx hérités de la tradition philoso-
phique dans le domaine de la morale, de la conception des rapports sociaox,
et de la politique.

Le projet du droit naturel moderne consiste & définir les principes qui doi-
vent régir 'existence sociale et politique & partir des principes fondamentanx
de la nature humaine ; 3 leur tour, ces derniers pourraient étre connus au
terme d'une enquéte empirique, qui dépasserait le particularisme propre 2
toute enquéte de ce genre parce qu’elle scrait désormais capable - grace a
I’exploitation d'un pan beaucoup plus vaste de 'histoire, et aux données
anthropologiques transmises par les récits des voyageurs qui ont décrit les
moeurs et les institutions des peuples extra-curopéens — de s’appuyer sur
une somme de donncées beaucoup plus importante : la variété des champs
d’investigation historique et géographique permet en effcl de faire apparaiure
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T'unité des principes qui se manifestent derriére la diversité des situations,
ainsi que le processus méme du changement historique. 3

De plus, depuis les steiciens, 1'éwde du droit est étroitement associée
d’autres domaines de la recherche philosophique : la morale bien siir, qui
s'articule & une théorie des passions et de la volonté, ainsi qu'a une théorie
des sentiments et des attitudes (sociabilité, bicnveillance, sympathie, égols-
me, piti€} que les individus peuvent avoir les uns 4 I'égard des autres 1ant
dans 'é1at dc nature que dans 1'éiat civil ; mais également 1'épistémologie,
qui se préoccupe de déterminer le statut de la connaissance juridique dans
I’ensemble du champ du savoir. Au tournant du dix-huitiéme sigcle, s’est
ainsi constituée une scicnce cnglobante qui associe les concepts juridiques ct
les concepts proprement philosophiques pour batir une discipline du droit
naturel comme science générale des rapports entre 1cs hommes dans le
contexte social.

Ceste discipline accueille des données cartésiennes (sur la liberié de la
volonté, sur 1a méthode géoméirique des sciences) ¢t fockiennes (sur le mode
d’acquisition des idées, sur la loi naturclle, sur 'importance de 1a recherche
du plaisir comme moteur de I'action), mais ¢lle intégre aussi progressivement
des idées issues de Shaftesbury sur la sympathie et la sociabilité bicnveillante
qui doivent faire le fond des relations sociales entre les hommes, ainsi que,
plus tard, des idées d’ascendance humienne sur la nécessité ot Vutilité des
passions. Mariani le droit ¢t la philosophic, cile fait prenve d’une redoutable
efficacité pour se constituer cn paradigme exclusif de I'éuude de tous les phé-
noménes qui, de prés on de loin, touchent i la politique et A Ja conception des
rapports sociaux.

Ce paradigme juridico-philosophique présenie quelques particolarités qui
ont pour effet de limiter le champ de Ia recherche politique ¢t sociale a cer-
taing phénomenes seulement, et de réduire lc domaine de la politique 4 ce qui
peut en étre pensé avec lec concepts du droit. Comme ¢out langage, il permet
de dire certaines choses, mais il exclut également que d’autres soient pensécs
et dites. 4

En premier Lieu, cette philosophie met I"accent sur I'homme civil plus que
sur I’homme proprement politique : elle définit son humanité par I’cnscmble
des rapports d’appropriation ct de transformation qu’il entretient avec le
monde de la nature et des choses, ¢t non par sa participation a une sphére
civique od il construirait ce rapport égalitaire avec ses pairs qui caraciérisait
la cité antique ; les rapports entre les hommes s¢ noucnt avant lout dans la
sphére «privée» de la société civile ; ce sont des rapports d’échange et de
commerce (dans tous les sens du terme) qui supposent la mise en circulation
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de choses ¢t de signes : signes monétaires, signes linguistiques, signes de
policsse et de bienséance etc. Plus encore, lcs rapports sont toujours médiati-
sés par I’échange, en soric que Ics hommes ne se rapporient les uns aux autres
que par le biais des objets qu’ils metient en circulation : les rapports entre les
hommes prennent 1a forme du rapport réifié entre les choses.

En second licu, 'homme civil est envisagé d’abord comme un propriétai-
r¢ : pris dans un univers juridique o il est question du jus ad rem et du jus in
re, sa relation & autrui passc nécessairement par la détermination des droits
qu’il revendique vis-&-vis de lui sur certaines réalités matérietles ; ceite philo-
sophie nous incite donc & poser les problémes de bien et de justice en termes
de répartition : la société devient juste lorsque chaque personne a regu la
quantité de choses qui lui revient.

En troisidgme lieu, unc (cllc conception de la réalité sociale donne 4 Uins-
tauration de 1a paix civile et au respect de la propriété des biens une place
exclusive parmi les buts de la politique : si I'Etat existe, ce n’est pas pour ins-
taurer la vertu du citoyen, mais pour que 1’homme civil et appropriateur puis-
sc mener ses affaires privées et développer ses échanges en toute sécurité.

Cela implique avnssi (¢t ¢’cst I quatrieme point) que les factions et la lutie
des partis sont les maux politiques lcs plus redoutés : outre qu’ils menacent la
paix et la sfireté des biens, ils délournent I'homme de¢ 1’activité sociale, indus-
trielle et commerganie, qui ¢st sa vocation propre, pour I’occuper inutilement
a se méler de ce qui n'est somme loute qu'un accessoire de son cxislence :
I"instauration et I’administration d’une loi qui garantisse sa vic et ses biens. Si
la politique est un moyen en vue d’une {in qui sc situe dans le domaine dc la
société civile, Pexigence qui s’applique a elle est moins la justice que Deffi-
cacité ; Pautoritarisme de 1'Etat peut alors apparaitre comme tolérable pourvu
qu’il ne tourne pas & ['arbitrairc qui déunirait 1a siireté indispensable au
déploiement effectif des activiiés marchandes. De la m&me manidre, ce n’est
pas la verw des gouvernants mais leur professionalisme qui devient 1'cxigen-
ce premigre ; si la stabilit¢ de 1a loi et du pouveir qui ’administre doit se
payer d’une certaine dose de corruplion, elle-méme conséquence inéluctable
du fait que I'on accorde aux gouvernants la latitude d’action (en termes de
concentration du pouvoir et de durée de fonction) qui garantit 4 la fois leur
compétence el lcur efficacité, cette corruption doit &tre acceptée comme un
mal inévilable, largement compensé par les biens gu’elle procure.

Cinquidmement, I'idée de la liberté ne pcut, dans une telle conception,
étre que négative : libertd du bourgeois ¢t non du citoyen, ¢lle n’implique
aucune participation effective 4 la confection de la loi et i la direction des
affaires communes ; elle réside seulement dans la faculié de jouir de la pro-
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tection de 1a loi et de ne pas &ire victime de 1’arbitraire : elle est liberté de
jouir d'un cenain nombre de droits contre I’Elat et le pouvoir, et non pas
liberté d’exercer le pouvoir ct de maitriser activement I'Etat lui-méme,

Deux traits saillants méritent encore d’&tre relevés ; d’abord, le paradigme
juridico-philosophique met 1'accent sur 1'idée d’vniversel humain : c’est
I’appartenance au genre qui confere & chaque individu des droits et des
devoirs intangiblcs derrigre la diversité des pratiques réelles. L’homme se
pense par référence  cet universel, qui le met en élat d’entretenir des rapports
de bienveillance, de politcsse et de douccur 4 I'égard de tous ses semblables,
tandis que la proximité immédiate des rapports civiques recule a Iarridre
plan, cédant 1a place 4 une forme de cosmopolitisme qui ridiculise 1'enferme-
ment du monde antique dans des cités bien trop étroites pour accueillir une
authentique diversité de ces échanges si multiformes et si enrichissants, et qui
rejeite la solidarité du groupe civique dans les ténébres des préjugés primitifs,
attachés A une vie frustre et grossidre, ignorant dc la réalité du genre humain
et de I"universalité de 1a raison : nous sommes des hommes avant d’éire des
citoyens. ¢

Enr second lien, si ce paradigme in2gre fort bicn la puissance el Ia réalité
des passions, il les enserre dans une rationalité qui se met a leur scrvice :
I’essentiel est une action éclairée, en vue de satisfaire nos désirs certes, mais
en passant aussi par un calcul rationnel qui nous enscigne la néeessité de la
paix et du respect deg lois, ainsi gue la réalité de la notion d’intérét, laquelle
implique un infléchissement des directions passionnelles, 1a encore sous
I’influence d'un calcul que seule 1a raison peut mettre en ocuvre. Le paradig-
me dessine ainsi I'image d’un homme qui, s°il est passionné et intéressé, est
aussi ratiocinans, capable de se défaire des préjugés qui I'entrainent a
I’encontre de ses intéréts bien compris, et capable par conséquent d’agir de -
manigre éclairée. Le progrés social dépend du progres des lumiéres, et jamais
on ne sera autorisé A dire qu’il faut parfois conduire les hommes par les préji-
gés irrationnels et les fantdmes de 1a religion ou de la gloire.

Reste enfin une dimension importante ; 1’apparition du concept d’état de
nature. Les juristes ont en effet besoin d’imaginer un état pré-civil pour
rendre compte soit du caractére naturel de certains droits, soit de I’acquisition
de certains autres dans un contexte d’interaction avec les choses qui ne doit
rien aux rapports politiques ; parmi ces droits naturcls ou acquis sur lcs
choses (et, le cas échéant, sur les personncs), les uns sont ensuite transférés
ou aliénés au souverain, dont 'autorité apparait comme nécessaire pour en
garantir et en développer 'exercice, tandis que d’autres sont conservés par les
individus. Grace au concept d’état de nature, la politique apparait subordon-
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1ée & I'impératif de la conservation de droits que les hommes tiennent de la
aature-ou des modalités de lcur interaction appropriative sur les choses, et
aon Uinverse. La fonction de ce concept est alors d’expliquer 1a gentse des
droits et la raison de Uexercice de certaing d’entre eux {(grace au transfert) par
le souverain. D'une certaine manitre, parce que cclui-ci représente les indivi-
dus sans se confondre avec cux, 1'état de nature explique également pourquoi
le détenteur de 1"autorité ne peut pas éire le méme que celui sur lequel clle
s’exerce : il est donc au principe de la distinction entre 1’Etat et la société
civile,

B - Le concurrent du langage juridique :
Ia vertu et I'humanisme civique.

Lec langage dont nous venons d’évoquer les caractéristiques essentielles
est souvent considéré comme Ie langage unique de la philosophie politique
moderne : ¢’est dans ses termes que se scraient jouées les recompositions
principales, et qu’auraient en particulier ét€ résolus les problemes du rapport
entre les autorités politique et spirituclle, de 'origine du pouvoeir (située
désormais dans la communauté) ¢t de sa nature {conditionnelle et subordon-
née A la mise en oeuvre de la paix ¢t de la défense de la propriéié) ; dans cette
optique, le seul concorrent de 1'idée que le pouvoir cst I'instrument d’une
société civile qui I'instaure pour la préservation des intéréts individucls et la
création d’un espace garanti de développement des activités marchandes,
serait la thése absolutiste-féodale du droit divin des rois.

Or, ce modele d’interprélation s’avére incapable d'intégrer des themes
pourtant fréquents : Pappel & la vertu, la critique de la civilisation et de ses
effets corrupteurs, Ia polémique contre le luxe ct I'éloge de I'austérité spartia-
le, 'exaltation des cités antiques opposées au cosmopolitisme des philo-
sophes jusnaturalistes, I’appel 4 la religion civigue et aux passions de la gloire
¢t de I'honneur (dissociées de I'intérét) pour conduire les hommes et les
mobiliser aux grandes actions.

Certaines hypoth&ses récentes de relecture de la philosophic politique
modeme ont ainsi avancé I'idée gue le X V1L sidcle avait été dominé, dans ce
domaine, non pas par Popposition entre la conception jusnaturaliste et celle
du droit divin, mais par un¢ opposition entre veriu et commerce, ou cntre la
¢ité vertueuse et austire des anciens, et la société marchande des modemes;
entre la liberté des anciens, de participation immédiate & I'exercice do pou-
voir, ¢l la liberté des modemncs, faie avant tout de la protection de la loi
accorde aux droits et 4 ["accomplissement des fonctions civiles d’appropria-
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tion et d’échange.

Sous I'impulsion de John Pocock et de ses éleves, cette relecture a pris la
forme d’un «révisionnisme républicain» 7 : & c6té de 1'héritage individualisic
et libéral formulé dans le langage da droit, il met 'accent sur I'existence, tout
au long de I’époque modeme, d’un langage politique républicain A connota-
tion civique ¢t humaniste. L’homme y est défini comme un ciloyen et non
comme un marchand ou comme un producteur ; loin que le politique doive
son existence (pensée a partir du concept d’état de natare) 4 la nécessité de
protéger le droit naturel de propriété, de garantir les fruits du travail et de
rendre possibles 1"accroissement de 1a richesse ¢t la multiplication des
échanges, ¢’est au contraire la propriété et I'ensemble des activités propres &
la société civile (dont 1’autonomie et le caractére décisif sont récusés) qui
apparaissent comme la condition subordonnée de ’existence politique :
I"homme doit &ire propriétairc pour étre citoyen, parce que seule la possession
de la terre lui assure 1'indépendance nécessaire pour exercer de maniére auto-
nome ¢ méticr de citoyen qui le définit comme homme. Ici, l¢ but de Ia poli-
tique n’est pas la protection des droits acquis avant elle et sans elle, mais
I'indépendance et la vertn, la création et la reproduction de rapports immé-
diats et non-répartissables d’égalité au sein d’un espace civique marqué par la
stricte réciprocité et 1'altcrnance de tous dans les positions de gouvernant ct
de gouverné ; seule cette forme de régulation, qui subordenne Ie civil au
civique, et qui instaure 1’égalité réelle au sein de la sphére politique (et non
plus cette €galité des droits au sein de 1a seule socidié civile, qui s¢ double
nécessairement d’une coupure inégalitaire entre représentants ct représentés,
cntre riches cil pauvres), prolége contre I'oppression et garantit la liberté,
Dans ce contexte, la vertu est proprement politigue © elle est la prise en comp-
te de 1a supériorité du bien public {ou de la chose publique elle-méme), et clle
assigne pour fin a la politique 1a maitrise collcctive que le groupe parvient a
exercer sur son propre destin grace 4 un ordre constitutionnel égalitaire, mixte
et équilibré, dans lequel tous peuvent participer et s¢ reconnaitre. La défense
de 'autonomie supposc un contrdle étroit sur I’ensemble des rapports d’inter-
dépendance que lc commerce et les activités sociales tissent entre les
hommes, une méfiance vis-d-vis des rapports marchands qui menacent de
saper Jes fondements de 'indépendance des citoyens en transformant la torre
en marchandise, mais égalcment une vigilance i 1’égard de la multiplication
«folie» des objets de jounissance qui risquerait d’inverser les rapports de
subordination entre le social et le politique, en faisant perdre aux hommes la
maitrise de leurs conditions d’existence, ¢t en lgs faisant entrer dans un
monde enchanté ol I'imaginaire et I’opinion ont plus d’importance que la
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réalité. L'essentiel est aussi d’éviter que chacun ne se soucie que de scs
propres affaires, laissant la défense et le gouvernement 2 des professionnels,
car lorsque se développe I'indifférence & la vertu collective, et que 'on
accepte de remplacer 1"ordre équilibré dans lequel tous ont un réle A jouer par
un systéme représentatif qui institue la coupure entre gouvernants ¢l gouver-
nés (et qui entreprend donc de répartir ce gui ne devrait jamais 1'éwe - 1’égali-
(& dans la participation A {'cxercice du pouvoir), cela signifie que nous deve-
nons indifférents A la possibilité que nos semblables et nous-mémes puissions
devenir et rester des hommes & part entiére grice i cette participation A un
ordre qui est le ndtre ; une telle indifférence, qui se marque par la privatisa-
tion et la passivité, provoque la disparition de la politique comme lieu dc la
formation de notre propre humanité et comme vecteur de la manilestation de
notre propre excellence. Dans Ie langage de "humanisme civique, ce désinté-
rét et cette privatisation portent un nom : la corruption.

Les mots d’ordre de cet autre langage dc la politique modermne sont donc :
république, autonomie, esprit civique, refus du luxe et des armées de merce-
naires, de la spécialisation des fonctions et de la représcntation, participation
active de ous les citoyens & la défense de la patric et 4 I'excrcice du pouveir,
renouvellement fréquent des asscmblées électives, rolation des foncuons, et
précautions multipliées pour &viter que les gouvernanés ne cédent a la corTup-
tion en utilisant leurs fonctions publiques & des fins privées. 8 Nous somines
ici sur le terrain des moeurs et non plus sur celvi du droit.

A Vinverse de la représentation optimiste de I'histoire, l¢ langage poli-
tique de I’humanisme civique a en outre maintenu la conscience d’un possible
divorce entre Phistoire et la valcur : Ia diversification ¢t Penrichissernent dont
I’histoire est le théiwre nous éloignent de I’autonomie primitive ; la spécialisa-
tion et le commerce menacent la verta ; la civilisation, en m@éme temps
qu’elle satisfait les besoins et éclaire les csprits, enchaing les bommcs au luxe
¢t a I'amour-propre, les contraint de vivre sous le regard des autres, d’entrer
dans e cercle de cete «furcur de se distinguer» dont parlait Rousseau, et
d’estimer ’opinion plus que toute autre chose : elle les fait entrer dans le
monde magique ct mal conno ol les apparences sont si fortes — et les faux
biens si répandus — que la maitrise collective de notre propre destin devient
impossible. 9

Plus qu’une opposition entre deux théses qui pourraicnt s’exprimer 'une
et 1'autre dans des termes identiques, "opposition entre vertu el commerce
s’apparente plutdl a la coexislence entre deux langages, dont 1'un aborde
I'étude des problémes de pouvoir et de société en termes juridiques, tandis
que I"autre pose le probleme plus directement politique du devenir de 1’huma-
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nité de I’homme dans le contexte des sociétés modernes, mettant 1’accent sur
le fait que les rapports des hommes aux choscs (et des hommes entre eux par
la médiation des choses) peuvent mener a cette forme de déshumanisation qui
soumet les individus & I'autonomie d’un processus de multiplication des biens
qu’ils ne maitrisent plus.

La question du rapport cntre ces deux langages est 'un des plus difficiles
qui soient. Quelques points ont €1€ mis en lumigre par l¢s partisans du révi-
sionnisme républicain : cn premicr licu, Ies denx langages ne s’opposent pas
sur leur terrain dc naissance ( la politique des cités italicnnes a la fin du
Moyen Age), puisque I'indépendance des cités a €té défendue a la fois dans
les termes juridiques qui affirment que chaque communauté doit étre sibi
princeps, et dans les termes humanistes de la définition de la liberté politique
par la participation effcctive de tous 4 un ordre vertueux ¢t équilibré 10 ; en
second licy, lorsque le langage de 1"humanisme républicain reparait dans le
Nord anglophone, son rapport au langage du droit a cessé d’étre harmonieux :
il commence & fonctionner comme linstrument d’unc «querelle avec la
modemité» 1! et & montrer que, sans I’indépendance assisc sur la propriété de
la terre et sans un ordre constitutionne] mixte ct fait de participation, la liberté
est un vain mot ; que la coupure entre représentants professionnels et sujcts
déférents jouissant d’une liberté «bourgeoise», faite de protection des droits,
engendre 1a corruption des gouvernants ¢t la passivité des gouvernés ; qu’clic
porte atteinte i 1’essentialité du réle politique qui seul permet de définir
I’homme comme un animal humain. En troisiéme ligu, le termain principal de
la formation des idécs en matiére politique et sociale tout au long du XVIIIe
siécle, est le dialogue des deux modgles ¢t non la domination exclusive du
langage philosophico-juridique ; ¢’est sous le coup des critiques émises par
son concurrent humanisic ¢t civique que le langage libéral s’est dévcloppé, et
qu’il a accepté la greffe d’une composante clic aussi d’essence humaniste,
consistant & montrer que I’humanité de I'’homme se développe mieux et plus
complétement dans les rapports d’utilisation et d’échange avec la nature que
dans les rapports abstraits du citoyen avec ses égaux dans la sphére du poli-
tique et de Ia vertu ; que cette humanité ¢st d’autant plus riche et d’autant plus
dynamique qu’elle s’appuie plus largement sur les commerces de la sociéié
civile, lieu d’élection dc la manifestation de I’excellence humaine ; enfin,
c’est sous le coup des théses du modete humaniste-civique sur la corruption
de 1a liberté dans un régime de représentation ¢t de passivité que s’est déve-
loppée la redéfinition moderne de la liberté comme jouissance des droits
grace A unc loi stable et consentie.

Toutefois, au-dela de ces remarques, le rapport entre les deux lungages
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reste une énigme ; tous deux sont d’origine moderne, et I¢ langage de 'huma-
nisme civique n'est pas une nostalgie pour un passé révolu ; ¢’est unc idéolo-
gie politique née du développement de la civilisauon et des sociétés
maodemes, avee leur cortége de division du travail, de prédominance du civil
sur le civique, de «corruption» et d’extinction de 'amour de la patric, de cos-
mopolitisme et de prolifération des activités marchandcs ; les problémes qu’il
pose sont ceux-1a méme de la modemité (indétermination de licn interindivi-
duel, toujours médiatisé par un rapport aux choses ; relativisme des valeurs ct
cffacement du contenu éthique de la sphére politique, passivité ¢t dessaisisse-
ment des citoyens au profit de I'efficacité et de la compétence des profession-
nelg). Néanmoins il reste difficile de préciser dans quelle mesure la critique
humaniste des fondements juridigues et philosophiques de la société moderne
constitue ou non une rupture avec les postulats essentiels de cette derniére. 11
semble que ce soit polentiellcment le cas, puisque I’humanisme civique exige
I’assignation d'une fonction éthique & I'Etat, en méme temps qu’il critique la
subordination du politique A la nécessité de 1'existence ¢t de la reproduction
de la sociéié civile.

Or, précisément, ["ocuvre de¢ Mably permet de poser la question du rap-
port entre ces deux langages, parce qu’il apparait qu’il a eu recours aux deux ;
en méme temps, leur incompatibililé commence A apparaitre trés nettement, et
sur un certain nombre de¢ points, le développement du langage de la vertu et
son dynamisme propre l¢c conduisent & unc remise cn cause des fondements
de la synthése juridico-philosophique.

Comment concilier en effet les droits de 1'homme et ceux du citoyen ?
Comment accorder Ja définition de ’humanité de I’homme par la possession
des droits dans un ordre naturel et celle qui mel au contraire I’accent sur les
rapports civiques vertucux et sur la capacité & maitriser lc destin ? Comment
associer 1a définition positive et la définition négative de Ja liberté, 1a protec-
tion des droits dans le cadre d’un régime de représentation et I’exercice du
pouvoir dans un régime de panicipation ? Comment associer la défense de
I'auonomic de la sociéé civile et la thése de sa nécessaire subordination i
I’impératif proprement politique de 1a vertu 7 Comment souligner la fécondilé
des luttes politiquces, alors que les partisans des modernes dénoncent les fac-
tions et les partis comme un danger pour Ia liberié 7 Comment associer, enlin,
I’idée d’une rationalité coextensive a I’'homme, qui permetirait, unc fois levés
les obstacles de 1’ignorance et du préjugé, de bitir une pelitigue sur la recon-
naissance de la conformité de la pratique des devoirs 4 P'intérlt bien compris,
et I’idée d’une nature humaine nécessairement passionnée qui fait que, chez
le plus grand nombre, Virrationalit¢ des motifs apparait comme unc nécessilé
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imposant le recours aux artifices de la superstition ?

Le probleme de la propriété apparait ici comme central puisque, chez
Mably, la considération de la liberté et la volonté de lui donner une réalité qui
excéde sa dimension juridique vont jusqu’a faire de I'inslitution de la proprié-
té un facteur d’inégalité, de développement de I’ambition ¢t de I’avarice, et de
corruption des moeurs. Méme s’il est vrai qu’il ne fait pas de la contestation
de la propriété privée des biens le fondement d’un programme pelitique pra-
tique (ce qui implique qu’il est absurde de parler 4 son propos de «communis-
me»), les tensions internes de sa phitosophie pelitique montrent comment le
langage de la vertu débouche sur une misc en cause des principaux aspects du
langage de la philosophic du droit. Si ce qui, dans la perspective juridico-
philosophique, constitue le fondement méme de I'ordre social (la protcetion
des droits, et en particulicr celui de propriét€) produit nécessairement, ¢t ron
pas seulement de manigre conlingenice, des eflets corrupteurs sur les mogeurs,
la critique peut aller, dans le langage civique, jusqu’a mettre en question les
postulats mémes de I'ordre libéral : la vertu et la liberté pourraicnt bicn &tre 3
ce prix. [ se pourrait ainsi que, tendanciellement au moins, le langage de
I'humanisme civique fasse &claler les cadres du langage du droit comme lan-
gage adéquat pour parler de la politique.

Chez Mably, on voit s’esquisser une tentative de coexistence entre le lan-
gage du droit et celut de la verta ; ses premiers textes sont marqués par unc
stricte orthodoxie lockienne, et semblent étrangers A la polémique entre vertu
et commerce ; en revanche, I'évolution ultéricure de sa pensée s’infléchit de
maniére sans cesse croissante vers 1'affirmation des principaux thémes du
langage de 1a vertu ; dans la polémique qui opposc 1a liberté des anciens 4 la
civilisation des modernes, il prend nettement parti pour les républiques de
I" Antiquité.

I - PINVESTISSEMENT DU LANGAGE DU DROIT : BES DROITS
ET DES DEVOIRS DU CITOYEN (1758) ET APRES.

Dans ses Observations sur le Gouvernement et les lois de ' Amérigue
(1784}, Mably loue les constituants américains d’avoir adopié kes principes
du sage Locke sur la liberté natureltle de 'homme et la nature du gouverne-
ment. Plus de vingt-cing ans avparavant, il avait déja investi, dans Des droits
et des devoirs du citoyen, le triple theme d’unc nature humaine universelie-
ment partagée, de 1'existence d’une loi de nature qui commande 1'égalité de
tous et le libre consenicment 3 'cxcrcice de autorité, et de la nécessité de
penser le travail du 1égistatcur comme unc réflexion sur les institutions qui
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conviennent & cette ordination de la nature humaine par une loi supéricure i
toutes les lois positives,

Pour que ic peuple puisse disposer de ces lois justcs qui ne soient en
contradiction ni avec la loi de la nalure ni avec les droits fondamentaux que
celle-ct nous confere, il fant qu’il soit lui-méme son propre 1égislateur, Mais 2
I’égard de cette asscmblée du peuple qui détient la puissance 1égislative,
Mably ne nie pas qu’ellec puisse étre représentative ; il sait que la démocralie
directe est impraticable dans les Elats modemes ; il va cependant au-dela de
cette acceptation de la représemation, puisqu’il déctle dans la démocratic
directe des dangers qu’il convient d’éviler : puisque nous n’avons des lois
que pour préserver nos personaes et nos biens, if st Iégitime de confier 4 des
représentants éclairés ct quasi-professionnels le soin d’éloborer Ies régles gui
scront les pius efficaces & cette [in ; mettre le pouveir entre les mains dc la
muliitude serait s’exposer 4 1a tyrannie ¢t au caprice du plus grand nombre,
comme cela s’est va i Athénes ; ¢’esl évidemment un mal, ¢t I'art de la 1égis-
lation consiste & prévoir des dispositions qui permettront aux lois de freincr
les volontés populaires et de les contenir. 12 Nous sommes ici dans le droit fil
de la pensée de Locke, et Uinspiration juridico-libérale est neite lorsque
Mably définit la fin essenticlle de la sociélé politique comme Ja conservation
de 1a vie, de la liberté, du repos et des biens,

Le corps politique est cerics appelé 4 nommer des magistrats pour 'exé-
cution de ses volontés, et Mably récuse Vidéc que le peuple puisse ¢xercer
Iui-méme 'enscmble des pouvoirs, aussi bien 'exécutif que le Egisiatif ; il
sait que cette confusion a perdu les républiques de 'antiquité, parce que ¢
peuple y était devenu magisirat et concentrait, dans ce qu’il appelic une
démocratie qui tourne & I'anarchie, ensemble des pouvoirs ; dans de iclles
conditions, plus aucune garantie n’existe contre le déchainement des passions
populaires ; la liberté devient licence, et les lois perdent toute leur force. 11
faut donc que les magistrats chargés de 'cxécution des lois que le peuple aura
faites par ses représcntants soicnt dotés d’une indépendance réelle, garaniie
par une authentique séparation des pouvoirs ; ils doivent &ire I¢s ministres des
loix et non cenx des passions populaircs : I’Etat est bien constitué lorsquc le
peuple est soumis aux magistrats ¢t que ccux-ci $ont eux-meémces soumis aux
lois. 13

La politique doit donc naviguer entre deux écueils : le premier est la fai-
blcsse des magistrats (caractéristique des démocraties) ui sont impuissants 4
contraindre les citoyens & obéir aux lois ¢t 4 ne pas Ics transformer en
registres de leurs caprices passagers ; le second est leur trop grande force, qui
les metrait en mesure d’en secoder cux-mémes le joug. I} faut ainsi parer aux
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dangers du despotisme en nc donnant aux magisirats que des pouvoirs stricte-
ment délimités, qui excluent (oute participation a Ia puissance législative, ct
en ne leur permettant de les exercer que pendant un temps suffisamment court
pour qu’ils ne puissent se livrer aux intrigues et aux manoeuvres qui leur
ouvriraicnt 1a voie de I'usurpation de 1a puissance législative. A I'inverse, il
convient de parer aux dangers de la licence ¢n ¢vitant de conlier au peuple la
puissance exécutive, et en mettant dans le travail l€gislanif une sage lenteur
qui permettra de freiner les effets des emportements.

Pour Mably, il est de la nature méme de la puissance exéentrice de cher-
cher & s’étendre et & accaparer les fonctions qui ne devraient jamais étre les
siennes ; ¢’est un ¢ffet de appétit du pouveir qui habite tous les hommes, et
les magistrats les plus intégres ne font guére exception. Le seul remede est de
substituer partout le régne des lois 4 cclui des hommes, ct de définir cxacte-
ment les fonctions de chacun cn autorisant le peuple & punir tous ceux qui
8”écarteraient de leur rdle, fiit-ce pour le plus grand bien, 14

Certes, dit Mably, je rcconnais que cette stricte séparation des pouvoirs
peut paraitre nuisible & la nécessaire unité de la puissance publique ; mais
c’est qu'il s'agit de bien comprendre quel en est le principe : il faw(, non pas
que les deux puissances soient égales — ce qui n’aurait d’aillcurs aucun scns
— mais que I"exécutif soit sirictement surbordonné au 1égislatif : gu’il n’y ait
jamais part et qu’il soit seulement chargé dc la stricte et scrupulense exécu-
ticn des lois. 15

Voila donc quelles sont les conditions d’un régime mixte et équilibré : la
puissance de faire des lois appartient au peuple qui agit par ses représentants
et avec les freins convenables pour empécher la domination des passions ; en
outre, il ne doit [aire que des lois générales sans jamais s¢ méler de décider
des affaires particulidres ; l¢s magistratures ne sont pas de son ressort. A
I'inverse, Pexécution des lois deit étre entre les mains du petit nombre des
magistrats, mais ¢’est leur scule fonction, et ils ne doivent avoir aucune part &
la puissancc Kgislative. Les magistratures dotvent 8tre courtes, assujclties a
des régles précises, ¢t ouverles A tous ; ¢’est A cette condition que 1’on pourra
avoir des lois justcs et impartiales, et que l1a liberté ne sera pas un vain mot.

Telle est la conception que Mably se fait des conditions institutionnelles
de la liberté et dcs lots justes ; cette analyse, presqu’exclusivement instito-
tionnelle et juridique, est surtout présente dans le texte de 1738, mais il ne
scmble pas que Mably soit jamais revenu explicitement sur les aflirmations
qu’il contient : on en retroave d'ailleurs tous les €léments dans les grands
textes de la maturité (essenticllement les Doutes proposés, la Légisiation, et
V'Etude de I histoire). Or, dans cette série d’analyses, la fin de la société poli-
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tigue est uniquement de garantir la vie, la liberté et les biens de chacun ; la
vertu n’est pas donnée comme un objectif fondamental du politique. Surtout,
méme si la chose affleure, Mably ne semblc pas reconnaiire, en 1758, que les
droits ne sont rien sans les mocurs, et que la liberté peut &re institutionnelle-
ment garantie sans que la réalité en soit assurée, parce que 'inégalité des
conditions en mine I’cxistence. L'investissement du langage de la vertu va
dévoiler ces exigences nouvelles.

II - LE VOCABULAIRE DE LA VERTU.

L’analyse juridique des conditions de la liberté et de la justice des lois
débouche tr2s rapidement, dans la penséc de Mably, sur un obstacle de taille :
les lois sont impuissantes sans lcs moeurs, ¢’cst-a-dire que le législalcur aura
beau instituer toutes les conditions juridiques d’une société libre et juste, si
les moeurs privées et collectives des citoyens ne sont pas formées pour que
chacun désire plus que (oute autre chose la liberé, 'égalité cu la justice, les
lois ne seront pas capables, i ¢lles seules, d’empécher le développement et
Vapprofondissement de leurs contraires ; inégalité, injustice, servitude. La
politiquc ne peut donc se contenter de réfléchir sur le droit si elle veut que la
société des hommes soit autre chose qu’une injustice et un ¢sclavage reviius
des manteaux trompeurs de 1’¢galité des droits,

Force et nécessité des passions.

C’est qu’en effet, il est impossible de négliger une chosc cssentielle @ les
hommes sont des machines passjonnelles, menées avant tout par ’avarice et
I’ambition. Si I'on vit dans des conditions morales et sociales telles gquc la
législation permet que ces passions s¢ développent ; ou si, pire encore, les lois
favoriscnt ouvertement — comme ¢’est I¢ cas dans la politique moderng —
les arts, le luxe et le commerce qui leur donnent leurs principaux aliments,
elles dévasteront tout sur leur passage ¢t ne laisscront rien subsister de 1'égali-
té, de 1a liberté et de la justice que le 1égislateur disait vouloir promouvoir |
on ne peut en méme temps préicndre gque ces valeurs sont e but de la poli-
tique ¢t mettre en ocuvre ou Jaisser subsister des lois gui ont pour effet néces-
saire de favoriser en nous les passions qui m&nent & leur destraction. 16

S'abstenir de promouvoir des lois qui donnent aux passions les aliments
qui leur pcrmeitront de se fortifier et de détruire I’égalité, 1a justice et la liber-
t¢ ¢st une chose ; mais former lgs mocurs est toul autant nécessaire car, méme
sans les lois qui les encouragent, les passions resicnt les plus puissants res-
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sorts — et aussi les plus naturcls — des actions humaincs, en sorte que leur
libre jeu suffirait a produire des effets meralement destructeors.

Toutefois, Mably sait bien qu’il cst impossible d'éradiquer les passions
essentielles @ ¢'est pourquoi il faut, non pas tenter de les €liminer, mais les
rediriger de maniére 4 ce qu’elles s’appliquent au bien public et non au bien
privé. Tout art, ici, est de priver les passions du champ ou elles pourraient,
en se dévcloppant librement, acquérir une force telle qu'elles deviendraient
irrésistibles ; il faul donc n¢ permettre aux citoyens de ’Etat que des plaisirs
innocents et la satisfaction dec besoins limités ; ¢’est ainsi que les passions
scront, non pas éteintes, mais assoupies, affaiblics au point de perdre leur
venin. Bref, il s’agit de ne laisser aux passions que I’activité nécessaire pour
nous émouvotr, ¢t leur défendre celle qui pourrait nous entrainer ¢t dominer
notre raison.

Eveiller des passions insatiables, ¢’est déchaincr des forces que nous ne
pourrons plus contrbler, qui nous rendront jaloux et ennemis Ies uns des
autres, et qui nous priveronl de nes biens les plus chers que sont la justice,
I'égalité et la liberté. 11 cst tout-a-fait faux, comme Font prétendu certains,
que les liens entre les hommes s’accroissent et se resserrent § mesure qu'ils
dépendent les uns des autres par un plus grand aombre de besoins : «A
I’égard des besoins inscnsds ct sans bomes que notre avarice, notre vanité,
notre ambition et notre luxe sc sont faits, ils nous rapprochent aussi ; mais
¢’est pour nous envicr, nous hair, nous tromper, nous voler et nous dévorer les
uns les autres, Qu'attendez-vous donc d’unce politique qui, pour nous délivrer
de tous les maux, ne chercherait qu’a rassasicr des passions insatiables ct en
ferait des ministres et des instrurnents du bonheur public 7» 17 Telle était
pourtant la conception de ces philosophes économistes que Mably auaque
avec lant de vigueur : leor scul objectif, en politique, était de promouvoir la
plus grande quantité de satisfactions possible, de faire sculement fleurir
I"industrie et le commerce, sans voir qu'ils donnaient par 13 aux passions les
aliments lcs plus propres 4 les rendre 4 la fois insatiables et redoutables.

Les effets des passions : corruption des moeurs et emprise de la Fortune.

Quels sont donc les effets des passions korsque leur cours n’est pas entra-
vé : "avarice ¢t Vambition portent chacun 4 vouloir 'emporter sur les autres,
a posséder sans cesse plus, & jouir de scs plaisirs aux dépens d’autrui, 3 refu-
ser de mettre le bien public au-dessus de son bien particulicr ; 1’égalité natu-
relle se défait et la société sc divise en classes aux intéréts opposés, en riches
el en pauvres qui ne partagent plus rien, dont la communauté d’appartenance
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civique n’est plus qu'un vain mot.

L’inégalité introduit donc la scission et détruit la communanté ; cette des-
truction s’accompagne immanguablement de la partialité ¢t de I'injustice des
lpis, et celles-ci, 2 leur tour, font qu'une partie des membres de la ¢ité ont
cessé d'étre des citoyens pour devenir des sujels, qu’ils ne se reconnaissent
plus dans une cité qui 1égifere pour e bien de certaing seulcment, qu'ils ne
veulent plus la défendre, que Jeurs Ames s”avilissen dans 'envie et la jalou-
sie, landis que celles des gouvernants se pervertissent dans 1'amour du gain et
1a jouissance du pouvoir : & tcrme, il n'y a plus nulle part de citoyens mais
seulement des sujets ou des «bourgeois» qui jonissent inégalement de la pro-
tection de la loi sans se préoccuper do participer également 4 la vic civique et
de construire par 14 leur humaniié commune dans un espace vertuenx de réci-
procité et d’alternance, 13

Mably n’a pas de mots assez forts pour stigmatiser cet éiat social od le
luxe et les plaisirs entrainent derridre eux la mollesse de ceux qui ep jonissent
et 1a jalousic de ceux qui en sont exclus : avec 'égalilé disparaissent tous les
biens auxquels ticnt "humanité de "homme ; la dignité des exclus ¢st
bafouée, celle des puissants cst dégradée par la petitesse de leurs appétits et
de leurs plaisirs ; ’amour de la patrie s’¢teint, le bicn particulier I’empotte sur
le bien public ; les gouvernants prévariquent en ne songeant qu'a cux, les
gouvernés cherchent fes moyens de parvenir aux dépens de leurs semblables.

L'inégalité a fail disparaitre la liberté des assujettis, mais aussi celle des
puissants qui sont prisonnicrs de leurs passions et qui, ne régnant plus que sur
des esclaves corrompus, ne sont plus libres au sens ol le sont seulement les
gouvermnants qui régissent des scmblables au sein d’un systéme d’alternance,
de rotation et de réciprocité. Cette destruction, ces rapports immédiats de
réciprocité et d’égalité au profil des structures verticales d’assujettissement
est un des effets Ies plus certains du développement des passions.

La maniére dont la dégradation des mocurs aflecte négativement la liberté
politique est sans doute un des aspects les plus iniéressants de Ianalyse pro-
posée par Mably : qu’est-ce en ceffet qu'éire libre 7 C’est jouir de lois justes et
impartiales, c¢ qui implique Ia participation de tous a leur élaboration. Mais a
partir du moment ol e développement des passions entraine cclui de inéga-
lit¢ des conditions, les moyens de rompre directement ou indirectement
I’équilibre du gouvernement au profit des plus riches et des plus passionnés
interdisent que les lois restent justes et impartiales: la balance penche nécés-
sairement du c6té des riches, gui ont les moyeas de mettre les lois en harmo-
nie avec leurs intéréts particulicrs, qui ne sont plus ceux de 1I'Etat tout entier.
1% Des ce moment, la servitude est présente, car la liberté ne consiste pas seu-
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lement & se voir reconnaitre le droit de jouir de ses biens sous la protection de
la loi (quelle que soit 1a nature de cette derniére) ; elle réside dans une certai-
ne qualité de la loi efle-mémc (son impartialité et sa justice), laquelle ne peut
exister que lorsque les conditions sociales et morales en sont données,

Mably se démarque entiercment du concept lockien de liberté négative ;
penser que la liberté signific la possibilité, pour les passions et les intérés, de
se développer dans toute la mesure oit ils n’entravent pas une latitude égale
chez tous les autres individus, ¢’est confondre la liberté et la licence ; ¢’est ne
pas voir que Ics cffets de nos passions nous asservisscnt en nous assujctéissant
a une inégalité inévitablement génératrice de partialité et de destructuration
de I’espace civique et de I’Etat tout entier. La liberié n’est pas une faculié de
jouir sans autre limite que la jouissance des autres : elle est avant tout
réflexion sur les conséquences individuelles et collectives de nos actes ; clie
est maitrise : malirise de soi et de scs appétits d’abord, maitrise collective de
notre destin par le maintien des conditions qui permetiront aux lois d’étre
justes ensuite, 20

Enfin, la liberté est encore détruite en un sens plus profond : la passion
nourrit la passion ; le désir d’acquérir nourrit le désir d’acquérir ; dés fors les
hommes sont emportés dans une spirale sans fin, dans une fortuna qui les
domine et les asservit. L’enscmble de ces phénoménes, qui sont le résultat
inévitable du libre jen des passions et de I’'inégalité qu’il entrainc, s’appelle
corruption.

L’emprise toute puissantc de la Fortune cst ¢n effet I'un des masques les
plus sombres de la corruption des mocurs ; I'Etat n’est plus I'tnstrument par
lequel les hommes maitrisent collectivement feur destin, mais au contraire
celui d'une désorientation croissante, par laquelle les individus sont livrés aux
caprices de leurs passions et crrent sans saveir ofl ils voat, au gré des modes
et des ambitions des particuliers qui les dirigent, incapables de prévoir les
accidents du hasard et de surmonter les épreuves de 1'histoire. Alors qu'«unc
république qui a de bonnes lois est peu sujette aux caprices de la fortune»,
Mably compare lcs Etats corrompus «a des vaisseaux battus par la tempéte,
dont les méts sont brisés, qui auraient perdu leur boussole ¢t quti, errant au gré
des flots, ne sauraient plus de quel c6té diriger leur route.» 2! L’histoire nous
apprend au contraire que les peuples qui ont su se rendre heurcux ont médité
de se donner les moyens d¢ dominer leur destin en dominant les passions,
c’est-2-dire en se refusant les besoins extravagants et le luxe de la civilisation
qui les alimentent. Autrement, dit Mably, «on est gouverné par les événe-
ments qu’en devrait diriger, et les caprices de la fortune décident par consé-
quent de tout.» 22
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Dominer son destin, ¢’¢st savoir que nos passions, abandonnéces 2 elles-
mémes, engendrent des maux plus grands que les bienfaits de la civilisation
que nous apporte leur satisfaction ; c’est donc apprendre a les domestiquer
par de bonnes moeurs, que renforcent et reproduisent de sages lois 1 celles qui
interdisent l¢ luxe, I'inégalité des fortunes ¢t 1'épanocuissenent de 1’ambition,

L'impuissance des lois face aux moeurs corrompies.

Mably prend ainsi nettement conscience que, sans un effort pour former
les moeurs des ciloyens, sans une politique verwicuse visant a donner aux pas-
sions d’autres aliments que "avarice et I'ambition, c’est en vain que le légis-
latcur s’efforcera d’instituer, par le seu! biais de la loi et du droit, une égalit€,
une justice et une liberté qui ne peuvent &tre que les effets des bonnes mocurs
dans I'ensemble du corps civique.

Cette impuissance des lois lorsque les moeurs sont corrompues se marque
de maniére €vidente : on a besoin de multiplier les lois, d’¢n rendre les sanc-
tions de plus en plus séveres, Landis que les hommes trouvent, dans leurs
propres passions, mais également dans celles de lenrs gouvernants, d¢ nou-
veaux moyens de les éluder : les chiiiments les plus séveres dirigés conire les
passions hostiles 2 la liberté et  la justice ne font certainement pas disparaitre
ces dernitres ; elles les contraignent seulement a sc cacher, a devenir hypo-
crites et rusées, ajoutant ainsi la dissimulation A avarice, et la fourberie a
{*ambition, 23

En politique, il faudra donc chercher des moyens, non pas d’abolir la
recherche du plaisir, qui est le vecteur essentiel de I’activité humaine, mais de
faire en sorte que nos passions trouvent leur satisfaction dans le dévouement
a V'intérét public et non dans les jouissances particuligres, nécessairement
génératrices de cette inégalité si dangercuse, parce qu’elle dissocie les
hommes, les rend ennemis les uns des autres en leur donnant des intéréts
divergents, et finit par les rendre esclaves et asscrvis a lears plaisirs ou & leurs
haines : «Tout V'art de la politique, écrit ainsi Mably, consiste & diriger de tclle
fagon nos affections que nous trouvions du plaisir & nous sacrifier a la socié-
o 28

Si I'on veut instaurer la liberté et a justice, il faut donc commencer par
avoir de bonnes moeurs ¢t de bons citoyens ; ke droit ne saurait jamais pallier
leur défaut. Mais comme on ne va pas tarder A s’en apercevoir, cette redéfini-
tion morale du but de la politique cntre en conflit avec les thémes ceniranx
du paradigme juridique : la censure ¢t la surveillance des moeurs, I'austériié
prescrite ct la frugalité enjointe, sont autant d’ennemis sur la voie de 1'instan-
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ration d’un espace de liberté ol s¢ déploient sans entraves les activités pri-
vées, L'exigence de la vertu entre en conflit avec 1'cxigence d’autonomic de
la société civile, et avec cclle qui consiste A faire de la politique I’instrument
de la création et du maintien de cette autonomie. Cet anlagonisme, qui fera
dire a4 Constant que Mably révait de transformer la société en un «vaste cou-
vent» 23, o toutes les activitds des hommes, jusqu’aux plus sccrétes el aux
plus privécs, seraient sous Ja surveillance des magistrats ¢t accessiblcs i leur
régulation, se manifeste claircment lorsque Mably s’oppose & la politique pro-
née par les philosophes économistes,

Le but de la politique : richesse ou vertu ?
La dénonciation de I économisme.

Mably refuse de penser que la politique ait pour scul objet ta multiplica-
tion des bicns matériels ; reprenant Ja thése de Rousseau, il affirme que le
grand vice de la politique moderne est de n’avoir en vue que le commerce et
la finance : «Il faut regarder les bonnes mocurs comme la base et le fonde-
ment de la société... Aux moours qui tiennent la premicre place dans les insa-
tutions politiques, pourquoi notre aulcur substitue-t-il éterneflement ’agricul-
ture 7» 26 L’homme a donc besoin d'unc politique qui satisfasse & ses exi-
gences en tant qu’il est intclligent ¢t sensible, ¢n tant qu’il est plus et autre
chose qu’unc machine corporelle ; il a besoin d’institetions qui le rendent
libre, qui lui pesmettent de vivre dans la justice et dans 1’¢galité avec ses sem-
blables, car cette €galité et cette jusiice sont les cenditions de 1a liberté.

Le commerce et les aris nous donnent des besoins sans nombre que la
nature ne reconnait pas ; ils les font croiwe sans cesse, ¢t nous intcrdisent de
distinguer le futile du nécessairc. Développant I'avidiié, ils développent aussi
I’antagonisme parce qu'ils permettent et suscitent 1'inégalité ; e lien est ainst
directement établi entre le développement de la civilisation, la dégradation
des mocurs et 1a perte de la liberté,

Mais Mably va plus loin que cette crilique des cffcls corrupteurs de la
civilisation, des échanges et du luxe, car il aborde directement le probleéme du
devenir de la vertu dans les sociéiés marchandes ¢t il répond neticment en
affirmant 1'incompatibilité des richesses et de Phonnéieié, de la linance et des
mocurs ; on n¢ peut &tre cn méme temps civilisé et ciloyen, avide et juste,
ambitieux ct libre, vertucux et commergant : «Vous me direz qu’en deman-
dant des richesses, vous demandez aussi des moeurs ; mais, avec votre per-
mission, ne voulez-vous point associer des choses insociables ? Pour moi, jo
me contente de dcmander des moeurs, et je nc suis point cffrayé de la pauvre-
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¢, parce que je sais que des citoyens pauvres sont plus disposés 2 respecier la
Jjustice et les lois que les citoyens riches.» 27 Mably prend ici le contrepied de
son temps car, pour ses conlemporains, le dévcloppement du commerce et de
la civilisation, parce qu’il polit les maniéres et adoucit les caracléres en méme
temps qu’il accroit les richesses, donne des mocurs ; mais ce n'est pas ce
qu’il faut entendre, selon Mably, par des moeurs pures ; il n’y a 1a qu’effémi-
nation, mollesse, hypocrisie, bienveillance extrieure dissimulant le désir de
tromper, jalousies déguisées cn amitiés, basscsses, simagrées et prolifération
de signes extérienrs d’individus qui ne feignent de vouloir servir les autres de
tout leur crédit que pour mieux se servir eux-mémes,

L’appréciation des bienfaits de la civilisation doit donc se faire par unc
comparaison des avantages et des inconvénients ; or, dans ce calcul, les bien-
faits sont minces ou illusoires puisque la satisfaction d’un besecin en fait
naitre sans cesse de nouveaux, 1andis que les maux, en 1ermes de dégradation
des moeurs, ne sont que trop certains et trop réels ; développer Pamour des
richesses ou loi permetire de s'¢icndre, ¢’est développer 'avarice ot I’ambi-
tion, c’est donner carri¢re a I’inégalité, ¢’est tuer 'amour de la patrie ; en un
mot, ¢’est attirer tous les vices de la corruption, de la mollesse qu'unc bonne
politique, comme celle des anciens, ¢t en particulier de Sparte, devrait se don-
ner pour mission de combattre.

Refuser les richesses et diminuer les besoins ¢st, pour Mably, le seul
moyen de ne pas transformer Ios sociélés en ramassis d’individus qui sc
Jalousent, se haissent et s¢ divisent ; c’est le seul moyen de maintenir les
hommes unis ¢t égaux, d’entretenir enire eux cetie bienveillance authentique
qui les rendra heureux @ «Le luxe, le commerce, cetle avarice, cette ambition
dont vous voulez faire lcs ressorts de votre gouvernement, sont-ils bien
propres & faire naitee entre Ics citoyens cette bienveillance mutuelle qui soula-
gc les misres ct les faiblesses de "humanité 7 11 est ceriain que plus Ies lois
nous apprendront 4 nous contenier de peu, plus clles resserreront les licns de
la sociélé, parce qu’elles développeront et entretiendront nos qualités
sociales.» 28 Que veunlent les politiques : rendre les hommes heureux en les
unissant et en faisant de cetic union, qui ne peut reposer que sur I’égalité, 1a
basc de leur liberi¢ 7 Dans ce cas, qu’iis proscrivent le commerce et les arts
qui divisent les hommes en les rendant inégaux ot qui finissent toujours par
wansformer ceite inégalité ¢n servitude.

Le lien ¢st donc intime, chez Mably, entre les mocurs ¢t Pégalité ¢t entre
I’égalité et 1a liberté : avoir des mocurs, c’est éure honnéle cnvers autrui, ce
qui suppose ’absence de jalousic et de haine. Comment ccla serait-il possible
si les uns possédent des biens dont les autres sont privés 7 11 faut donc que
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chacun soit content de son sort, c¢ qui suppose 1’égalité des conditions. Avoir
decs moeurs, c’est considérer autrui comme son semblable, digne en tous
points autant que nous : comment cela scrait-il possible dans un état social oil
tous se considérent comme dcs abstacles ou comme des moyens de s’enrichir,
0ii les riches méprisent les pauvres et ne songent plus qu*a leurs plaisirs, tan-
dis que les pauvres vivent dans I'envie et la frustration 7 Avoir des moeurs,
c’est préférer le bien commun au bien privé : comment cela serait-il possible
dans un Etat oit I'inégalité de nos conditions nous divise et ol la chose
publique est la propriété du petil nombre ? Sans mocurs, pas d’égalité. Or Ics
richesses sont ennemies des moeurs, 29

Entre le commerce et la vertu, ¢’est un antagonisme irréductible qui se
joue, car tout s’achéte, dit Mably «hormis dcs moeurs ¢t des bons citoyens.»30
Rendens-nous done a 1'évidence, et n’introduisons pas dans I’Etat cette poli-
tigune commerciale, ce godt du luxe qui échauffe les passions et ne peut plus
les empécher de produire leurs désastrenx elfets moraux.

Comment garder des moeurs pures : 1 - civisme, république, humanisme,

Donner des moeurs aux citoyens ne signifie pas qu’on les invite a
s'oublier eux-mé&mes, qu'en lcs appelle abstraitement 2 répudier leurs pas-
sions pour s¢ soumettre A I'empire de Ja froide raison ou & substituer tout uni-
men{ d’amour du bien public & amour de soi-méme. Ce serait i la fois uto-
pique et arbitraire car, Mably le sait, la vérité et 1'évidence n’ont pas sur les
hommes 'empire que certains leur prétent : il ¢st impossible de conduire les
actions humaines en leur demandant de sc régler sur la seule considération
théorique du bien ¢t du vrai. L’action n’¢est donc possible que 14 ot la perspec-
tive d’un plaisir est en mesure de nous entrainer réellcment.

L’amour propre resie par conséquent le principe unique de toutes les
actions de 1I’'homme ; c’est pourquei les lois des républiques de 1" Antiquité
n’ont jamais é1¢ «assez brutales et assez ineptes pour ordonner au citoyen de
préférer le bien public & son avantage particulier : elles se sont bornées i
Pinviter & s’oublier lui-méme pour s’occuper de 1'inérét général.» 1 Plus
réalistes que les philosophes, les 1égislateurs et les politiques de ’antiquité
ont compris qu’il s’agissail d’attacher & 1'accomplissement impartial des
fonctions publiques des honncurs et une cstime els que les citoyens pour-
raient y trouver, pour leur amour propre, une satisfaction au moins équivalen-
te a celle dont ils seraient privés par I'interdiction des rop grandes jouis-
sances privées lides A I’acquisition des biens et A Ia domination sur autrui ;
ainsi, ¢’est «dans 'amour de soi-m&me qu’on cherchait et qu’on trouvait le
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principe de I’amour du bien public.» 32

I s’agit toujours d’alimenter les passions, mais cn fermant la route des
satisfactions qui les échauffent sans &tre en mesure de les rassasier, et qui sont
génératrices de l'inégalité liberticide. II s’agit également de faire en sorte que
les passions des individus se neutealisent mutuellement, ce qui n’est possible
qu’en mettant ceux-ci sous le regard et, pour ainsi dire, sons la surveillance
les uns des autres, Cette idée qu'il serait possible de tempérer les excés des
passions en les opposant et en les faisant se contrebalancer était déja au coeur
de I'option de Mably en faveur d’un gouvernement mixte : mais ici, il s’agit
d’aller au-dela des dispositions constitutionnelles ¢t d’aflirmer que, dans une
société ol chacun peut se dissimuler aux ycux des autres, les passions sont
plus libres et plus [ortes, tandis que dans une communauté oh chacun vit dans
pn¢ certaine transparence, le regard d’awtrui agit comme un modérateur gui
empéche de sacrifier & un égoisme auquel on tendrait nécessairement dans le
secret : comme chez Rousscau, ce théeme se relic 3 1a critique des artis et de 1a
politesse, dont Mably pense également qu’ils nous ont surtout appris 4 nous
cacher et 2 dissimuler la réalit¢ de nos motivations. Si le regard est unc ins-
tance de conirdle, il est d’autant plus cfficace que personne ne sait le moyen
de s’y soustraire ; ¢n ce sens, les arts trompeurs sont bien au coeur du proces-
sus de corruption,

Outre une solide institution religieuse, 'un des moyens de 1a généralisa-
tion de V'instance du regard et de la modération des passions est ¢etic censure
romaine pour laguelle Mably exprime son admiration : il faudrait, écrit
Mably, «qu’un peuple qui commence 4 étre libre eiit des magistrats pour les
mocurs, puisque les moeurs sont 8i nécessaires pour le maintien de la
liberté» 33 ; ces censcurs seraicnl l¢s protecicurs des citoyens démanis qui
n’osent se plaindre de la tyrannie des riches ; ils seraient spécialement char-
gés de veiller 4 Penseignement ¢t 3 'éducation dispensés dans les colleges,
afin que les jeunes gens n'y apprissent ni vaines subtilités, ni amour des
richesses, ni volonté de domination, mais, tout au contraire, la nécessaire
modération de leurs passions, lc dévonement au bien public ¢t I'amour de la
patrie, L’&ducation est donc une partic essenticlle do gouvernement, car clle
contribue & donner aux citoycns ces moeurs simples indispensables 4 ['épa-
nouissement de la liberté : elle ne saurait sans dommage &tre abandonnée i
Iinitiative privée.

Mably sait parfaitement qu’en défendant 1a censure, il s’oppose aux idées
de son temps, qui voulaient que ks affaires domestiques soient enti¢rement
soustraites & Paction des magistrats et du public ; mais celte scission entre la
sphére politique et 1a sphere privée, qui est au coeur de la définition libérale
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de la société civile, lui parait le principe méme de la corruption : «Nous vou-
lons, écrit-il, que nos maisons soient une espéce d’asile ol la loi n’ose point
eqtrer pour nous instruire de nos devoirs... Nous disoas que c’est dégrader les
magistrats que de les occuper de nos sotns domestiques ; mais en cffet, nous
ne voulons qu'avoir impunément de mauvaiscs moeurs.» 34 Prétendre confi-
ner la vertu dans la sphére publique tout en ignorant cc qui se passe dans I¢
secret des coeurs et des retraites domestiques. ¢’est méconnailre 4 quel point
le systéme des passions est 1i¢ ; 51 les citoyens sont mauvais peres, ot mauvais
maris, §’ils sont dissipatcurs de leurs bicns privés, attachés au luxe et 4 I'ava-
rice dans leurs affaires personnelles, comment pourraicnt-ils faire montre de
qualités exactement inverses dans I’exercice des fonctions publigues ?

Mably ne recule pas devant les conséquences anti-libérales de ses théscs
sur la primauté des moeurs dans 1a constitution d’un Etat libre et sur I'impuis-
sance du juridique A s’opposer a la corruption pour préserver la justice; il
comprend que la proposition d’autonomie de la socifié civile, qui prétend
faire échapper les activilés privées & 1'action du public, favorise en réalité la
corruption généralisée et la mort de la liberté : un Etat pur administré par des
hommes impurs ¢st une impossibilité 3% ; ceux qui le prétendent ne font que
mentir et nc se soucient gudre, en réalité, de 1a vertu publique ; il leur suffit
que I’Etat soit efficace et qu’il garantisse la paix. Dans Ic conflit enire les
principes libéraux et ’exigence de la vertu, Mably prend nettement parti pour
ceiie dernidre.

On voit ict les fondements philosophigues d’une polilique qui congoit que
la liberté de chacun pourrait bien passcr par Pabsolue soumission de tous i la
puissance publique ; en dchors de ce systéme qui bloque l¢ libre jeu des pas-
sions, le développement de 1'inégalité aurait 1t faire de créer les conditions
de I'accaparcment dc 'Etat par une minorité de puissanis ¢t de privilégiés,
d’introduire la partialité et I'injustice des lois, et de déwruire la liberté en pro-
duisant la scission dans le corps social.

Mais cette surveillance des mocurs n’est pas cocore 1a condition suffisanic
de la vertu ni, par conséquent, de la liberté, Tl faut v ajouter deux séries de
propositions par lesquelles Mably entend asscoir définitivement cette maitrise
des passions qui libérera les hommes en rendant impossible Pinégalité qui lait
d'eux des ennemis, et en leur permetiant de conurdler leur destin au lieu de te
subir. La premiére de ces séries porie sur des conditions proprement poli-
tiques, tandis que la seconde — la plus connue — porte sur lgs conditions
économiques el sociales dc la liberlé.

En politique, Mably pense que la vertu n’est possible que si les citoyens
participent tous ensemble & la prisc des décisions, si les emplois sont ouverts
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A tous sans distinction de rangs, si la dignité de tous les citoyens est ainsi pré-
servée parce que personne n'est exclu et gue chacun peut se seniir 1'égal de
Lous et I’tre réellement ; elle ne Vest encore que si 1’Etat accepte de pratiquer
ce retour périodique aux principes que pronait Machiavel et s"il est en mesure
de nc pas confondre la liberté ct le repos : que 1'espace politique soit un espa-
ce dc débat permancnt ol I'on n¢ cesse de s’interroger sur la portée des lois et
des mesures proposées quant a leurs effets en termes de vertu et de libert2 ; ce
débat est d’autant plus nécessaire quc les maux politiques possédent unc
caracléristique inquiétante ; lorsqu’ils soat encore curables, ils sont difficiles
& cerner, mais lorsqu’ils sont devenus visibles, ils sont aussi devenus impos-
sibles a guérir. D’ou la nécessité de les traquer dés leur naissance possible, de
scruter attentivement toutes les propositions, d’en débattre ¢t d’en peser tous
les aspects. 36

Mably fait donc 1’éloge des lutics qui oppostrent plébéiens et patricicns a
I’époque dc la république romaine : sans elles, ot si le peuple avait préféré le
I¢pos a toute autre chose, il serait bientd devenu esclave de la noblesse :
«Leurs divisions au contraire portérent le gouvernement au plus haut degré de
perfection ; clles excitérent ’émulation entre les citoyens. Les lois seules
régnérent, lcs Ames devinrent fortes et voila ce qui fait la force des Etats». 37
Mably dénonce donc Pillusion politique, si commune dans les états despo-
tiques, qui ameéne & se consoler par 1a paix et la sécurité de la perte de 1a liber-
1€, & confondre le repos et Ic bonheur.

Cerics, la paix est propice aux affaires et elle atlire I'argent mais, précisé-
ment, il s’agit 13 de deux vices qui marchent cnsemble : instaurer la paix i
tout prix, apaiser les passions politiques et la vigucur du débat pour rassurer
les financicrs et les commergants, c’est 13 tout esprit de cette politique
modeme que Mably condamne, L'essence de I'homme n’cst pas dans e trafic
et I'cnrichissement, mais dans Ja création de cet ordre pelitique juste et équili-
bré qui les rend libres et maires d’eux-mémes. Par conséquent, lorsqu’ils
sacrifient leur rdle civique pour satisfaire leurs passions privées, lorsqu’ils
confient la politique et la défense a des prolessionnels, cc n’est pas unc «éco-
nomie rationnclle» qu’ils réalisent ; tout au contraire, dans ¢¢ mouvemeni qui
les coupe de I'activiié politique comme vecteur de cette humanité qui n’est
pensable qu’au sein des rapports de réciprocité, 'essenticl est perdu.

1l y a ainsi chez Mably un aspect humaniste et civique qu’il convient de
ne pas négliger : I'cssentie] de son interrogation porte sur le devenir de
I'homanité de 'homme dans les sociétés marchandes civilisées ; il montre
qu’en devenant savant, artist¢ ¢t commergant, industricux et civilisé,
I’homme moderne se coule dans une forme politico-juridique qui ’oppose a
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son semblable, qui détruit Ia communauté authentique par le biais de 1'inéga-
lité, et qui I"'entraine & une forme de servitude dorée. L’ humanité dec 1’homme
ne peut se réaliser que dans le cadre civique qui privilégie lc citoyen aux
dépens du genre humain, dans une forme d’existence politique qui fait de
I"égalité de tous le ressort de la surveillance et du contréle mutuel des pas-
stons de domination et d’acquisition, ¢t qui fait de cette réciprocité non-répar-
tissable qu’est la participation dc tous & ’élaboration dcs lois et i la défense
de Ia patrie le ressort de la liberté véritable,

Conunent garder des moeurs pures :
2 - Austérité, frugalité, égalité des conditions.

Mably a évidemment réfléchi aux conditions matérielles de Ia liberté poli-
tique ot de la justice des lois ; sa théorie des passions le démontre abendam-
ment et la conclusion en découle trés logiquement : "appropriation privée des
biens et de la terre est le vecteur ¢ssentiel du développement et de I’échauffc-
ment immodéré des passions mortelles que sont Pavarice et 1'ambition. Du
droit d’acquérir suit inévitablement une inégalité des fortunes qui, 2 son tour,
sécréte I’amollissement des riches dans Ie plaisir et 1a jalousie des déshérités.
Ni les uns ni les autres ne peuvent se dire libres, car les premiers sont prisoi-
nicrs des besoins que leur imagination leur présente en nombre sans cesse
accr, tandis que les seconds sont asservis 4 leur hainc ¢t & leur ressentiment.

Cette analyse sur la maniére dont ["appropriation des bicns matériels
conduit 2 la servitude détermine Mably, on le sait, 4 proner le principe de la
communauté des biens. Si les conditions sont inégales, chacun regardera plus
son propre avantage que celui de la communauté, et il y aura nécessaircment
une distinction entre 1’intérét particulier et I'intérét général ; dans un tel
conicxie, les lois ne pourront éire autre chose que le reflet des intéréts les plus
puissants, et elles scront donc inévitablement partiales et injustes ; en
revanche, si les conditions sont égales, chacun continuera de ne penser qu’a
soi, mais il ne powrra faire autrement que de promouvoir 1'intérét de tous en
méme temps que le sien propre puisque, précisément, tous les intéréts sont
rendus identiques par I'égalité des conditions. 1 ne faut donc pas demander
aux citoyens de s’oublier enx-mé&mes pour préiérer le destin de la communau-
té, mais créer des conditions matérielles telles qu’en pensant & soi, chacun
soit dans I'impossibilité de ne pas penser en méme temps aux autres, 38

Teutefois, Mably sait parfaitement qu’il n’est pas possible, dans les condi-
tions de I'Europe moderne, de céintroduire ¢ette communauté des bicns et
celte égalité des conditions qu’il admire chez les spartiates : «Aucune force
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humaine, dit-il, ne pourrait tenter aujourd’hui de rétablir cette égalité sans
causer de plus grands désordres que ceux qu’elle voudrait Eviter.» *9 La sevle
forme d’égalité qui reste accessible aux peuples corrompus de 1'époque
modeme consiste don¢ & maintenir ouveris tous les emplois, sans distinction
de rang, de naissance ou de privilege ; elle consiste également i proscrire le
luxe ostentatoire au moyen de ces lois somptuaires que pratiquaient les
ancicns et qui interdisent au moins 1'amollissemicnt des riches dans les plai-
sirs excessifs et I'envie des plus pauvres ; de cette manitre, on restera pius
proches de la nature qui nous destine & 1’égalité ¢t aux plaisirs simples ; fru-
galilé et ausiérité, tels sont les mots d’ordre gue Mably emprunte 4 Sparte. On
peut enfin recourir, sans trop d’illusions, aux lois agraircs «qui empéchent
que I'avarice n'cngloutisse toutes les posscssions, et qui {assent disparaitre
peu 4 peu ces fortuncs scandaleuses qui sont un foyer élernel d’injustices, de
vexations, de tyrannie et de servitude, et qui corrompent ceux mémes qui
n’en jouissent pas.» 40 Sans illusion, car l¢s passions qui nous animent feront
sans cesse renaitre cette inégalité que nos lois tenteront en vain de réduire :
«Les lois ne suppléent pas aux moeurs, parce que, sans cet appui, elles sont
continueliement attaquées et finissent par éue méprisées et violées impuné-
ment.» 41

Cete critique de la propriété privée comme source d'une inégalité elle-
méme génératrice de servitude n’¢st pas, comme on 1’a souvent dit, unc forme
de communisme avant la lettre ; Mably développe simplement 1'idée que
I'égalité juridique devant la loi est impuissante & assurcr 'égalité réelle — et
par conséquent la coincidence de I'intérét général et de Iintérét pariculier —
sans Iaguelle la liberté ne peut exister. Cette position le conduit, par rapport 3
ses premiers textes, 3 une considérable réévaluation du rdle de la propriété
dans lcs institutions sociales et dans la définition de I’essence de ’humanité
sur le premier poing, Mably semblait souscrire, dans le texic de 1758, a 'idée
que la garantie des biens est le premier objectif qui a déterminé les hommes a
se grouper pour former des sociétés civiles ; mais il récuse cette idée dans la
Législation et dans Ics Doutes proposés... 42 : la société n’a pas été formée
pour permettre A chacun de jouir sang entraves de tous kes plaisirs que son
imagination lui suggére en le protégeant dans ses activités acquisitives ¢ pas-
sionnelles conwre les empigtements de ses semblables ; ¢lle n’a été formée que
pour que chacun entretienne avec ses concitoyens des rapports d’égalité et de
justice qui permettent 3 tous de mencr une existence authentiquernent humai-
ne. C’est la vertu ¢t la dignité de tous qui est ’objet de la politique, ¢t non
I'appropriation des richesses ¢t la culture des champs,

Commecnt définir cette verin 7 D'abord par cette preximité de la nature qui
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fait que chacun se contentc des plaisirs que celle-ci suggére ot auxquels clle
nous a destinés, ce qui suppose la maitrise des passions et e refus des institu-
tions qui pourraient feur donner des aliments trop riches. Ensuite par la digni-
té de tous, qui ne peut s obtenir que si le mépris des riches pour les pauvres et
I’envie des pauvres pour les riches disparaissent conjointement, ce qui suppo-
se I'égalité des conditions et sa conséquence : I'équivalence et I'interchangea-
bilité clfective de tous dans tous les rdles, ¢t en particulicr dans ceux de gou-
vemants et de gouvernés. Enfin par 1a domination sur la fortune aveugle, ce
qui suppose la maitrise des désirs qui nous enchaineat & leur propre loi de
croissance vertigineuse, et 1’existence d’une authentique communauté civigue
dans laquelle tous se reconnaissent ct participent, que tous sont disposés a
défendre parce qu’elle cst 1a chose de tous, et ol tous débattent de leur destin
et tentent de le maitriser en s'interrogeant sur la manitre dont leurs actions
affectent leur humanicé.

Plus encore, Mably va jusqu’a une négation essentielle : la propriéié des
biens matéricls, dit-il, n’¢st pas Ja condition de la propriété de ma personne 43,
c’est-a-dire que 1'authenticité de mon individualité humaine ne dépend pas de
mon rapport aux choses que je m’approprie, mais qu’clle dépend exclusive-
ment de mon rapport égalitaire A autrui dans I'espace civique, La propriéié
des biens nous isole et nous oppose les uns aux autres, et la philosophie qui
en fait I’'apologie lente de construire une définition de ’humanité dans un
systéme de rapports qui unirail de manidre privilégiée un individu ¢t des
objcts, fiit-ce au prix de la destruction de I'idée méme de communauté : sc
couper d’autrui pour s'unir aux choses dans un amour 1oujours ingquict ¢t tou-
jours insatisfait, tel semble &tre I"unique objet de la politique des modernes.

A ceue conception de I’humanité de 'homme, Mably oppose 1'idée plus
généreuse sclon laquclle fe rapport 4 autrui n’est pas destiné 4 servir d’insiru-
ment pour le développement de notrc rapport aux choses ; 4 I'inverse, ¢'est le
rapport aux choscs qui doit &tre I'instrument de notre rapport i autrui, cn
sorte que, s’il a pour effet de nous séparer les uns des autres en nous oppe-
sant, il faut en opérer un contrdic qui bloguera ce type d’effets. Le politique
n’est donc pas subordonné au civil : c’est la sociélé civile ¢t ses rapports
d’appropriation et d’échange qui doivent obéir a la loi supréme de toute
sociétd : la création d’une communauté, d'une république, ot 1'égalilé et la
dignité de tous les citoyens permettent fa liberté et justice des lois. Séparons-
nous des choses pour nous unir & autrui dans une communauté qui procure
ces biens authentiques qui ne fuient pas sous la main, tel est 'objet de cetle
politique des anciens que Mably semblc révérer,
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III - REMARQUES FINALES : LE CONFLIT DU DROIT
ET DE LA VERTU,

Il est incontestable que I’investissement du langage de la vertu politique
posséde des conséquences anti-libérales qui mettent Mably en nette opposi-
tion avec les principales théses du paradigme juridico-philosophique que nous
décrivions en commengant. Nous avons pu nous ¢n rendre compte 4 mesure
que nous analysions les thémes associés & la «politique des anciens» qui
dominent la pensée de Mably dans les ocuvres de Ja maturité. Si certains de
ces thémes sont déja sous-jacents dans les Droits ef les devoirs..., d’aulres, cn
revanche, apparaissent ensuite © ¢’¢st le cas du probléme de la propriété ct de
ses conséquences inégalitaires ; ¢’gst également le cas du théme — qui
devient central — de la puissance des passions.

L’opposition du droit ¢t de la vertu s¢ marque sur plusicurs points essen-
tiels.

Tout d’abord, 1a nécessité davoir des mocurs ¢t de nc pas sc contenter des
lois débouche sur les idées d’éducation publique ct de censure des mocurs
privées, ce qui entre profondément en conflit avec I'essence méme du hbéra-
lisme ¢t heurte de plein fouet le vocabulaire juridique construit sur le modéle
lockien. Le concept de verty, ¢n toute hypothse, déborde le cadre juridique :
il n’est pas traductible en termes de droits, et ¢cla a pour conséquence que, 1a
ol les exigences primordiales de la vertu se révélent incompatibles avec
celles de la préservation des droits des individus, c’cst Pexigence de la vertu
qui deit I’emporter ; c’est net & propos de la propriété ¢t des lois somplugires
¢t agraires comme 3 propos de la censure des mocurs privées. Or, s°il ¢st une
idée qui revient sans cesse dans I'ocuvre de Mably, ¢’est celle d’une opposi-
tion nécessaire — et non pas simplement contingente — des moewrs ct de Ja
richesse, ¢n sorte que la défensc univoque des droits des individus, avec pour
seule limite la concession a autrui des mémes droits dont on jonit soi-méme,
débouche nécessairement sur 'inégalité, Pinjustice des lois et la corruption
des moeurs.

En outre, la définition que Mably donne de Ia vertn est une définition pro-
prement politique : étre vertueux, ce n’est pas sculement se conduite honnéte-
ment et justement dans les relations privées de 1a société civile ; il s’agit au
comtraire d’un rapport collectif entre des personncs qui participent également
a un méme cspace civique, qui sont sous I¢ regard des autres, ¢t qui aboulis-
sent ainsi mutucllement & un contrdle réciprogue de leurs passions et 4 la
redirection de leurs énergies vers le bien public et Pamour de la patrie. La
verta est un rapport, non pas d’un citoyen 4 un autre, mais d’un citoyen a
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I’ensemble des autres ot & 1a chose publique, 4 la République qui est la forme
méme de leur égalité ; elle est une qualité de ces rapports collectifs ct publics
; or, de tcls rapports sont impossibles 4 juridiser parce qu’ils ne passent pas
par la médiation des choses : la verlu ne s’exprime pas dans une structure
adéquate des rapports entre les hommes ct les choses, dans une structure de
répartition qui attribuerait 4 chacun ce qui Iui revient ; tout au contraire, ¢’est
lorsqu’on a commencé & répartir indgalement la participation entre les
citoyens, attribuant & certains le pouvoir de prendre les décisions et de gou-
vermer, €l aux autres la simple faculié de désigner leurs représentants et d’gtre
gouvemnés, sans aucune alternance, que la corruption commence 3 s'introdui-
re ; on a réparti 1'irrépartissable, on a disteibué inégalement ce qui devait res-
ter commun,

Certes, la vertu politique peut se définir par le fail que les citoyens s¢
reconnaissent mutuellement fa capacité de jouir d’un cerlain nombre de dreits
{comme par exemple celui d’étre alternativement gouvernants et goivernés},
mais ce sont ces droils eux-mémes qui exislent pour permelire aux citoyens
de jouir d'une certaine égalité et de faire preuve de vertu et non I'inverse : au
licu que la politique et 1a vertu existent pour les droits, ce sont les droits qui
existent pour la politique vertueuse ct la liberté qui en est la conséquence. Les
droits sont le moyen et non la fin de 1a politiquc, ct s’il est vrai que 1a poli-
tique vertueuse, en tant que telle, entraine la présence de toute une séric de
droits, elle ne saurait 8’y réduirc,

En second licy, la socidié est, pour le modéle libéral-juridique, une somme
d'individus dont les intéréts et les passions divergent par nécessité, cn raison
de la diversité des complexions ¢t des places ; le but du politique est d’har-
moniser les intéréts, c’est-d-dire de rechercher la formule de la plus grande
compossibilité : légiférer, c’est metire en place un systeme de regles du jeu tel
que les individus poursuivent librement lcs buts qui sont les leurs sans entra-
ver cette méme poursuite chez les autres. Dans cette optique, on recherche
une forme d’exercice du pouveir qui combine sa plus petite extension pos-
sible, (antant d'espace que possible pour l¢ développement des passions indi-
viduelles), ¢t sa plus grande efficacité possible, (tout le monde ¢st protégé
contre les empittements d'autrui) ; la diversité des intéréts n’est pas suppri-
mée ni réduite au profit de la notion d'un intérét public, puisque le seul déno-
minateur commun de ’¢nsemble des passions individuelles, ¢’est la
recherche de la paix ct dc 1a sécurité des biens qui leur garantit leur libre
développement. Tout au contraire, la divergence des intéréts est systématique-
ment encowagée, parce qu’clle est le gage d’une multplication des interdé-
pendances et des commerces, et donc de 'enrichissement des personnes ct de
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la collectivité tout entiére, tant sur le plan purement maiériel que sur le plan
intellectuel et moral du polissage des moeurs par la fréquentation et 1’échan-
ge.

Pour Mably, cette «politique modeme» est vicieuse : en encourageant les
passions & se développer sans [rcin, elle conduit A notre asservissement et 2
I'opposition des intéréts qui supprime toute idée de communauté. Contre les
philosophes économistes qui avaicnt souligné que les nations ne constituaient
pas des corps mais des mosaiques d’inléréts opposés entre lesquels il convient
de rechercher des compromis ¢t des arrangements, Mably écrit : «Voila certai-
nement la peinture d’une société wrds vicicuse ; mais permeticz-moi & mon
tour de remonter jusqu’a Iorigine de ces intéréts opposés qui rendent tous les
citoyens d’un Etat ennemis les uns des autres # ; ¢t Mably refait alors sa
généalogie du malheur de I"homme : des passions trop libres & 1'appropriation
privée de 1a terre, de la propriété a I'inégalité des conditions, de celle-ci a la
partialité des lois, et de cette dernidre a la fracture de 1'Etat et au désintérét da
plus grand nombre, qui sombre dans la servitude tandis que les puissants
s’abandonnent au luxe et & 1a mollesse, 3 la corruplion et aux besoins artifi-
ciels.

Mably propose donc de raisonner en termes d’ordres ¢t non d’individus :
rompant avec le paradigme libéral, il congoit la sociélé non pas comme un
espace de développement pour des individus sans appartenance, mais comme
i¢ lieu d'unc opposition des grands intéréts qu’il s’agit de mettrc ¢n balance
pour permetire 1'impartialité et la justice des lois. Dans cetie théorie, le gou-
vernement, dans 'ensemblc de ses fonctions, ne représentc pas 1'ensemble
des individus, mais au contraire, chacune des instances qui le composent
représcnte un intérét @ celui des grands, celui du peuple cte. En s’opposant
ainsi & la thése d’un peuple indifférencié, Mably s’oppose également i la
thése de la souveraineté du peuple au sens moderne : le peuple, dans sa théo-
rie, désigne non pas I'ensemble des individus qui composent la communauté,
mais un intérét spécifique qui, s’il était souverain, détruiraic I'équilibre du
gouvernement, 43

Supposcr que le peuple est unc somme indifférenciée d’individus qui peu-
vent &tre représentés par n’importe quel membre de ce méme peuple, ¢’est
$'exposer au risque que les élites finissent par &tre les seuls membres actifs
des différenies fonctions gouverncmeniales et gu’elles accaparent 'ensemble
du pouvoir, réduisant le peuple (pris an sens d’ordre regroupant les plus
pauvres) A la déférence et 4 la passivité, Pour pallicr ce danger, il convient
donc d’avoir unc représentation par ordreés qui permetira au peuple de faire
entendre sa voix de maniére autonome dans le gouvernement, et de contreba-
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lancer effectivement le poids d'une arislocratic qui doit, ellc aussi, bénéficier
d’une représentation autonome. Cette thése s’appuie sur I’idée que ’aristocra-
tie n’est pas nécessairement celle des titres et de la naissance, et que I’aboli-
tion des privileges ne réduit pas I’ensemble des hommes qui composent la
communauté & un méme intérét ; il reste des riches et des pauvres, qui ont des
intéréts différents et qui doivent pouvoir s’équilibrer dans le gouvernement,
Prétendre que 'abolition des privilzges aboutit A la disparition des élites,
¢'est une hypocrisie qui a pour but d’assurer e pouvoir dc ces mémes €lites :
on ne peut, au nom de l'indifférenciation du peuple, prétendre que celui-ci
détient la souveraineté, que toutes les instances du gouvernement le représen-
tent dans la mé&me mesure, et gu'il n’y a donc aucune raison qu’il figure en
tant que tel dans le gouvernement, car cctte théoric aboulit a faire du peuple
un éternel dominé, réduit au rdle passif du choix de ceux qui sont appelés i le
gOuVerner.

On saisit 1a une dimension trés importante de la critique précoce du libéra-
lisme ; Mably voit fort bicn que le mélange des individus en un seul corps
aboutira immanquablement 2 la domination des €lites de 1a richesse ct de 1a
cullure, et que le seul moyen d’éviter ceite perversion est d’assurer au peuple
une représentation autonome ui correspond A la réalité, puisque la société
n’est pas une somme d’individus, mais un mixte hétérogéne d’ordres ou de
classes qui ont leurs intéréts propres. 11 y a 1a un élément de réflexion capital
sur la manigre dont, dans une société bitie sur des prémisses individualistes,
Iexercice du pouvoir tourne nécessairement 2 I'avantage du petit nombre der-
riére le manteau juridique de 1°égalité, ainsi que sur la manidre dont de telles
prémisses aboutissent en pratique & une théorie de la société comme hirar-
chie organique quasi-naturelle, ol les élites sc dégagent dc la masse pour
exercer sans entraves lcs fonctions dirigeantes qui leur reviennent, Certes, le
gouvernement qui assure I’équilibre des ordres sera moins efficace el moins
énergique que le gouvernement d’unc élite censée représenicr le peuple indif-
férencié dans son enscmble, mais ce défaut d’activité est le prix 2 payer pour
conserver la liberté.

En woisigme licu, derridre les remarques de Mably sur la création de
I’espace civique et le gouvernement mixtc comme instrument de dorination
collective sur 1a fortune s¢ profile le double théme de Ia valeur de la cité et dc
la critique du cosmopolitisme. La politique moderne soulignait avant tout
I’importance de 'idée de genre humain et développait a satiété I'idée d’état
de nature comme moyen d’cn éablir 1a réalité ; la cité antique lui apparaissait
comme un monde fermé ¢t brutal, ol les mocurs sont grossiéres et les arts de
la civilisation peu développés, privant ainsi les hommes du «doux commerce»
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qui les rend plus humains en polissant leurs maniéres et en rendant leurs
moeurs moins farouches, moins guerriéres, moins conquérantes, plus pai-
sibles et plus ouvertes. La cité antique au contraire est fcrmée sur elle-méme ;
humains envers leurs concitoyens, en qui ils voient des égaux avec qui ils for-
ment vnc cité qui les rend capables de mener une vie vraiment humaine, les
citoyens sont en revanche durs ¢t crucls envers les étrangers.

Dans ses deux réponses 4 Rousseau, Bordes souligne sans cesse la gros-
siereté des Spartiates et des autres cités antiques : s’ils étaient frugaux, c'était
par nécessité, leurs vertus étaicni cruclles, leurs moeurs sangs aucune douceur,
leur esprit sans ornement, lenr vie sans commodités, 46

Les partisans de la «politique modeme» associent donc plusieurs thémes :
les cités fermées sont marquéces par 1a cruauté, et les lumires pen dévelop-
pécs y maintiennent un esprit de fanatisme ; les mocurs y sont peu policées et
exemptes de douceur ; I'égalilé et la communauté de tous les membres du
genre humaim y sont méconnues ; il est impossible d’onir les citoyens d’une
cité sans les dissocier de ’ensemble des hommes ; les soi-disant vertus y sont
en réalités des vices grossiers ; la liberté, qui passe par la jouissance paisible
de ses droits et des fruits du travail, y est sacrifiée 3 la woute-puissance de
I’Etat.

Emboitant le pas & Roussean, Mably rejette toutes ces accusations contre
Ies anciens : il montre que la it est le seul licu possible de Punité entre les
hommes, et que, dans la dilution de la notion de genre humain, se produit en
réalité une dissociation qui rend, sous couvert de cosmopolitisme, lcs
hommes profondément étrangers les uns aux autres, tournés vers les choses
mais oublienx de leurs semblables ; ¢n dehors de 1a cilé, dans les grands Etats
ot I'espace civique de réciprocité a disparu, il ne restc quune poussitre
d’individus atomisés qui 8’ignorent, se jalousent et se déchirenl. Pour Mably,
la référence au genre humain cache mal I’action des processus de déshumani-
sation et de corruption qui affectent les Etats modernes. La priorité de la qua-
lité du citoyen sur celle de membre du genre humain est Ja seule garantie de
pouvoir nous affranchir de cette atomisation et de la perie de vertu et d’huma-
nité qui "accompagnent : clle seule permet cettc union de tous cn un seul
coips qui nous fait échapper aux passions vicieuses et torturantes de 1indivi-
du livré 3 Iui-méme.

Quant & la douceur des moeurs, A la politesse des usages qui accompa-
gnent le commerce et les arts, Mably n’y voit qu’effémination et mollesse,
hypocrisie et ambition 47, Le fanatisme ¢nfin, qui régnait parfois dans les cités
antiques, n’est pas nécessairement un mal @ on I'a vu & propos de la fécondité
des luttes politiques, "exaltation et 1’élévation au-dessus de soi sont des
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conditions qui permettenl aux hommes de réaliser de grandes choses et de
demeurer vertucux. La critique du fanatisme est le fait des Ames serviles qui
vivent sous I'empire du despolisme, et qui sont plus attachées i leur repos
qu'a la liberté. D ailleurs, il serait vain dc croire que les hommes deviennent
plus humains & mesure que leurs lumiéres se développent : ils remplacent
seulement les passions élevées de la vie civique des ancicns par les passions
basses des marchands et des financiers dc 1'époque moderne. Dans les
Doutes proposés... Mably avait déji prévenu que 1'évidence ne saurait guider
les actions dcs hommes : «La vérité ne parle qu’a notee raison, tandis que les
passions agitent notre cocur, et gue notre coeur nous [ait agir... $i tout ne nous
prouve que trop évidemment 1'empire despotique de nos passions, il me
semble, Monsieur, qu‘il ne fallait point partir de la supposition fausse que les
passions obéissent a I’évidence.» 48 L'homme ne saurait donc s¢ réduire 4 cet
animal calculateur et ratiocinant que la philosophie moderne voudrait nous
donner pour modale ; il lui faut des motivations élevées, des occasions de se
dépasser lui-méme, de¢ fortes passions civiques pour accomplir de grandes
choses ; si I'on appelle «fanatisme» tout c¢ qui €leve ’homme au-dessus de
fui-méme, ¢t qui témoigne que I'homme n’est pas seulement un animal qui
songe 4 se nourrir ¢t A jouir de ses plaisirs privés, ¢’cst la preuve que Pon
veut dégrader ’homme et le livrer a la corruption en ne lui laissant que les
passions les plus basses.

Dans un texte intitulé De la superstition, qui figure dans scs oeuvres post-
humes, Mably se démarguc de cette image de Phomme rationnel si chére au
XVIIE sigcle philosophique : «It y a des superstitions, dit-il, qu'il serait injus-
te de blamer quand on ne fait attention qu’a Vinflucnce qu’elles ont dans la
société politique... Les plus hautes vertus o les hommes puissent s’élever
peuvent s’associer avec les superstitions 1¢s plus grossitres.» 49 La supersti-
tion fut souvent le ciment des sociéiés, et Mably fait I’€loge de Nurma qui sut
womper les Romains pour les unir et les rendre heurcux @ «Voila des folics
ridicules, j’en conviens, mais ces folies n’empéchérent pas les Romains d'étre
les hommes les plus prudents et les plus vertucux. Elles méritent donc
quelque indulgence, et les philosophes qui n’en vealent point avoir me parais-
sent aussi puériis que les niaiscries qu’ils attaquent avee tant de zéle.» 30

On voit donc "ampleur des remises en cause que le développement des
principaux th¢mes du langage politico-éthique de la vertu amene Mably i
opérer par rapport au paradigme juridico-philosophique. Ces remises en cause
situent la pensée de sa maturité cn opposition quasi complete a la philosophic
politique d’inspiration libérale qui se dévcloppe chez s¢s contemporains.
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Elles le font en effet passer d’une prédominance du civil qui se subordon-
nerait le politique comme moyen, 4 une primauté du politique qui §’appuie
sur le refus de I'actonomic de la société civile, et qui affirme an contraire le
nécessaire assujettissement des rapports et des activilés qui sy déploient &
des buts éthiques et politigues. L'autonomie du civil significrait, aux ycux de
Mably, 1’absence de contrfle des passions ct la domination de la Fortune,
¢’est-a-dire la néganon méme de a notion de maitrise qu’il situe au coeur de
sa conception de la liberté ; cetle aulonomie s¢ marquerait en cffet par la perte
dc toute rélérence objective et naturelle dans la recherche des satisfactions
matériclles, laquelle aboutirait & la subordination des hommes & un processus
en spirale de multiplication des besoins au fur et & mesurc que 1'activité
industrieuse ¢t marchande s’cfforce de les satisfaire, L'autonomie du civil est
donc la forme méme de 1a corruption,

Ces remises en canses font en outre passer Mably d’une conception de
I'essence de la nature hpmaing ¢n termes de rapports aux choses (ou aux
hommes par la médiation des choses) & une conception proprement politique
et cette nature ; 1’essentiel n'est pas d’avoir des mocurs policées et civilisées,
de multiplier les interdépendances ¢t de s enrichir (dans tous les sens du
terme), mais d’avoir des moeurs pures gui permeticnt d’entlrelenir ce rapport
d’égalité et de réciprocité & autrui qui permet i lous de mener une existence
authentiquement humaine et a la collectivité de dominer son destin.

Le langage dc la vertu enwe donc cn conflit, sur des thémes essentiels,
avec le langage du droit : la propriété, dont la protection n’cst pas le but des
sociétés civiles ; la définition de 1a nature humaine ; I'cssence de la liberté ; Ia
valcur de la civilisation ¢t la manigre dont elle affecte les moeurs ; la supré-
matie du civique sur le civil ; 1’éloge des luttes politiques ct le refus du repos
comme but supréme de 1'association ; la récusation de Ia coupure entre gou-
vernants et gouvernés ; la préférence pour Ja vertu du pouveir aux dépens de
son efficacité etc. Surtout, ce langage ébauche une critique de grande portée
de la société libérale qui est cn wrain de naitre, en montrant comment le foz-
malisme juridique de 1’égalit¢ dissimule les 1cnsions qui résultent de 1’atomi-
sation des individus et des différences qui les séparent et les opposent dans nn
contexte o le libre jeu des passions et la recherche sans fin de la richesse
creusent de plus en plus I'inégalité des conditions.

Cette «querelle avec la modemité», qui met 1’accent sur ses effets moraux
et politiques déshumanisants, s’inscrira au coeuor des polémiques de la Révo-
lution frangaise, lorsque Saint-Just distribucra des excmplaires des oenvres
des Mably pour convaincre se collégues conventionnels d’adhérer & un pro-
gramme dc libération par la vertu, Elle montre que, au XVIIIe siécle, il s’est
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trouvé des hommes pour s¢ demander si le prix 4 payer pour jouir des bicn-
faits de la civilisation n’était pas, en définitive, trop élevé, et si, dans le mou-
vement de ’histoire qui ¢1ail ¢n train de s’accomplir sous leurs yeux,
I'homme n"était pas en train de faire I’échange illusoire et scandaleux du réel
contre 1’imaginaire, de 1'authenticiié des valeurs politiques contre les appa-
rences trompeuses des plaisirs inquicts ¢t tourmentés de I’homme moderne.

JEAN-FABIEN SPITZ
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L’étrange matérialisme de I’Histoire naturelle de I'dme

1. Dans I’Histoire naturelie de I'dme, La Mettrie, s’appuyant sur la
recherche médicale de Boerhaave ot mélant curicusement la pensée d’ Aristote
avec celle de Locke, tente de parvenir 4 une définition matérialiste d¢ I’ame.
En dépit de quelque ambiguité annongant le changement radical de perspecti-
ve de ' Homume machine, Descaries demeure le grand accusé'.

Descartes, dit La Mettrie, montre une connaissance superficielle des
mécanismes qui réglent la pensée et c’est sur cette connaissance qu’il
s'appuie pour formuler sa théoric des idées innées®. Mais Descartes soulicnt
surtout la thdse de la béte machine, démentie par toutes les recherches de
I’anatomie comparée, qui mcitent en lumiére 1'extrémce ressemblance entre les
organes sensoriels des animaux et ceux d¢ I'homme. Tout comme Ics
hommes, les anirnaux ont la faculté de sentir et comme cux ils se scrvent de
signes ¢xtéricurs pour manifester leurs émotions, lcurs sentiments, leurs pas-
sions. Entre 1'homme et 1'animal il n’y a, somme foute, qu'une différence
quantitative, due a une plus grande étendue ¢t complexité de la masse céré-
brale humaine®. Ce que La Melttrie envisage, en rcconpaissant que les ani-
maux sont doués de raison et de sensibilité, c’est la possibilité, sur l¢ plan de
la conception philosophique générale, d’appréhender la dimension vitale ct
intelligente qui connote la matiere. Par analogic on montrera que ’homme
aussi se situe dans une dimension immanente ¢l naturelle, lout 4 fait dépour-
vue de « I’étincelle de spiritvaliié » qui, sclon certains, 1c distinguerait des
autres &tres vivants. La capacité de raisonnement reconnue aux animaux pré-
pare donc U'interprétation matérialisie de la faculté de raisonnement chez
I’homme. Sans doute La Mettrie nignore-t-il pas les argumentations du Pére
Bougeant (dont il cite I'Amusement philosophique sur le langage des bétes)
sur I'éiendue limitée des connaissances animales ; il recourt A des raisonne-
ments sur les perceptions confuscs de I'4me sensitive animale qui rappellent
de semblables considérations faites par Boullicr dans son ¢éleébre Essai phi-
losaphique sur I' @me des bétes ; il se souvient aussi que Locke admet que les
animaux soicnt en mesure d’avoir des idécs particulitres, mais nie qu'ils
puissent concevoir des idées abstraites, Cependant ccs théses sont poussées 4
I'extréme chez La Mettrie et clle vont dans le sens d’un nivellement homme-
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animal qui se dessine dans les m&mes termes et dans [a m&me double pers-
pective (anatomique et philosophique) dans les Discours anatomigues de
Guillaume Lamy ; "hommec ct I’animal sont semblables car lcurs organes des
sens sont semblables, I’homme ¢t animal se situent sur le méme plan car ils
sont faits de la méme « fange » avec laquelle la nature pétrit tous les étres.
L’enquéte anatomico-physiologique vient ainsi s’unir 4 1a recherche philoso-
phique et sert A affirmer la naturatité de la vie, c1 débarrasse le terrain de tout
impératif transcendant et de wout finalisme anthropocentrigue.

La similitude entre I'homme et 1’animal, telle que nous la présente La
Mettrie, suppose 4 ¢Oté d’une conception active de la matiére, I’adhésion & un
modile de raison qui n’est plus le modele classique, fondé sur la primawté de
la rationalité cognitive sur la rationalité pratiquc. Pour soutenir que le raison-
nement qui guide I'action de 'animal ¢st, en général, le méme qui dans
'homme préside aux démonstrations les plus abstraites, it faut avoir considé-
ré que dans la raison le moment logique (qui discerne le vrai du faux) et Ic
moment pratique {qui régle la conduite de ’homme) ont autant d’importance.
Dans Cureau de La Chambre, un des auteurs les plus intéressants engagcs
dans la querelle des bétes, 1a suppression de toute différence cntre faculté
rationnelle opérative et faculté rationnelle scientiliqque est bien présente.
Draprés le philosophe, la raison n’est pas un mode d étre mais un mode
d'agir ; elle se définit sur la base des opérations conceptuelles qu’elle €tablit
et non pas par rapport 3 I'essence (présumée) qu'clle dévoile. La Mettrie, de
son ¢Oté, élabore une conception expérimentale et instrumentale du savoir :
« Les sensations ne représentent donc point du tout fes choses, telles qu’elles
sont en elles-mémes, puisqu’elles dépendent entiérement des parties corpo-
relles qui leur ouvrent le passage. Mais pour ¢ela nous trompent-¢lles ? Non
certes, quoiqu’on en dise, puisqu’clles nous ont été données plus pour la
conservation de notre machine que pour acquérir des connaissances »*, Il est
évident que la raison n’apparait ici que comme un moyen pour s’ orienter dans
I’enchevétrement complexe des choses réelles.

2. La rélutation de la notion de béte machine ouvre la voie A un possible
nivellement entre 1’homme el ’animal et elle sous-tend aussi la discussion
critique du concept cartésicn de matidre passive, explicable uniquement sur la
base de parameétres géomélriques, auquel on entend opposer une notion acfi-
ve, dynamique, énergétique de la matiere. C’est 13 une perspective que Voltai-
re indigue 3 maintes reprises dans scs (euvres, quand il voit dans la sensibitité
intelligente de I'animal unc solide prenve cn faveur de I’hypotheése d’une
matiere capable de celer en elle la faculté de sentir et de penser®. De méme La
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Mettrie, comme cela lui arrive souvent, est de ceux qui précisent le micux les
termes du débat décisif qui passionne tout le XVIIle si¢cle. Parmi touics les
ides fort peu exactes que nous ont données les modernes au sujet de la
matigre, remarque La Mettrie dans ' Histoire, unc place importante revient
sans nul doute a celles de Descartes, qui a ramené Uessence de la matiere 2 la
simple étendue. Mais la matiére, considérée comme simple &endue ¢t donc
dépouillée des formes concrites sous lesquelles elle apparait & nos sens, cst
incrtie, passivité, simple abstraction, Il faut appréhender, 4 c6té de 1'étendue,
sclon ce que expéricnce nous suggeére, la force motrice qui anime la matitre
et qui est la cause immédiate de toutes les lois du mouvement, et la faculié
de sentir, qui rend la matire susceptible de sensations et de sentiments®,

Quand La Mettric affirme ’cxistence d’un principe d’activité inhérent i la
matiére, on devine avant tout I'influence de Toland dont lcs Letters to Serena
avaicnt été fort bien accueillies dans les milieux frangais des Lumigres. On en
trouve des traces, par exemple, dans les Pensées philosophiques sur la
matiére et le mouvement de Diderol. La méme thése apparail dans le Sysiéme
de la nature du baron d"Holbach. Ces priscs de position mettent en évidence
le concept d’une nature vivanie et animée, qui unit le theme de 1a force (& ori-
gine physique} au theme de la vie (élaboré par la biologie). 11 s’agit 13 d’une
réflexion qui circulait déjh dans la littérature maiérialiste clandestine du
XVIle-XVllle siécles {en particulier chez les penscurs a la 1éte de la coterie
Boulainvilliers) et dont Ics racines plongent dans 1a recherche physique de la
seconde moitié du XVlle siécle, laquelle avait provoqué la misc en crisc des
paradigmes de la conception mécaniste dans 1'explication des phénomeénes.

Une autre scurce inspire la vision énergélique de la matidre : c’est celle
que fournit la philosophie de Leibniz, dont le dynamisme influence profondé-
ment ’ceuvre de La Meitrie, A Leibniz les philosophes crmpruntent aussi bien
la loi de continuité (natura non facit saltus), dans le but cependant de mon-
trer, dans une optique matérialiste, |"uniformité de la nature et la « iemporali-
sation de la chaine de 1'étre »”, que le concept de monade, dont la force intrin-
seque est appliguée a une conception atomistique de 1a mati¢re. L' élaboration
de Leibniz sur la force comme élément originaire de la réalité, de nature spiri-
tuelle, se change chez les philosophes ¢n la reconnaissance d’ua nouvel
attribut de 1a matiére.

Mais ¢'est surlout vers Newton ct ses [ois de la gravitation universclie que
se tournent ceux qui, comme La Mettric, défendent ’'image d’un nature auto-
nome, donée d’une activité intrinséque. Comment peut-on admetire, se
demande-t-on, aprés que Newton a découvert dans Pattraction une nouvelle
propriété de la matitre, que la nawre vivante soit lotalement dépourvue
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d"énergies vraiment sicnnes ? 1l n’est pas nécessaire de postuler un principe
transcendant qui explique origine du mouvement (le Dicu de Descartes).
Mieux vaut admettre 1’existence d’une force motrice inhérente 4 la substance
des corps. Mais La Meitrie ne s’cn tient pas a la définition de la force motrice
en tant que propriété de la matigre. Forgant dans le scns matérialiste la pensée
de Newton, il attribue 2 la mati¢re Ia sensibililé et la pensée : « Et comment
concevoir que la matidre puisse sentir et penser 7 J'avouc que je ne le congois
pas ; mais, outrc qu’il est impie de bomer la toute puissance du Créateur, en
soutenant qu’il n’a pu fairc penser la matiére, lui qui d'un mot a fait la lumig-
re, dois-je dépouiller un &tre des propriétés qui frappent mes sens, parce que
I’essence de cet &tre m’est inconnue ? »*. Reprenant la célébre hypothese de
Locke qui affirme que la matidre peut penser, hypothése largement diffusce
par Voltaire, et la rattachant & I'affirmation de Leibniz relative & une matiére
premiére capable de perceptions confuses, La Mettric dans ce passage antici-
pe, de fagon un peu incohdrente, la doctrine de la sensibilité universelle dc la
matiére que Diderot exposera duns le Réve de D" Alembert.

Aprés avoir congu la matitre dans les termes quasi spinoziens de substan-
¢e unigque de Uunivers®, aprés lui avoir attribué un dynamisme d’empreinte
leibnizienne, enfin aprés lui avoir reconnu, en s¢ basant sur la synthése new-
tonienne, une activité intrinséque, La Mettric ¢bauche dans I'f{istoire natu-
relle de I' dme une conception de la nature vue comme totum in fleri, qui est
en mesure d’effacer I'image ncwionienne d’un Dicu géométre et mécanicien,
supiéme crdennateur de univers. Ainsi s’est effectué Ic passage du déisme a
I’athéisme.,

3. Dans sa critique de Descartes, d’aprés ce qui a ¢1€ dit jusqu’a présent,
La Metirie englobe le dualisme des substances, avec 'innéisme qu’il
implique, et les conceptions de¢ I’animal machine et de Ia matitre. Au modéie
global et absolu du savoir, tel que nous le propose Descartes, La Mettric
oppose un modele de savoir du type empirique, qui soit en mesure de fournir
des réponses partielles 4 des problemes particuliers. Le titre méme de 1'ouvra-
ge en question, Histoire naturelle de I dme, montre clairement la limite des-
criptive que s'impose La Mettrie. Dans le guide de la connaissance la médeci-
ne remplace la physique. L'image d’homme qu’on évogque est celle d™un &re
sensible strictement déterminé par son organisation physiologique. Locke,
Aristotc et Boerhaave sont les trois « philosophes » dont se réclame La Met-
tric quand il met au point son modele de savoir, lequel pour le moment s’cst
dessiné de fagon négative i travers le refus du cariésianisme,

Locke fournit & La Mettrie le fond concepiuel, le cadre épistémologique
général ou localiser sa propre recherche. A Locke il emprunte la thise de la
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dérivation sensible de la connaissance, mais il semble quasiment ignorer le
recours de Locke 2 la fonction autonome de Vintelligence!®. Au chapitre X de
I’Histoire La Mettrie se risque méme 2 illustrer les fondements d’une sorte de
mécanisme gnostologique selon lequel Ia connaissance est rendue possible
grice A Vactualité de 1a sensation et 3 la fréquence de sa répétition. L’influen-
ce de Locke se dégage en outre d’une multitude d’autres themes disséminés
tout au long de 1'Histoire. On trouve par exemple Fallusion a 1’ignorance fon-
damcntale de I’homme, laquelle 'empéche de saisir I’essence de sa propre
ime et celle des animaux, ainsi que I'essence de la matiére et des corps®,
C’est 1o thtme de I'importance des circenstances extérieures dans la forma-
tion de la connaissance qui revient Ic plus fréquemment. « Notre cerveau est
originaircment une masse informe, sans nulle idée ; il a seulement la faculié
d’en avoir, il les obticnt de I’éducation, avec la puissance de les lier, et de les
combiner ensemble »*. Les sens nous rendent réeeptifs & Pégard du milien
qui nous entoure ¢t ¢¢ méme miliew, sous forme de relations avec les autres
hommes, engendre nos premiéres, rudimentaires connaissances. On peut
conclure que « point de sensalions regues, paint d’idées ; peu d'éducation,
peu d’idées »**, La connaissance apparait 4 La Mectiric comme lc résultat d’un
processus d’acquisition an cours duquel interviennent la sensibilité et le rap-
port social. Ainsi, quand il introduit la narration de quelques histoires cxem-
plaires sur fa limitation de la sensibilité", il eniend bien énumérer des épi-
sodes pour exemplifier le fait que toutes nos idées nous vienncent des sens,
mais il veut anssi montrer dans quelle mesure la société sait renforcer et
méme remplacer la sensibilité, quand celle-ci est émoussée ou bien fait grave-
ment défaut. Avec la méthede d' Amman les sourds-muets apprennent a parler
et, en général, la séparation de I’homme de la société le prive de oute idée.
L'éducation que la société dispense vient donc s’ajouter i la sensibilité dans
I"acquisition de la conscience cognitive. Par ces affirmations La Mettrie n’a
nullement I'intention de porter atteinte 4 la conception de 'origine entire-
ment sensible de la connaissance. Au contraire il veut en étendre la significa-
tion, en montrant la relation de la sensibilité avec Ic monde naturel et avec la
sociéié civile. Cependant par sa fagon d’argumenter, par son style simple et
coulant il prépare le terrain A quelques-uns des plus intéressants débats de la
rhilosophic des lumiéres. La Mettrie pose les prémisses théoriques, ou du
moins les avance-i-il, aussi bien de la problématique du rapport entre nature
et sensibilité (que Diderot affronte dans la Lettre sur les aveugles et dans la
Lettre sur les sourds et les muets), que, ¢l cela surtout avee 1’approfondisse-
ment de son maiérialisme et avec la démonstration de I'influcnce du phy-

sique sur le moral, de 'exacte définition du réle que jouent la nature et 1’édu-
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cation dans Ia genése du savoir humain.

4. Aprés Locke, c’est d”Aristote que La Mettrie se réclame. 1l va sans dirc
que la philosophie d’Aristote est interpréiée selon une optique empiriste.,
Aristoie cst considéré comme le premier efficace défenscur de la these de
I’inséparabilité et de la réciprocité du rapport entre 'dme et le corps, cc qui
préfigure 1’éwde de la relation &me-corps cn tant que relation ascendante et
non descendante uniquement,

Quelquefois La Mettrie semble badiner avec le langage aristotélicien et il
parle de 1'ame comme principe vilal des corps ou comme principe moteur qui
fait battre le ceeur, sentir les nerfs et penser le cerveau”. Mais le cadre théma-
tique dans lequel il sc meut ¢st marqué par le renversement du rapport tradi-
tionnel entre la matigre et la forme, entre 1’ame ¢t Ic corps. Ici c’est la matidre
qui conditionne la forme, ¢’cst lc corps qui fournit & I’ame "occasion premié-
re, I'impulsion initiale pour §’cxercer.

Par la fagon dont il présente la distinction cntre me végétative, sensitive
et rationnelle, La Mettrie nous donne une autre preuve de Ia valeur empiriste
qu’il trouve dans la philosophie aristotélicienne. L'ame végétative préside anux
opérations qui rendent possible la vie de ’organisme, comme la procréaiion,
la nwirition, 1a croissance. Il appartient 3 1'ime sensilive de contrdler I'imagi-
nation, les passions, la mémoire ¢t les instincts. Enfin 1"4me rationnelle ras-
semble les faculiés les plus élevées qui n’apparticinent qu'a 'homme. Cest
donc d’elle que dépendent la réllexion, la liberté, le jugement et lattention.
Cependant on doit ramener ’Ame ratonnelle a I'ame scnsitive §°il est vrai,
comme le prouve I’expérience, que « la faculié sensitive exécuie seule toutes
les faculiés intellectuelles ; qu’clle fait tout chez 'homme, comme chez les
animaux ; que par elle enfin tout s’expligue »'. Penser ¢’¢st done sentir, bicn
qu’il s"agisse 1 d’un sentir de philosophes.

L’ame sensitive, ol s¢ déroule toute 1a vie intellectluclle de 1'homme, a son
siege dans le cerveau et dépend de 'organisation du sysiéme nerveux o ¢éré-
bral. Elle agit par U'intermédiaire des sens, qui se servent de tres fing tuyaux
cylindriques, les nerfs, 4 intéricur desquels circule une matigre subtile dite
esprit animal. A partir de ces bases La Meltrie explique e mécanisme de Ia
sensation de la fagon suivante : « Lorsque les organcs des sens sont frappés
par quelque objet, les nerfs qui entrent dans la structure de ¢es organcs sont
ébranlés, le mouvement des esprits modifié se transmet au cerveau jusqu’an
sensorium commune, ¢’cst-a-dire, jusqu’a U'endroit méme, ol "4me sensitive
regoit les sensations a la faveur de ce reflux d’esprits, qui par leur mouvement
agissent sur elle ». L’ame posséde sensibilité et connaissance tant qu’elle
recoit les impressions actuclles que lui envoient les esprits animaux.
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Suivant I’Explication mécanique et physique de I' dme sensitive de Lamy,
La Metutric cmploie le terme esprifs animaix, repris par la wadition galénique,
pour désigner la partie dc 1"ame contenuc dans les nerfs, Bien plus il propose
d’identifier lcs esprits animaux avee 1'ame et 1'éther matériel qui est répandu
dans la nature. Il dit en effet quc 1’éther, « esprit infinicment subtil, matire
cxirémement l€gére toujours en mouvement, connue des Anciens sous le nom
de feu pur el ¢éleste, explique la formation de tous les corps »", Grice aux
esprits animaux le gaz léger qui constitue I"ame est conduit ct répandu dans
chaque partie du corps. La Metiric, qui connait bien les travaux de Willis sar
la nature chimique des csprits animaunx, remonte ici A la conception gasscn-
dienne de I’'dme ignée, composée d¢ minces particules matérielles semblables
au fcu'™. Le principe vital se révile & lui de nature matériclle et la présence
d’un fluide éthéré qui envahit les corps permet d’expliquer la vic sur la base
de I’échange réciprogue entre organisme et milicu, tous deux composés de la
méme « matidre raréfice ». La conjonction de la théoric de 1'dme ignée et de
la philosophie aristotélicicnne, entenduc sclon des formules qui rappellent
beaucoup les aboutissements hétérodoxes de aristotélisme padouan de la
Renaissance, améne La Mettrie 3 affirmer la naturalité de 'ame et son insé-
parabilité du corps. M&me si 'dme, en tant que¢ {orme substantielle, garde
cncore, du moins sur le plan de la définition théorique, une relative autono-
mie.

Forme substantielle, donc, Et ¢’¢st jusiement a la Scolastique que La Met-
trie emprunte cette docurine originale. Etendue, mouvement, sensibililé ne
sulflisent pas toutes scules & donncr un caraclére concret de vie, & donner
forme a la matiére. It faut des formes substantielles, parmi lesquelles La Met-
trie {(qui cite méme le manuel du thomiste Goudin) range justement 1"ame. T
faut remarquer que La Meitric, en suivant la véritable muliplication que lcs
scolastiques font subir au concept de forme aristoiélicicn, distingue, de fagon
inacceptable selon Aristote, entre formes substantielles et formes acciden-
telles. Uobservation n’cst pas seulemcnt philologique ¢t ¢ recours i 1a docui-
nc des formes substantielles n'cst pas fait seulement par La Mettric. Francis
Glisson, une des plus grandces figures de la médecine de la scconde moitié du
XVlle sigcle, parle lui aussi de matiére nue ci de matiére substantielle »,
C’est que, au-dela de la différente dynamique concepiuclic dans laguelle est
interprétée la référence, la dispersion des themes vitalistes et en méme temps
la crise du modele mécaniste classique proposé par Descartes, mettaient bien
dans I'’embarras un nombre croissant de penscurs, qui ne parvenaicnt pas
relier dans un cadre théorigue général les importantes observations expéri-
mentales qui €laient éparpillécs. Ainsi, & défaut d’une convaincante el
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exhaustive théorie des phénoménes vitaux, a faquelle la distinction entre irri-

tabilité ¢t sensibilité formaliséc par Haller en 1752 apporta une contribution
décisive, le recours aux doctrines surannées, comme 1’était justement la doc-
trine des formes substanticlles, en attendant faisait son chemin. Le nouveau,
comme cela arrive souvent, cherchait refuge, pour se rendre intelligible, dans
de désuites méditations conceptuclles, Et il reliait une interprétation empiris-
te de la philosophie d’ Aristote, dont la doctrine de 1'unité substantielle de
1’ame et du corps était considérée comme la préfiguration de la conception
vitatiste ct matérialiste de 'organisme A une vieille doctrine scolastigue.

L'aristotélisme hétérodoxe de La Metirie ¢tait certes un instrument de
défense A opposer, avec scs solutions concepluelles bicn agencées et expéri-
mentées, aux glissements du vitalisme vers "animisme (comme le montrait
clairement I'exemple de Stahl), mais il représentait aussi, faute de paradigme
convaincant, 1a premidre loupe approximative 3 travers laquelle on pouvait
examiner les importants aspects de la vitalité corporelle que les recherches
bic-anthropologiques étaient en train de découvrir. Les formes substantielles
appartenaient donc 4 un laboratoire conceplucl désormais dépassé, et cepen-
dant elles pouvaient encore étre utiles pour exprimer, dans un langage figuré,
1'tmportante thése selon laquelle la matiére, grice 4 la forme dont on ne peut
la séparer, a la faculté de se mouvoir et de sentir. C’est pour ¢cla que La Met-
trie n’hésite pas & y rccourir.

5. Boerhaave est le troisiéme auteur, médecin ¢t denc philosophe (fa
médecine étant pour La Meitrie la vraie philosophie '}, dont la pensée
influence considérablement la structure de U'Iistoire. Boerhaave apparait aux
yeux de La Mettrie, qui avail éié son éléve, comme lec modéle du médecin-
philesophe, engagé dans !'investigation concréte de Vorganisation psycho-
physique de ’homme. La Mettrie sent qu’il doit 2 son grand maitre hollandais
les premicrs pas qu’il fail dans la vole qui le ménera & préciser lcs bases
d’une psycho-physiologie unitaire, centrée sur 1’étude factuclle de I’homme
vivant, L’ecmpirisme de La Mettrie 4 ce point révéle sa base médicale et
reconnait un rdle esscntiel i la recherche anatomique et physiologique :
« Sans une connaissance parfaite des parties qui composent les corps animés,
et des lois mécaniques auxquelles ces parties obéissent pour faire leurs mou-
vements divers, le moyen dc¢ débiter sur le corps et I’me, autre chose que de
vains paradoxes, ou des sysiémes frivoles, [ruits d’une imagination déréglée,
ou d’une fastueuse présomption »*._ 11 s’agit 13 d’une prise de conscience qui
s”é1ait déja manifestée chez Ies anciens, lesquels en avaient conclu que la per-
fection de 1’esprit consiste dans ’excellence des facultés organiques du corps
humain. Selon La Meiuric Boerhaave affine ce point de vuc parce qu’il lui
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procure le bagage expérimental indispensable.

Dans quelques pages importantes de I’ Historie La Meltrie, s’inspirant des
recherches de Boerhaave, s’engage dans une minutieuse description des
facultés de I’ime raticnnelle, qu’il raméne a leur matrice physiologique. La
perfection et k¢ développement des capacités intellectuelles dépendent donc
de 1a perfection et du développement des fonctions organiques de la corporéi-
1. Les suggestions de la philosophie spiritualiste n’ont pas de place quand
on considére que le cerveau « change constamment d’état, les esprits animaux
y laissent toujours de nouvelies traces qui suscitent de nouvelles idées, faisant
jaillir dans 1'Ame toute une succession d’opérations variées »*, En faisant ces
considérations La Mcuric s’appuie sur ’autorité de Boerhaave. Toutefois,
I'usage explicitcment anti-cartésien qu’il fait de la pensée de Boerhaave n’est
pas si incontestable que le laisse ¢niendre le texte lamettrien. Le ¢éléhre pro-
fesseur de Leyde, bien qu’il présente une version prudente de la doctrine
iatro-mécanique, dont il arrondit les angles dogmatiques, demeure malgré
tout attaché au dualisme cartésien ct 4 I’interprétation des phénomeénes vitaux
suivant I'optique mécaniste. « La vie », ¢crit Boerhaave dans les Institu-
tiones rei medicae, « est mouvement et le corps est une maching », Le devoir
de la médecine est de fournir unc explication de type physico-mécanique des
phénomenes organiques®. En réalité La Mettric, qui avait traduit quelqgues
czuvres de Boerhaave, n'en ignorail point 1’ascendant cartésien. Ce qu’il luai
importait de souligner, en situant I’cnsetgnement dans un contexte anti-carté-
sien, ¢’était I’aspect de sa recherche qui laissait entreveir la possibilité d'une
réduction matérialiste des actes spirituels. Vu sous cet angle, Boerhaave
apparaissait aux ycux de La Mettric comme une sorte de Descartes repenti,
qui renongait a4 postuler la substantialité et I'immortalité de 1'Ame pour se
concentrer sur un¢ étude rigourcusement médicale de I'hommc?*,

6. Neaobstant Je ton plutdt préremptoire, les conclusions de La Mettrie
sur la question de la matérialité de I'ame restent oscillantes. I’ un ¢6té, repre-
nant un theme sur lequel étaient souvent revenus les texies de la littérature
libertine (du Testament de Meslier au Pigmalion de Bourcau-Deslandes, ou
encore L'dme mortelle et lcs Nouvelles libertés de penser), Uame ¢st considé-
rée comme un effet de I’organisation corporelle. « Celui qui voudra connaiue
les propriéiés de 1'ame, doit donc auparavant rechercher cellcs qui se mani-
festent clairement dans les corps, dont 1'ame est ic principe actif »* : ainsi
écrit La Meutric et dans cette observation se précise I'autre versant qu’il préte
a ’ame, laquelle lni apparait une forme substanticlle, inséparable mais dis-
tincte du corps, connexe mais non identique & lui. Quand La Mettric cherche
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a resscrrer le raisonnement, en unifiant ses pdles, il tombe dans un cercle
vicieux, selon lequel le corps allume ’ame et celle-ci en devient le principe
moteur : grice a la sensibilité corporelle 1’8me devient active, tout en gardant
cependant ung activité intrinséque qui lui cst propre®.

Les difficultés et les incerlitudes de La Mettrie sur la question centrale de
I’8me (de sa matérialité ¢t de son autonomie) sont ducs i des motivations tant
extérieures qu’intéricures i 1"Histoire. Une des premicres i rappeler est
V'importante influence qu’ont excreée Lamy et Willis sur La Mettrie. Or,
Lamy ¢t Willis postulent la dépendance et non identité de 1’dme et du corps.
Lamy, en particulier, proposc unc théoric forte de cette dépendance.
S’appuyant sur I’hypothése gassendienne d’une dme corporelle (flos mate-
riae), il soutient que 'homme et I’animal ont la méme perfection de siructure
physiologique, sans renoncer pourtant 4 postuler une ime immortelle, Willis,
an contraire, défend une théorie fuible de la dépendance de ’Ame et du corps,
voilée de sollicitations animisics ¢t vitalistes. Reprenant la conception de
I'éme double, répandue dans les milieux libertins mais de scuche théolo-
gique, Willis se soucie d’établir un lien nécessaire entre Pame sensible el
I’ame rationnelle, immatériclle et immortelle. La médiation que Willis établit
cntre les deux dmes rappelle éwroitement la doctrine de La Mettrie de 1'Ame ¢n
tant que forme substanticllc.

La Mettric regoit done d'importantes suggestions de Lamy et de Willis,
mais aucun argument décisif qui permette d’affirmer I'indistinction de ’ime
et du corps. Et 'observation cst encore plus probante si 1'on tient compte du
fait que les années oh La Mettrie s'appliquait a la rédaction de VHistoire
coincident avee une transition épistémologique qui voit le paradigme biolo-
gique remplacer peu a peu le modele mécaniste dans I'interprétation de la
nature. Ce qui engage la discussion dans Ic monde scientifique, surtoul en
France, c’est la possibilité de délinir un modéle cxégélique satisfaisant des
phénomenes vitaux ¢t du rapport entre monde organique et inorganique. Aux
environs de 1740 Trembley obscrve les stupéfiames propriétés régénératrice
du polype. Philosophes ¢t savants citent el disculent ce qui bientdt devient
non seulement unc mode mais surtout ene cxpérience cruciale qui ouvre de
nouveaux horizons A la connaissance de Ia nature. Grace au polype la pro-
création dans le monde animal n’est plus seulement comme é&lant due i la
conjonction des sexes, on ¢lablit une continuilé entre régne végéual ¢t régne
animal, I’Ame apparait divisible avec le comps et comme le corps. Ce sont 1a
des considérations ¢ui concourent & affranchir I'esprit scientifique de la lour-
de wtelle théologique et, par réaction, elles Vinclinent fortement vers des
conclusions matérialistes, en avangant ’hypothése d’une capacité d’autodé-
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termination de la matigre. C’est précisément cette hypothtse que La Mcttrie
fera sienne quelques années plus tard dans I' Hlomme machine, Jaissant de cdlé
la prudence de I’Histoire, fort des nouvelles acquisitions scientifigues.

Parmi les raisons touchant de plus pres au contenu de Vceuvre, qui expli-
quent I’oscillation de La Mettrie sur le probléme de I’4me, la premiére a été
exposée par Varianian avec son habituelle lucidité, quand il fait observer que
la tentative de La Mettrie de combiner une définition matérigliste dc "ame
avece des notions et une terminologie empruntées 2 la scolastique aboutit seu-
lement A 1’obscurité et au continuel compromis®. Mais 1l faut aussitot ajouter
que, av cours de cctte tentative, La Mettrie nc parvient pas & cacher son
cembarras notamment lorsqu’il doit choisir entre la perspective vitaliste ¢t la
perspective mécaniste, entre la conception de 'homme et de sa corporéité
comme machine ou comme fensibilité. Ces perspectives étaient historique-
ment représentées par 1’école médicale de Montpellier et par 1’orientation
iatro-mécanique. Adhérant A la premiére conception La Meltrie avait parlé de
faculié sensitive inhérente 3 1a matitre, mais aussitdt il s°¢tait prémuni (crai-
gnant le glissement vers des positions animistes), en faisant recours & la
vieille doctrine des formes substantiefles, i Faquelle il confiait la tiche de
donner une actualité concréte aux propriéiés de la matiére. Sous l'influcnce
de I’école iatro-mécanique ¢t de Bocrhaave, La Mettrie s’était montré enclin
adopier, quoique encore partiellement, 'interprétation physico-mécanique des
phénoménes organiques. En effet La Metrie semble tenter de concilier les
différents points de vue. Au début de 1'Histoire il attribuc 3 la matidre lcs
trois propriéiés de 1'étendue, de la force motrice et de la sensibilité. Cette
conciliation pourtant ne durc guére : si le vitalisme physiologique reste au
second plan (comme une potentialité qui n¢ s’est pas tout a fait réalisée) il
n’est plus possible d’annuler I'dmc dans la force vitale qui envahit 1’organis-
me. Telle sera 1a conclusion a laquelle parvieadra par exemple Cabanis dans
ses Rapports, en élaborant la conception de Bordeu. Réciproquement, si 'on
n’applique pas interprélation mécaniste non seulcment au corps mais a
I’homme tout entier, il cst impossible d’identificr I'Ame avec 1'organisation
matérielle de ’homme. Ce n’est pas par hasard que dans 1'Homme machine,
ou il développera le point de vuc mécaniste, La Mcttrie laisse de ¢coté I'ame et
accentue la signification déterminisic de son matérialisme™, La matigre ¢n soi
portera alors les causes qui expliquent son développement et son activité, et
les formes substanticlles seront considérées comme le fruit d’une « vicille et
inintelligible doctrine »*. Mais I3 oi, comme dans 1’ Histoire naturelle de
{'@me, an choix aussti radical n’a pas encore é4€ fait, 'ame, considérée comme
superflue en tant que principe descriptif, garde pour elle une respectable fonc-
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tion en tant que principe exégétigue. Selon le langage dc La Mettric, elle «
dépend » du corps mais elle n’est pas « identique » au corps™.
GIuL10. PANIZZA

Notes

(1) L'Histoire naturelle de I'dme ful publiée en 1745. En 1751 La Mettrie ’engloba, sous un
autre vitre (fraité de 'dme) et avee un contenu légérement différent, dans 1°édition de ses
(Euvres philosophiques. La modification du titre anesie 1'aljmde critique de La Meuric a4 1'égard
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Le principe fécond de la sensibilité physique chez Helvétius

Parmi les principaux défenscurs du sensualisme, qui atiribue I'origine de
tout savoir aux sensations, Claude-Adrien Helvétius présente indubitablemeni
la théoric dans sa forme la plus radicale. Alors que les sensualistes s’accor-
dent & souligner le rdle prépondérant des scns et des sensations dans leurs
schémas épistémologiqucs, ils sc distinguent dans lcur fagon de les situer
temporcliement. Du fait de scs inclinations téléologiques, Condillac ne voit
jamais dans lcs idées que I'ultime produit des sensations.! Il se peut que ces
derniéres soient la source de notre savoir, mais clies cédent le pas & la facults
supéricure de la raison qui éclipse finalement lcur importance. Dans le cadre
temporel au travers duquel I'épistémologic retrace noire acquisition du savoir,
les sensations constitucnt un passé important mais Jointain. Par son approche
analytigue, Bonnet met ’accent sur la continuit¢ de la cognition.2 Il ticnt
compte, pour ainsi dire, & la fois du déclenchement et de 1’aboutissement du
processus. Bien qu'il se concentre particulidrement sur la prime jeunesse de
sa statue et ses deux premilres scnsations, unc dialectique intervient pour
régir la transition des scnsations aux idées, dc fagon & nc I’abandonner &
aucun des pdles. Helvétius, pour sa part, découvre dans les sensations, on
plus précisément dans ce qu'il dénomme sensibilité physique, une origine
laquelle il est impossible d’échapper. Il oscille entre une approche optimisic
et fataliste. La sensibilité physique peut mener 4 U'édification dans un milicu
contrdlé, elle est cependant un constant rappel de notre nalure humatne pro-
fondément primitive,

Dang la mesurc ol les autres scnsualistes considérent que les faculiés
avant toul mentales prennent racine dang Ies sens, Helvétius réduit absolu-
ment lout chez ’homme & la sensibilité physique. Son développement ambi-
ticux du sensualisme, qui rejoint parfois le matérialisme, étend Ies implica-
tions dec la théerie & des domaines variés.? 1l Iapplique nen seulement 2 la
mémoire, au jugement, ¢t aux idécs, mais également sur un plan fondamental
el par le uchement du plaisir et de la douleur, aux passions, a la vertu, au
vice, & I'intérét personncl, au bonhcur, 4 la sociabilité ¢t 4 la puissance. Pour
Hetvétius, la sensibilité physique est donc i la base de la pensée ainsi que du
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comportement de I’homme, et par conséguent corrobore 4 Ia fois une théorie
épistémologique et une théoric psychologique.4 Les critigues reconnaissent
unanimement les prémisses scnsualistes d Helvétius mais n’en évalucnt pas
correctement la portée. En régle générale, ils ne voient dans le sensualisme
qu’une question annexe, au licu de Iut accorder le rdle central qu’il occupe
dans I'ocuvre d"Helvétius.S Dans les demigres pages de De I Homme (1772)
publié 2 titre posthume et dans lequel il formule définitivement sa pensée, il
s’exprime d’une manitre compendieuse qui ne laisse pas de doute sur son
approche puriste du sensualisme : « La sensibilité physique est "horme lui-
méme et le principe de tout ce qu’il est. Aussi ses connaissances n’atteignent-
elles jamais au-dela de ses scns. Tout ce qui ne leur est pas soumis est inaces-
sible & son esprit »,6

Dans un ouvrage publié de son vivant et intitulé De I Esprit (1758), Hel-
vétius définit la sensibilité physigue simplement comine « la faculté de rece-
voir les impressions différentes que font sur nous les objets extérieurs » e,
parallglement 2 la mémoire, comme 1’'une des causes de¢ nos idées.” En un
mot, c'est la capacité de sentir. Mais trés vite il subsume Ia mémoire sous la
sensibilité physique et assimile le souvenir aux sensations (ODF 20). Les deux
éléments génératcurs des idées ne font plus qu’un. L’analyse qu’en fait Hel-
vétius vise un meilleur entendement de ce qu’est esprit — tel est bien siir Ic
sujet de De I"Esprit — et de scs opérations. Nul nc peut toutefois comprendre
I"esprit sans d’abord appréhender le concept de la sensibilité physique car il
explique les activités de Desprit. Helvétius les regroupe dans une séric de pro-
positions : « ¢’est dans la capacité que nous avons d’appréhender les ressem-
blances ou les différences, les convenances ou les disconvenances qu’ont
entr’eux les objets divers, que consistent toutes les opérations de 1'Esprit. Or
cette capacité n’est que la scnsibilité physique méme : tout se réduit donc &
sentir »(DE 21). La portée de ce qu'Helvélius entend par « tout » gagne en
envergure 4 mesure qu'’il applique ce principe  pratiquement tous les aspects
possibles de I'existence humaine,

Les implications de sa pensée ¢n ce qui concerne les opérations mentales
sont, elles, évidenies. L'esprit fonctionne comme un mécanisme passif du fait
de la passivité des deux facultés qui le composent : L sensibilité physique et
la mémoire, pour les nommer. Puisque ces deux facultés ne font qu’une selon
Helvétins?, il n'est pas surprenant de le voir assimiler le jugement aux sensa-
Lions : « Quand je juge Ia grandcur ou la couleur des objels qu’on me présen-
te, il est évident que le jugement porté sur les différentes impressions gue ces
objets ont faites sur mes sens, n’est proprement qu’une sensation » (DE 22).
Dans le jugement, il ne voil pas d¢ faculié active distincte de la sensation.
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Rousseau et Diderot s*accordent i critiquer dans 1'oeuvre d"Helvétins ce
qu'ils considérent une identification facile de la sensibilité physique ¢t des
autres sensations. Le pivot des observations de Rousseau est la nuance entre
les deux sens du verbe sentir (sentiment et sensation) que les sensualistes ont
tendance a confondre. Le verbe frangais sentir englobe en effet 1'unc et
Pantre des significations. Mais pour Rousseau, qui on dépit d’une certaine
affinité sensualiste? vise & prouver la supériorit€é morale de nos bons senti-
ments innés sur des sensations peut-Gtre suspectes dans la détermination de
notre existence, la différence est sensible, Caractérisécs par leur nature orga-
nique, les sensations n’ont qu’un effet local alors que les sentiments acctdeat
a des proportions universelles et « alfoectent tout 'individn » 19 Rousseau fait
sernble-(-il abstraction d’un passage ultéricur dans lcquel Helvétius entre-
prend de clarifier ’ambivalence entre scatiment ci sensation, tous denx appa-
rentés selon lut A la passion, Helvétios distingue deux formes de sentiments :
d’une part les sensations associées aux passions naturclles qui correspondent
aux besoins physiques, et d’aulre part une forme artificielle de passions, (clles
la fierté ou 1'ambition, qui sont des sentiments proprement dits (DE 434).
Rousseau met non seufement cn doute que la mémeire ¢t les sensations ne
soient, comme le revendique Helvétius, qu’une seule et méme faculté, mais il
attire également I"attention sur leurs différentes causes et conséquences.!! De
Ia méme fagon, il trouve qu'Helvétius confond perception passive des objels
(sensation} avec perccption actve des rapports (jugcment).i2

Pour sa part, Diderot fait preuve de plus d’indulgence que Roussean cn ce
qui concerne 'identification de la sensation ¢t du jugement. Fidéle 4 son
style, Diderot fournit d’ironiques cxemples de personnages capables de sentir
mais chez qui le jugement est fautif ou inexistant, tel le stupide ou I'individu
sans mémoire aucune.!? Bien que les assertions d’Helvétius lui semblent
davantage applicables au régne animal qu’a celui des humains, Diderot admet
que dans les actions de la vic courante, les facultés de sentir et de réfiéchir
tantdt se confondent, tantdt opirent séparément, 14

Lorsqu’il déclare que toutes nos idées proviennent de nos scns, Helvétius
ne fait que reprendre un refrain qui au travers des ages a gagné valeur de véri-
té. Il cite Aristote, Gassendi ¢t Montaigne qui ont reconnu la pertinence de
cette affirmation, mais consacre Locke comme le génie qui « approfondit ce
principe, en constate la vérité par une infinité d’applications » (DFE 421-22),
Seul Locke découvre tout ce que recouvre FPexpression aristotélicienne Nihil
est in intellectu quod non priis fuerit in sensu (DE 478-79). Dans ses eflorts
pour étendre les ramifications de ce principe sensunaliste fondamental, Helvé-
tins se voit le successeur de Locke, et suggére implicitcment que lui aussi
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pourrait bien &re un génie. Pourtant, ’objectif que Locke n'a pas atteint et
que se fixe Helvélius consiste A prouver « que toutes les opérations de Vesprit
se rédnisent A sentir » (DHI 79 et Corpus 1, 142). Helvétius espére ainsi par-
venir 3 deux fins ; « expliquefr] comment il se peut que e soit 4 nos sens que
nous devions nos idées, et que ce ne soit cependant pas, comme I'expérience
le prouve, a I'extréme perfection de ces mémes sens que nous devions la plus
ou moins grande ¢tendue de notre esprit » (DH1 79-80 et Corpus 1, 142). Un
probléme d’éducation d’ordre pratique concernant 1’acquisition de la connais-
sance chez I'individu est parfois intimement mais & tort associé & un proble-
me épisiémologique d’ordre général concemant 1’origine de tout savoir, Hel-
vétius se hite de prévenir toute conclusion erronée gue I'on pourrait tirer
d’une théorie sensualiste qui, mis & part ¢ela, est saine, C’est aux différents
modes d’¢ducation qu’il faut attribuer 1a cause des différences intellectuelles
parmi les hommes.

Les idées sont effectivement le produit de nos sens mais parfaire les sens
n’améliore pas les idées ainsi que le démontre la distinction entre esprit et
ame, Si I'dme qu’Helvétins identific i la faculté de sentir se confondait avec
'esprit, son ¢lévation entrainerait ipso facto celle de 'esprit. L'esprit n’est
peut-gtre pas exactement 1'dme, mais il n'opére pas indépendamment d'elle.
La preuve de Uexistence de 'ame dont nous faisons 1'expérience sans pou-
voir ’observer est dans nos sensations (D277 81-82, 86 ¢t Corpus I, 145-53).
Contrairement & I’esprit et chacunc de ses facultés, I’ame entidre nous est
innée et indispensable, et ne nous abandonne qu'avec la vie elle-méme (D]
88 et Corpus L, 152). Aux vues du rapport qu’il élablit entre les idées ct les
sens, Helvétius pense qu’il ne s'écarte fondamentalement des théologiens
arisiotéliciens ni & ce propos ni a celui des dissemblances précédemment évo-
quées entre Pesprit ¢t I'dme qu'’ils reconnaissent probablement 1égitimes.
Mais dans sa fagon d’interpréter I'ame, il 'identifie 3 la sensibilité et se garde
de la dissocier tout & fait de 'esprit :

Qu’on n’imagine point en conséquence [de la théorie aristotélicicnne)
pouvoir regarder I’esprit comme entiérement indépendant de I’ame. Sans Ia
faculté de sentir la mémoire productrice de notre esprit, seroit sans fonctions
elle seroit nulle, L’existence de nos idées et de notre esprit suppose celle de la
faculé de sentir. Ceite faculté est I'ame elle-mé&me. D’oll je conclus que si
I’ame n’est pas Ucsprit, esprit est 1’cffet de I’'ame on de la faculté de sentir
(DH1 88-89 et Corpus I, 152-53).

Helvétius concéde donc que 1'ame est quelque peu différente de Pesprit
car cela l'autorise a réaffinmer sa position sensualiste wout en confortant ses
assertions & propos de l'origine des indgalités intellectuclles en matidre d’édu-
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cation. Les idées ont leurs sources dans les scnsations ou 1"ame; les cing sens
sont « les cing portes par oi les idées vont jusqu’a ’ame » (DHI 128 et Cor-
pus I, 201). Mais notre esprit ne dépend pas dc la finesse d’un ou des sens.
Chaque peuple, chaque culture ou scxe partage la méme capacité de §'instrui-
re (D1 128-36 et Corpus I, 201-09). En matidre d’éducation, Helvétius
adopie unc position remarquablement égalitaire. La sensibilité physique, qui
au niveau épistémologique ouvre les pories aux grandes idées, ne les ferme &
personne,

Dans le domaine psychologique, Helvétius associc naturellement la sensi-
bilité au plaisir et & 1a douleur ainsi que le fait Bonnet. Ces concepts sembient
parfois se disputer le pouvoir sur ous les comportements humains, en dépit
du fait qu'Helvétius rappelle constamment que 1a sensibilité physique les
englobe. Toutes les relations gue nous entretenons avec les gbjets dans la
nature sont caractérisées par 1’cffet agréable ou désagréable qu’ils produisent
sur nous, ¢’est-a-dire le plaisir ou la peine qu’ils procurcnt (DH1 90 et Cor-
pus I, 155). Helvétius découvre peut-&irc dans le plaisir et la douleur « le
principe ignoré de toutes les actions humaincs » mais tous deux «prenncnt
leur source dans la sensibilité physique» (DH1 102, DH 2 397 et Corpus I,
170 et Corpus II, 951). Les scnsations revélent tant d’importance pour nous
uniquement parce que nous sommes des &tres sensibles, définis exclusive-
ment seion Helvétius par notre capacité de sentir — notre sensibilité. Ce sont
Ies inépuisables informations que nous transmet notre univers humain ct par
extension sensible. Helvétius distingue deux sortes de plaisirs et de peines :
ceux qui sont physiques ¢t concomitants d'une sensation ¢t ceux dont on se
souvient ou que 1’on anticipe (DH7 103-04 et Corpus 1, 171-73). Le caraciére
radical des ouvrages d’Helvétius résulte de ce qu’il réduit tout, non seulement
2 la sensibilité, mais 4 la sensibilit¢ physique. En d’autres termes, ce que nous
tenons d’ordinaire pour des qualités morales ou abstraitcs a pour origines le
plaisir ou la douleur physique. Voild les seuls véritables plaisirs ou peines
(DE 34, 322). Du fait méme qu’il en réduit 1a scconde catégonie au niveau
physique, tous plaisirs ou douleurs intellectuelles profonds (tel le remords s°il
s"agit de souffrance) peuvent éire mis en rapport avec 1a sensation physique
(DHI 104-05 et Corpus, 1 173-74). En clair, il n’y a pas de sentiments, il n’y
a que des sensations. Dans une extrapolation audacieuse dcs principes sensua-
listes, Helvétius explique les passions par les sens ;

Un principe de vie anime ’homme. Ce principe c¢st la sensibilité phy-
sique. Que produit en lui cette sensibilité 7 un sentiment d’amour pour I¢ plai-
sir, et de haine pour la douleur : ¢’cst de ces deux senliments réunis dans
I’homme et (oujours présents & son espril que se forme ce qu’on appelle en lui
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le sentiment de Y'amour de soi. Cet amour de soi engendre le désir du bon-
heur, le désir du bonheur celui du pouvoir; et ¢’est ce dernier qui donne i son
tour naissance & I’envie, & I"avarice, 4 I"ambition et généralement i toutes les
passions factices qui, sous des noms divers n¢ sont en nous qu’un amour du
pouvoir déguisé et appliqué aux divers moycns de se le procurer, (DHT 298 et
Corpus I, 411).

Pour expliquer les passions Helvétius s appuie sur un modéle anthropolo-
gique qui compare 'homme dans la nature 8 'homme dans la sociéé, La
nature n’est pas mére des passions; celles-ci n’apparaitront sous les formes
factices de plaisirs et de peines qu’avec la fondation progressive des sociétés,
nmais elle plante leurs germes dans nos premiers besoins (DE 289). Dans un
passage similaire 4 introduciion de la Génése, Helvétius peint le porirait de
Dien atiribuant 1a force de la matitre et la sensibilité 4 "’homme pour qu’elle
le guide i son insu selon la volonté divine (DE 290). Le mouvement dans le
monde physique fait pendant & la sensibilité dans le monde humain non phy-
sique. Du mouvement naftra I’univers agencé tout comme de la sensibilité se
développera I’homme. Bicn qu'elles ne soient pas innées, les passions résul-
tent de 1"épanouissement d’une faculté que I’on posséde dis 1a naissance — la
faculté de sentir, notre sensibilité, Afin de confirmer I'origine des passions
dans la sensibilité physique, Helvétius va « en suivant la métamorphose des
peines et des plaisirs physiques ¢n peines ct plaisirs faclices, montrer que,
dans des passions, telles que P'avarice, I’ambition, Uorgueil et 1'amitié, dont
I’objet pareit le moins appartenir aux plaisirs des sens, ¢’est cependant tou-
jours Ia douleur et le plaisir physiques que nous fuyons ou que nous recher-
chons » (DE 292). Chacune des passions analysées par Helvétius est systéma-
tiquement déchue de son statut intellectuel ou spirituel ¢t reléguée au nivean
physique. Son étude des passions, qui requiert un examen minutieux, aboutit
4 rien de moins qu’une démystification du lecteur qui porte un regard nou-
veean sur la condition humaine.

Toute passion implique dans une certaine mesure la quéte du bonheur ct 1a
crainte de la douleur. Dans le cas de I'avarice, les personnes cupides amassent
leurs richesses moins dans le souci d’aceroitre leur plaisir que celui de se
soustraire 4 la peine. 1ls associent mentalement dovleur avec « une crainte
excessive et ridicule de 'indigence » (DE 294). Guidé par I’ambition, "on
anticipe une revanche A long terme sur I'ingratitude des corvées, en cndurant
dans l'espoir des plaisirs & venir les besognes et les risques présents (DE
302). La fiert€ ou passion pour U'estime des antres procéde de notre désir
d’élargir le cercle de nos admirateurs pour que leur grand nombre nous
conforte par « I'image agréable des plaisirs qu’ils pcuvent nous procurer »
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(DE 312). Dans la tentative d'Helvétius de réduire toutes les passions i la
sensibilité physique, le cas de 'amitié s’avére le plus épineux. Il convient
qu'elle procure une satisfaction relative au plaisir que 1'on éprouve A parler de
soi, de ses joies et de ses peines & un ami (DE 322). Bien qu’un tel plaisir ne
soit pas en lui-mé&me physique, il ¢st le produit de la mémoire ou de 1'antici-
pation et en sous-entend un autre 2 un moment quelconque du passé on du
futur (ibid.).

Dans sa hiérarchie dc la sensibilité physique, Helvétius fait intervenir nos
vices et vertus qui 4 leur tour résultent de nos passions (DE 218, 330). Notre
sensibilité ou namture sensible est cause que nous recherchons un plaisir qui
peut nous conduire soit & la vertu soit a la dépravation : « La plus haute vertu,
comme le vice le plus honteux, ¢st cn nous 1’cffet du plaisir plus ou moins vif
que nous trouvons & nous y livrer » (DE 334). La mesure de nos vices et de
nos vertus dépend en fin de compte d’un autre développement de la sensibili-
t€ physique, I’intérét qui sous-tend nos actions. Cet intérét, qui peut ou non
étre bénéhique A la collectivité, est gouverné par un profond amour de nous-
mémes. Pour comprendre la représentation des vices et vertus sclon Helvé-
tius, il est nécessaire d’étudier plus en détail les concepts connexes d’amour
de soi, d’intérét personnel, de bonheur et de sociabilité,

L'amour de soi, sur lequel est basé lintérét personnel de chacun, prend
racine dans la sensibilité physique. Lorsqu’Helvétius entreprend de montrer
gue tout en nous est acquis et quc scule I’éducation forge I’homme moral, pas
méme F'amour de soi n’cst reconnu inné (DFHI 238 et Corpus 1, 337). Le dan-
ger est grand de mal interpréter Helvétius a cc propos; il situe en réalité
I'’émergence de "amour de soi dans des limites temporelles précises comme
I'illustrent les phrases qui suivent : « Ce gue la Nature fait, elle seule peut le
défaire. I 'unique sentiment qu'clle ait dés I’ enfance gravé dans nos coeurs est
I'amour de nous-mé&mes. Cet amour fondé sur la sensibilité physique, est
commun A tous les hommes » (DH1 230, je souligne et Corpus 1, 324-25).
Helvétius différencie en ces termes la naissance de 1a prime enfance qui bien
entendu lui succéde. Cette distinction est renforcée dans un passage important
de De I’ Esprit oil Helvétius retrace les étapes vers des types de comporte-
ments humains complexes. Pour comprendre le cocur de I’homme, I’on doit
saveir « que la sensibilité physique a produit en nous I’amour du plaisir ¢t 1a
haine de la douleur; que le plaisir et la doulcur ont ensuite déposé et fait
éclorre dans tous les cocurs le germe de 'amour de soi, dont le développe-
ment a donné naissance aux passions, d’oll sont sortis tous nos vices et toutes
nos vertus » (DE 217-18). La seule qualité humaine qui soit innée esi la sen-
sibilité physique; nous sommes « nés sensibles & la douleur et au plaisir »
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(DE 330, je souligne}. Pas méme la prédisposition en faveur du plaisir ou
contre Ia douleur — i partir de laquelle ne se développera que par la suite
I’amour de soi — ne lui ¢st antérieure. De {agon littérale et quasi bibliquc,
Hclvétius réaffirme donc constamment dans son ordonnance chronologique
des canscs du comportement humain qu’au commencement était 1a senstbilité
physique.

L’intérét personncl est le concept par lequel Helvéiius met en rapport la
vie privée de I'individu ¢t le monde public de 1a société. Dans I'heureuse
coexistence de I'intérét privé ct de Vinlérét public réside la vertu. Lalliance
des deux cst le fondement de Vutilitarisme d’Helvétuos qui prone les actions
d'utilité publique.!$ Au niveau individuel, I'intérét corrcspond au principe du
plaisir, apanage de la sensibilité physique. La signification que lui atiribue
Helvétius s’étend au-dela des questions pécuniaires 3 « tout ce qui peut nous
procurer des plaisirs ou nous soustrairc & des peines » (DE 53). Dans des
pages olr I'on déctle I'inlluence de La Rochefoucauld — son nom est
d’ailleurs mentionné — Helvétiug considere 1’amour de nous-mémes ct 1'inié-
rét personnel comme les facteurs qui déterminent notre fagen de porter un
jugement ou d’accorder notre estime {(DFE 45, 53f). Notre préférence va tou-
jours A ce que nous pouvons comprendre sans trop d’efforts ou & ce qui nous
flatte, Tout effort peut s’avérer fatiguant et par conséquent pénible, c’est
pourquoi nous nous limitons aux idées voisines des notres (DE 72).

En avancant que ’étre humain tend i la médiocrité, Helvétius déplore cer-
tainement & mots couverts le mauvais accueil réservé aux idées novatrices et
en particulicr & ses propres écrils de son vivant. Son ouvrage iend A réconci-
lier sa propre autobiographie avec la philosophic morale. Le sentiment de per-
sécution que lui fait pressentir le rejet probabie de ses idées est sublimé dans
1'analyse sensualiste de I'intérét, qui differe de celle des moralistes du dix-
septitme sitcle dans la mesure oil elle met 'accent sur le plaisir et la douleur
comme molifs principaux de I’intérét. Plos tard, dans son ocuvre posthume
De I Homme, libre de s exprimer sans crainte de représailles, Helvétius vitu-
pére fréquemment comme on peut imaginer contre I'intolérance (particulié-
rement celle de 1'Eglise catholique détentrice du droit de censure sur les
livres) fruit de Iintérét personnel. Bien que la manifestation outranciére
d’intérét personnel le scandalise, il n’en convient pas moins de sa nécessité et
de la futilité d¢ vouloir changer ce trait humain indélébile (DE 217-18 ; DH1
281 et Corpus I, 390).

En puisant dans "ntérét personnel ce qui cst le plus agréable ou le moins
onéreux, I'homme poursuit deux objectifs : I'instinct de conservation et le
bonheur. 11 existe une raison biologique a cet intérét. Il attire les &tres
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humains vers la chaleur par exemple et les repousse du froid glacial, encoura-
geant ainsi 1a quétc de conditions de vie propices 4 la croissance et protégeant
I'espéce du danger. Helvétius ne discrédite pas I'intérét personnel, il reconnait
simplement qu’an « sentiment de préférence que chacun éprouve pour soi,
(...] est attachée la conservation de 1’espéce » (DE 217-18). Sans 1w Ics
hommes périraient recherchant aveuglément ce qui pourrait leur eire fatal.

La protection de D'espéce assurée par I'intérét personnel va de pair avec le
bonheur que ce dernier procure naturcllement. Helvétivs fait d'une nécessité
biologique une nécessité psychologique. En poursuivant la premiére,
I"homme poursuit automatiquement la seconde, Chacun partage le désir
d’&tre aussi heureux que possible (DE 340, 514). Le bonhevr ¢t 'instinct de
conservation se disputent en cflet le rdle prédominant dans noire existence,
Helvétius note « que tous les hommes ne tendent qu’a lcur bonheur; qu’on ne
peut les soustraire & cette tendance; qu’il serait dangereux d’y réussir » (DE
152). Le danger d’un ¢l effort pour détourner les hommes de leur quéte du
bonheur réside dans le mal qu’ils feront aux autres et & cux-mémes. La notion
méme de normalité provient duo plaisir et de la douleur anticipés. La sensibili-
té physique crée en nous une affinité naturelle avec tout cc qut nous rend heu-
reux. Contrarier ce penchant ¢l s¢ molcster intentionnellement en se jetant au
feu, & 'eau ou par la fenétre scrait considéré a juste titre comme pure folie,
car ’homme, « en touics ses actions, est nécessairement déterminé par le plai-
sir d’un bonheur apparcnt ou réel » (DH2 154 et Corpus 11, 645).

Helvétius consacre un chapitre de De I Homme 3 Porigine de la sociabilité
qu’'il auribue inéluctablement & la sensibilité physique. En se rassemblant
pour former une société et ses lois, les étres humains reconnaissent la faibles-
se ¢t sensibilité de leur nature harcelée de besoins physiques (DIf1 111-12 et
Corpus I, 183-84). La société est une entité née d’individus, qui, dans la natu-
1e, poursuivent leurs intéréts particulicrs. Les hommes sc regroupent précisé-
ment parce que c’est 12 leur plus grand intérét. Plus nombreux, ils peuvent
mieux se¢ défendre des ennemis extéricurs, travailler plus cfficacement a se
nourrir, se vatir et se loger qu’individueilement. La société accroit le bicn-étre
de scs membres et adoucit les maux gu’ils doivent endurer.

Helvétius résoud le probleme de 'origine de la société, qui lui-méme est
sous-chapitre de 1’origine de la justice, en remontant jusqu’ la sensibilité
physique. Maintes et maintes fois il s’cn sert pour démontrer nos caractéris-
tiques naturelles communes et se dresser conire ceux qui prétendent que nos
esprits difféerent trop dans FPatlention qu’ils accordent aux choses ou dans
d’autres domaines pour s’¢lever jusqu’aux grandes vérités. Aux yeux d’Hel-
vétius nous sommes tous capables des «plus sublimes découvertes» (D1
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191 et Corpus I, 269), ¢t nous sommes tous & méme de le suivre dans les
étapes du raisonnement qui le méne & cette conclusion ¢n matidre de société
¢t de justice :

«Une fois parvenu a cette vérité, je découvre facilement 1a source des ver-
tus humaines : je vois que sans la sensibilité A la douleur et au plaisir phy-
sigque, les hommes, sans désirs, sans passions, également indifférents i tout,
n’cussent point connu d'intérét personnel, ¢t ils nc se [ussent point rassem-
blés en société, n’eussent point fait entr’cux de conventions, qu’il o’y cut
point eu d"intérét général, et par conséquent point d’actions jusies ou injustes;
et qu’ainsi la scnsibilité physique et I'intérét personnel ont €€ les auteurs de
toute justice.» (DF 250-51)

Pour découvrir les vérilés profondes sur les grandes structures complexes
telles les sociétés, il suffit dc consulter sa sensibilité physique et les voies
qu’elle emprunte dans ses diverses applications, car ce qui est pertinent pour
une personne ’est pour toute une société, voire pour différentes nations.
L’explication sensualiste d Hclvétius relative & 1’évolution des idécs ou du
comportement chez I'individu s’applique également aux groupes sociaux
composés d'individus. Le fonclionnement de Ia société ne différe pas essen-
tiellement de celui de ses membres; les domaines privés et publics sont gou-
vernés par feors intérées (DE 117),

Les différences et similitudes entre intéréts particuliers et intérés collec-
tifs définigsent les vices et vertus dans lc contexte social. Helvétius entend par
intérét de la société 1'intérét général et le fait synonyme de félicité publique.
La vertu, servanie du bien public, réside dans le désir du bonheur de tous
(DF£ 128). Toute action verlueuse devrait &tre d’intérét géndral et d’utilité
publique (DHI 163 et Corpus I, 243). Le vice et la vertu tels que les définit
Helvétius engendrent parfois des comporicments déconcertants. Nos diffé-
rentes fagons de les conceveir expliquent [a diversité des traditions culturelles
dans le monde, rationalise certaines pratigues étranges €1 nous font porter un
regard nonveau sur le rclativisme culturel. Lintérét général ou 1'utililé
publique peuvent effcctivement justifier an nom de la vertu des coutumes
ridicules voire cruclles (DE 129). Helvétius cite plusieurs exemples qui peu-
vent paraiire €iranges aux lecteurs européens ou occidentanx mais qui corro-
borent sa définition de Ia vertu. Les Lacédémoniens tolérent le vol dans le but
de cultiver parmi la population les qualiités salutaires de courage et de vigilan-
ce (DE 129). La sausfaction gue les escrocs tirent de lears larcing les enhardit
pour les combats & venir. Leurs victimes n’cn seront que plus alertes aux
incursions hostiles et vraiscmblablement & méme de parer 2 toute invasion
¢nnemie. Au sein de certaines nations primitives, I’euthanasic des vieiltards
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impotents avant le départ pour la chasse leur fait grice d’une mort violentc;
elle est par conséquent considérée dans cetie culture comme une action huma-
nitaire (DE 130). La société veille aux intéréts naturels des particuliers pour
leur épargner la douleur a laquclle leur sensibilité physique peut les exposer.

En plus d’exhorter & 1a olérance envers les différences culturclles par
d’abondantes illustrations, Helvétius entame contre I’église et 1'état une polé-
mique qui transparait dans sa classification des vices et des vertus. Alors qu'il
approuve Corains comportements aberrants loin de son pays, il blame sévére-
ment les moeurs qu’il juge inacceptables dans sa propre culture. 11 distingoe
deux formes de vertus : celles de préjugés ct les « vraies ». Les premitres ne
contribuent pas & la félicité publique, tui sont en fait quelquefois contraires et
accablent leurs partisans (DE 135). Helvétius ne trouve 2 justifier ni les cruels
chatiments que s’infligent les Brahmins, ni la chasteté des vicrges vestales, ni
d’autres pratiques « sacrées » similaires qui ne sont pour lui que superstitions
(DE 135-36). A ses ycux, Pattitude de ces personnages ne sert ni lears
propres intéréts ni ceux de la société. Contraircment aux vertus de préjugés,
les vraies vertus sont celles qui « sans cesse ajoutent & la félicité publigue, et
sans lesquelles les sociéiés ne peuvent subsister » (DE 138).

Sur le plan des vices et de Ia corruption morale, Helvétius distingue égale-
ment deux catégorics qu’il dénomme corruption religicuse et corruption poli-
tique (ibid.). La premiere reléve du libertinage, qu’il ne juge pas forcément «
incompatible avec le benhcur d’une nation » (DE 139). Bien qu’en France ou
aillcurs on I'estime criminel car il tombe sous le coup de 1a Ioi, il fut pourtant
reconnu légitime par de nombreuses époques et nations (ibid.). Helvétius
évoque I'exemple typique des sérails orientaux ¢t des nombreux temples ol
des activités lascives font partic intégrante du rituel religicux, Plutdt que de
corrompre totalement la société, l¢ libertinage pourrait méme au contraire
inciter ses membres A la vertu, comme dans le cas des Grecs Socrate et Pla-
ton, pour ne citer qu'eux (DF 142-43). La corruption politique ¢st, en
revanche, toujours avilissante et impardonnable. Elle se manifeste, comme on
peut 'imaginer, lorsqu’il y a divergence entre intéréts privés et intéréts
publics (DE 143). Dans cette partie de De !'Esprit, Helvétins lance une
attaque amére contre les préures paiens, qui représentent de fagon presque
transparcnte les prétres de son Epoque, hostiles aux idées novatrices. Socrate
meurt de Ja main de ces prétres corrompus dont I'intérét flagrant 4 mainienir
Ia population dans 1'obscurité fait obstacle au bien public, effet de 'instruc-
tion (DE 144). L'Esprit des lois d¢ Montesquicu ne peut &tre fu dans certains
pays car les moines en ont interdit la circulation (ibid.). Aux yeux d'Helvé-
tius, la corruption politique est de toute évidence le pire des vices. Bien qu'il
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ni¢ étre apologiste de la débauche, il défend dans une large mesure le liberti-
nage ¢t souligne la différence cntre la déchéance qu’il pourrait éventuelle-
ment causer et le danger indéniable de la corruption politique (DE 145-46).
Les véritables vertus comme les véritables vices sont politiques et impliquent
toujours la coincidence ou la divergence des intéréts au sein du gouverne-
ment. Par son interprétation sensualiste des vices et des vertus, Helvétius
combat & son tour les deux bétes noires des philosophes du dix-huitibme
sigcle, & savoir I'intolérance ct le fanatisme,

Le despotisme, autre {1¢au de méme nature que ces derniers ne s¢ lassent
de maudire, est analysé par Helvétius dans son exposé sur le pouvoir. A 1’ins-
tar de ses homologues, les libres-penscurs frangais du siécle des lumibres,
Helvétius cherche dans la raison ou 'expéricnce un fondement a la loi.
Dépourvu d’un tel fondement, un gouverncment ne refléte que Parbitraire de
son pouvoir. Les sensualistes mettent cn évidence le cheminement des idées
rationnelles depuis lcs sensations nées de 'expérience quotidicnne qu’ils
considérent naturelles, non assujetties 3 quelque autorité établie telle ta
papauté. Les lois de la raison, basées ainsi sur 'expéricnce, devraicnt &tre
accessibles a tous. La nature est source légitime non seulement de vérité, mais
égalcment de justice. Les droits dont nous bénéficions sont accordés par la
nature et ne peuvent érre concédés. Similairement & exercice arbitraire du
pouvoir individucl, le despotisme est répréhensible du point de vue épistémo-
logique et moral, Nous ne pouvons connaitee ou comprendre les motifs gui
disposent autrui av despotisme — car I’on ne peut remplir les conditions
requises pour y parvenir — pas plus que nous ne pouvons faire preuve de
VeIt en exaungant ses vocux — car la vertu, pour Helvétius, est la conciliation
de I'intérét personnel avec I'intérét général et non avec celui d’un quelconque
individu. Sans cesse accablée par les désirs incompréhensibles du despote et
contrainic de travailler au bonheur d’auirui, la population d’un pays gouverné
par un tel despote régresse intellectuellement et moralement. Ainsi que le for-
mule Helvétius : « Le propre du Despotisme est d’étouffer la pensée dans fes
esprits et la vertu dans les ames » (DHI vi). Notre intérét propre coincide
avee celui du despote, car satisfaire veulement ce dernier nous est Ic plus
bénélique. Cette forme de gouvernement a un effet débilitant et corrupteur sur
les sujets. A mesure gue s’atrophie leur faculté de réflexion par peur des
représailles ou par inactivité mentale prolongée, ils perdent toute notion de
justice (DE 347). L¢ despolisme encourage uniquemecnt ’égofsme el
n’inculgue en rien aux citoyens le sens du bien public ou du devoir (ibid.).

Bien qu Helvétius abhorre le despotisme, il y reconnait I’'amour du pou-
voir commun a toul éirc. Le pouvoir balaie les tourments de I'existence et en
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accroft les plaisirs (DHJI 270 ¢t Corpus I, 377). Nolrc sensibilité physique
nous y exhorte instinctivement. Tout comme la quéte du bonheur, 1a quéte du
pouvoir est I'effet direct de la sensibilité physique de homme. Insensibles an
plaisir et & la douleur, nous scrions indifférents aux sensations qui les procu-
rent. Parce qu’elles décident de notre bonheur, nous voulons de surcroil les
contrdler auiant que possible. Afin d’affermir au maximum notre contrdle sur
nos sensations de plaisir ¢t de douleur, non contents d’y consacrer nos propres
elforts, nous nous assurons cncore le concours des autres. Selon Helvétius,
nous partageons tous le désir secret d’étre des despotes, issu de la paresse
innée qu’il déctle en nous : « chacun aspire donc au pouvoir absolu, qui, le
dispensant de tous soins, de toule étude ct de toute fatigue d’atiention, soumet
servilement les hommes A ses volontés » (DE 340). Comple tenu des aspira-
tions despotiques de chaque membre de la société, il n’est pas surprenant,
souligne Helvétius, que les gouvernements eux-mémes aient, comme en
témoigne 1’histoire, une propension an despotisme (DF 345). Le pouvoir
devient alors « ’objet unique de la recherche des hommes » et leur « seul
motcur » (DI17 239, 257 et Corpus I, 338, 361),

L’amour du pouvoir donne licu & 'intolérance civile et religiense qui pour
Helvétius est synonyme de despotisme. Dans la mesure o ils requidrent des
croyances uniformes, les despotes aux commandes de 1'état différent peu a
scs yeux des responsables de I'église qui se donnent Je titre de préires. Leur
abus de pouvoir pendant le massacre de la Saint-Barthélemy dont ils sont les
fervents instigateurs montre bicn qu’ils peuvent se révéler plus dangereux ct
barbares qu’aucun sultan (D//7 282-84 ¢t Corpus 1, 393-95). Les despotcs ne
conscntent pas & ce qu’on défie leur autorité en épousant des points de vues
contraires (DHT 270, et Corpus I, 381). Au lien d’accucillir une pensée créa-
trice ct indépendante, ils exigent que chacun se conforme aveuglément i leurs
opinions, au risque qu’unc telle conformité engendre les plus grossiéres et
absurdes erreurs. Les puissants sont en définitive partisans de erreur et s’y
complaisent en maintes occasions (DH2 328 et Corpus 11, 769).

Dans ic conte des nouveaux habits de 1'empercur, issu de la culture folklo-
rique, I'alliance du pouvoir et de 1’erreur est promue au niveau de la sagesse
populaire. Convaincu par force flatterie qu’il vient d’acquérir de nouveaux
vétements somptueux, prétendiment invisibles mais en réalité imaginaires,
I’empereur les exhibe devant ses sujets admirateurs qui se¢ gardent docilecment
d’attirer attention sur le fait singulier qu'il ne poric ancun habit. Bien qu’il
ne mentionne pas explicitement ce conte, Helvétius semble I'avoir souvent &
V’csprit lorsqu’il aborde Ia puissance despotique. Cetic derniére annihile les
esprits ¢t ne pourvoit aux plaisirs immédiats que d’une seule personne {ou
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d’un groupe resireint s’il s”agit de prétres) sans souci aucun du futur de tous
(DH1 273-75 et Corpus I, 381-85). Le conte, fort utile pour clarifter 1a défini-
tion du pouvoir proposée par Helvétius, constituerait sans doute un interiexte
indispensable si ce n'était que, sefon lui, I’amour du pouvoir sensibilise le
commun autant que les princes a la flatterie (DH1 277 et Corpus 1, 387).

Helvétius mentionne 1’inverse de la flatterie, c’est-a-dire la contradiction
de nos idées, pour exposer les véritables mécanismes du pouvoir et de U'into-
lérance ainsi que la profondcur de leurs origines, Alors que la flatterie
engendre un sentiment de pouvoir ct de bonheur, le dénigrement de nos opi-
nions nous laisse faibles et malhcureux (DH! 277-78 et Corpus 1, 387-89). En
agissant totalement comme des &tres sensibles, nous évitons des sentiments
doulourenx, ¢t par conséquent, rejetons les idées d’autrui si elles ne sont pas
conformes aux ndtres. Helvétius compare la fascination de 'homme absorbé
dans I'admiration de ses propres idées a celle d’un flcuriste au jugement élroit
et partial : « chacun est ce fleuriste; s’il ne mesure U'esprit des hommes que
sur la connoissance qu’ils ont des fleurs, nous ne mesurons pareillement notre
estime pour eux que sur la conformité de leurs idées avec les nitres » (DE
91). Un tel comportement ne génére pas de réel progrés on bien peu, puisque
méme les idées des génies sont rarement accucillies chaleurcusement. Au
contraire, les grands érudits s’attirent souvent plus d’cnnemis que e vulgaire
criminel (DHI 279 et Corpus 389). Tenter de pallier I'intolérance humaine
serait contre nature @ « Prétendre sur ce point comriger I"homme ¢’est vouloir
qu’il préfere les autres & Iui, ¢’est vouloir changer sa nature » (DHT 281 et
Corpus 390),

L’intolérance, née de I'amour du pouveir qui lui-méme est e produit de la
sensibilité physique, conduit donc en fin de compte a U'ignorance. Et I'igno-
rance, pour Helvétius et pour pratiquement tous les penseurs du siécle des
lumigres 2 I'exception notable de Rousscau, enfante souvent la tragédie
humaine. La misére dont I'histoire témoigne & travers les fges est, dans une
large mesure, le fait de I'ignorance « qui, plus barbare encore que Fintérét, a
versé le plus de calamités sur la terre » (DE 209). Helvétius pense que les
prétres surtout encourent le blime considérable d’entretenir le peuple dans
I'ignorance (DH2 307 et Corpus II, 913). L’intolérance les rend dédaigneux
de Ia variété des opinions humaines. Désirer malgré la nature imposer A tous
la mé&me croyance ¢’est « prétendre qu’ils aicnt tous fes mémes yeux ¢t la
méme physionomie » (DH7 285 et Corpus 1, 397). En réalité, les préwes pos-
tulent que les expériences sensoriclles sont identiques chez des personnes dif-
férenics, alors qu’Helvétius souligne le rdle crucial que joue le hasard dans
notre éducation en nous faisant vivre des expériences diverses. 16
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Helvétius réserve ses plus apres critiques aux prétres, principalement
parce que l'ignorance dans laquelle ils entretienncnt leurs fideles crédules
fournit les exemples les plus frappants de cruauté humaine. Les dénommécs
fausses religions, dont on ferait peu cas en d’auvtres circonstances tant clles
sant risibles et absurdes, préoccupent inévitablement les intellectucls sérieux
guand leur excés dii 4 'intolérance devient « un des plus crucls fléaux de
I’humanité » (DHI 284 et Corpus I, 395). L'histoire sanglanie des religions
fournit & Helvétius une longue listc d’exemples de violents abus de pouvoir.
Celui qu’il choisit de présentcr cn détail est remarquable powr la profonde
horreur qu’il inspire. Il témoigne du traitcment que recurent les Vaudois des
mains des soldats émissaires du pape. L'ambassadcur britannique, stationné
en Savoie A cette époque, relate ce témotgnage visuel @ « Jamais, dit-il, les
Chrétiens n’ont commis tant de cruautés contre les Chrétiens. L’en coupeit la
tdte aux Barbes (c’étoicnt les Pasteurs de ces Peuples) on les faisoit bouillir;
on les mangeoit » (DIf1 319 et Corpus I, 440). Ceci ne cIdt pas la liste des
tortures. Aucun ne fut épargné, quel que soit son Age ou son sexc. Le plus
alarmant dans cet exposé de la cruauté et de 1a perséculion cn est la cause
inextricable, a savoir intolérance, qui ne peut éwe vaincue, car « les hommes
sont de leur nature intolérants » (D#F7 294 ¢y Corpus I, 407).

La perspective indubitablement fatalistc des oeuvres d’Helvétius
s’explique en grande partie par sa conception sensualiste de Ia nature humai-
ne.l7 1l fait remonter tout ce qui concourt 3 former 'individu a la sensibilité
physique, pierre angulaire de nolre existence. Elle sous-tend tout ce qui en
nous est bon ou mauvais, nos vices ainsi guc nos verlus, notre bonheur
comme notre désespeir. Toutes les fois qu’Helvétius déclare de facon catégo-
rique et déterministe que « rien ne change la nature de 'homme » (D] 243
et Corpus I, 344); que « Tel est ¢t sera toujours I"homme » (DI 245 et Cor-
pus I, 346); que « les hommcs sont ce qu'ils doivent &tre » (DE 112); et que «
I¢ levain de I'intolérance est indestructible » (DF1 294 et Corpus I, 407y — il
fonde sa vision de la nature humaine sur le concept fécond de 1a sensibilité
physique, qui, selon lui, élucide lc comportement ¢t la pensée de ’homme,
Helvétius cst d avis « qu’il explique toutes les maniéres d’étre des hommes,
qu'il dévaoile les canses de leur ¢sprit, de leur sottise, de leur haine, et de leur
amour, de leurs erreurs et de leurs contradictions » et qu’il ne devient rien de
moins qu’un principe axiomatique (D#H2 396 ¢t Corpus 11, 950).

Par ses applications radicales du secnsualisme et Uimportance rayonnante
qu’il lui réserve dans son oeuvre, Helvétius remonic aux sources profondes
dec la théorie. Contrairement a certains de sc¢s contemporains, il attribue 2
notre nature sensible a la fois des effets bénéfiques et des cffets néfasies.
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Outre qu’elle nous permet d’atteindre de nobles objectifs, tels le savoir ¢t le
bonheur, notre sensibilité physique peut parfois occasionner de terribles souf-
frances. Le fait méme qu’il reconnaisse toute la {orce de cette autre inclina-
tion naturelle accroil neitement 1’insistance avec laquclle il entreprend
ailleurs dans les mémes oeuvres de souligner 1a nécessité de 1'éducation ct de
lois compensatrices. L’adhérence assidue au principe de la sensibilité phy-
sique dans son oeuvre non seulement préserve intégrité de son sensualisme,
mais élargit la portée épist¢mologiguc ¢t psychologique de la théorie. Parce
qu’elle affecic les hommes ct les femmes dans chaque aspect de leur exisien-
ce, 1a sensibilité physique fait du sensualisme sur lequel clle est fondée une
philosophie compiéte.

JouN C, O’NEAL
Hamilton College
CLINTON, New York (U.S5.A)
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rather than epistemological, theery » et qu'il ne suit pas Condillac & ot égard. Voir son anticle sur
Helvétivs dans The Encyclopedia of Philosephy (New Yok et Londres ; Macmillan et la Free
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Horowitz, Clawde Helvétius : Philasopher of Democracy and Enlightenment, pp. 170-96.
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16. En c& qui concerne I'importance du hasard dans 1'éducation, voir surtout DE 233 ; DHJ 14-
17 et Corpus 1, 73-79.

17. D. W, Smith anribue la condamnation par 1'Eglise de De I’ Esprit 3 son déterminisme et son
matérialisme, qui dénivent tous deux 2n partie du sensualisme. Sans doute, la nature passive de la
sensation en 1’absence de réflexion finit par faire de I'homme un produit de son milieu. Toute-
fois, Smith ne tient pas compte des implications {es plus graves de la pensée d'Helvérius, celles
que j'essaie de mettre en lumidre ici, notamment que I'homme &3t un produit de sa propre nature,
qui est totalement déterminée par La sensibilité physique. Nous pourrions éventucllement, au prix
d"un grand effort, nous assurer un contrflc optimum sur notre environnement, mais quelle que
soit Ja mesure de Yeffort, nous ne povvons en aucun cas ahérer notre nature. Voir D, W. Smith,
Helvétius : A Study in Persecution, p. 113,
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Le Philosophe inconnu dans le Corpus

EOUIS-CLAUDE DE SAINT-MARTIN

Louis-Claude de Saint-Martin ¢st né 38 Amboise, le 18 janvier 1743, A
trois ans, il perd sa mére ; A six ans, il trouve une mére qui incarne la mére
idéale. Elle I’enchantera. Les ¢tudes commencées avec un précepteur, se
poursuivent au collége de Pontevoy (1755-1759), puis 4 la Faculté de droit
de Paris (1759-1762), d’o0 il sort licencié. Premidres lecturcs, premidres
empreintes : Abadie, Burlamagqui (il adhére), la tourbe philosophique (il
réagit 1a-contre) ; et, bicn sir, lcs romans, le théitre, 1a poésie tant des ancicns
que des classiques et des contemporains (il godite et prend garde). La musique
le séduit pour la vie : théorie de I’harmonic et pratique du violon.

S’il avait occupé plus de six mois (1764-1763) 'office d’avocat du roi an
bailliage et siége présidial de Tours, il efit sans doute succombé i la tentation,
qu’il avouera, de se tuer. L’état militaire lui agrée davantage, I1 y demeure six
ans {1765-1771). Dés son arrivéc au Foix-Infanterie, alors stationné 3 Bor-
deaux, des camarades le devinent et Uinitient aux mystéres magonnico-théur-
giques des élus coéns : initiation sclon 'externe. A partir de 1769, il passe ses
quartiers d hiver auprds dc Martines de Pasqually, fondateur et grand souve-
rain de I’Ordre, son premier maitre. En 1771, il abandonne lc service pour
micux suivre «la carriere». Il réside 4 Lyon, en Touraine, A Paris surtout oil le
succés équivoque du livee des Erreurs et de la vérité Iintroduit dans e
monde, Par dcux fois, il visite 1'Italie (1774 ct 1787-1788), un voyage le
méne 3 Londres (1787). Vite, il s’est méfié des chapelles, sauf 4 y porier la
bonne parole ¢t la discorde ; sauf aussi qu’a Lyon, en 1785, il s’éprend des
communications médiumniques de ' «Agent inconnu». H ne tarde pas 3 s’en
déprendre, mais il en gardera la trace : ¢”était du martinésisme sauvage.

Surgit, 3 Swrashourg, en 1788, son deuxiéme maitre, le cordonnier illuminé
de Goerlitz, son chérissime Jakob Boehme (1575-1624), qu’il rencontre gricc
aux ouvrages a lui tendus par sa chérissime Charlotte de Boecklin ; Jakob
Beehme dont il ne 1Achera plus qu’a célébrer Ie mariage avee Martines. La
Révolugion frangaise I'éprouve et I'emplit d’espeir ; la Providence y place la
mort de son pere (1793). Thermidor arrive & point pour que sa situation ne s
gite, Trés attentif, Saint-Martin se renseigne amplement, mais enseigne avec
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discrétion, dans maintes conférences particulitres et dans une conférence
publique avec Garat, en 1795 ; dans des livres de marche moyenne, souveat
lente. Aucun discours de lui qui n’encourage 1"homme de désir et ne lui
apprenne, au-dcld de 'ecce homo, comment ¢l pourquoi nait le nouvel
homme, auquel incombera le ministere de ’homme-esprit. Le Philosophe
inconnu, comme il avait obicnu qu’on le désignit, mourut le 14 octobre 1803,
& Chéaicnay pres Paris, assez ignoré et fort mal compris.

L’ignorance et I'incompréhension n’ont pas eacore disparu. Car les causes
en persistent.

Le ressort de I’homme vibrait ¢n son coeur de penscur et d’apdtre roman-
tique, d’amoureux nostalgique de toutes les amours, persuadd qu’un scul est
nécessaire el condamne les autres. Qu’ecn percevraicnt les gens du torrent ?
De méme leur échappe la ¢ié de scs livres, qui ¢st le sysieme de la réintégra-
tion par la régénération de I’'homme. 11 décida d'y sacrificr une parlic de sa
vig, une partic de lui-méme. En discernant cette ¢lé, on réhabilite, dans leur
vérité wrine, Saint-Martin et scs livres et e sacrifice de autcur a son ccuvre,
laquelle n’avait, en fin de compie, d’autre but que de détourner les hommes, y
compris leur auteur, de tous les livres sans en excepier dcs siens,

Des sicns voici les principaux : Des Erreurs et de la vérité (1775) ;
Tableau naturel des rapports qui existent entre Dieu, I homme et I univers
(1782) ; L' Homme de désir (1790) ; Ecce homo {1792) ; Le Nouve! Homme
(1792) ; Letire & un anii sur la Révolution fran¢aise (17935); Eclair sur I'as-
sociation humaine (1797); Le Crocodile (1799); De I'Esprit des choses (1800)
; L'Aurore naéssante (1800 ; wrad. de Bochme) ; Le Cimetiére d’ Amboise
(1801} ; Des Trois principes de ' essence divine (1802 ; trad. de Bochme) ;
Le Ministére de I homme-esprit (1802),

Et ceux-ci qui furent publiés aprés sa mort : (Euvres posthumes (1807) ;
Quarante questions (1807 ; trad, de Bochme} ; De la Triple vie de I homme
(1809 ; trad. de Boehme) ; Des Nombres (1843) ; Mon portrait histovique et
philosophique (1961) ; divers recueils de notes, cahiers, ete. (depuis 1939),
dont les Pensées sur les sciences naturelles (1982), Les Nombres (1983), le
Traité des formes (1984) et Mon livre vert (1987),

Saint-Martin dans le Corpus
Voila, en quelques paragraphes, Ia plus bréve bio-bibliographie utile d’un
philosophe religicux qu’il fallait bien identificr d’abord. Et qui vient d’entrer

an Corpus.
Philosophe religieux, au vrai théosophe, le Philosophe inconnu, ainsi qu’il
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se nomma lui-mé&me, et ¢’élait s’avouer ennemi des soi-disant Lumiéres, est
néanmoins authentique philosophc. Par de certains ¢btés, nul de scs ounvrages
qui n’¢n ¥moigne, peu ou prou. Mais ressortissent a une philosophie en régle,
trés largement les trois premiers ct tout 2 fait les wois derniers des écrits ras-
semblés dans lc velume intitulé : Controverse avec Garat précédée d autres

écrits philosophigues.

Le Discours sur la question suivante, proposée par §' Académie royale des
sciences et belles-lettres de Prusse : «Quelle est la meilleure maniére de rap-
peler d la raison les nations, tant sauvages que policées, qui sont livrdes a
Perreur et aux superstitions de tout genre 7» donne une réponsc raisonnable 4
uneg question qui ne 1°cst point puisqu’clle est rationaliste, La connaissance dc la
vérité définit la raison. Mais pour Saint-Martin, la connaissance est I'usage actif
d’unc lumiére siire et positive ; 1a vérité cst universelle et personnelle. La raison
est 1a loi active de relation entre notre principe ¢t nous. Elle se confond & la
limite avec la science des relations fondameniales de I'homme. Sans rapport au
principe, ’homme qui $’en alidne s’aliéne, le nouvel homme avorte. Place alors
A erreur et aux superstitions. D’oil 1a parade, ou le remode.

La Lettre d un ami exprime des Considérations politiques, philoso-
phigues et religieuses sur la Révolution frangaise. La Révolution y apparait
comme un événement essentiellement religicux : un chitiment et une chance.
Les philosophes ~ les philosophistes, si 'on veut — et les prétres, ou pscudo-
prétres, qui avaicnt causé le chitiment, manquent la chance, ¢’est-a-dire
d’¢tablir une théocratic sans autre Eglise qu’intéricure. Tout homme, en effet,
devient roi quand il se perfectionne. Qutre application historiosophigue sur
unc féerie majeure du jugement demier, ¢’est la doctrine entigre de la réinté-
gration des étres selon Saint-Martin qui est appelée et suggérée par fa brochu-
re,

Lecs Réflexions d un observateur sur la question | «Quelles sont les insti-
tutions les plus propres d fonder la morale & un peuple 7» reposent la thése
théocratique et élaborent I’hypothése d’états transitoires.

Que les idées n’existent pas ¢n nous ni ne sont I'ceuvre des sens, mais
vivent au-dehors de nous ¢t naissent ¢n nous de notre réaction ; qu’il existe
une idée mere et des signes {ixes, mais que l¢s sciences humaines — A savoir
dont I'homme cst i la fois I'auteur et ’objet — marchent diaméwralement, ¢n
ignorant ces v{rités et quelques aulres corollaires, contre e but gu’clics sc
proposent : telle est la conclusion do I'Essai sur les signes et sur les idées,
sublime dans le désir, tgs rigoureux dans 1'exposé,

Les notes jetées sur lo Cahier de méraphysique traitent expressément de
cette science et, sous son angle, de 1'étenduc, des mathématiques, de I'athéis-
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me, des faux arguments des phifosophes, de la mort, des faculiés de I'hommc,
du spiritvalisme... Conjointcs sont des Observations sur les signes et les
idées et réfutation des principes de M. de Gérando.

Enfin, le morceau principal que constituc la Controverse avec Garat nous
offre la meilleure occasion d’observer, a notre lour ¢t pour user d’un verbe
cher au Philosophe inconnu, Lonis-Claude de Saint-Martin philosophe. Nous
nous y concentrerons donc en cet article de réclame, & Uintention des profes-
sionnels ct des amateurs de 1a philosophic.

LE PHILOSOPHE INCONNU CONTRE LE PROFESSEUR
D’ANALYSE DE ENTENDEMENT HUMAIN

Un refrain : lisez I'homme

Premigrement, qu’il faul réaffirmer 'existence en 'homme d’un scns
moral spécifique ; deuxiémenment, que 1a parole a été nécessaire pour 1institu-
tion de la parole ; troisiemement, que la matiére ne pense point.

Telles sont, sous forme d’amendements & un cours d’analyse, l¢s trois
pitces qui forment I’ammature de la controverse entre Louis-Claude de Saint-
Martin, éidve des Ecoles normales, ¢t 1¢ professeur de ’entendement humain,
Dominique-Joseph Garat.

La discussion avait débute 4 1a fin d’une legon ¢i tourné count, faute de
temps. D&s le début de la legon suivante, le 27 février 1795, Saint-Martin cut
licence de s’exprimer librement et de dialoguer avec Garat. Un précis de cetie
con{érence ou plus exactement du dépdt initial des trois amendements par
Saint-Martin, figure, de par la volonté de 1'auteur, 2 la fin de la Lettre @ un
ami, trois mois plus tard dans la méme année. C’esl seulement en 1802 que
parut — au Cercle social ! - le texte intégral de la conl¢rence. Garat, cepen-
dant, avait remani¢ ses réponses. Saint-Martin obtint, pour 1’équité, de joindre
a la sténographic corrigée quant aux propos du professcur, une longuc lettre
d’explication, véritable peclit mémoire, II faut lire ces documents dans leur
ensemble, Les voici dong, y compris 1"intervention, sur le méme théme et le
méme jour, de I’éléve Dubamel,

Mais dés maintenant, 1a conclasion de la letire terminale : elle synthétise
le tout, qui pourrait paraitre assez diffus.

«Q vous que nous aimerions A regarder comme kes apbtres de la vériié,
ayez donc soin, pour votre propre gloire, autant que pour nolre satisfaction,
de prendre une marche plus conséquente et plus instructive ; et n’ounblicz pas
que le sens moral ramené & ses véritables élémenis vous en offre tous les
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moyens.

Oui, c’est lui, citoyen, qui vous convaincra par votre propre expérience ct
sans miracle, que la parole a ¢ nécessaire pour 1'instilution de la parole,
parce que ¢’cst une loi universclle ¢t irrévocable que chague chose fasse sa
propre révélation.»

Enfin, Saint-Martin nous invite lui-méme, dans les derniéres lignes de sa
lettre ouverte 4 Garat, & considérer lcs implications de scs observations ponc-
tuelles : clles sont des plus générales et réfeérent au plein systéme de Saint-
Martin.

«Je vous at promis de nc vous cxposer d¢ mes principes que ce qu’ils
auraient de relatif & nos discussions ; fout m’engage a vous tenir parole. Scu-
lement, sans m’écarter de cette loi, ¢t sans cesser de croire que nous pouvons
puiser dans nous-mémes des instructions supérieurcs A celles que renfcrment
les livres, je renverrai ci-dessous quelques citations a appui de ce que je
vous ai exposé dans ma réponse ; elles vous {erant voir que ce n’cst pas
d’aujourd’hui que mes principes ¢t moi, nous sommes comme identifiés.»
S’ensuit, en effet, une anthologic des Erreurs et de la vérité, du Tubleau
naturel, de I"Homme de désir, du Nouvel homme, d’Ecce homo, de la Lettre
a un ami, de I'Eclair, des Réflexions d'un observateur, du Crocodile (au cha-
pitre 70, des signes et des idées) ot de I Esprit des choses.

Du demier en date des ouvrages extraits, qui [erme le cheix a Uappui, le
passage est comme le refrain, trés paradoxal, des écrits de Saint-Martin. Ce
n’est pas un hasard, et il n’est pas indifférent que s’établisse de la sortc une
wangsition avec le livre précédent, en méme temps que la controverse avec
Garat se rattache 4 1’ceuvre saint-martinien dans son entier.

«Toutes ces pensées toujours nouvelles auraient été toujours efficaces,
parce qu’clles auraient toujours ¢1¢ animées par le {lambean de la vie ; et
voila le but sublime de notre origine ; voila quels cussent ¢té nos droits ; voila
cette lumigre active que nous aurions continuellement répandue autour de
nous, ¢t dont nos livres ne sont qu’unc image si fausse et si mensongére,
lorsque nous les donnens avee Vaveugle et orgucilleuse prétention qu’ils doi-
vent opérer cet cffet victorieux.

Mais pourquoi I'homme devrail-il répandre paturcllement de si grands tré-
sors ct de si grandes lumigres 7 C’est qu’il est Ic livre par excellence ; ¢’est
qu’il est le seul livre que Dicu ait voulu écrire ¢t publicr lui-méme ; car les
autres livres, tels que les cieux, la terre, les puissances célesies qui adminis-
trent P'univers, la promulgation sensible de tous ces dons immatériels qui ont
été versés sur 1a demeurc de I'homme, les traditions les plus révérées des
hommes pieux ; Lous ces livies, dis-je, ou Dicu les a ordonndés, ou il les a lais-
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sé composer. Voila pourquoi ¢’est pour nous une chose si utile et si recom-
mandée que de lire dans I’homme ; dans ce livre qui est le seul oil s¢ trouve
de 1'écriture de la propre main de Dieu, c’est-2-dire dans cc livre qu®on pour-
rait nommer la primitive tradition de Dieu, ou méme le texte original de
toutes les pensées divines.»

Le jour, mais fut-il d’éclat ?

Dans 'amphithéitre du Muséum d’histoire naturelle, c¢ jour — le 27
février 1795 — est, pour Sainte-Beuve, «l¢ jour d'éclat» de Saint-Martin, Sain-
te-Beuve souligne ; «ct il en eut un» ; il explique : «Ce jour-13, sans y avoir
songé, il sortit de I'ombre, il tira nettement I¢ glaive et se dessina toul cntier.
La philosophie du siécle, au plus beau de son installation et de sa victoire,
avait re¢u son premier coup, la premiére blessure dont clle mourra.» PLit au
Ciel ¢

On peut voir, on voit souvent les choses ainsi, dans une réirospective qui
pose des charges symboliques. En fait, I’'événement ne retentit gulre a
I’époque, ni lors de sa publication, sept ans aprés, Saint-Martin lui-méme, ni
en 1795 ni en 1802, n’eut conscience que du devoir accompli, de la date
prise, si I'on veut, sans constater ou cnvisager de graves conséquences pra-
tiques,

Le Philosophe inconnu avait surmonté son dégoiit pour 1’exicrne de toutes
sortes, en acceptant d’étre nommé aux Ecoles normalcs, parce qu’il envisa-
geait une nouvelle occasion de travailler avec la Providence contre 1’ennemi.
Ce serait, ce sera unc¢ nouvelle éprenve spirituelle, un passage du métal par Ie
creusct.

Aux yeux de Saint-Martin, en cffct, 1a nouvelle institution avait pour fin
de promouvoir I'athéisme et le matérialisme, Du moins, ses fondateurs lut
avaient-ils assigné le service des lumitres. Mauvais service, méme dans son
ordre, 4 en creire Michelet @ «Cette glorieuse école normale ne porte pas fruit.
On s’en étoune peu guand on y voit 'homme si faiblement enscigné, les
scicnces de 1’homme s’abdiquant, s¢ reniant, ayant commc honte d’clles-
mémes. (...} Le professcur de philosophie, Garat, disail que la philosophic
n'est que U'étude des signes, autrement dit, qu’en soi, la philosophic n’est
Tien.»

Ce que Saint-Martin avait interprété @ «Quant 3 nos Ecoles normales, ce
n’est encore que le Spiritus mundi tout pur, et je vois bicn qui est celui qui se
cache sous ce manteau.» Mais il ajoute : «Je ferai tout ce que les circons-
lances me permettront pour remplir le senl objet que j’at cu en acceptant.»
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Ces lignes, 4 Kirchberger, sont du 25 février 1795. Alors, déplore Saint-
Martin, «ces circonstances sont rares ¢t peu favorables. Cest beaucoup si
dans un mois je peux parler unc ou deux fois ; ¢’est beaucoup si chaque [ois
je peux parler 5 ou 6 minutes, ¢t cela devant 2 (XX) personnes & qui il faudrait
auparavant refaire les oreilles. Mais je laisse le soin A la Providence de dispo-
ser de la semence...» Les queiques minutes remontaient an 29 pluvidse, 17
février, quand Saint-Martin avait gagné des amendements sur les mots faire
nos idées, elc., et sur les causes de la diversité de I’espril humain, Le 27
février, trois autres amendements scront réclamés par I'orateur, ceux qu’il
défendra en m&me temps que son systéme tacite et qui ont été résumds sur le
seuil.

Saint-Martin note, dans son journal, avoir ¢(¢ mal regu par Ianditoire, qui,
écrit-il, «qui est dévoué en grande partie a Garat, 4 cause des jolies coulcurs
de son éloquence et de son sysitme des sensations. Malgré cela on me laissa
lire jusqu’an bout ; et le professeur ne me répondit que par des assertions ¢t
des raisons collatéralcs, de maniére que mes wois observations restent encore
dans leur entier.» Pourtant, le lendemain, il apprit que les rieurs avaicnt €16 de
son ¢Oté, Mais son rdle est comme tombé, A la fin de 1802, le volume sorti
qui coatient sa controverse, 1’ancicn éléve évogquera «cetle bataille qui est 1a
pierre jetée dans le [ront de Goliath», comme prévu,

Dans 'intervalle, avant que les Ecoles ne soicnt enterrées dés 1a {in de flo-
réal, Saint-Martin aura constaté, le 19 mars, que les ¢éléves y perdent leur
temps ¢t I'Etat son argent.

Au bout du compte, la méme angoisse du progrés intcrne a empéché
Saint-Martin de tirer meilleur profit des Ecoles normales, tant pour §’instruire
des sciences humaines que pour en combatire les erreurs.

Dans I'intervalle aussi, la vie de Saint-Martin suit un cours paisible entre
Paris et la Touraine. L' Aurore naissante sort cn novembre 1800, dans la [ou-
1ée de I Esprit des choses, ¢t le Cimetiére d' Amboise parait en 1801.

Un demi-siécle avant Sainie-Beuve, Frangois-Clande Turlot, de Dijon,
semble faire hapax. A ce titre, ¢t en dépit de son persiflage, ce litiérateur
d’csprit délié et de cceur généreax, fort renommé ¢n son temps, méritait d’étre
désigné, il mérite que tout & I"hcure on le cite, outre qu’il présagera, sans
redondance, la thése du Philosophe inconnu contre Garat la plus centrale
peut-étre, en tout cas aux échos les plus fournis i travers 1'ceuvre saint-marti-
nien. Turlot cite Rousseau : «Pour convenir des mots, il a fallu ua langage ;
ainsi une langue a &t€ nécessaire a la formation des langues.»...

« "Pour convenir des mots, il a fallu un langage ; ainsi une langue a été

nécessaire 4 la formation des langues.” Tl a pensé qu’il n’y avait rien 2
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répliquer. Il me semble qu’il se trompait ; que les signes suffisent pour
convenir des mots, et que 1a faculté de parler suffit pour les prononcer.

C’est une chose curicuse que U'emphase avec laquelle M. de Saint-
Martin, plus grand apdtre du sens moral que du sens commun, cxaltait
cetie pensée de Rousscau dans le discours qui est imprimé au 3e tome des
Débats des séances normales. Ce discours était unc réponse a quclques
points de¢ la doctrine du professeur de 1'entendement, qu’il avait combattu
en qualité d*auditcur ou d’éleve,

"Rousscau, dit-il, dont, malgré ses écarts, le coeur valait mieux que la
téte (le ceeur, c’est ici le sens moral), a pu sentir, en s’occupant des
langues, fermenter intérieurement ce germe radical du langage, que tous
les hommes portent en eux-mémes. De cette puissante fermentation il a pu
voir s’élever en i ce fruit fécond, celle magnifique idée, que la parole a
été nécessaire pour I'institution de la parole ; idée qui est pour moi une
des vérilés des plus profondes et des plus superbes qui soient sorties de la
bouche des hommes ; idée enfin qui n’a pu naitre cn lui sans qu’il sc soit
trouvé, pour le moment, dans fa véritable intima sympathia de son sens
moral avee son entendement.”

J'avoue que je ne peux pas m’extasicr sur ia sublimité de ceite idée ; et
cela vient sans doute de ce que je ne sens pas inléricurement fermenter
mon germe radical, et que je ne me suis jamais trouvé dans fa véritable
intima sympathia dc mon sens moral avec mon eatendement. M. de Saint-
Martin, qut, hcurcusement pour lui, était presque toujours dans c¢ bel état,
et I’a prouvé par plusiears ouvrages écrits de ce style, et auxquels je suis
persuadé qu’il ne comprenait rien lui-méme, M. de Saint-Martin trouve
que depuis que le monde existe, aucun crivain n'avait congu une pensée
aussi superbe el aussi féconde, Rousseau lui-méme ne se dontait siirement
pas qu’cn écrivant cette phrase il enfantait un prodige ; il ne croyait mettre
au jour qu’une simple réllexion propre 4 établir que ’homme avait eu
bescin d’un secours surnaturel pour se former une languc. L'idée de Rous-
sean est-elle équivalente de celle-ci (ct je crois qu’clle n’est concluante
que dans ce sens) : Une langue toute formée a été nécessaire pour ' insti-
tution de la premiére langue ? Alors il a dit une chosc qui, loin d’étre &vi-
dente, peut facilement Etre combattue. A-1-il voulu dire sculcment, des
mots, des expressions convenues ont été nécessaires pour la premiére for-
mation d’unc langue, il a dit une chose vraie qui se congoit parfaitement ;
et pour trouver tous ces mots, it n’a faltu & I'homme que la faculié de par-
ler, que personne ne dispute, et celle de se [aire entendre, que personne nc
conteste. Si je disais : une pitce de toilc a été nécessaire pour faire la pre-
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mitre pigce de toile, je dirais unc absurdité, et c’cst, je crois, devant cette
absurdité que M. de Saint-Martin se prosterne. Mais si je disais : pour
faire la premitre piece de 1oile, il a fallu que la nature fit croitre le lin,
qu’elle donnéat & homme Uintelligence nécessaire pour le préparer, pour
en tirer le fil, pour en ourdir 1a trame, pour en fabriquer I¢ tissu, et que le
besoin, uni A I’adresse, ait conduit Iintelligence bumaine, cn se perfec-
tionnant toujours, de la toile 1a plus grossidre & la plus belle toile d'Heol-
lande, jc ne dirais alors qu'une chose simple et si évidente, qu’en vErité ce
ne serait pas le cas de m’en fairc un grand mérite.

Que Dicu, en créant ’homme et la femme, leur ait donné le premicr
langage dont ils se sont scrvis, jen suis trés persuadé ; ¢t on ne peut pen-
ser raisonnablement que ces deux Ctres doués de tant de faveurs célestes,
ayant une dme susceptible de scntiments d’amour, d’adoration, de recon-
naissance, aient été privés de la faculté de les exprimer dés le premier
moment de leur existence.

Mais si le hasard a voulu que des enlants, par un événement quel-
conque, aient été séparcs de leurs parents et jetés dans quelgue partic de la
terre que les hommes n’avaient pas ¢ncore habitée, je crois que I’on
concevra qu’ils ont pu, entre cux ¢t en peu de temps, se former un langage
aussi facilement que les enfants du canton d'Hérinnes, dont le président
de ce canton a consigné I"histoire.»

Saint-Martin fut incompris, déclare Georges Gusdorf qui U'examine en
face de Garat. Gusdoif a raison, 11 a raison anssi d’cstimer que cette confron-
tation exifrieure exprime le sens de I’occultisme romantique. Et peut-&ire
méme raison davantage que Gusdorf ne le croit lui-méme, selon qui Saint-
Martin resterait en retrait par rappori a la théosophie, sa doclrine, et aurait
proposé un compromis entre 'exolérisme et 1'ésotérisme.

Saint-Martin, en cffet, manic bien art d’argumenter, selon lcs régies aca-
démiques, et en son dialogue avec Garat, suivi de la lettre au méme, consiste
I"acte le plus philosophique en méme temps que le plus ofTiciel du théosophe.,
Il démontre que Bacon n’est pas Condillac, et gue le premier serait de son
bord, adversairc du second. Il prend ses distances par rapport a Platon et a
Malebranche, il jauge Rousseau. Mais, ¢n se découvrant apte 4 la dialectique,
le Philosophe inconnu critique tous les philesophes connus, qu’il n’est pas le
dernier 4 connaitre. Il résout [curs difficultés, il n’cst des leurs que formelle-
ment, par tactique.

La signification historique de la controverse, Yvon Belaval, qui en évalue
admirablement I’enjeu et sait cn commenter [e jeu, ne la surcstimerait-il pas
plutdt, rétrospectivement, voire réiroactivement ? Mais Belaval exalte Pinté-
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rét pour les apprentis théosophes des théories avancées par Saint-Martin, sous
I'incitation des circonstances ¢t dans la forme que celles-ci imposaient,
s’agissant de themes capitanx. Quant au non-théosophe, au-dela du rble qu’il
ne faudrait pas ¢xagérer de Saint-Martin dans 1’histoire de 1'idéologie ct
comme pionnicr du spiritualisme frangais au XIXe siécle (3 commencer par
Royer-Collard et Mainc de Biran, qui, d’ailleurs, ont pu connaitre Saint-Mar-
tin autrement), il comparera, grice 4 Belaval, la doctrine martiniste en Pespe-
ce avec le monisme matérialiste de Roger Caillois, l¢ parléire de Jacques
Lacan, enfin avec Brice Parain fondant Ie langage sur le Verbe, Rencontre,
toutefois, et ¢ncore moins comparaison nc supposent filiation méme partielle.

En revanche, la théorie du verber chez Saini-Mariin a excrcé une action
certaine et profonde sur 1a podsie et la podtique romantique. Mais est-ce, 14
encore, la controverse avec Garat qui fut la plus clficace ? L'opinion de Sain-
te-Beuve n'atieste que son atiention propre ¢t son point de vue. Domine
I'idéal martiniste, bien situé littérairement par Amiol ¢t par Bénichou, du
poéte comme «homme de parole».

Des couplets sur la pensée et le langage

Du langage a la parole en passant par la langue : I'ordre de la procession
linguistique moderne doit éire inversé et les définitions doivent &tre modi-
[iécs, afin de joindre Saint-Martin.

La parole, don inné, vient de Dicu, ¢’est proprement 'art de parler. La
langue est une création humaine arbilraire, elle s¢ ramifie en langages. Le
premier parler seul revient & verber, de sorie qu’on hésitera, avant de dire
parole au cas d’un langage non informé, non ratlaché, non inspiré. Ou bien
parler, en un sens anssi déchu que le locuteur, s’opposcra 4 verber, quand
exclusivement la parcle, au sens sublime, s¢ prononce,

Une auntre classification recoupe la précédente. Elle distingue wrois langues
r la langune des Etres inanimés, la langue des affections animales, la tangue des
étres intelligents et alimants. Chaque langue se dévcloppe sclon son germe, il
n’est quc 'homme a les posséder toutes les trois.

Ainsi, idéalement, la parole divine nourrit la parole spirituelle qui nourrit
la parole animée ; la parole animale nouerit la parole révélée ; la parole végé-
tale nourrit la parole s(érile.

Une énergétique du langage découle de son caractéere divin, c’est-3-dire
engage I'énergic divine dont i) est imprégné. Celte notion d'énergic divine,
que Saint-Martin finira par élucider en 1ermes pris & Bochme, appartient —
rappelons-le — & la théologie de I’Eglise d’Orient. Le X VIile sitcle occidental
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en a manifcsté ]a nostalgic, dans une variété anarchique et symptomatique —
nostalgie de la réalité comme de la notion, le mot souvent présent —, ainsi
qu’il ressort spontanément de la belle et bonne thése de Michel Delon, parue
en 1988, sur {'[dée d'énergie au tournant des Lumiéres (1770-1820}, Chez tes
illuministes, observe Delon, et pour revenir au langage, celui-ci constitue un
noyau de sens dispersé i ravers les langues et I'cxemple I¢ plus nct vient de
Saint-Martin, méme si «énergic» n'est point central dans sa théoric du langa-
ge. Oui, a Uorigine et au sommet, la parole de Dicu, qui est action. Puis Ja
langue primitive, langue cfficace qui ¢st encore action et saveir. La langue
n’est pas un agrégat dc signes, mais, sclon { Homme de désir, «le (ruit de la
vie méme», L'homme de désir doil donc, dépassée la parole morte, stérile,
gelée, redevenir homme de parole.

Tous signes sont langues, cl vice versa. Toule langue déclare les propriéiés
données & chaque &tre par la source qui ’a produit : point donc d’&ire sans
langue et dans toutes les classes, les langues des étres sont auprés d’eux,

Avant la chute, le mot est I’étre. Puis, I"homme devient table rasée. Mais il
conserve le germe du langage, A réactiver par les éléments venus de Pexté-
Tienr,

De 'extérieur vicnnent les idécs, Elles sont inndes 3 ¢dé de nous, et non
pas en nous. Mais le sens moral nous est inné, et ¢’est la faculté de penser.
Sentir n’est pas penser, ct la pensée n’cst pas unc élaboration des sensations.
(Méme si le sensualisme s¢ veut spiritualiste, comme chez Condillac au pre-
micr chef, en affirmant gue ¢’est I'ime scule gui connait parce que c’est
I*ame seule qui sent.)

Déja, 'auteur des Erreurs et de la vérité mettait les faculiés intéricuves
au-dessus des facultés sensibles, en dépendance de la réaction d’une cause et
d’un agent d'un autre ordre que l¢ sensible. Quelque analogic "autorise, qui
lic 1’homme au foyer de vic et de fumigre,

Dans notre esprit ¢st une base analogue aux idées dont il est environné.
1’esprit doit choisir entre les idées par son sens moral, Or, cclui-ci ¢st anié-
rieur A tous les livres et & toutes ks traditions. Abandonnons donc tous livres,
toutes traditions. Le sens moral apprendra tout sur I"’homme ct ses véritables
rapports.

Ainsi, confesse Saint-Mar(in devant Garat, «cn me mettant contre vous en
faveur du sens moral et de la chose religicuse en général, jc mets en méme
temps contre mot toutes ces choses religicuses en particalier, et toutes les phi-
losophies qui ont 1a vogue avjourd hui.»

En effet, les idées doivent pénéuer dans I’homme et s’y développer ; les
notions divines et religicuses, particutiérement, doivent provenir primitive-
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ment de la fermentation occasionnée en I’homme par les pensées morales et
intellectuelies parmi lesquelles il nait et vit. L’homme a joui en divers temps,
en divers lieux, du développement scnsible de cette sorte de germe religicux,
sans quoi il n’aurait pas les notions ni méme les mots. La vraie science reli-
giense recommande donc les expériences, plus encore que ne fait 1a physique.
Saint-Martin adopte une atlitude empiriste, ¢cn somme, plus proche de celle de
Locke (qui influera sur Condillac, comme il avait influé sur Berkeley
conjointement avec Malcbranche) que du rationalisme cartésien. Mais ne
confondons pas, nous prévicat-il, le sensible avee le sensitif.

La source commune des idées et des signes, c’est le désir, le désir de
I’homme : I'homme, désir de Dieu ; 'homme de désir. La sociéié n’a pas non
plus d’autre origine. Tout c¢ qui est externe est le signe et 1'indice des pro-
pri¢tés internes. Toute la nature est dans une révélation continuclle, aciive ¢t
effective, comme faisani sans cesse sa propre révélation, selon tous les degrés
¢t toutes les classes qui la constiluent.

Et nous revoici dans I’esprit des chases, hors 1oute &cole classique de phi-
losophic, contre tous idéologues, et le diable sait §’ils sont variés ; contre
toute forme de sensnalisme et contre tout nominalisme conséquent.

Nous revoici en théosophic,

Toute ta chanson : réintégrer

Le sens moral, propre & 'homme, élit les idécs, I'imagination lit dans les
mireirs, dont un seul est universcl, celui de I’homme. Le monde est une énig-
me et chaque chose est tn monde. Tout monde est un miroir ot Ia réflexion est
la loi générale, qui compense. L'acte de réfléchir comporte le magisme et,
chaque chese, réfléchie, réactionnée, chaque chose, le monde fait sa révéla-
tion ot parle : spirituensement, spirituellement. Mesmer nous apprend 3 tran-
siter de ’aimant au miroir, mais la métaphysique de son fluide universel,
principe d’harmonie, demeure latente ; ausst Saint-Martin le qualificra maté-
rialiste. Le magisme peut instaurcr le magicicn, il doit édifier lc mage. Parler

-se sublime en verber, dc quoi émane toute parole vraie, toute révélation
authentique. Que le polte soit donc mage ! Mais ausst le préire, le roi et le
médecin. Et pourquoi pas le philosophe ? Point d autre philosophe de
confiance qu’un philosophe inconnu, un théosophe,

En la controverse de Sainl-Martin avec Garat éclate, exemplaircment, la
fécondité des principes théosophiques dans la solation d’un probléme énoncé
par les philosophes de profecssion. Du mé&me coup s’avére I'insuffisance du
rauonalisme, au sens moderne — \la raison sans illumination, sans expéricnce
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— pour traiter de métaphysique, en méme temps que la nécessité de la méla-
physique. On n¢ saurait mesurer au juste la portée des affirmations de Saint-
Martin, sans en repérer la source et sans y reconnaitre une anthropologie
théosophique, principalement martinésisie, subsidiairement boehmiste,

«Le sujet, selon Saint-Martin, est pénétré de révélations divines qui com-
posent pour lui un empirisme spiritualiste, s’adressant dans 1’homme, & “une
faculté plus radicale encore ¢t plus profonde” que la raison» — refusée par les
idéologues. Dong, tout savoir a valeur de révélation et les connaissances nous
sont données. C’est bien ainsi que ¢ discours et 1a lettre de Saint-Martin peu-
vent &tre compris par des philosophes de profession, en I’occurrence Georges
Gusdorf. C’est bien ainsi quc Saint-Martin appréla sa doectrine, comme il y
était obligé, Refusons donc de suivre Gusdorf lorsqu’il impute 4 Saint-Martin
un compromis, mais concédons-fui gue «deux dges mentaux s’opposent en la
personne du maitre, importante figure du personnel révolutionnaire, rescapé
de la Terreur, et de 1’éléve, protégé par I'incognito.» Concédons & Gusdorf
que sa locidité rend la sc@ne, mais qu’il se trompe sur Pemploi de Saint-Mar-
tin. Garat n’ignorait point quel il était, ni sans doute beaucoup d’auditeurs.
Au surplus, si Saint-Martin, en dépit des efforts de Garat, ne s'est pas fait
connaitre ni n’est entré davantage en matiére, lors de son discours, il a tenu &
rappeler I'ceuvre passée du Philosophe inconnu par excellence et 4 en étayer
la lettre qui suit ce discours dans l¢ volume imprimé de 1802, (Saint-Martin
proteste aussi contre le soupgon de superstition ct de¢ fanatisme : précaution
opportune, mais déclaration habituelle et véridique.) L’anthologic montre, en
effet, que le probleme des langues ct dc I'idéologie avant la Icitre préoccupe
Saint-Martin depuis le début de sa carriére et qu’il I’a sans cesse traité dans sa
mani¢re ordinaire, qui est théosophique.

L’origo, selon Saint-Martin, traduit Yvon Belaval, est entacinée dans
Voriginatio, laquelle ¢st transcendante. «L’origine absolument radicale de
tout langage est le Verbe en winité». Bienvenue 3 la théologic, mais com-
prendre que la théologie et la philosophic sont, chez Saint-Martin, retombdes
d’une théosophie,

Le théme récapitulatif de I Esprit des choses qui ouvre le présent chapilre
fredonne sa rengainc ; il fournit la trame ot Saint-Martin brode sa théorie des
idées et des signes. Plus généralcment, sous-tendent cette théoric les concepis
cardinaux de la doctrine de la réintégration, telle que Pensecignait Martincs de
Pasqually : réintégration, mais d’abord émanation.Puis chute. Dés lors,
I'homme, de pensant est devenu pensif, ct attendra des esprits qu’ils lui
offrent les idées, les «intellects» : a lui d’accepter ou de repousser, & bon
escient, Dés lors anssi, la matilre carcérale dut étre créée, sur 1'ordre de Dien,
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par les esprits fideéles : la mati¢re est ainsi, non pas illusoire, mais irréelle.
Jacob Boehme, Saint-Martin ¢n tirera asscz pour conlirmer, afliner, compléter
Martines. Ses procédés ne sont pas irréprochables sous le rappert d’unc exé-
gése respectueuse ; tenons-cn compte, de crainte d’amplifier, 4 'instar de
Saint-Martin lui-m&me, son boehmisme velontaire et explicite, Le premier
maftre, jusqu’a la mort, scra pour e Philosophe inconnu, ke maitre primordial,
L’anthologic aprés [a lettre ouverte en apporte une nouvelle preuve, irrélu-
table.

Lire I’homme, lirc dans ’homme... «Si ["homme est une pensée du Dicu
des étres, nous ne pouvons nous lire que dans Dicu Jui-méme, et nous com-
prendre que dans sa propre splendeur, puisqu’un signe ne nous ¢st connu
gu’autant que nous avons monté jusqu’a 'espéce dc pensée dont il est le
témoin et la manifestation.» Méme, 4 demi masqué sous i¢ jargon philoso-
phique, le Philosophe inconnu, l¢ théosophe d’Amboisc et des Ecoles nor-
males, n’a jamais s¢nti, appris, cnseigné par écrit ou dc vive voix, quelles que
fussent les circonstances, non jamais autre chose que cela, ¢t ¢’est Martines
qui I'aida, Dicu voulant, & voir ¢lair dans son commerce de la Sagesse divine,
cetic Sophia dont la notion lui sera élucidée par Bochme.

«Il est vrai qu’un philosophe inconnu nous a dit qu’il fallait combiner les
émanations de notre source avec les diverses résistances, si nous voulions
trouver Porigine des langues ; que nous désircrions do connaitre la vérité, ot
quc nous ne faisons rien pour en nettoyer lc miroir ; que ¢’est comme si nous
prétendions voir clair au travers de nos vitres crasscuses ct couvertes de pous-
siére et d’ordures.»

Ainsi parle, plutdt marri, I"orateur dans l¢ roman ¢pico-magique du Cro-
codile. Et quel orateur ? Celui de 1" Académie !

ROBRERT AMADOU
NOTE BIBLIOGRAPHIQUE
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L’Ecole normale de VAn I et le cours de Garat

Le premicr pluvidse de 1"An 11T (20 janvier 1795), 'amphithéétre du
Muséum d’Histoire Naturelle, & Paris, fut pris d*assaut, de manizre fort paci-
fique, par plusieurs centaincs d’homsmes envoy¢s de leurs provinces pour
venir suivre les cours de 1'Ecole Normale créée par la Convention le 8 bru-
maire (29 octobre 1794). 11 avait fallu bicn du temps ct bien des projets de
lois pour commencer a réaliser le réve des grands pédagogucs du 18e siecle :
une école de 'art d' enseigner, o1, comme Barére 1’annongait 4 1a Conven-
tion, «se formeraient des institutcurs pour les disséminer ensuite dans tous les
districts». Cet €tablissement n'avait jamais été, en France, qu’un beau réve
philosophique ¢t humanitaire, mais avait troavé, en Allemagne (et spéciale-
ment dans la vaflée du Rhin) un début de réalisation : I'influence des députés
alsaciens finit, du reste, par imposer la transcription, école normale, de
Pexpression allemande. L'adjectifl normal est d'ailleurs expliqué par les créa-
teurs de U'Ecole a 1a tribune de la Convention : le mot, dit Lakanal e 2 bru-
maire (23 octobre), «vient du lalin norma, régle, car ces écoles doivent &tre le
type et la régle de outes les autres». Le Journal de Paris du ler pluvidse pré-
cise : «le mot normal, qui a &€ appliqué aux Ecoles nouveliement décrétées,
est tiré du vocabulaire de 1a géométrie. ! exprime proprement I'équerre oua le
niveau. Au figuré, il annonce que toules les connaissances relatives aux
sciences, aux arts de toute nature, aux belles-lewres, etc., y scromt enscignées
et enseignées i tous, également dans les parties que chacun voudra adopter».

La Convention vota donc, le 9 brumaire, le projet présenté par Lakanal au
nom du comité d’instruction. Ce tcxie prévoyait que les districts enverraient
chacun des éléves 4 'Ecole de Paris dans fa proportion d”un représcatant pour
vingt mille habitants ; il semble bicn que l¢ chilfre maximum ne fut jamais
atteint, ¢t que 1’Ecole compta entre 1 300 et 1 700 éleves. La limite d’age
inféricure &tait de vingl et un ans, mais la réquisition militaire (qui gardait
aux armées les hommes de 18 & 25 ans) relevait cette Limise ("Ecole étant,
bien entendu, réservée aux hommes). Les problémes commencérent avec I¢
comité des finances, qui devait répartir la pénurie ¢t étail assez mal disposé
envers les utopiques ct généreux projets de la commission d'instruction, 11
accepta d’atiribuer aux éléves le remboursement de leur voyage ct unc
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somme moyenne de dix livres par jour : 1a valeur réclle de ce péeule sc rétré-
cit de semaine ¢n semaine jusqu’ la dissolution de I’Ecole, et la vie parisien-
ne fui particuliérement ansidre pour ces courageux éleves des provinces fran-
gaises ! Qui étaient-ils donc ? On y trouve, ¢n grand nombre, des profession-
nels de I'instruction, institutcars primaires, professeurs de colléges, beaucoup
de prétres et de religieux. I1 y eut aussi beaucoup de fonctionnaires locaux
envoyés i I'Ecole de Paris. La moyenne d’4ge de tous ces gens 7 Autour de
trente-cing A quarante ans, ¢l les charges de famille qu’avaient certains expli-
quent le role crucial des questions financitres dans lcurs réactions ct Jeurs
revendications,

L’envoi & I'Ecole Normale {(on garda longtemps, par habitude, le pluricl
«Ecoles Normales», mais il n'y c¢n eut jamais qu’unc, cclle de Paris) de
prétres et de (ci-devant) nobles posail un cas particulicr : pouvaient-ils deve-
nir des «fonctionnaires» ? Les disiricts éiaient-ils autorisés 3 les covoyer
comme représentants 8 I'Ecole Normale ? La voie iégale, dans ce cas, passait
par une réquisition 4 demander au Comiié de Salut Public (comme, égale-
ment, lorsqu’un district nommail comme représenant un hamme sous les dra-
peaux). Une des premiéres demandes de ce genre, semble-t-il, fut celle que fit
la commission d’instoction i 1'occasion de la nomination, par le district
d’ Amboise, du citoyen Saint-Martin, L’agent national demanda (et obtint) une
réquisition pour valider la nomination. On essaya du resic, rapidement, de
tourner ia procédure ; le comité répondait, aux demandes des districts : «laloi
ne fait pas d’exception». D'aprés les brefs compies-rendus du comiié et les
projets successifs déposés par Lakanal & 1a Convention, il apparait clairement
qu’on ne souhailait pas voir soulever le probléme : les nouveaux textes adop-
tés, précisant bicn 'universalité de la loi, ne tendent qu’a obtenir le silence
sur cette quaestio disputata,

Environ 1 500 éleves (sur trois mifle auendus) se pressérent donc i Paris,
vers la fin de "automne, pour suivre les cours de I’Ecole Normale. Bicn des
déboires allaient les y attendre avant d’entendre les premiéres conférences.
Loger cctte grande école de I'art d' enseigner n'étail guére facile, méme si
Peffectif {ut toujours bicn inférieur au chilfre prévu. Les manceuvres de la
commission de ’instruction pour faire aménager, a 'insu de celle des
finances, 1a chapelle de 1a Sorbonne échoudrent et I'on dut se rabattre, en
hite, sur I'amphithéétre du Muséum, qui n¢ pouvait guére condenir plus de
1 200 auditeurs. Le guartier, de surcroit, n’élail gudre propice a recevoir cetle
foule studieuse de provinciaux : d'une part, I faubourg Saint-Marceau, foyer
d’émeutes comme l¢ faubourg Saint-Antoine ct, de 'autre, Ic port ae charbon
de la Tournelle que bouleversaient des pillages quotidicns. Ce local éloigné et
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insulfisant était dépourvu de biblicthéque et les conditions de travail éaicnt
bien médiocres. La déception s¢ trouve souvent exprimée dans les lettres que
les éldves envoient A Jeurs districts d’origine :

«honorés de la confiance de nos fréres, nous nous sommces rendus i notre
poste vers la fin de frimaire ; nous espérions entrer dés notre arrivée dans la
carritre, mais la barrigre n’était point cncore ouvert?, Nous fimes consternés
en apprenant que les cours ne devaicnt commencer gue dans un mois : incer-
Lains si nous retourncrions dans nos foyers, pour faire ensuite un dispendicux
voyage ou si, restant i Paris, nous nous condamnerions & unc oisiveté de tren-
1e jours : notre position était embarrassante» (letire des représentants de Ber-
nay, 19 pluvidse An I - 7 février 1795).

Du moins les éléves avaient-ils vu, lorsqu’ils écrivirent cete lettre, com-
mencer les cours, et avaient méme regu leur premier salaire. Mais avoir de
I'argent n’était pas tout, il fallait pouvoir obtenir des cartes de pain et de char-
bon. Les éléves devaient-ils élre tenus pour résidents & Paris ou pour non-rési-
dents 7 Le statut de «résidents» était plus avamtageux pour le ravitallement,
mais les obligeait 3 servir dans la garde. Aprés des tractations dont pitirent
durement les principaux intéressés, la commission de instruction obtnt que
la carte d'éieve des Ecoles Normales donnerait les droits des résidents sans en
comporier Ics devoirs ¢t obligations. Les &leves, il ¢st vrai, avaient &1é
conduits & manifester leur mécontentement par des pétitions et méme par unc
manifestation ou il envahirent les locaux de Ia commission de I'instruction
publique. Les conditions matéricllcs, en fait, tournaient au désastre et peseé-
rent lourdement sur I’Ecole pendant tout le temps de son (éphémeére} fonc-
tionnement. Elles rendirent impossible le vaste projet congu par Lakanal et
Garal, et permirent juste, sur quelques mois, d’engager la réalisation dua projet
initial : une école «révolutionnaire», sur ke modele de I’Ecole des armes, ol
les auditeurs recevraient, en quclgues mois, des ¢léments de formation suffi-
sants pour aller enseigner, comme moniteurs ( «institutcurs»}, dans leurs pro-
vinces.

Un tel projet, il est vrai, n’lail viable que g’il pouvait s’appuyer sur des
manucls élémeniaires, ces livres de base qui ont cruellement fait défaut i
Veeuvre éducative de la Révolution. Constamment réclamés par les Assem-
blécs, constamment promis par les responsables, ils ne virent jamais ¢ jour ;
leur absence rendait vain toutl projet d'une instruction révolutionnaire des
masses populaires. De surcroit, la plupart des cours annoncés ne 8’ accordaient
guere avec ce projet primitif (qui élait Je seul éventuellement réalisable dans
les circonstances économiques). Si la réalité économique permettait d’organi-
ser un¢ Ecole normale «révolutionnaire», 1'idéologie des promoteurs de
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I'Ecole Normale, Lakanal ¢t surtout Garat, tendait & tout autre chose : il
s’agissail pour eux de constituer une sorte d”Académie de haut nivean oQ 'on
cnseignerait 'état présent de toutes les sciences, en joignant aux cours magis-
traux des expériences, des ravaux de groupes (ce qui fut fait pour les mathé-
matiques) et des discussions avec les auditeurs : les exigences pédagogiques
sont passées sous silence, ainsi que la rédaction de manucls élémentaircs.
Bref, Ecole Normale ou Ecole pratigue des Hautes Etudes, telle que Duroy
'organisera sous l¢ Second Empire 7 La France attendait la premiére, Laka-
nal et Garat lui proposérent la seconde.

Ce malentenda profond (qui 6ta toute efficacité au projet) €clate dans
I’'enseignement qui y fut organisé. L'arrété des programmes prévoyait des
cours généraux, consacrés aux principes de 1'art d’enscigner ; des conférences
spéciales sont méme annoncées sur les manuels ¢lémentaires destinés aux
Ecoles primaires, Mais I¢ préambule de I’arrété en dénature le contena : il ne
8’y agit plus de morale, de lecture, d’écriture, de calcul, d’é1éments de géo-
métrie et d’histoire, mais d’un systeéme d’instruction digne des nouvelles des-
tinécs du peuple {rangais, c’est-i-dire digne d'une République victericuse de
ses ennemis intérieurs et ¢xiérieurs ; il ne s’agit plus de former des institu-
teurs, pour insiruire Ies masses, mais des professeurs, les maitres d'on type
nouvean d’humanité. Cn ne parle plus du tout, dis reste, des Ecoles normales
de district, mais de la scule Ecole de Paris. Le Journal de Paris du ler pluvid-
se, nous I’avons vu, a bien précisé le sens de I'adjectifl «normal» : ¢¢ n’est pas
de I’égalité de milliers d’écoles élémentaires répandues sur toute Ia surface du
pays qu’il s’agit désormais, mais dc I'égalité des sciences, des lettres ct des
arts dans une école centrale ¢t supéricure, destinée 4 former le sommet de toul
un systéme d’éducation. Il apparait bien clairement, du reste, 4 1a Jecture des
programmecs, qu’aucun des professcurs, dans les réunions préparatoires, n’sut
pour idée dominante qu’il fallait ¢n huit mois donner des instiluteors pri-
maires & la France.

Le corps enseignant, nomumé par Garat, était de grande classe, composé
d’hommes de valeur, de grands savants, 4 la scicnce indiscutable, les
meilleures t&tes du moment. L' affiche des cours est prestigicuse : mais la
valeur pédagogique de ces hommes était trés inégale : fe vieux Daubenton
pour la botanique et Haliy pour la physique en élaicnt & leur premigre cxpé-
rience d’enseignants ; & cd1é d’eux, Monge le géomélre (qui s’efforga de faire
un cours élémentaire), Lagrange et Laplace {qui organisérent un cours de cal-
cul de haut niveau, mais trés soigné) cf, du coté des Lettres, Bernardin de
Saint-Picrre (un grand nom), Sicard (qui obtint des succts faciles avee ses
sourds-muets), Volney et La Harpe, des professionnels, Garat lni-mé&me enfin,

146




Garat et I'Ecole normale de 1'an Ull, Jean Robert Armogathe

dont le cours d’«analyse d¢ 'entendemcnt» se présentail comme le fonde-
ment nécessaire de tous les autres enseignements. La liste que Lakanal fit
adopter, durant I’été 1794, par la Convention contenait un nom dc plus, enco-
r¢ un grand nom : celui de Charles Bonnet, le philosophe syisse. Mais Bonnet
ne fit jamais le cours : il était mort cn juin 1793 ! E{it-il é1é vivant d’aillcurs,
aveugle et malade comme il était, il n’aurait guére pu accepier de venir ensei-
gner A Paris, Sa présence sur une liste probablement dressée par Garat (dont
le nom figure en dernitre position) indique bien que celui-ci était trés mal
informé, sinon sur 1a philosophie dc 'analyse qu’il enscigna, du moins sur la
vie des grands maitres dont il se réclame... Garat avait organisé ’ensemble
autour et en fonction de son cours ; mais s¢s collégues n'élaient gudre dispo-
sés & Ic snivre, ¢t chacun en fit trés vite & sa guise. Uofficieux Journal de
Paris (auquel Garat collaborait) §’cfforce, dés le 17 nivose (6 janvier 1795),
de remettre les choses au point :

«I'Ecole normale ne doit sans doute avoir pour objel que d’cnseigner la
meilleure méthode d’enseigner toutes Ies sciences. Cette méthode est certai-
nement ['analyse et non la synthése. Condillac le démontre dans sa Logique.
Mais I’analyse suil différents procédés dans les diverses scicnces auxquelles
ellc s’applique : toujours elle décompose et reccompose, voila son essence ;
mais clle commence sa décomposition d’une maniére ou d’une autre, suivant
les objets qu'elle veuit soumctire & sa puissance : dans I’hisioire, elle décom-
pose par ordre des matigres, ¢l cnsuite elle range et cxamine los matigres sui-
vant ’ordre chronologique. En économie politique comme en chimic, I'analy-
se¢ n’a besoin que de 1’ordre des matiéres ; I'ordre dans fequel il convient de
séparer et de ranger les matidres ou £léments a lui-méme des différences
résultantes de la nature des objets A considérer, L' Ecole normale devrait
donc avoir pour but unique d enseigner comment I'analyse s'applique avec
succés aux différentes parties des connaissances humaines, Mais avant de
montrer comment 'analyse oplre, il faut montrer ce qu’est 'analyse elle-
méme ; il faut fairc connaitre cc grand instrument de¢ la science avant
d’apprendre 4 le manicr. Or I'analyse de I’entendement peut scule nous don-
ner cetle connaissance, parce que ¢'est sur I'entendement qu’il s’ agit d’opérer
par I'analyse, et que le moyen doit répondre & la fin, 1l résulte de 14 : 1° que f¢
cours de Garat devait &tre le cours préliminaire de tous les autres, 2° que tous
les instituteurs devaient en quelque sorte recevoir Uinstrument de ses maing
avant d’apprendre a s’en servir, chacun dans leur partie, et enfin que Garat
procede, lui, d'une manitre trds réguliére ct trés conforme aux principes qui
résulleront de son travail ecn commengant scs legons par une analyse de
I'entendcment».
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La principale caractéristique «révolutionnaire» (¢t germanique) de la nou-
velle Ecole ne se trouvait pas dans le programme des conférences, ni méme
dans le fameux coors de Garat sur I'analyse de 'entendement, mais aussi,
d’abord, dans le déroulcment méme des conférences : l¢ réglement prévoyait
en effet que les maitres devraicnt parler librement leur cours (¢t non pas le
lire), qui seraii recueilli par «d’habiles sténographes», afin d’&tre imprimés et
publiés dans un Journal. Ce Journal, distribué aux él¢ves dans la décade sui-
vant le cours, leur aurait permis de le relire ; et ainsi la séance suivant pouvait
consister dans un débat sur I¢ cours précédent, oil le professeur répondrait aux
questions (orales ou écrites) posées par les éléves. Ces belles résolutions
pédagogiques demandaient de gros efforts aux enseignants, plus exercés dans
leurs recherches que dans 1'éloquence : personne ne put 8’y tenir (et Garat
moins que les autres). Un éidve d’ Auxerre, Foumier, nous a laissé une des-
cription des cours qui se compose d’une séric de croquis savoureux, pris sur
le vif : profitant de la distance oi se trouvaient les auditeurs, les professeurs
avaient toujours leurs cahiers devant eux. Volney semblait avoir appris par
ceenr ses cours d’histoire, comme Haily du reste. D’autres reprenaient
d’anciennes conférences, par cxemple La Harpe, qui ressortait ses cours de
Lycée ; de son coté, Bernardin de Saint-Picrre, aprés avoir consacré une legon
a s’excuser de n’avoir rien préparé, disparut pendant trois mois et revint enfin
donner quelques cours ; ot il lut des pages de ses Harmonies, reprenant le
cours, 4 I’heure suivante, 1a ot il s’éait arrété, comme en témoignent les
marques laissées sur son manuscrit ! Le Journal siénographique est d’ailleurs,
d’un parfait désordre ; I’ordre chronologique parait avoir &€ interverti (ainsi
certaincment, pour les dernigres legons de Sicard) ; la demiére legon de La
Harpe, le jour de la cléture de 1"'Ecole serait inconnue (et, avec elle, le cri de
triomphe de La Harpe conure Garat abattu) si le Courrier universel ne I’'avait
reproduite le 13 prairial. Sur sept le¢ons que Garat parait avoir données, il n'y
en a qu'une ¢l demie de reproduite ; la fin de Ja deuxi®me est annoncée, mais
non donnée (on trouve, du reste des détails sur les legons inédites dans le
Feuille de la République et le Courrier Universel.y Quant 4 Bernardin de
Saint-Pierre, non content de commencer son enscignement avec trois mois de
retard, il garda par devers lui le 1cxte sténographique de ses legons, se réser-
vant d’en tirer profit en les publiant & son comptc. ..

Les lecons se déroulaient dans une certaine cérémonic, conformément au
golit du temps pour la féte. Au sommet, sur une haute plate-forme dominant
le professcur, siégaient, sabre au c6té, dans lear uniforme splendide, les deux
représentants du peuple cn mission,.. auprés de I'Ecole normale : Delcyne et
Lakanal. Dans 1’amphithéatre tendu de tricolere, dont le parterre était réservé
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4 des gens de letircs des savants, des étangers, voire des dames, les profes-
scurs parlaient debout, pendant trois-quarts d’heure, 1&te nue devant les ¢leves
couverts. Trois cours s¢ succédaient dans la matinée, les trois professeurs sié-
geant pendant toure la séance ; pendant les trois premiers mois les deux repré-
sentants du peuple assistaient & toutes les séances, non se faire brocarder :
Tallier chercha &’ailleurs (vainement) & faire supprimer leur mission par la
Convention. Un des éigves donna dans son Journal (L'Ami des Citoyens) un
¢pigramme satirique contre les deux représentants :

«Deleyre est un puits de science ;

Comme il préside 1a séance !

Savez-vous bien ce qu’il fait 14 :

11 arrive, il dort, il s’en va,

Le lendemain, il recommence».

Lakanal n’est pas épargné, et la critique cst d’autant plus féroce que I'on
sait combien celui-ci essaya, sous Louis-Philippe, de se faire passer comme le
sauveur des arts et des scicnces sous la Révolation :

«A nos legcons un pédant de collége

En belle chaire est venu s’installer.

Par un décret il a le privilége

De ne rien dire et de beaucoup parler,

I régle tout ; sur lui tout doit rouler.

11 distribue et louange et reproche,

Exalte ceux qu’il faudrait ravaler

Bref, mon pédant est la mouche du coche,

Qui nuit, bourdonne et croit tout faire aller»

(L’ Ami des Citoyens du 30 pluvidse).

La lettre de I’éléve Fournicr, que nous avons déja citée, ne ménage pas
davantage les professeurs : Garat est un des moins malmenés ;

«C’¢st un homme asscz jeune, de taille médiocre et d'un extérieur asscz
agréable. 11 a la voix forte, le ton animé et trés oratoire, Sa parole cst forte et
&loquente ; il a moins de goilt que La Harpe, mais plus de chaleur et de viva-
cité. Quant au fond, je lui trouve des idées un peu exaltécs : il ne parle de rien
moins que de perfectionner 1’organisation humaine et d’ouvrir des routes
jusqu’ici inconnues a I’esprit humain. Il vanie beaucoup et presque exclusive-
ment Bacon, Locke et Condillac, dont il est admirateur enthousiaste. Au reste,
il faudrait &tre injuste pour refuser & Garat des talent supérieurs et extraordi-
naires ; c’est, apres La Harpe, celui que j’aime le mieux entendre parler,..»

Les él2ves ne ménagaicnt pas leurs critiques ou leurs ¢nthousiasme, et les
débats prévus par le réglement se déroulerent souvent dans le plus grand
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tumulte : on comprend que les siénographes aicnt renoncé le plus souvent 4
transcrire :

«i la seconde conférence, lcs €leves, je nc dirai pas encouragés, mais
enhardis par P’accueil {latteur qu’avaient regu les obscrvations faites dans la
premiére conférence, se disputaient pour ainsi dire la parole, afin d’offrir
I’cnvi des objections ridicules, des réflexions triviales et tout ce fatras scho-
lastique qu’ils avaicnt puisé sans doute dans les cahiers de sommaires. La
mayorité des éléves a couvert leurs voix de murmures d’improbation qui
honorent I'école, et les sténographes ont rougi de recucillir Ies inepties de ces
babillards impudents» (La Feuille de la République du 20 pluvidse).

On pleurait facilement, ¢1 I'abbé Sicard (qui, 2 la suite de Haily, appelait
les éléves 1 «mes fréres») obtint un vif succds d’émolion avec scs sourds-
muets, comme Bernardin de Saint-Pierre avee ses effels de rhétoriquel. «Aux
clameurs et aux trépignements politiques, aux larmes et aux ravissements sen-
timentaux, il faut, pour se représenter 1 aspect de P'Ecole, ajouter encore autre
chose : elle eut, au moins peadant quelque temps, Je goiit dua bruit pour le
bruit, du tapage en soi. Est-cc Ueffct de la surexcitation morale doublée de
misére physiologique ol vivait alors Paris, ou faut-il croire qu’ancunc
réunion nombreuse d*étudiants frangais n’est possible, guel que soil leur ige,
sans gaminerics et sans charges ? Toujours est-il que, si on ne le savait pas
d’autre part, on n¢ se douterait pas, a lire les compies rendus de certains jour-
naux, que parmi les six cents éléves assis sar Ies bancs de I'amphitréitre, Ics
plus jeunes et les moins nombreux étaicnt cenx qui n’avaient que de vingt et
un & vingt-cing ans, Ancicns dirccteurs de séminaire, ancicns vicaires épisco-
paux, anciens professeurs de collége, anciens juges, anciens administratreurs
de départements ou de district, ¢n devenant éleves, ils sont redevenus
enfants» (Paul Duruy, L' Ecole normale de I' An 1il, Paris 1895, p.14%-150).

Les éléves s’habituérent cependant assez rapidement 3 une certaine disci-
pline, au point que les objecteurs devinrent des géneurs, si le cours éiait suivi
avec imérét ; Méhée, dans L' Ami des citoyens, du 20 pluvidse, le signale, ¢t
peut-étre Iintervenant dont il parle est-il Saint-Martin ;

«de temps ¢n temps, 11 sc manifeste, contre ceux qui font des observations
qui ne sont pas d’abord saisies, une défaveur propertionnée & L'estime que
I’on porte au maitre. Cela n’est pas juste. Un jecune homme entre autres en a
adressé une au citoyen Garal, a laquelle celui-ci a rendu justice en y répon-
dant. Elle nows a paru trés {inc ct, comme I’a dit Garat, d’'un homme 1ris cxer-
cé. 11 eiit été malheureux que ¢e jeune homme, intimidé par le bruit qui
paraissait le regarder, n’et pas continué jusqu’a la fin la question dont la
solution nous a éclairés»,

150




Garat et I'Ecole hormale de I'an Jll, Jean Robert Armogatha

Le mé&me Garat, il est vrai, répondit 3 un éléve qui exprimait son désac-
cord : «tant pis pour vous, puisque ¢’cst Pavis de tout le monde» (lettre du
prote Bailly & Bernardin de Saint-Picrre, le venidse An III),

En décrivant le fonctionnemcnt de cetta premiére Ecole normale, nous
avons souvent nommé Dominique-Joseph Garat qui ¢n fut ’initiateur.
Quelques notes biographiques ne sont pas inutiles pour faire sa connaissance.
Fils d’un médecin basque, Garat est né a Ustarriz en 1749. A vingt-cing ans,
il se retrouve avocal & Bordeaux :

«ioujours un Virgile dans une poche et un Locke ou un Montesquicu dans
I’autre, j'errois dans des campagnes couverics de richesses et de beautés ;
j’oubliois que j'étois sur la terre, parce que Sénon, Florac, Ustarriz ressem-
bloicnt a 1’Elisée ; je n’apprenois point gue j’¢étois parmi des hommces, parce
que mes entretiens continuels étoient avec ces génics qu’on a appeliés les
enfants des dieux. Cependant il falloit, comme on dit, prendre un parti ; on va
juger si ie pris celui qui pouvoit sac conduire & la fortune : je vins a Paris faire
des articles du Mercure et des discours d’ Académie» (passage biographigue
dans ses Mémoires sur la Révolution, 1795, p.210-211).

Le voici donc parisien ; on le rencontre professeur d’histoire 4 1’ Athénde
en 1786, puis les événements révolutionnaires donnent I’essor & son ascen-
sion sociale : menbre de 1a Constituante, il devient ministre de la Justice
{1792-1793), puis de I'Intérieur : postcs redoutés ~ el redoutables. En sep-
tembre 1792, 1l refuse de poursuivee les massacreurs (ce qui lui sera toujours
reprochd) ; it abandonne A temps les Girondins, pour laisser faire Robespierre,
mais réussit  quitter le ministére de 'Intérieur (sous prétexie de santé.. ), en
aoiit 1783. Il est sollicité, en seplembre, pour diriger L' Antifédéraliste, gazetic
officicuse du Comité de Salut Public ; sa santé, une de fois d¢ plus, cst invo-
quée pour cxpliquer sont prudent refus. Il est emprisonné pendant un 1emps,
sous la Terreur, ce qui lui permet de survivre 4 Thermidor et de passer com-
missaire a4 'Instruction Publique {avec Guingené et Clément de Ris pour
adjoints). Il dépend, 4 c¢ titre, de la Commission de I'Instruction Publique
que préside Lakanal, et est plus particufitrement chargé, en fructidor An 111,
de mettre en activité e plus 181 possible les écoles primaires ¢t les écoles nor-
malces . 11 joue un rOle centrat dans la fondation ¢t I'organisation de 1’Ecole
normale, ol il donne son cours d'Analyse de I’ Entendement (1794} ; il rédige
en méme temps le Journal de Paris, ot ne lui sont ménagés ni éloges ni com-
pliments... Discret pendant le Direcloire et le Consulat, el réapparait sous
I’Empire, ou il entre & U'Institut de France (1803). La Restauration met un
terme A ses ambitions, mais il fait encore figure de philosophe et de réforma-
teur, commg en témoignent les nolices parues i sa mort, en 1833,
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Les historiens sont durs pour Garat, parfois féroccs méme. Déja, Mme
Roland le traitait d’«eunuque politique», ¢t André Chénier parlait, non sans
ironie, du «bon Garat». Le pamphlet d'un advecrsaire le maltraitait séricusc-
ment ;

«tout Ic monde connail 'odicuse versalité de Garat. I1 s¢ disait I’ami des
Vergniaud, des Ducos, des Condorcet, et il lcs a assassinés. Pour donner lc
change, il gémit maintenant sur leur sort. 11 n’y a que Garal et Sanson qui
soient capables de s attendrir ainsi sur ceux qu’ils ont conduits a 1'échafaud.
L'un le fait par devoir, ’autre par lichew» (J.L. Chalmel, Garat et Guingue-
né intriganis et dilapidateurs, 17...).

Le Comité de Siireté Générale se vit saisir, en 1794, de sa conduite en
1792-1793, et Garat dut intcrrompre son cours dc I’Ecole normale pour rédi-
ger, sous I¢ tire de Mémoires sur la Révolution, ’exposé de sa conduitle dans
les affaires ¢t les fonctions publiques. 11 ne démissionna qu’aprés avoir ache-
vé ce mémoire justilicatif, ¢ 28 floréal (1795}, mais il avait en réalilé cessé
scs fonctions & la commission exécutive et & 'Ecole normale depuis le jour
oii le Comité de Sireté générale avait é1¢ saisi de la plainic, Le Garat qui
enseigne i I’Ecole normale n'est donc pas si sfir de sa position ; il a, dans
I"institution méme, un cnnemi ¢n la personne de La Harpe. Certes, il fit tout
pour Je ridiculiser, intervenant dans ses séances de débats pour 1’cmbarrasser
par une distinction cntre 1art oratoire et I'éloquence, le laisant attaquer dang
La Décade philosophique par Guingené, C’est alors gu’il regut une premitre
lettre anonyme ’accusant d’athéisme. 11 la lut & scs auditeurs, en déclarant
«qu’il doutait de la bonté dcs intentions de 1’auteur et n¢ croyait pas que ¢e
ft un él2ve» : pour lui, du moins, la lettre n’éait peul-Ctre pas si anonyme
qu’elle pouvail paraitre : il avait cru y reconnaiire la main de La Harpe. Dans
le Journal de Paris, puis dans Le Rédacteur, 1l relourng Faccusation contre La
Harpe. Ce dernier s’en défendit dans le Suppiément au Mémorial {juillet
1797), en rapportant unc anccdole qui permet de saisir sur ke vif la mollesse ¢t
Iindécision de Garat :

«je puis attester ici M. Garat sur une petitc anccdole assez remarquable,
qui peint parfaitement 1’état des choses tel qu’il égait alors (en 1793). A la fin
de cette méme année, 2 ce mé&me renouvellement du Lycée, dont jai déja
parlé?, il y eut unc assemblée de prolesseurs, pour délibérer sur les change-
ments que les circonstances actuelles pouvaient prescrire dans le plan et le
genre d’instruction, Un étranger, un espagnol, dont je n¢ mc rappelle pas o
nom, révolutionnaire forcené, et que la faclion dominante avait fait entrer
dans 'administration du Lycée, pour nous mettre d la hauteur, proposa de
supprimer tout ce qui pouvoit avoir rapport soit a 1a rcligion soit méme a fa
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Divinité. Je me levai sur le champ “je me retire, leur dis-je : je ne vous suis
bon & rien. Tout mon cours de littérature est fondé sur une philosophic trés
différente de la vdire, et je ne la changerai pas™. Je¢ sortais, on me retint ; on
voulut composer. L'Espagnol était calme ; mais il s’obstinoit. M. Garat, sans
Iapprouver ni le blamer, cherchoit des tempéraments ; seulement il se permit
de dire, quc le systéme de I' athéisme étoit plus républicain. Deux fois, je vou-
lus sortir encore @ ¢’étoit & peu prés toute ma réponse a ce que j'entendais. Je
I"'emportais cependant, et il fallut me laisser la permission de parler de Dieu
au Lycée. J’ose croire que sur ce déiail qui m’est resté trés présent et don j’ai
d’autres témoins, M. Garat nc me démentira pas» (Supplément 3 Mémorial,

n® 5§, 13 juillet 1797).

Le cours que Garat prononga i 1’Ecole normale n’aurail peut-Stre pas
connu une postérilé durable 5°il n'avait pas cu un contradicteur en la présence
de Louis-Claude de Saint-Martin ; le débat entre ¢ «philosophe inconnus ct
le professeur est un moment crucial de la crise de la pensée, dont 'analyse
dépasse le seul objet de cet article. Rappelons sculement le jugement de L. S.
Mercicr, dans sa Néologie, i 'article «Anti-normals, & propos des Ecoles
normales : «Saint-Martin v a parlé et j’étais présent. On nc 1’a point com-
pris»,

Le méme Mercier s’interroge : «par quelle fatalité notre Ecole normale a-
t-clle ét€ presqu’aussitot renversée que créée 7».

11 trouve des motifs politiques (une politique de la langue) i celte suppres-
sion, mais les historiens doivent y reconnaitre bien autre chose, dcs raisons
strictement économiques.

Crise financiere, disclte économique : l¢ statut des normaliens ne pouvail
plus durer : souvent chargés de famille, ils avaient quitté leur méticr et leur
province pour venir suivre des cours mal organisés, en survivant avec peine
dans un Paris sous-alimenté. La Convention, de son cdté, juge celte institu-
tion dispendieuse et pcu rentable ; le mathématicien Romme, conventionnel,
dénonce dans 1’Ecole de Garat ot Lakanal «le charlatanisme organisé» ct en
demandc la suppression ; un pamphlet attaquc «la tour de Babel au Jardin des
Plantes» (Lettre de Mathurin Bonace sur I'Ecole normale). Peu i peu, les
¢éleves, sans le sou, regagnent leurs provinces, od Lakanal tente d’organiser
écoles primaires et écoles centrales. Un élzve écrit & ses compatriores :

Le 30 floréal, La Harpe prononce le dernier cours de 'Ecole normale,
dans un amphithéitre & moitié vide. Ainsi finissait «ce rassemblement gro-
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tesque de professcurs ¢t d’8léves», comme disait, le méme jour, lc malveillant
Courrier universel, «qui aurait coiité douze a quinze millions»3. Le lende-
main, ler prairial, le tocsin sonnait, le faubourg Marceau, proche de I’amphi-
théitre ol firent données les conférences, s’embrasait dans I'insurrection, au
cri de ralliement : «du pain et 1a Constitution de 93»,

La Convention a supprimé i temps unc instiution qui aurait sombré dans
la tempéte de prairial et la crise des denrées.

JEAN-ROBERT ARMOGATHE
Ecole pratique des hautes études (Sciences religicuses, Sorbonne)

NOTES
1- L’enthousiasme soulevé par Bemardin de Saint-Pierre — sa scule présence faisait couler les
larmes — est lié 4 un épisode intéressant, bien éndié par Paul Dupuy dans son livie sur I'Ecole
normale de I'An HI. Aimé Marin, le biographe de Bemardin, rappornte en 1820 que le philo-
sophe, en pronongant le nom de Dieu dans son cours, aurail soulevé chez les éléves une sonie
d’insurrection contre 1’athéisme officiel. Outre que 1’athéisme était loin d’&ire insiallé alors
cormmme il le fut un pew plus tard, Pautobiographic de Bemardin dans les «dossiers du Havre»
inlirme 1'anecdote :
«quelle £t ma surprise lorsque je vis que ’athéisme dominait parmi les éléves 1 J'cn avais déja
eu des prenves 4 la convocation de I'Ecole normale, et je puis dire que je les avais cherchées.
Dans le petit discours que je fis 4 cette époque pour demander le temps de faire mon wraité d’éle-
ments, j'chservais qu'il m’était impossible d'imptoviser et de rien dire sans y avoir pensé. Cet
aveu si namrel m‘atlira heaucoup d’applaudissements ; mais quand ensuile j'ajoutai : “J’espére
vous "apporter bientdt, s'il plait 3 Dicv”, cette expression “s’il plait & Dieu”, sur laquelle
j'appuyai, excita un murmure de mécontement dans une partie de ’assemblée. Je me dis alors en
moi-méme : “dans quelles ténébres la nation va-t-clle éure plongée, si ceux qui en sont les yeux
ne peuvent supporter le plus petit rayen de Iumigre I” Ce fut bien pis quand trois mois aprés
j'apportai mes cahier et je vins & développer les harmonies de la Providence sur lesquelles
J'appuyais Jes bases de la morale. A la fin de ma dixiéme et demicre legon, dont chacune avait
été de trois quarts d*heure, il ne me restait pas le quart de mes anditeurs»,
Malgré le caractére d'apologie du tcxte (Paul Dupuy signale en paniculier qu’il n’y avait pas
d’harmonies de la Providence dans le plan qui servit & Bemardin de Saint-Pierre pour son cours 3
I'Ecole Nonmale. ..}, 1'épisode est intéressant pour situer le climat des conférences de I'Ecole.
2 - La Harpe rappone, dans Le Mémorial no. 52, 10 juillet 1797., qu's cetle méme séance de
renonvellement du Lycée, en vue de sans-culotiiser les professeurs, 'administration avait décidé
de leur demander de faire leurs cours cn bomnet phrygien, Il avait accepié de le poner & 1'ouver-
tare, mais il atriva a 1'Gier, sous préteste que la chaleur I'incommedait, en disant : «ce bonnet
qu'on dit fait pour les tétes républicaines feroit bowllir la miennes.
3 - trois millions et demi seulement, d*aprés les calculs de Paul Dupuy {p. 198-206).
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Catalogue abrégé des ouvrages
d’Antoine Chrysostome Quatremeére de Quincy

(1755-1849)

1. “Arts. Aux Auteurs du Journal. Paris, 31 janvicr 1787, Journal de
Paris, n® 42 (dimanche 11 février 1787, de la lune le 25), Paris, impr. de
Quillau, pp. 181-183.

Cette lewtre, sur le déplacement de la fontaine des Innocents et la conser-
vation des reliefs de J, Goujon, occupe tout le n°®, la derniére page restant
consacrée aux rubriques. “Note des Rédacteurs. Parmi plusieurs Lettres qui
nous ont &t¢ adressées sur le méme sujet par des artistes et des Gens de godt,
nous avons choisi la Lettre qu’on vient de lire, comme celle qui nous a paru
réanir les vues les plus saines, présentées avec le plus de développement ct
d’intérét”,

2. Faux-titre ; Encyclopédie méthodique, ou par ordre de matiéres ; par
un¢ société de gens de lettres, de savans et d’artisics; Précédée d’un Vocabu-
laire universel, scrvant de Table pour tout I'Ouvrage, ornée des Portraits de
MM. Diderot & d’ Alembert, premiers Editeurs de I’Encyclopédie.

Titre : Encyclopédie méthoadique, Architecture, par M. Quatremére de
Quincy.

Tome premicr [A-Col], Paris, Panckoucke/ Liége, Plomtcux, 1788, in-4°,
744 p;

Tome sccond [Col-Mut], Paris, Henri Agasse, an IX-1801 (pp. 1-358)
Veuve Agasse, 1820 (pp. 359-744),

in-4°, 744 p;

Tome troisiéme [Nac-Zot], Paris, Veuve Agasse, 1825, in-4°, 664 p.

3. Dissertation sur les Opéras Bouffons [taliens, par M, Quatremére de
Quincy. De la nature des Opéras Boullons Italiens, et de I'Unien de 1a Comé-
die et de Ia Musique dans ces Poémes, s.1. [Paris], 1789, in-8°, 38 p.

Celle Dissertation n'cst pas exiraite du Mercure de France comme [éerit
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R. SCHNEIDER, Quatremére de Quincy et son intervention dans les aris
(1788-1830), Thise, Paris, Librairie Hachette ¢t Cie, 1910, in-8°,442 p., p. V.

4. Discours prononcé a I’ assemblée des Représentans de la commune, ¢
Vendredi 2 avril 1790, sur la Liberié des théitres, et le Rapport des commis-
saires. Par M, Quatremére de Quincy, un des Représentans, s.ln.d. [1790], in-
8%,26p.

5. Considérations sur les Arts du Dessin en France, Suivies d'un plan
d académie, ou d Ecole publique, et d'un systéme d’ encouragemens. par M.
Quatremére de Quincy, Paris, Desenne, 1791, in-8°, 168 p.

6. Suite aux Considérations sur les Arts du Dessin en France; Ou
Réflexions critiques sur le projet de Statuts & Réglemens de 1a majorité de
' Académic de Peinture & Sculpture. Par M. Quatremére de Quincy, Paris,
chez Desenne, 1791, in-8°, 49 p.

7. Seconde Suite aux Considérations sur les Arts du Dessin; Ou Projet de
Réglemens pour I'Ecole publique des Arts du Dessin; Et de I"'emplacement
convenable & 1'Institut National des Sciences, Belles-Letires & arts. Par M,
Quatremére de Quincy, Paris, Desenne, 1791, in-8°, 103 p.

8. Réflexions nouvelles sur la gravure, par M. Quatremtre de Quincy,
s.L.n.d. (1791}, in-8°, & p.

Cette brochure est une réponse 4 des objections faites aux Considérations
; les n° 5 4 8 sont le plus souvent reliés cnsemble.

9, Faux-titre : Rapport sur I' édifice dit de Sainte-Geneviéve, fait au Direc-
toire du Département de Paris, par M. Quatrem&re-Quincy. A Paris, de
I’'imprimerie royale, 1791.

Titre : Rapport fait au directoire du Département de Paris sur I édifice
dit de la Nouvelle Sainte-Geneviéve, ¢t sur lcs mesures propres 4 le mettre en
état de remplir sa destination nouvelle, Paris, imprimcrie royale, 1791, in-8°,
50 p.

“Signés Quatremire Quincy, Gallois, Dupuis, La Cretelle, Commissaires
pour Uinstruction publique” (p. 50}.

10. Rapport approuvé par le comité d'instruction publique de I assem-
biée législative, sur les réclamations des Directeurs de Thédtre, et la pro-
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priété des Auteurs Dramatiques. Par Ant. Quatrcmére, Député du Départe-
ment de Paris, Paris, impr. de Lotan, 1792, in-8°, 31 p.

11. Jury des arts, prix décernés aux esquisses de sculpture... (signé : Ant.
Quatremére, Léon Dufourny) Paris, impr. de la Feuille du cultivateur, in-I°
plano plié in-8°, s.d. [f&vricr 1792].

12. Rapport sur la pétition de M. de Rossel, fait an nom du Comité d’Ins-
truction publique [de la législative], par M. Quatremére, Député du Déparic-
ment de Paris, le 25 avril 1792; imprimé par ordre de 1’ Assemblée Nationale,
[Paris] impr. nationale {Dépenses publigues, n® 12), s.d., in-8°, 7p.

13. Projet de décret présenté a I' assemblée nationale, au nom du Comité
d instruction publique, relatil au paiement des appointements dis aux profes-
seurs de I’école publique de chant et de déclamatien, par M. Quatremére,
Député du Département de Paris, [Paris] impr. nationale, s.d., in-8°, 2 p.

14, Décret.. Sur les honneurs @ rendre a la mémoire de Jacques Guitlau-
me Simoneau, Maire d' Etampes, précédé du Rapport fait au nom du Comité
d’Instruction Publique. Par M, Quatremere, Député du Département de Paris.
Du 12 mai 1792, D¢ Mimprimerie Nationale, s.d.. in-8°, 2 p.

15. Opinion prononcée a I' Assemblée Nationale, sur les dénonciations
dirigées contre M. Bertrand, Ministre de la marine, par Ant. Quatremare,
Député du Départcment de Paris. De I'Imprimerie de Lodtin, rue de Jérusa-
lem, 1792, in-8°, 8 p.

16. Opinion de M. Quatremére, Député du Département de Paris, sur les
dénonciations faites contre M. Duport, ci-devant ministre de la justice, Pro-
noncée le 2 juin 1792; impriméc par ordre dc ’assemblée nationale, [Paris]
impr, nationale, s.d., in-8°, 26 p.

17. Opinion de M. Quatremére, Député du Département de Paris, qui n’a
pu &ire prononcée dans la séance du 13 juillet, sur la suspension de MM.
Péuon et Manuel, Maire et Procurcur de la Commune dc Paris, {Paris] impr,
de Bretonvilliers, 8.4., in-8°, 20 p.

18. Rapport fait au Directoire du Département de Paris le 13 Novembre
1792, Van premier de la République Francaise, Sur ' état actuel du Pan-
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théon francais, sur les changemens qui s’y sont opérés, sur les travaux qui
restent 4 entreprendre, ainsi que sur ’ordre administratif établi pour leur
direction et comptabilité. Par Ant. Quatremire, Commissaire du Département
pour I'administration ¢t [a direction du Panthéon Frangais. [Paris] De I'Impr.
de Ballard, Imprimeur du Département, s.d. [1792], in-8°, 51 p.

19, Extrait du premier Rapport présenté au Directoire, dans le mois de
Mai 1791, sur les mesures propres a transformer I’Eglise dite de Sainte-Gene-
vidve en Panthéon Frangais, par Ant. Quatremére, Paris, impr. de Ballard,
1793, in-8°, 34 p.

= troisigéme pariie du rapport n° 10, réimprimée pour appuyer le n® 20 ;
souvent reliés ensemble,

20. Rappor: fait au Directoire du Département de Paris, sur les travaux
entrepris, continués ou achevés au Panthéon Francais, dcpuis le dernier
compte, rendu le 17 novembre 1792, & sur I'élat actuel du monument, le
deuxigme jour du sccond mois de I’an 2e de la République Frangaise, une &
indivisible; Par Ant. Quawemére, Commissaire du Département, 3 a direction
et administration du Panthéon Frangais. Imprimé par ordre du Directoire, A
Paris, de U'impr. de Ballard, Imprimeur du Département de Paris, s.d.
[octobre1793], in-8°, [4 f. liminaires]-80 p.

21. Discours du citoyen Quatremére, Prononcé dans la séance du 2 Ven-
démiaire, I'an quatridme de la République Frangaise. De I” Assemblée primai-
re & permanente de la section Fontaine de Grenelle. Imprimé par ordre de
1' Assemblée, A Paris, de I'imprimeric de la section, s.d. [1795], in-8°, 12 p.

Ce discours, conservé dans les papiers personncls de Quatremdre 4 la
bibliothéque de I'Institut, cst un appel a 'insurrection qui éclate dix jours
plus tard.

22. Faux-titee : Lettres sur le projet d enlever les monumens de I'ftalie,

Titre : Lettres sur le préjudice qu' occasionneroient aux Arts et d la Scien-
ce le déplacement des monumens de I'art de U'lialie, le démembrement de ses
Ecoles, et la spoliation de scs Collections, Galeries, Muséces, & ¢., par A,
Q.[uatremérc de Quincy], A Paris, Chez Descnne, libraire, Palais Egalité,
Quatremére, Libraire, rue S. Benoit, prés 1a rue Jacob; Eit les Marchands de
Nouveautés. De I'Imprimeric de Crapelet, an IV [1796], in-8°, 74 p.

Sept lettres écrites alors que Quatremére se cache, condamné par contu-
mace apres les journdes de vendémiaire et réunics en brochure par Mautcur
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aprés son acquitternent en juillet. Quatremére, dans I'avant-propos de la der-
niére édition, laisse croire  une premigre publication des Lettres par leur des-
tinataire, le général Miranda, dans Le Rédacteur . M. E. Pommier, dans 1'&di-
tion qu’il vicnt de donner de cct ouvrage, {Paris, Macula, février 1989, in-8°,
147 p.) a démontré 1'impossibilité d’une telle publication.

22 bis : Idem, édition de Rome, 1803, signaléc par Canova dans une lettre
A Quatremére du 23 oclobre 1803, sclon R, SCHNEIDER, op. cit., p. VI,

23. Faux-titre : Leftres sur le projet d' enlever les monumens de 'ltalie.

Titre : Lettres sur le préjudice qu' occasionneroient aux Arts et @ la Scien-
ce le déplacement des monumens de I'art de 'ltalie, le démembrement de ses
Ecoles, et la spoliation de ses Collections, Galerigs, Musées, & c, par M.
Quatremére de Quincy : Nouvelle édition, faite sur celle de Paris de 1796. A
Rome, 1815, in-8°,98 p.

Cette édition par Canova, signéc et augmentée dc la pétition de 50 artistes
au Directoire exécutif du 16 aoit 1796, avec la mention “NB : Il ne fut fait
aucune réponse A cette Pétition”, ¢st destinée 2 appuyer la restitution des
ceuvres d'art italiennes que le sculpleur est chargé d’obtenir.

23 bis. Parution simultanée 4 Paris sous le méme titre ,
Paris, Deburc fréres, 1815, in-8°, 98 p.

24, “ Leltres au général Miranda sur Ic préjudice qu’occasionneroicnt aux
Arts et A la Science le déplacement des monumens de ’art de 'lalie, le
démembrement de ses Ecoles, ct la spoliation de ses Collections, Galerics,
Musées, et ¢.”, in Lettres sur I'enlévement des ouvrages de I'art antique d
Athénes et a Rome écrites les unes au célébre Canova les autres au général
Miranda par M. Quatremére de Quincy. Nouvelle édition, Paris, Adrien Le
ClarefBourgeois-Maze, 1836, in-8°, XVI1-283 p,

“On a cru devoir faire reparoitre, ¢t réunis en un scul velume, ces denx
Opuscules, malgré I'intervalle d’une vingtaine d’années dont fut séparée leur
premidre publication; nonobstant encore 1'espece de contradiction apparente
dont chacune des théses soutenues par I’ Auteur, scmbleroit pouvoir I'accuser,
J7ai dit apparente, car ancun lecleur instruit et de bonne foi ne §’y est rom-

FELETY

pé”, “Avantl-propos”, p. v.

25. Discours prononcé, par le Citoyen Quatremére-Quincy, au tribunal
criminel du Département de la Seine, le 22 thcrmidor, an quatrigme dc la

159




CORPUS, ravue de philosophle

République, [Paris] impr. Le Clére, s.d. [juillet 17561, in-8°, 8 p.

Quatrcmére, condamné ¢1 exéculé par contumace par le conseil militaire
¢uabli au Théitre frangais le 23 vendémiaire an 1V, se présente devant le tribu-
nal et obtient son acquittement par ¢e discours.

26. Opinion de Quatremére sur le second projet relatif aux réunions poli-
tiques, Pans, chez de Baudoin, Imprimeur du Corps 1égisiatif, s.d. [séance du
26 fructidor an VII}, in-8°, 15 p.

Quatremere appuic un projet de Vaublane pour la dissolution des sociétés
politiques et nie que le droit de réunion soit inscrit dans la constitution.

27. La véritable liste des candidats, Précédée d'Observations sur la nature
de l'institution des Candidats, et son application au Gouvernement représen-
tatif. Par Quatremare de Quincy. Scconde Edition, revue et corrigée, Paris, De
I’imprimerie de Fauvelle et Sagnier, an V (1797}, in-8°, 67 p.

Examen de 1a loi du 25 fructidor an V.

28. Corps légisiatif. Conseil des Cing-cents. Rapport fait par Quairemeé-
re, au nom d' une commission spéciale, sur I'exemption du droit de patente en
faveur des Peintres, Sculpteurs, Gravewrs et Architectes. Séance du 13 messi-
dor an V. Paris, impr. nationale, Messidor an V, in-8°, 14 p.

29, Corps législatif. Conseil des Cing-cents. Opinion de Quatremére sur
le renouvellement des bureaux centraux. Séance du 19 messidor an V. Paris,
impr. nationale, Messidor an V, in-8°, 8§ p.

30. Corps légistatif. Conseil des Cing-cents. Rapport fait par Quatreme-
re, ai nom d' une commission spéciale; Sur la responsabilité des Ministres &
celle des Agens du Directoire dans les Colonies. Séance du 30 messidor an V.
Paris, impr. national¢, Thermidor, an V, in-8, 32 p.

31. Corps légistasif. Conseil des Cing-cents. Motion d ordre faite par
Quatremére, Au nom de la commission d instruction publigue ; Sur le projet
présenté par la commission de Paliénation des preshytéres. Séance du 11
Thermidor an V, [Paris] impr, nationale, Thermidor an V, in-8°, 14 p.

32, Corps législatif. Conseil des Cing-cents. Rapport fait par Quatremére

ait nom de la commission d'instruction publigue, Sur le mode ¢t 1'organisa-
tion des biens affectés aux bourscs des ci-devants colléges de Paris. Séance
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du 9 Fructidor an V, Paris, impr. nationale, Fructidor an V, in-8°, 14 p.

33, Département de la Seine. Rapport fait au Conseil-général du Dépar-
tement de Ia Seine, le 15 Thermidor, an 8, sur I'Instruction publique, _ le réta-
blissement des Bourses. _ Je scandale des inhumations actuclles, _ I’érection
de Cimetidres.  la restilution des tombeaux, mausolées, ¢t c., Paris, Jac-
quin/Descone/Mareschal, s.d. [an VIII-1800], in-8°, 40 p.

34, Extrait des Procés-verbaux du Conseil général du Département de la
Seine faisant fonction de Conseil municipal de la ville de Paris, Séance du 7
Brumaire an X relative au Monument 3 élever au 1cr Consul Bonaparte.

Rapport fait au Conseil général du Département de la Seine faisant fonc-
tion de Conseil municipal de la ville de Paris, par l¢ c. Quatremére-Quincy, au
nom de la commission de cc conscil, chargée de présenter le mode ct les
moyens d’exécution du Monument voté en I'honneur du Premier Consul
Bonaparte. Séance du 8 frimaire an X . Lettre du ler Consul au Conseil géné-
ral du Département, mandant qu’il accepte I'oflre du monument, 3 nivise an
X [1802], [Paris} Imprimerie des annales des Arts et Manufactures, in-4° plié
in-8°, 16 p.

35, Faux-titre : De I'état de I architecture égyptienne

Titre : De Uarchitecture égypiienne, considérée dans son origine, ses
principes et son goiit, et comparée sous les mémes rapports a Uarchitecture
grecque, dissertation qui a remporté, en 1785, le Prix proposé par I’ Académie
des Inscriptions et Belles Letires, par M. Quatre~ mére de Quincy, Paris, Bar-
rois I’ainé et Fils, an XI-1803, in-4°, XII-268 p., 18 pl.

36. Notice sur M. Canova, sur sa réputation, ses ouvrages et sa statue du
Pugilateur, par M. Quatremére, membre de U'Institut national de France,
s.Ln.d. [extrait de la Gazette Nationale ou le Moniteur Universel, 1. XXX {an
XI1I-1804, vol. 23, n°316 (4 aodt 1804) pp. 1404-1406], in-8°, 22 p.

37. Dissertation Sur la diversité du génie et des movens poétiques des
différens arts, Extraite I un “Essai de théorie sur le systéme imitatif des
aris et le génie poétique de chacun d' eux” . Luoe 3 la séance publique de I'Ins-
titut, Ie 7 vendémiaire an X111, 29 sepicmbre 1804, par M. Quatremére de
Quincy, Membre de la troisidéme classe de ’Institut, s.l.n.d. [extrait des
Archives littéraires de I' Europe, 1. 1V, 1804-1803, pp. 46-75], in-8°, 30 p.
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38. De M. de Paw et de son opinion sur la beauté des femmes de la
Gréce (signé : Quatremére de Quincy), s.l.n.d. in-8°, paginé 425-443 [extrait
des Archives littéraires de I Europe, t, 1V,1804-1805, pp. 425-443; article
¢galement publié dans la Gazeste Nationale ou le Moniteur Universel, t.
XXXI (an XIII-1805, vol. 1), n°114 (14 janvier 1805) pp. 421-422 et dans le
Magazin encyclopédique, 9ime année (1804), t. VI, p. 245; signé : Quatre-
mérc de Quincy].

39. Sur le Démos de Parrhasius, par M. Quatremére de Quincy, s.ln.d.,
in-8°, 24 p., paginé 258-282 [extrait dcs Archives litiéraires de ' Europe, 1. V,
1805, pp. 258-282].

11 semble que cet article ait moing fait I'objet d’une brochure - inconnue i
la bibliothéque nationale - que d’un tiré & part, inséré seulement dans le
recucil des pidces détachées publiées i part par les membres de I'lnstitut
(fonds Husard, bibliothéque de I'Institut).

40. Piscours pronancé aux funérailles de M. d’Anse de Villoison, le 8
Floréal an V1II, [Paris, 1805], in-4°,6 p.

41. Sur la restitution du temple de Jupiter olympien ¢ Agrigente, extrait
d’un “Mémoire destiné a &uc lu dans la séance publique de la 3i¢me classc de
1'Institut national le ler vendredi de Germinal an 18057, signé : Quatremére
de Quincy, s.l.n.d. [extrait des Archives littéraires de I Europe, t. VI, 1805,
pp. 72-87; publié également par la Gazette Nationale ou le Moniteur Univer-
sel, t. XXXII (an XIII-1803, vol.2}, n°226 (6 mai 1805), p- 946-9471,
in-8°, 16 p.

42. Sur Vidéal dans les arts du dessin, Par Mr. Quatremére de Quincy ,
s.l.n.d., in-8°, 102 p.

Tiré & part de ce qui prendra le titre, dans I’édition de 1837, de “seconde
dissertation”.

Extrait dcs Archives litiéraires de I' Europe, “Sur 1’ldéal dans les Arts du
Dessin”, t. VI, 1805, pp. 385-405; “suite de I'article sur I'Id¢al dans les Arts
du Dessin”, t. V1L, 1805, pp. 3-37; “fin de Y anticle sur I’Fdéal dans les Arts du
Dessin™, ibid., pp.289-337.

Articles publiés égalemcnl par la Gazette Nationale ou le Moniteur Uni-
versel, 1. XXXII (an XIII-1805, vol, I}, n® 339 (16 septembre 1803), p.1486;
t. XXXIII (an XIV-18035, vol. 1), n® 41 (2 novembre 1805}, p.154; n® 43 (4
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novembre 1805), p.163; n° 49 (10 novembre 1805), p. 184; n° 53 (14
novembre 1805}, p. 201; n° 58 (19 novembre 1805), p. 221; n® 77 (8
décembre 1803), p. 292; n® 79 (10 déccmbre 1805) p. 301; n® 81 (12
décembre 1805), p. 308.

Chague article ¢st suivi de la mention “extrail des Archives littéraires ™,
jusqu'au 19 novembre inclus; la pagination indiquée par les Tables du Mori-
teur est 1égdrement erronée.

43. Réflexions critigues sur les Mausolées en général ct en particulicr sur
celui de Parchiduchesse Christine, exécuté par M. Canova, et placé depuis
peu dans I'église de Saint-Augustin, & Vienne, par M, Quatremeére de Quincy,
s.nd. [extrait des Archives littéraires de I Europe, 1. 1X, 1806, pp. 266-292],
in-8°, 27 p.

44, Sur les vases céramographiques, appelés jusqu’ a présent vases
étrusques, signé : Quatremére de Quincy, s.L.n.d. [extrait de la Gazette Natio-
nale ou le Moniteur Universel, 1. XXXV1I (1807), n® 287 (14 octobre 1807),
pp. 1110-1111}, in-8°, 15 p.

43. Beaux-Arts. Sur M. Canova et les quatre ouvrages qu' on voit de Ini @
I'exposition de 1808, par M. Quatremére de Quincy, Paris, Agasse, 1808, in-
8°, 15 p. (Extrait dc /la Gazette Nationale ou le Moniteur Universel, t. XXXIX
(1808, vol. 2), n°® 363 (28 décembre 1808) pp. 1428-1430).

46. Description de Paris et de ses édifices, avec un précis historique et
des observaiions sur le caractére de leur architecture et sur les principanx
objets d’ art et de curiosité qu'ils renferment, par J. G. Legrand, Archilccte
des Monuments publics, Inspecteur des Bitiments cn construction dans la
Commune de Paris, Mcmbre ¢t Scerétaire du Conseil des Travaux publics du
département de la Scine, de plusicurs Scciétés savanies el Litiéraires; et par
C. P. Landon, Pc¢intre, ancien Pensionnaire de 1’ Académic de France 3 Rome,
Membre de plusieurs Sociéiés savantes ct Littéraires, Autcur des Annales du
Musée, etc. etc. Ouvrage cnrichi de plus de cent Planches, gravées ¢l ombrées
en taille-douce, avec un Plan cxact de Paris ¢t de ses ecmbellissements, Paris-
Strasbourg, Treutel et Wiirtz, 1808, 4 parties cn 2 vol. in-8°: premier volume
XX- 190 p. (paginfes 21 a 211) + 1-94 p.; deuxigme volumcl-102 p. + 1-48
p. [2&me édition, 1818].

“Apres la mort de Legrand, M. Quatremeére de Quincy, membre de 1'Insu-
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tut, Savant et littérateur distingué, voulut bicn sc¢ charger de la continuation de
I’ouvrage, et nous lui devons la deuxi¢me partie du premicr volume, celle qui
comprend les Palais. ses articies, savamment rédigés, ont regu du public
I’accueil le plus favorable; mais dc nombreuses et nouvelles occupations
[peut-&tre la commission de I’ histoire méiallique de 1’empereur] I’ont forcé de
se désister d’un travail qu’il avait entrepris par amour de 1’art, ct par attache-
ment pour la mémoire de Legrand, avec lequel il a vécu dans une longue inti-
mité”, “Avertissement” en 1&1e du deuxiéme volume, p. 6.

47, Discours prononcé aux funérailles de M. Moitte, Membre de IInstitut,
le 3 mai 1810, [Paris, 1810], in-4°, 4 p.

Avec I'entrée de Quatremére i 1'Institul commence une série de pidces
liées A ses fonctions, oraisons fungbres et notices historiques sur la vie de ses
confréres, discours d’apparat, rapports annuels sur les travaux de 1’ Académie
ou swr Jes concours, La plupart ont été publiées sous plusicurs formes et leurs
titres changent légérement selon qu’elles sont incluses dans un recueil (par-
fois factice) ou tirées i part.

Nous n*avons pas déiaillé dans ce catalogue abrégé les oraisons
funébres ni les discours prononcés dans les séances publiques des Acadé-
mies ou pour la remise des Prix ; pour les Notices, nous renvoyons le lecteur
au Recueil de nolices historiques... n® 84.

48. Le Jupiter olympien, ou 'ari de la sculpture antigue considéré sous
un nouveau peoint de vue, ouvrage qui comprend un essai sur le goit de la
sculpture pelychrome, Panalyse explicative de la toreutique et I’histoire de la
statuaire en or el ivoire chez les Grees et les Romains, Avec la Restitution des
principaux Monumens de cet Art et La Démonstration pratique ou le Renou-
vellement de ses Procédés mécaniques; par M. Quatremére-de-Quincy,
Membre de I'Institut. A Paris, chez Firmin-Didot, imprimeur de 1’Institut,
1814, gr. in-f°, XXV-457 p., XXXI pl.

48 bis. [Méme titre] ... par M. Quatremére-de-Quincy, Membre de 1’ Insti-
tut. Dédié au Roi, A Paris, chez de Bure fréres, libraires du roi et de la biblio-
théque du roi, de Mimprimeric de Firmin-Didot, dc Bure fréres, 1815, gr. in-
f°, XXV-457 p., XXXI pl.

La plupart des exemplaircs du livre, publié¢ en 1814, ont vu leur page de
titre ainsi modifiée par les circonstances. La dédicace & Louis XVIII a é1é
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insérée en encart : ainsi I’cxemplaire de la Bibliothéque nationalce; celuni de la
bibliothéque de la Sorbonne cst daté de 1814 tandis que la bibliothtque de
PInstitut posséde un exemplaire de chaque série ainst que I¢ prospectus de
P’ouvrage rédigé par Quatremére.

49, Considérations morales sur la destination des ouvrages de I'art, ou de
I'influence de leur emploi sur le génie et le golit de ceux qui les produisent ou
qui les jugent, ct sur le sentiment de ceux qui en jouissent et en regoivent les
impressions; par M, Quatremére de Quincy, Paris, impr. de Crapclet, 1815,
in-8°, [2f]-113 p.

“J’en lus, il ¥ a environ dix ans, quelques morceaux 3 la classe des Beaux-
arts de 'Institut, qui me parut ks avoir écoutés avec indulgence” avant-pro-
pos, p.[il; voir e compie-rendu de cette lecture dans la “Notice des travaux de
la classe des Beaux-Arts de I'Institut national, depuis l¢ ler vendémiaire an
X1V, lue dans la séance publique du 4 octobre 18067, Magazin encyclopé-
digue, 11i¢me année (1806), t. V1, pp.163-168; la dissertation porte alors le
titre de “Considérations morales sur les ouvrages de I'art, dans leur rapport
avec leur destination et leur emploi; ou de 1'Influence des causes morales,
accessoires ou locales sur la preduction de ces ouvrages, sur la manigre dc les
estimer el sur les impressions qu'on en regoit”,

50. Recueil des discours prononcés dans la séance publique annuelle de
I'Institut Royal d¢ France, Le mercredi 24 avril 1816, A Paris, de I'imprime-
ric de Firmin Didot, imprimeur du Roi, ¢t de 1'Institut, in-4°, 56 p., *Discours
prononcé par M. Quatremére de Quincy, secrétaire perpétuel de 1" Académie
royale des beaux-arts”, pp. 43-30.

La page de garde porte que “ Le Roi... a statué que les quatre Acadé-
mics... tiendront tous les ans une séance publique le 24 avril, jour de la ren-
trée de Sa Majesté dans son royaume”, Le discours de Quaircmire, destiné a
“célébrer le bienfait, & surtout Ic bicnfaiteur” (p. 43) est parfaitement adapté
4 1’occasion : “Jamais nos Muscs reconnaissantes ne se lasseront de chanter le
retour de Louis et des Bourbons™ (p. 50.)

51. Institut Royal de France. Académie royale dcs beaux-arts. Séance
publique du Samcdi 5 octobre 1816. Programme et ordre de la séance, [Paris]
de I'imprimerie de Firmin Didot, imprimeur du Roi, et de I'Institut, in-4°, § p.

Ce Prograrume, comme les suivants, contient I’annonce des résultals des
concours pour les grands prix, signée
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Le secrétaire perpétucl de " Académie Royale des Beaux-Arts, membre de
1’ Académie Royale des Inscriptions et Belles-Lettres, Chevalier de la Légion-
d’honneur [A partir de 1817 “Chevalier des ordres royaux de Saint-Michel ct
de la Légion d’honneur”], Quatrem&re de Quincy.,

Les travaux des Académics font I'objet i la bibliothéque de Plnstitut d’un
recueil factice ot 'on trouve réunis les programmes ct les discours, rapports
et lectures des séances publiques annuelles. Quatremére a souvent fait publicr
3 part les dissertations qu'il a prononcées dans ces séances sous un titre abré-
£é et lc plus souvent s.l.n.d.

52. Recueil de dissertations sur différens sujets d antiquité, par M. Qua-
remére de Quincy, membre de I’ Académie des Inscriptions ct Belles-Lettres
et Secrétaire perpétucl de ' Académic des Beaux-acts de I'Institut, Paris,
impr. reyale, de Bure, 1817, 1n-4°, 424 p., 7 pl. coloriées.

Exemplaire de la Sterling Memorial Library, Yale University.

52 bis. 1819, V1-424 p., 7 pl. coloriées.

“Les Mémoires qui composent ce Recueil sont extraits des nouveaux
Mémoires de 1" Académic des inscriptions ct belles-lettres de 1'Institut”
(tomes Tl et 1V, publiés en 1818).

Mémoire sur la description du bouclicr d”Achille par Homére, [1809]

Mémoire sur la course anmée et les oplithodromes, contchant unc nouvele
hypothése propre 2 expliquer la state vulgairement appelée le Gladiateur
combattant [1804]

Mémoire sur le char funéraire qui transporta de Babylone en Egypte le
corps d’Alexandre, ou projet de restitution de ¢e monument d’aprés la des-
cription de Diodore de Sicile [1808]

Mémuoire sur le blicher d’Héphestion, décrit par Diodore de Sicile, et sur
la maniére de restituer ce menument dans un systéme tout-3-fait différent de
celui de M. de Caylus [1810]

Mémoire sur la maniére dont étaient éclairés les temples des Grecs et des
Romains [1805]

Mémoire sur le défi d’Apelles e de Protogénces, ou Eclaircissements sur Ie
passage dans lequel Pline rend compte du combat de dessin qui eut lieu entre
ces deux peintres [1807].

53. Institut Royal de France. Séance publique annuelic des quatre Acadé-
mics, Du Vendredi 24 Avril 1818, Présidée par M. de Rossel, Président de
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1’ Académie des Sciences. Ordre des Lectures. [Paris], de I'imprimerie de Fir-
min Didot, imprimeur du Roi, et de 'Institut, in-4°.

1. M. Quatrecmere de Quincy, Secrétaire perpétuel de I’ Académie des
Beaux-Arts, lira une dissertation sur le principe élémentaire de U Imitation
dans les Beaux-Arts, et la cause premiére du plaisir qu'elle nous procure;
Morceau extrait d’unc théorie générale de I'imitation”. Cette Dissertation
formera la premigre partie de U Essai sur la nature, les buts et les moyens de
Pimitation dans les beaux-arts, publié en 1823,

54. Lettres écrites de Londres @ Rome et adressées a M. Canova sur les
marbres d' Elgin, ou les sculptures du temple de Minerve 3 Athénes, par M.
Quatremére de Quinicy, Rome, 1818, in-8°, 160 p.

54 bis. Réédition sous le méme titre in

Lettres sur I enlévement des ouvrages de I'art antigue & Athénes et @
Rome écrites les unes au célébre Cunova les autres au général Miranda par
M. Quatremére de Quincy. Nouvelle édition, Paris, Adricn L¢ Clére/Bour-
geois-Maze, 1836, in-8°, XVI-283 p.

55. Institut Royat de France. S¢ance publique de 1' Académie Royale des
beaux-arts, du Samedi 3 octobre 1818, présidée par M. Lemot. *Notices his-
toriques sur la vic ct les ouvrages de MM. Dejoux et Lecomte ; Par M. Qua-
tremere-de-Quincy, Sccrétaire perpétuel de 1’ Académie. Lues & la Séance
publique du Samedi 3 octobre 18187, pp. 1-19; “Notice historique sur la vie
et les cuvrages de M. de Monsigny...”, pp. 35-48. A Paris, chez Firmin
Didot, Libraire, imprimeur du Roi, et de I’Institut, 1818, in-4°, 48 p.

56. Institut Royal de France, S¢ance publique annuelle des quatre Acadé-
mics, Du Samedi 24 Avril 1819, Présidée par M. Bervic, Président de 1’ Aca-
démie royale des Beaux-Arts. Ordre des Lectures. [Paris], de I'imprimerie de
Firmin Didot, imprimeur du Roi, el de I’ Institt, in-4°,

1. M. Quatremere de Quincy, Secrétaire perpétuel de 1" Académie des
Beaux-Arts, lira unc dissertalion sur {'objet principal des Beaux-arts et le
véritable but de I'imitation. _ Morccau cxtrait d"une théorie générale de I'imi-
tation.”

57. Institut Royal de France. Séance publique annuelle des quatre Acadé-
mies, Du Lundi 24 Avril 1820, Présidée par M. Laya, Directeur de 1" Acadé-
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mie Frangaise. Ordre des Lectures, [Paris], de I'imprimerie de Firmin Didot,
imprimeur du Roi, et de I'Institut, in4°,

1. M. Quatremére de Quincy, Secrétaire perpétuel de I’ Académie des
Beaux-Arts, lira une disscriation sur I’illusion et sur les conditions dont
dépendent les effets dans les ouvrages des beaux-arts; morceau extrait d’une
Théorie générale de I'imitation dans les beaux-arts” .

58, Rapport fait a I'académie des Beaux-Arts, sur les ouvrages envoyés
par MM. les pensionnaires du Rei 4 "Académie de France 4 Rome, lu 4 [a
séance publique annuelle du 7 octobre 1820, ibid., in-4°, 8 p.

59. Sur la statue antique de Vénus découverte dans T fle de Milo en 1820,
transportée & Paris, Par M. lc Marquis de Riviére, ambassadeur de Francc 4 la
cour ottomane, Notice lue 4 1’Académie royale des Beaux-arts, le 21 avril
1821, par M. Quarremére dc Quincy, secrétaire perpétuel de ladite Académie,
membre de 1' Académie royalc des Inscriptions ct Belles-leutres, A Paris, chez
Debure fréres, libraires du Roi, et de la bibliothéque du Roi, de I'imprimerie
de Firmin-Didot, imprimeur du Roi, 1821, in-4°, 32 p.,, 1 pl.

60. Institut Royal de France. Séance publique annuclle des quatre Acadé-
mies, Du mercredi 24 Avril 1822, Présidée par M. Gay-Lussac, Président de
1’ Académie Royale des Scicnces, Ordre des Lectures, ibid., 1822,

1. M. Quatremére de Quincy, Secrétaire Perpétuel de 1’ Académie Royale
des Beaux-Arts, lira une dissertation sur guelques méprises réciproques en
Peinture et en Poésie causées soit par l'ignorance de ce qui appartient en
comniun & ces deux arts, soit par la confusion de leurs propriéiés particu-
liéres. (Morceau extrait d’unc Théorie inédite sur la nature, le but et les
moyens de 'Tmitation)”.

61. Essai sur la nature, les buis et les moyens de U'imitation dans les
beawe-arts. par M, Quatrcmére de Quincy, Paris, Treuttel ¢t Wiirtz, 1823, in-
8°, XI1-435 p.

62, Institut Royal de France. Séance publique annuelle des quatre Acadé-
mics, Du jeudi 24 Avril 1823. Présidée par M. le chevatier Cartellier, Président
de I’ Académie Royale des Beaux- Arts. Ordre des Lectures, Paris, de I’ imprime-
rie de Firmin Didot, imprimeur du Roi et de I'Institut, 1823, in-4°,

1. M. Quatremére de Quincy, Secrétaire Perpéuacl de I’ Académie Royale
des Beaux-Ans, lira des morceaux extraits de ' éloge historigue de Canova™,
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63. Institut Royal de France, Académie royale des inscriptions et beltes-
lettres. Séance publique du vendredi 25 juillet 1823, Présidée par M, le Mar-
quis de Pastoret. Ordre des lectures, ibid., 1823, n-4°,4 p.

1. Mémoire sur le Démos de¢ Parrhasius, ou Eclaircisscments sar le passa-
ge dans lequel Pline en décrit la peinture, par M. Quatremére de Quincy”,

64. Collection de lettres de Nicolas Poussin, Paris, imprimerie de Firmin-
Didot, imprimeur du roi et de I'Institut, 1824, in-8°, XIV-384 p,, 2 pl.

Edition réaliséc par Quatremére de Quincy dont les notes ont été publies
- rectifiées - par A. Jouanny cn 1911,

65. Institut Royal de France. Académic Royale des Beaux-arts. Séance
publique annuelle du Samedi 2 octobre 1824, Présidée par M. Garnier. A
PPouverture de la Séance, M. Qualremére de Quincy, Secrétaire perpélucl, a
dit ..., ibid., in-4°, 14 p.

Eloge des Bourbons, bienfaitcurs des arls, & ’occasion de I'avénement de
Charles X,

66. Histoire de la vie et des ouvrages de Raphaél, ornée d'un porirait. Par
M. Quatremére de Quincy, Paris, librairie de Charles Gosselin, scul éditeur
des ceuvres compléies de Sir Walier Scott, imprimerie de Rignoux, 1824, in-
8°, XVI-477 p. (BN 461 p.)

bis. Paris, A. Le Clare, 1833, in-8°, XV1-461 p.

ter, Paris, Firmin-Didot fréres, 1835, gr. in-8°, 461 p.

Traduction italicnne par F, Longhena, Milan, 1829; anglaise in Duppa,
Richard et alii, dans Lives of The ltalian Painters, Londres, 1846.

Traductions récentes : Raffaclio. Conclusioni alla istoria della vita ¢
delle opere di Raffaello Sanzio de Urbino, introduction de R. Assunto, Urbi-
no, Accademia Raffaello {collana di studi e testi, 5), in-8%, 129 p., 1977,

History of the life and Work of Raffaelio, Ncw York, Garland, 1979,

67. Institut royal de France. Séance publique annuclle des Quatre Acadé-
mies Du Dimanche 24 avril 1825 présidée par m. Raynouard, Président de
I’Académic Royale des inscriptions ot Belles-Letires. Ordre des Lectures. A
Paris, de I'imprimerie de Firmin Didot, imprimeur du Roi et de I’Institut,
1825, in-4°.

1. M. Quatremére de Quincy, Secrélaire perpéiuel de I’ Académie des
beaux-arts, lira un morceau intitulé ;: “De I’emploi des sujets d’histoire
moderne dans la poésie ct de leur abus dans Ja peinture”.

169




CORPUS, revue de philosophie

Cetie dissertation cst publide dans le

Recueil des discours prononcés dans la séance publique annuelle de I’Ins-
titut Royal de France, Le ditnanche 24 avril 1825, ibid., 1825, in-4°, pp. 51-
65.

67 bis. De I'emploi des sujets d histoire moderne dans la poésie et de
leur abus dans la peinture, Lecture faite A la Séance publique annuelle des 4
Académics du Dimanche 24 avril 18285, Paris, Firmin-Didot, 1825, in-4°, 15
p.

68. Restitution de la Minerve en or et ivoire, de Phidias, au Partfiénon,
par M. Quatremére de Quincy ..., Paris, de Pimprimerie de Rignoux, 1825,
in-f°, 63 p., pl.

69. Restitution des deux fronions du temple de Minerve, 3 Alhéncs, ou
Dissertation pour servir 3 ['explication des sujets que la sculplure y aveit
représentés, ainsi qu'a la réfutation de 'opinion des anciens voyageurs, el de
quelques critiques modernes, swr le sujet du fronton occidental, et sur la face
antérieure du temple; avec trois planches. Par M.Quatremére de Quincy, de
I'Institut royal de France {Académie rovale des inscriptions ¢t belles-letires),
et secrétaire perpéluc] de 1’ Académie royale des beaux-arts, Paris, de I'impri-
meric de Rignoux, 1825, in-f°, VII-39 p,, pL.

Communication lue en 1812, avec un “appendice”, pp. 56-59, sur les
marbres d'Elgin,

70. Restitution du tombeai de Porsenna, ou Disscriation dont le but cst
d’expliquer et de justificr la description de cc monument, faite par Varron et
rapportée dang Pline, accompagnée d’une planche, par M. Quatremére de
Quincy ... Paris, imprimeric de T. F. Rignoux, s.d., in-f°, 36 p., pL.

71. Institut royal de France. Séance publique annuclle des quatre Acadé-
mies, du Lundi 24 avril 1826. Extrait d un ensemble de recherches histo-
rigues et philosophiques sur la cause principale du développement et de la
perfection des Beaux-arts chez toutes les nations, par M. Quatremeére de
Quincy, secrétaire perpétuel de I"Académie royale des beaux-arts, ibid., 1826,
in4°, 15 p.

71 bis. Extrait & un ensemble de recherches historiques et philosophigues
sur la cause principale du développement et de la perfection des Beaux-arts
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chez toutes les nations, par M, Quatremere de Quincy, secrétaire perpéiuel de
I’ Académie royale des beaux-arts, Paris, de 'impr. de Firmin-Didot,
s.d.[1826], in4°, 15 p.

72. Institut royal de France. Séance publique annuelle des quatre Acadé-
mics, du Mardi 24 avril 1827. De I'Universalité du Beau et de la maniére de
Pentendre, extrait d'un Essai de théorie sur le beau dans les Beaux-Arts, par
M. Quatremére de Quincy, sccréiaire perpétuel de I Académie royale des
beaux-arts, Recueil, €6, 2&me partic (1827}, pp. 27- 39.

72 bis. De I'Universalité du Beau et de la manidre de I entendre, extrait
d’un Essai de théorie sur le beau dans les Beaux-Arts. Lecture faite i 1a séan-
ce publique annuelle des 4 académies du mardi 24 avril 1827, s.ln.d. [Paris,
1827) Firmin-Didot, in-4°, 13 p.

73, Restitution du char funéraire qui transporta de Babylone en Egypte
le corps d' Alexandre, d’aprés la description de Diodore de Sicile, Par M.
Quatremére de Quiney, Paris, de I'imprimerie de T. F. Rignoux, 1827, gr. in-
4°,67p., 3 pl

Premiére publication 2 part. Mémoire de 1808, publié¢ en 1818 dans les
Mémoires de L’ Académie (N.S., 1, IV, pp. 315-395), en 1819 dans le Recucil
n° 31 cLrepris dans les Monuments restitués de 1829,

14, Mémoire sur le blicher d'Héphestion, décrit par Diodore de Sicile,
livre XVII, ou dissertation sur la manitre de restituer ¢¢ monument dans un
systéme tout-a-fail différent de celui de M. de Caylus, avee deux planches,
par M., Quatremere de Quincy, de I'institut royal de France (académie royale
des inscriplions et belles-lettres), et secrétaire perpétuel de 1'académic royale
des beaux-arts, Paris, de I'impimerie de T. E. Rignoux, 1818, gr. in-4°, 52 p.,
2 pl.

Premiére publication & part. mémoire de 1808, mentionné dans le “rapport
annuel sur les travaux de la classc d’histoire et de littérature ancicnne, fait par
M. Guinguéné... dans la séance pablique, I¢c ler juillet 1808” (Magazin
encyclopédique, année 1808, L. IV, p. 410}, paru dans les Mémaires de I’ Aca-
démie royale des belles-lettres, N.S., IV, pp. 395-408, lu & la séance publique
du 5 juillet 1811 (Magazin encyclopédique, année 1811, t. 1V, p.150 el p.
197), repris dans le Recueil n° 51 et dans les Monuments restituds de 1829,
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75. Restitution conjecturale du DEmos de Parrhasius d' aprés la descrip-
tion de Pline (livre XXXV, ch. 10} par M. Quatrem&re dc Quincy, de L'institut
royal de France (académie royale des inscriptions ct belles-letires), et secré-
taire perpétuel de I’académic royale des beaux-arts, Paris, de 'imprimerie de
T.F. Rignoux, 1828, gr.in-4°,33 p., 1 pL.

Premitre version parue dans les Archives littéraires de I Europe, t. V,
1805, pp. 258-282; cette scconde version sera reprise dans les Monuments
restitués de 1829 et dans le Recueil de 1836,

76. Institut royal de France, Séance publique annuclle des 4 Académies,
du Jeudi 24 avril 1828. De I’invention et de I'innovation dans les ouvrages
des beaux-arts, par M. Quatremére de Quincy, secrétaire perpétuel de 1’acadé-
mie royale des beaux-arts, Recueil.. ., t. 7 1¢re partie (1827), pp. 63-77.

76 bis. De Vinvention et de Vinnovation dans les ouvrages des beaux-arts,
par M. Quatremére de Quincy. Lecture faite A la séance publique annuelle des
4 académies du jeudi 24 avril 1828, s..n.d. [Paris], Firmin-Didot, {1828], in-
4°,15 p.

77. Institut royal de France. Séance publique annuelle des 4 Académies,
du Vendredi 24 avril 1829, présidée par M. Et. Quatremére, Président de
1’académie Royale des Inscriptions et Belles-Letires, “De la nature de Vorigi-
nalité, et des deux principalcs méprises dont cette qualité est I'objet”; par M.
Quatremére de Quincy, Recueil.. ., t. 7 (1828-1829) pp. 39-51.

77 bis. De la nature de I'originalité, et des deux principales méprises
dont cette qualité est I' objet, Lecture faite A la séance publique annucile des 4
académies le vendredi 24 avril 1829, s.ln.d. [ Panis], Firmin-Didot, [1829],
in4°, 12 p.

78. Monuments et ouvrages d art antique restitués d aprés les descrip-
tions des écrivains grecs et latins et accompagnés de dissertations archaco-
logiques, par M. Quatremére de Quincy, de institut royal de France (acadé-
mie royale des inscriptions ct belles-lettres), et secrétaire perpétucl de aca-
démie royale des beaux-arts, Paris, Jules Renouard, libraire, de 1'imprimerie
de Rignoux, 1829, 2 tomes souvent réunis en un volume, in-f* (ou gr. in-4°),
VII-160 p. + 158 p.

Raoul-Rochette, dans son compte-rendu paru dans le Journal des Savants,
janvier 1830, donne une date dilférente : “2 vol. petit in-f°, Paris, 1826 et
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1828, chez Jules Renouard™.

Ces volumes réunissent L. les restitutions des deux frontons du Parthénon,
de la Minerve en or et ivoire de Phidias, du tombcau de Porsenna; I les resti-
tutions du char funéraire d’ Alexandre, du Démos de Parrhasius, du bicher
d’Héphcstion.

79. Faux-titre : Biographie des plus célébres architectes, de 1050 @ 1800.

Titre : Histoire de la vie et des ouvrages des plus célébres architectes du
Xiéme siécle jusqu'a la fin du XVIiiéme, accompaggnée de la vue du plus
remarquable édifice de chacun d’cux, par M. Quatrem@re de Quincy, de I'ins-
titut royal de France (académie royale des inscriptions et belles-lettres), ct
secrétaire perpétuel de 1'académie royale des beaux-arts, Paris, Jules
Renouard, libraire, 1830, 2 vol. in-4°, X11-354 p. + VII- 376 p., 47 pl.

80. “IL. Sculpture. a. Sur unc statue d’Hercule trouvée 4 Bavay”, Monu-
mens inédits publiés par 1'Instwt, Paris, 1830, in-4°, pl. XVIL
= Annales de I Institut de correspondance archéologique, . 11, p. 59.

81. Dictionnaire historique d architecture, contcnant dans son plan les
notions historiques, descriptives, archéologiques, biographiques, théoriques,
didactiques et pratiques de cet art; par M. Quatremare de Quincy, de 1’ Institut
Roval de France, Paris, A, Le Clére, 1832, 2 vol. in-4°, IV-726 + 731 p.

Réé&dition partielle avec introduction et notcs, Dizionario storico di
architectura. Le voci teoriche, a cura di Valeria farinati ¢ Georges Teyssot,
Venise, Marsilio, prim. edizionc, nov. 1985, 292 p., ill.

82. Institut royal de France. Séance publique annuelle des 5 Académies,
du Jeudi 2 mai 1833, De la marche différente de 1’csprit humain dans les
sciences naturelles et dans les Beaux-arts, par M. Quatremére de Quincy...,
Recueil..., t. 9, 2&me partie (1833), pp. 35-43.

82 bis. De la marche différente de ' esprit humain dans les sciences natu-
relles et dans les Beaux-arts, par M. Quatremére de Quincy.... Lecture faite &
la séance publique annuelle des 5 académies du jeudi 2 mai 1833, s.l.n.d.
[Paris, 18331, in-4°, & p.

83. Canova et ses ouvrages, ou mémoires historiques sur la vie et les tra-
vaux de ce célébre artiste, par M, Quatremere de Quincy,... Paris, A. Le
Clere, 1834, in-4°, X11.-420 p.
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84, Recueil de notices historiques luey dans les séances publiques de
I' Académie royale des Beawx-arts a I'Institut, par M. Quatremére de Quincy,
Paris, Ad. Le Clére, 1834, gr; in-8°, VIII-429 p.

85. Histoire de la vie et des ouvrages de Michel-Ange Buonarrotti, omée
d’un portrait, par M, Quatrcmére de Quincy,... Paris, Firmin-Didot fréres,
1835, in-8°, XVII-385 p., dépl. ct portrait.

86. “Thermes de Julien” {thermes de Cluny] in Souvenirs du Vieux Paris,
exemples d’architecture, de tomps et de styles divers, Quvrage dédi¢ 4 S.A.R.
le duc de Bordeaux, par le Comte T. Turpin de Crissé [Théodore Lancelot,
Comte T. de Crissé], membre honoraire de 1’ Académie des beaux-arts, avee
des notuices historiques ou descriptives par Mmes...... ct MM....... Quatre-
mére de Quincy...... et c., [2éme partie] Paris, imprimerie de F. Duverger,
1835.

87. Recueil de dissertations archéologiques, par M. Quatremére de Quin-
cy, de I’ Académie royale des belles-lettres, secrétaire perpétucl de 'académie
royale des Beaux-arts, Paris, Adricn le Clére & cic, 1836, 2 parties en 1 vol.
in-4°, pl. (cxemplaire de I’Institut : in-8°, chaque dissertation paginée a part).

1. Dissertation sur ce que doit avoir &t 1'invention de M. Varron,

2. Dissertation sur 1¢ défi d’appeles et de Protogénes, ou Eclaircissements
sur le passage dans lequel Pline rend compte du combat de dessin qui eut lien
cntre ces deux peintres,

3. Dissertation sur le tombeau de Mausole, accompagnée d’un essal de
restitution de ce célébre menument,

4. Dissertation sur Ia statuc antique découverte dans I'ile de Milo,

3. Restitution conjecturale du tombeau de Porsenna, Plin., I,

6. Restitution conjecturale du tombeau de Parrhasius, d’aprés la descrip-
tion de Pline, liv. XXXV, chap. 10.

88. Essai sur I'ldéal dans ses applications pratiques aux auvres de I' imi-
tation propre des arts du dessin par M., Quatremere de Quincy de I’ Académic
royale des Belles-lettres, scerétaire perpétucl de V'académie des Beaox-arts,
Paris, Adrien Le Clere et Cie, 1837, in-8%, [3 f. liminaires] - 324 p.

“Ce qui donna surtout naissance i la Dissertation suivante [oulre une
polémique avec Emeric-David, Recherches sur I'art statuaire, Paris, Nyon,
1805] , fut une controverse élevée dans I’ Académie des Belles-Leures, sur le
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costume & suivre, pour les sujets de comosition des Mddailles, que les uns
vouloient assujétir a la réalité¢ des habillemens modernes, lorsque d’autres
prétendoient, qu’elles exigeoient de toute nécessilé le systéme idéal de
I’antique,” “avant-propos” p.[iii].

89, Suite du Recueil de notices historigues lues dans les séances
publiques de I Académie royale des Beaux-arts a Ulnstitut, par M. Quatremé-
re de Quincy, de I’ Académie royale des belles-leitres, secrélaire perpélucl de
I’'académie royale des Beaux-arts, Paris, Adrien le Clere et Cie, 1837, gr. in-
87,329 p.

90, “Dissertation sur la mosaique dite d’Alexandre & Arbelles, Par M.
Quatremeére de Quincy, Sccrélaire perpétuel de 1'Académic des beaux-arts,
membre de ' Académie des inscriptions et belles-lettres™, pp. 87-91, in Les
ruines de Pompéi, Par F, Mazois, Architecte, inspecteur général des batiments
civils, membre de 'ordre royal de la 1égion d’honncur; ouvrage continué Par

M. Gau, Architecte, précédé d’une notice sur F. Mazois, par M. le Ch.tT
Artaud, membre de I’ Académic des inscriptions et belles lettres, et de I'expli-
cation de la grande mosaigue découverte 3 Pompéi en 1831, par M. Quatre-
mére de Quincy, secrétaire perpéuct de 1'Académie des beaux-arls, membre
de I' Académie des inscriptions et belles-lettres. Le Texte de la Quatridéme Par-
tic a été rédigé par M. Barr¢, Professeur de philosophie. Quatrigme Partie.
Paris, Librairie de Firmin Didot Fréres, imprimeurs de 'Institut de France, M
DCCC XXXVIH, in-f®, VI-91 p., XLIX pi. + plan de Pompéi.
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Nécessité de la morale, moralité de I’émotion :
Peeuvre d’art selon Quatremére de Quincy.

M. Quatremére de Quincy, membre de la classe d' Histoire et de litié-
rature ancienne, ¢t qui appariient aussi a la classe des Beaux-Aris, du
moins par ses goiits, ses connoissances relatives, et I'estime qu'on y fait
de son savoir, nous a lu une dissertation qui offre un autre genre d'inté-
rét. Comme le mémoire de M. Vien, elle a rempli deux de nos séances.
L’ auteur se propose de déméler et de déterminer plusieurs causes qui ont
une influence générale sur les arts.

Dans quelque genre que ce soit, I'on ne peut remonier sifrement aux
principes généraux que par Uanalyse méaphysique ; il faut donc per-
mettre, méme en traitant des arts, de parler le langage concis et rigou-
reux gu'a dit prendre M. Quatremére.

Sa dissertation a pour titre ; Considérations morales sur les ouvrages
de {"art, dans leur rapport avec leur destination et leur emploi ; ou de
I'Influence des causes morales, accessoires et locales sur la production
de ces ouvrages, sur la maniére de les estimer et sur les impressions
qu'on en regoit (etc. )

Lorsque Quatremére fait cn 1815 publier en volume ics Considérations
morales sur la destination des ouvrages de I'Arf..., est-ce nécessité ou Cir-
constance ?

La lente élaboration d'unc qeuvre qui se veut déja achevée et dont chague
étape ne serait qu’un extrait, la publication diflérée d’un¢ dissertation réser-
vée d’abord an cercle académique plaide pour 1a nécessité : “ainsi, comme cn
le voit, ceci n’est pas un écrit né de I"occasion’™,

Cependant ce petit Livre qui traite de la nécessité des circonstances de
I"ceuvre d’art doit sa publication i la circonstance de 1'année 1815, celle de la
Restauration des Bourbons: Quatremere qui s’adressait en 1806 & “ceux qui
sont appelés i la direction dcs Aris™ tente ¢n 1815 de persuader de son ¢mi-
nente capacité & les diriger la dynastie pour laquelle il a vécu 1a prison et
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I’exil.

Encore une fois, 1a théorie est appelée pour appuyer, péremptoirement,
P’action. Pourtant son échec devant 1’ Assemblée législative qui avait, sans
entendre ses arguments, condamné l¢ ministre Duport ou le sort des ceuvres
d’art romaincs et italienncs sor lesquelles il avait réfuté les droits de Benapar-
te auraient pn détourner Quatremére de "argument d’autorité, celle de “la
théoric™, maitre pour lui irréfutable. L’analysc, ict appliquée au degré de
“nécessité” des arts, c’est-a-dire a I'évaluation des liens qui les unissent 4 la
société, impose sa prepre nécessité par les paradoxes de " Avertissement” :
“I'ouvrage n'a pas été fail pour les circonstances du mement, mais les cir-
constances ayant paru faitcs pour I'ouvrage...*”.

Les présentes remarques liminaires redoublent donc celles de 1’auteur Ini-
méme, car un ouvrage qui défend les “circonstances” et “les causes moralcs,
accessoires et locales” qui accompagnent la production artistique mais surtout
“I"impression” ct le jugement ¢sthétique doit commencer par prouver son
indépendance, son apparicnance exclusive au domaine des “idées™ dont il
s’agirait “d’éprouver la valeur et effet”.

Les Considérations illustrent ¢n ¢ela le projet général de Quatremére.
Chaque ouvrage cst présenté comme l'exirail d’une théoric, de la théoric,
vision compléte et cohérente des arts, de leurs erigines, de leur histoire et de
Ieurs rapports. Emprunts et auto-citations soni donc naturels a 'ceuvre Elare
élaboré par la juxtaposition ¢t souvent par la superposition des cuvrages.
Ainsi les Considérations rcprennent des arguments ct des exemples des
Considérations sur les arts du dessin ou méme deslLetires @ Miranda sur ...
le déplacement des monuments de I'art de U'Italie | les débats trés vifs des
années 1791 ou 1796 nourrissent, une fo1s détachés, du moins en apparence,
de leurs intentions polémiques, la pensée académique du pamphlétaire bientdt
Scerétaire perpéiuel de U Académie des Beaux-Arts,

Chaque traité aborde donc 1o sysieme des beaux-arls comme un tout que
révtle Pexposé successit de ses partics, un discours dont les propositions
s’cnchainent d’un écrit a I’autre.

Le développement de la théorie passe par 'explication d’un concept ou
d’une notion - icl, la nécessité - et cetie explication par la délimitation de son
champ sémantique. Ainsi I'étymologic est souvent appeléce a ouvrir les disser-
tations, kts souvenl les articles “métaphysiques” de U'Encyclopédie et du
Dictionnaire d’architecture ct méme parfois jusqu’aux discours politigues de
Quatremdre,
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L'enscmble de I'ccuvre écrit est susceptible d’unc approche pour ainsi dire
philologique, & la recherche de scs origines ct des traces de son élaboration,
de méme nature que la réflexion menée par Quatremére sur “art lui-méme
dont I’étymologie révele 1a vérieé et permet ainsi d’asscoir la théoric.

..chez fles Grecs] les arts étaient nécessaires.

Nécessaire peut 5 entendre ici sous plus d'un sens et se dire de plus
d une maniére. (...}

On appelle done ouvrage nécessaire, celui qui a un but fixe et déter-
miné, un emploi tellement positif, que cet emploi fasse un devoir
U'auteur de lui imprimer un caractére spécial, contraigne le spectateur
d'en porter wn jugement conforme aux raisons qui I'ont fait produire, et
le public d' en recevoir des impressions uniformes et délermindey’,

Devoir de 'artiste, contrainte sur l¢ public, ¢vidence des intentions de
I'ccuvre imprimées dans ko caractdére de I'ccuvre : la nécessité est présente &
toutes les étapes de la production artistique, y compris dans le jugement dc
golt et dans la jouissance esthétique.

La premiére des nécessités ne serait-clle pas celle de fixer le sens de
'ceuvre, conservé dans son évidence de Iinspiration de 1’artiste 4 I'émotion
du spectateur ?

Le langage des ceuvres comme le langage sur les ceuvres doit £ue uni-
voque, il faut en fixer les “caracibres”, L'importance, en volume comme ¢n
théorie, de Particle “caractére™ de 'Encyclopédie méthodigue explicite cet
aspect de la nécessité par un nouveau recours a ['étymologie :

Au milieu de (out ce que ce langage [le langage des arts] si imparfait
présente d' obscurités & d'indécisions, I étymologie méme des mots est
foujours le point auquel peuvent se rallier les notions les plus confuscs,
& ce fil en apparence si foible, sera le guide le plus sir au milieu des
routes incertaines gile la métaphysique des arts jusqu' & présent {1788} si
peu et si mal développée, nous force de parcourir. On verra que les diffé-
renies acceptions du mot caractére trouveront dans son étymologie méme
leur explication la plus naturelle®.

Porter sur une ccuvre ancienne, ¢t particulitrement sur une ceuvre antique,
I¢ regard du critique consiste dong & la “restituer” dans sa {orme, par I’imagi-
nation ou par I¢ dessin, mais surtout i restaurer sa signification par un¢ quasi
Seymologie :

Il P’y a point de monument de ' Art qui ne corresponde ainsi plus ou
moins, dans sa destination originaire, avec quelque idée ou quelque offec-
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tion spécialef

On pourrait donc dire que cette exploration sémantique de la nécessité,
marque  de la méthode effcclivement employée dans les Considérations
morales ou artifice de présentation, est 'embléme d’un projet philologigue,
au sens que ’étymologie peut trouver 4 ce terme, qui tend 4 établir le langage
des arts par le caractdre do scs ceuvres afin d’en garantir I'éloquence.

L’exactitude du “langage des arts” (cclui de la critique), revendiquée dans
I’article “caractére”, garantit 1a vérité de la théorie : ainsi tout axiome faux
peut étre réduit 3 “un jeu de mots'”,

L’exactitude du langage dces arts (celui des auvres), adéquation du sujet,
du genre et de la mise en scéne de 'ouvrage 4 sa “destination originaire”,
garantit leur efficacité sur le spectatcur ¢t justifie leur existence dans la socié-
té. Les arracher & leur environnement originaire pour ¢n faire des objets de
commerce, de luxe ou d’étude est un cont”contresens™”, une “méprise'?”.

Cependant décider du scns des notions, établir le vocabulaire du langage
des arts en rapport avec chacune des fonctions mises en euvre (celles de
Partiste inspiré qui créée, de 'amateur qui juge, du public qui sent) ot des
facultés sollicitées {la raison, le goiit, “le sentiment™) ne peut suffire 2 rendre
compte des effets de I’ceuvre d’art sur le spectateeur ou 1'auditeur qui relévent
de I'éloquence en ce qu’elle instruit, charme, émeut.

La vertu de I Art et son triomphe consistent d nous émouvoir®

Les Considérations morales vont tenter de démontrer le licn nécessaire
qui unit I’inspiration morale de I'artiste au caractére de 1'ceuvre et celui-ci a
P'émotion, également morale, du spectatcur ou de auditcur : car tout trois
rclévent du sentiment,

Quel serait ce “moral”, critere de ’esthétique ?

Quatremeére ne I’emploie qu’en adjectif ; la définition du caractére moral
se déduit de ses emplots, par accumulation comme par écart.

D’autre part, ies noms qu’il qualifie donaent une valcur pelémigue au
caractére moral : ce qui est moral (Iartiste, I’'amateur, lcs Grecs, la sculpture
en ronde bosse, la musique religicuse) est opposé a ce qui ne I'est pas (1'arti-
san, le critique, le sitcle de Louis XV, les morceaux d’étude, les collections
ou les concerts) dans une intention qui n’est secondaire qu’a 'ordre de la
démonstration dont les exemples exprimeraient alors les préoccupations
essentielles.
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Une ambiguité anime enfin la définition du “moral” : l¢ caractére moral
est-il susceptible de “moralité” ou lui est-elle essenticlle ? V'esthétique de
Quatremere peut-elle s¢ passer de la moralité dc 'ceuvre d’art ou la “destina-
tion” de I'ceuvre est-elle dépendante de son contenu ?

Le relevé des occurrences de 1'adjectif moral' le monire attaché i Vorigi-
ne des arts, cause de leur cxisicnce, origine de Icur histoirc et modéle de
leurs futurs développements : 'avertissement s ouvre sur ““les causes morales
de la grandc perfection des Arts ¢n Grdce”,

La “valeur morale” s’oppose 2 la “valeur mercantile” des “chefs-d’ceuvre
du génie’™” et “le moral, dont ceue théorie veut donner 1'idée, ne signific gue
I'opposition da matéri¢l on du sensuel'™. Le caractére moral de I'ceuvre sera
donc son dme, garante de la perfection de sa forme et de son efficacité sur le
spectateur™® appelé aux “jouissances morales™ de sa contemplation'.

Cette unité de déiermination du sentiment de I'artiste au sentiment du
spectateur en passant par “Pame” de 'ceuvre croise deux autres chaines :
I'une qui, du sujet de I'ccuvre aux besoins de la société garantit “Dulilité
morale des cuvrages de UAre™” ¢t leur “emploi moralement utile” et 1'autre
qui, de 1a nature et des anciens A ’@uvre, conduii artiste sur “la route mora-
le de I'imitation®”,

A leur point de croisement, le caraciére moral de 'ccuvre ainsi assuré
garantit 4 son tour sa “destination®”, i savoeir la justification et la perpélua-
tion de son existence dans les trois dimensions de I’émotion individueile, du
sentiment collectif et de la vérité imitative.

La seconde partie des Considérations... atiribue le caractére moral aux cir-
constances (mise en scéne des cuvres, dispositions d’esprit des speclateurs)
qui peuvent renforcer, conserver ou rétablir la “destination originaire™ des
CEUVICS,

Le moral releve alors du scntiment, il caraciérise les “affections” ¢t
jusqu’aux “illusions” du public®,

Il n’est donc pas ici question de moeurs bonnes ou mauvaiscs, mais de ce
“qui, dans ['&tre humain, [ct, par analogie, dans I'ceuvre d’art] est du ressort
de I"ame, par opposition 3 cc qui cst du ressort du physigue .

En revanche, la tradition rapproche plus souvent e “moral” de la raison
que du sentiment” tandis que Quatremére fait de la raison 'ennemie du
“moral” :

Pour moi, je pense que plus on est habitué @ metire en action I’ organe
du sentiment dans la jouissance des Arts, plus aussi Ion est sensible & ce
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charme moral de tous ces dehors que la froide raison dédaigne, parce
qu'elle n'a aucune prise sur eux®.

C’est qu'ici la raison est celle dont s’autorise Vesprit académique pour
réduire les ceuvres A la critigque de leur exécution et limiter leurs elfets a
I"étude comparative qu’en permetical les collections ou les musées.

Quc l'art soit réduit A la matiére de son cuvrage au profit d’un petit
nombre de riches clients ou que ses eflels soient restreints A “la perfection
imitative” de sa forme & I’intention du petit cercle des “savants™, son caracte-
re moral est perdu ; en effet, “ce qui est moral repose sur des fondements
durables?™”, éwrangers 4 la moede. De méme, “la destination morale™ des
ceuvres, comprise comme Ieur accord fondamental avec les besoins ou les
croyances de la société, est perdue dans I’adaptation de 1'ceuvre aux besoins
d’un groupe aux valeurs parliculidres, qu’il s’agisse des plus riches ou decs
plus savanis.

Quatremére condamne au nom de la théorie des arts les abus du luxe du
si¢cle précédent™ comme les pratiques académiques qu’il avait violemment
combattucs dans ses éerits révolutionnaires®. C'est que dans 'un ct autre
cas “I'exécution” devient a destination de I'ceuvre promise au marché de Part
ou aux concours scolaires.

Mais si rop d’attention ne doit pas éuc portée A 1'objet et aux qualités
immédiates de sa forme, de sa matigre et de ses couleurs, serait-ce que l¢
caractére moral dépend essenticllement du sujet ?

utilité, qui doit étre le point de vue de I' Art, est I wilité morale.
On r’entend pas au reste, par ces derniers mots, que les sujets de

I'imitation ne doivent présenter que des moralités®,

Cette réponse &tonne, mais Quatremere la justifie trois fois.

Tout d’abord, la moralité du sujet est relative aux principes de 1a sociéte &
laquelle ii est desting. Les “legons™ qu'il est susceptible de donner® dépen-
dent du régime de la cité ¢t des croyances des citoyens. C’est pourquei la
référence aux dieux grecs est constanie ¢t la statuaire ’art majeur auprds
duquel la peinture ou Ia musigue ne sont cités que pour appuyer le propos par
leur exemple ou le développer par analogie® : 1’ant grec est absolument néces-
saire puisque ses formes cxpriment les fondements de la religion civique®. En
revanche la “fable” et le “costume” anliques ne respectent pas la morale du
d¢ébut du XIXitme sigcle et la “moralilé” d’un Episode de Plutarque ne garan-
tit pas la beaut€ de sa représenlation,

La nécessité du caractére “moral” des ccuvres pourmail éire comprise en
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effet comme une préférence pour le mode de représentation allégorique : la
notion dc “sens moral” restc attachée & l'interprétation du sens littéral des
Ecritures et comme 1*écrit Fontanicr, “par sens moral, on entend celui qui nait
de Pinterprétation morale d’une histoire, d’une fable on d'une fiction qucl-
conque™”.

Cependant la statue divine, “vivifiée” par la croyance, garde ses qualités
physiques immédiatees au sentiment du spectateur ; sa beauté, si elle existe,
en ¢st augmentée et ne dépend pas uniquement de Uentité qu’elle persennifie.
Bicn siir l¢ “mérite du plus grand nombre” des statnes est historique ct
dépend cntiérement de fa circonstance qui les a fait naitre®. Quatremére refu-
s¢ toul pouveir d'émotion aux restes de 1’antiquité dont la destination incon-
nue-ne vient pas racheter I’cxécution médiocre. Si I'ancicnneté en appelle au
sentiment, elle ne saurait remplacer 1a beawté,

Le caractére moral est donc 1i€ 4 la beauté de la représentation, on plutdt
au genre de imitation : encore unc foig la statue divine ¢st 'exemple parfait
de cette cxtension du moral au-dela de la “moralité” : en eflfet, si le moral
s’oppose au physique ¢t le sentiment moral 3 la seasualité, la représentation et
méme Uimitation de la “nature vulgaire”, s’adressant aux sens, s’opposc
I"imitation de la “belle nature™ :

{imitation morale est celle qui nous procire des jouissances morales,
ou autrement de ces jouissances qui appartiennent 4 I esprit.

C’est dans ce sens qu’il est vrai de dire que Uimitation la plus idéale
sera aussi la plus morale™.

L'idéalité de I’imitation est ici rapprochée de la destination de V'ecuvre,
puisque la destination de 'ceuvre détermine Vinspiration de 'artiste
Tantdt [les artistesfcrovaient avoir vu en songe la divinité dont ils
enfantaient I'image; (...) La croyance religieuse, le besoin d’élever
Phomme G une beauté plus qu'humaine, la grandenr de la destination,
(...} : voild quel fut le foyer qui donna ta chaleur et la vie aux ouvrages
de U Are.

La position du sujet de la représencation ainsi nuancée n’en est pas claire
pour autant. La moralité du sujct, si elle n’assure pas 'idéalité de I'imilation,
scmble pourtant en &tre la condition : la représcneation dans le genre idéal
d’un sujet frivole ou licencienx est impossible™.

De concessions en dénégations™, comment restaurcr 4 'imitation idéale
des chefs-d’ceuvre de I'antiguité la vic et I'émotion que lui refuse un public
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pour lequel I’antiguité est le synonyme de galeries de platres ou de froides
allégories ?

Une troisieéme dimension du caractére moral apporte un début de réponse :
les exemples donnés par Quatremére font dépendre du caractére moral la pro-
priété de faire naitre des impressions. Or ces impressions des arts, “les
impressions touchantcs, élevées ct salutaires qu’ils peuvent produire sur notre
ame*”, sont bonnes puisqu’clles confortent les liens sociaux.

On arrive ainsi au paradoxe selon lequel le beau relatif 3 chague époque,
chaque licu et a chaque personne ¢st plus moral que le beau absolu si bien
que le “moral”, 4 s’adresser au “sentiment”, tend au “sentimental” : “le senti-
ment est la puissance vitale des Arts™” et les exemples donnés pour illustrer
sa puissance sont des illusions qui échappent a I’art, au-dela des effets dont il
est capable autant que 'objet qui les provoque est en-de¢a de la beauté idéa-
le:

La crédulité, et cette sorte de prestige qui nalt d'un certain mélange
de Pimitation avec la réalité, contribuent, je ie sais, et  en fus iémoin ici
{devant la statue de Sainte Rosalie placée dans son ermitage, prés de
Palerme], @ opérer sur l'imagination des gens simples quelgues impres-
sions qui sont hors du domaine de I' Art. I ai vu, autour de cette grotte, se
produire tous les genres d’illusion : {...) tous croyaient la voir, tous
croyaient lui parler (...). L' ouvrage est tel, que partout ailleurs il arréte-
rait foiblement les yeux & un connaisseur”,

L’ Art doit instruire par “d’utiles legons” ; il doit émouvoir, puisque le
devoir des encouragemcnts ¢st de susciter dans unc société “P’amour moral
des ceuvres du génie™”. Mais il doit aussi charmer, de ce “je ne sais quel char-
me*” auquel la beauté n’est pas indispensable.

Le caractere moral de Poeuvre d'art , s”il comprend la moralité de son
sujet, s*étend au-dela de cette condilion comme il excede sa beauté absolue,

Crest que le crittre de cetle nouvelle moralité est Peffet produit par
Pouvrage sur I¢ sentiment ; awssi Quatremére plaide-t-il pour Ia préservation
des conditions de ces effets, d’autant plus fragiles qu’clles sont relatives au
licu et & I'instant, 3 la “misc cn scdne” de I"art dans la vie sociale. Le “moral”
est d’autant plus étendu que les arts d’imitation habitent tous les domaines de
la vie publigque et d’autant plus dépendant de ces conditions gue devra provo-
quer ou préscrver 'amatcur éclairé chargé par le roi de la direction des
Beaux-Arts.

La encore, I’'exemple est un modgle :

Loin que chez fles Grees] (...) on pratiqudt cet usage de monumens
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sans emploi, tout, au contraire, était en scéne : tout jouail un réle, tout
était vivifié par une destination accessoire et sensible | la nature y ani-
mait moins I Art, que I' Art lui-méme ne semblait animer toutes les par-
ties de la nature. Par lui, tout corps eut un esprit, tou esprit eut un corps.
Dans les campagnes, dans les villes, dans les places, dans les maisons,
dans les routes, tout vivait, tout respirait, tout pensait par la puissance de
I'Art, tout parlait son langage, iout recevait et rendait ses impressions” .

Dans les temps fabulcux de cetic utopie comme dans I’intemporalité de la
théorie des aris, peu de place est laissée 4 ’ceuvre dont les formes et la réalité
sont escamotées entre sa destination et sa contemplation.

Quand les larmes des spectaleurs font la preuve de I'efficacité de 1Mart et
de la moralité de sa destination, la perception de I'ceuvre est remplacée par
les illusions, souvenirs ou analogies qu’elle a provoquées dans 1’esprit du
spectateur®.

La beauté, si elle reste indispensable a 'art, ne I'est pas 4 ces cflcls ct
Quatremére peut alors dire “Qu’est-ce donc, dans lcs ouvrages, que cette
beauté qu'on appelle positive, si scs effets ne le sont point?”

Cette réhabilitation du beau relatif ne va pas sans intention polémique.

Si I’on pense que la beauté admet des degrés, I'appréciation de la valeur
artistique ne se réduit pas a l’analyse des chefs-d’@uvre. La galerie privée ou
plus encore le Musée que sa vocation pédagogigue conduit i rassembler des
ccuvres dont le genre et 'exécution scront considérés comme parfaits en
contredit les effets possibles.

En effet, si la mise en scéne particaliére & chacune aurait pu multiplicr scs
pouvoirs, I'absence de comparaison avec des pitces de mérite inférieur fansse
l¢ jugement :

La perfection imitative (...) elle-méme a ses degrés. La maniére de

Jouir en a beaucoup aussi®.

Cette condamnation des “conscrvatoires” demande des arguments & 1'imi-
tation de Ia nature qui “a voulu gue le médiocre ¢t le pire cussent leur utifité,
dans I"échelle des points de comparaison qui servent & apprécicr le bon™”,

Quatremeére refuse ici aux musées la fonction de galeric d’étude: comparer
des plawes pour apprendre fe dessin et former le goiit est utile®, arracher des
chefs-d’ceuvre & leur site pour s5’en réserver la jouissance ne peut prétendre 4
un souci pédagogique. Quatremére assimile la galerie privée, reflet de la for-
tiune de son propriétaire, et le dépdt monumental icl que 1’a connu la Révolu-
tion avec Alexandre Lenoir au nom dii méme principe supéricur de 1'imita-
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tion : si I’amatcur ne peut y former son jugement et son godit ni le public y
ressentir les émotions que les ccuvres auraient dil susciter, c’est que la nature,
qui a donné A la beauté des degrés et un caractére aux paysages sublimes, doit
&tre suivie dans 'ordre du Muséc ou ¢ parcours du spectateur lui permettrait
de parvenir, d'une ceuvre i 1'autre, & la contemplation recueillie du chef-
d’ceuvre isolé dans un décor adéquat .

Déplacer tous les monumens, en recueillir ainsi les fragmens décom-
posés, en classer méthodiguement les débris, et faire d’ une telle réunion
un cours pratique de chronologie moderne; ¢ est polr une nation exis-
tante, se constituer en état de nation morte ; (...) c’est tuer ' Art pour en
Jaire I histoire ! ce n’ est point en faire I histoire, mais I' épitaphe™.

L’éducation du goiit demande le respect des lois de la nature ¢t le musée
ne sera jamais qu’un pis-aller. On comprend alors pourquoi tous les excmples
cités par les Considérations sont empruntés aux souvcnirs antiques et
moderncs rapportés par Quatremére de scs voyages de formation en Ialie® :
Te wemple rond de Tivoli, lcs statucs de Pantiquité, “mausolées, cénotaphes,
tombeaux”, lcs monuments [unéraires de la via Appia, le Palais Buonarotti de
Florence jusqu'a la groile de Sainte Rosalie & Palerme ¢t aux cérémonics de
la semaine sainte 3 la chapelic Sixting®,

La comparaison des chels-d’ceuvre reste le privilege de 'amateur fortuné
qui peut aller les contempler 2 loisir, chacun revétu des grices accessoires
nées du lieu, du “ciel” ou de la présence d’ccuvres moins belles.

Quatremére peut alors développer jusqu’au paradoxe une esthétique de la
circonstance, entendue non comme accident ou facteur de contraste et de sur-
prise mais comme le licu propre a chaque objet d’art consacré par la durée.

Affirmer la double nature de 1a beauté, absolue ct relative, et privilégicr ce
demier aspect conduit & reconsidérer 1’cxécution, critdre principal du juge-
ment de I'ccuvre.

En effet Vappréciation de la perfection de 1a forme, de la vraisemblance
anatomique de la représcntation ou de la conformité des ordres archilecturanx
aux regles classiques s’appuic sur un savoir qui peut avoir été acquis ¢n
dehors de Vexpéricnce esthétique par le cours dispensé dans I’académie ou
I’étude et Ia reproduction d’une copie d’ceuvre antique™. Donner cette science
qui a pour Quatrernére les apparences de la scholastique® comme critére au
Jugement de golt limitc eflet de 1'ceuvre aux artistes pour lesquels sculs elle
est lisible™.Cette revendication du sentiment opposé 3 “1’esprit stérile et froid
de la critique” rejoint un théme classique, celui de la nécessaire disparition de
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la main et du travail de Iartiste : “la science doit exister dans les productions
de I'Art, mais sans chercher & y paraiue : elle peut y paraitre, mais ne doit pas
s¢ montrer™”,

Non sculement ’exécution n’est pas le critére du jugement mais elle doit
s’effacer pour que naissc 1’émotion, condition de I’illusion qui ¢xcusera
jusqu’au défaut formel.

Ainsi 'eccuvie parfaile disparait derrigre I'illusion, 'ceavie médiocre cst
coirigée par P'émotion,

Si Ia circonstance manifeste la destination de I'ceuvre et méme 1’exprime
quand I’ccuvre ¢n cst incapable, de méme que 1'ceuvre parfaite sans destina-
tion n’est qu'un “magnifique délaut™”, I'ccuvre médiocre privée de ses cir-
constances originaires n’est plus qu’un “fragment”, un “débris” d’un age
révolu ct le témoin indifférent de son ancienneté®.

Ce n’est pas que Vartiste doive s’en remetire au jugement de la foule
ignorante : I’amatcur reste scul mailre en ce genre, puisqu’il allic le savoir de
1"académie, qu’il dépasse, aux ¢xpiricnces du sentiment et A la passion du
beau®,

Un peuple n’est pas le juge de 'art qui lui convient ; Quatremére veut res-
ter ce juge et, & un moment de restauration politique, restaurer loin des abus
de ’académisme de I’ancicn régime comme de ceux des musées et des spolia-
tions de 1a Révolution et de 'Empire cc¢ licn nécessaire parce qu’organique
entre les arts et 1a sociélé, consacré par une antiquité idéale comme la dynas-
tie des Bourbons Icst par son ancicancté.

Si la beauté relative de 1'ceuvre d’art éearte la critique “géométrique™ par
un appel au sentiment, ’amatcur chargé de la direction des arts peut orienter
ces deux circonstances. Il devra pourvoir 4 la destination de I'ceuvre de
Partisic contemporain mais égalcinent préserver, restaurer ou éventucllement
renouveler la destination de 1'wuvre ancienne ou antigue déplacée. Cetle
action s’appuie sur unc critique dn scntiment qui définit la contemplation
esthétique comme une émotion née de “rapports” éveillés par la contempla-
tion de I'ccuvre, qu’il s’agisse de la beauté née des proportions ou, devant une
ccuvre dont la forme est immalérielle, comme 1'ccuvre musicale, s’abandon-
ner & I’émotion des souvenirs et des analogies ;

Jouwir d’un bel ouvrage de la nature ou de I'Art, n’est autre chose
qit’en saisir facilement tous les rapports®.

Souvent lorsque nous croyons jouir uniquement de U'image qui est
devant nos yeu yeux, mille petits rapports indirects et étrangers se substi-
tient aux rapports principaux @ en Sorte que ce que Rous Voyons, est
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quelquefois pour peu de chose, dans ce que nous sentons et ce que nous
admirons®.

Cetie restauration s’appuie 4 son tour sur deux principes @ les monuments
(dans le sens ou ils peuvent “s’imprimer dans notre mémoire®”} doivent étre
laissés dans leur lieu d’origine ou, & défaut, un licu doit &éire créé pour eux qui
permette I’émotion,

Ce n'est que par hypothése, ou par fiction, ou par le mayen d une
froide réminiscence, qu'il est possible d'éprouver, au milieu des collec-
tions d'ouvrages d Art, I'effet moral de ces impressions heureuses qui,
s'identiflant avec celles de la nature, font disparaiire la main de I'Art
sous le charme d une illusion sentimeniale™.

La nature de 1’émotion reste imprécise, tant elle dépend de chacun,
puisque “la moitié du pouvoir de la beauté réside donc dans les facultés de
celui qui en regoit les impressions. Nous coopérons donc nous-mémes i son
action sur nous®™”, L’art, pour rester utile & la société®, doit étre susceptible de
toucher tous ceux auxquels il s’adresse, du paysan sicilien qui parle i la sta-
tue de Rosalie 3 ’'amatcur raffiné€ pour lequel toute mise en scéne est inutile,
tant son imagination peut suppléer a ce qu’it voit ou entend®.

Ici encore, kes “Collections, Cabinets, Muséum®” sont a la fois 1a cible du
pamphlétaire et I'exemple de 1’abus dénoncé par le théoricien. Les arguments
avancés pour les combattre occupent un tiers de 1’ouvrage ct font apparaitre
en creux les principes d’une muséographic idéale constamment rapportée a
I’art de la mise en scéne :

Ainsi, la nature du réle, et de la position méme des ouvrages dans les
collections est ce qui fait perdre au plus grand nombre la propriété sin-
guliére qu' ils avaient d' étre en rapport avec le sentiment®
C’est pourquoi Quatremére plaide pour 'isolement relatif des chefs-

d’ccuvre dans un musée™, scmblables aux statues de culis de culte isolées
dans la cella des temples ob le fidéle est conduit par un poriique et une ou
deux premigres salles encombrées d’eeuvres votives de mérites divers™. Si
elle ne doit pas exclure le médiocre, la galerie doit proposer au visitcur un
parcours d’ceuvre en ccuvre de mérite supérieur qui Ic prépare a la vue du
chef-d’ceuvre. Bien que le “Muséum™ soit assimilé ici aux collections el aux
“conservatoires”, on peut penser que Quatremére n’a pas désavoué la mise cn
scéne de I’ Apollon du Belvédere pendant son séjour au Louvre™.

Le second principe fait appel au “charme de 1a vétusté™”,
L’un des défants de la collection est de donner le méme Age & tous les
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objets qu’elle rassemble dans le m&me licu comme de lcs rejeter dans un
passé indéfini et révolu™. Elle peut aussi avoir le tort de restaurer abusive-
ment les chefs-d’ceuvre de la statuaire et de négliger les “débris” architecto-
niques, par exemple ; lcs uns comme les autres y perdront {out rapport avee
leur situation originale comme toute chance d’émouvoir le spectateur. Car
“I’ancienneté” est un caractére labile porteur de valeurs contradictoires.

L’antiquaire qui découvre une ccuvre - et Quatremére a €té 'un des pre-
miers Frangais & voir et & nalyanalyser les marbres du Parthénon en 1818 et la
Vénus de Milo en 1820 - aura pour premicr soin la restitution de sa forme
compléte, par la description ¢t par le dessin. 11 ne sera pas opposé aux restau-
rations mineures qui sont monnaie courante sur le marché de I'art depuis Ia
renaissance puisque la marque du chef-d’ceuvre, canon du beau absolu, est
son intégrité,

Ccependant Yancicnneté, en provoquant cette émotion ambigu qui rap-
proche d’une époque disparue tout en insistant sur le temp$ qui nous en s¢pa-
re irrémédiablement, a pour Quatremeére “V'avantage”, et peut-étre aussi
Finconvénient “de soustrairc lcs monumens a la censure™”,

Les souvenirs évoqués par I'ancienneté jouent alors le méme réle que
'illusion provoquée par la misc en scéne : ils peuvent aller jusqu’a suppléer
la beauté absente par la force de I'effet relatif aux circonstances dont a plus
importante est la disposition d’esprit du spectalenr. De méme gque 'illusion
abolit 1a conscience de 1'imitalion, 1'ancicnncté confond V'ccuvre de art et
Peeceuvre de la nature ;

Ces praductions qu’ont respectées les sidcles (...} ont acquis unc sorte de
droit de nature,

Leffet final et impossible, & la fois but et extrémité de Fart, scrait-if son
abolition dans une guasi nature dont il empruntcrait la nécessité ?

La valeur quc peut assumer P'ancienneté est indépendante de 1”art mais on
peut se demander dans quelle mesure elle n’est pas, dans un ouvrage qui teaite
surtout de monuments antiques, la condition de I’émotion de I’amateur.

Mes yeux voient ce qui fut vu par Périclés, par Platon, par César.
Horace et Virgile passérent devant les colonnes gue j admire, Nous avons
donc admiré les mémes objets, touché les mémes beautés. Voild un point
o’ nous nous sommes rencontrés. Celte dragme, ce quadrans, ont passé
par les mians de ces personnages que nous sommes habitués ¢ ne voir
qu'en songe. Je posséde dons ce qu’ils ont possédé ; c'est une sorte de
communauté qui s établit entre nous, et nous rend un moment contempo-
raing et compatriotes.
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Quatremere conclul en condamnant A nouveau, sauf bien sir si la conser-
vation de 1'ceuvre est en jeu, le déplacement des monuments™,

Les rapports de ce qu’ Alois Riegl analyse en terme de “valeur d’ancienne-
1€ avee Paction artistique, 4 peine effleurés, laissent la place 4 'émotion
d'un amateur, 'auteur lui-méme, dont la figure s¢ précise pendant que son
écrit laisse peu a peu apparaitre sa fonction de programme.

Artiste, amateur, public : ¢ mouvement de la démonstration, d*une consi-
dération morale 4 I'autre, nous montre 1a néeessité i 'ceuvre.

La premigre partie s’adresse au “talent des artistes et [au] gofit des ama-
tcurs”, la secconde aux “impressions™ d'un public non autrement déhini qui
comprend aussi bien 1'artiste, Ic critique et 1'amateur que Yignorant, cette
foule si souvent méprisée dans les €crits de Quatremere,

Si P'eeuvre joue un réle derricre lequel clle s’efface, artiste et 1’amateur
sont les autres actcurs de cc drame nécessaire de la production artistique ofi
intervicnnent, dans le réle des opposants, 1 marchand cu le critique rop
savant™,

La démonstration impligue égalecment une saciologie de 1'art puisqu’clle
dessine la figure d¢ son destinataire™ mais on peut y voir aussi un “manucl
d’action artistique™ a I'usage des amateurs éclairés qui auront la charge de
définir les principes des encouragements ¢i d’en répartir les avantages.

Si le traité resie cependant divisé en deux parties, ¢’est que 1’amateur dont
le jugement est toujours mentionné cntre la production de Dartiste et 1"'émo-
tion du public® est partout, comme le sentiment, faculté du jugement qui
explique aussi bien la création que la jouissance esthétique ou 1"émotion®.
L’amateur décide , avant la création, de la destination de I'ccuvre tandis que
Partiste peut &tre ienté d’excuser son ceuvre par la passion qui I’a créée ou de
lui donner comme seule valeur 1a perfection de I'exécution ; I'amateur maitri-
sc & I'issue de Ia création tous les degrés de 1’émotion du public. Si Iartisie
“golite” les ouvrages d’art en *jounifssant] de leur effet par les moyens qui les
produisent” ct le public “nc joui[t} de leurs causes et de leurs moyens que par
leurs effets”, V’amateur est scul i jouir pleincment de tous leurs effets® et 4
avoir les moyens d’en rendre compte, seul donc 4 pouvoir diriger ces effcts
vers leur but et les arts vers leur destination.

Les Considérations sont ¢n effet I’un des seuls traités od I’action n’cst pas
implicite & la théorie, avec deux écrits de 1a période révolutionnaire :dont il
confirme les choix @ les Considérations, la Suite ¢t 1a Seconde suite aux
Considérations sur les arts du dessin en France, dirigées en 1791 contre
I’édifice académique pour hiller sa ruine et proposer une réforme de 'cnsei-
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gnement et de I'encouragement deos arts® ¢t les Lertres au géndral Miranda
sur le préjudice qu’ occasionnercient aux Arts et d la Science le déplacement
des monumens de I art de I' Halie, le démembrement de ses Ecoles, et la spo-
ligtion de ses Collections, Galeries, Musées, et ¢ qui abordent les problemes
dc 1a conscrvation des monuments et condamnent Ie principe de la
collection™.

Les Considérations morales sur la destination des ouvrages de U'Art,.,
reprennent les thémes de ces éerits de circonstance jusqu'a les citer mais les
organisent dans un traitement systémalique de ces trois champs d’action A
partir d'un principe unique, I'imitation de la nature dans ses ¢ffets comme
dans ses ;euvres.

Les attaques de Quatremére contre les cibles héritées de 1’enseignement
académique de I'ancien régime, morceaux d'élude ou commandes sans desti-
nation ol I'on reconnait les tableaux de peinture d’histeire présentés aux der-
niers Salons du XVIIIzme sidcle®, s*autorisent cn 1806 et 1815 de la néceces-
sité du “moral” dans I’art. La critique est cependant moins vigoureuse, suivie
de propositions moins nombreuses el surtout moins explicites : 1e champ est
moins libre qu’on ne pouvait le croire en 1791 et les institutions artisliques
plus conformes peut-Gire aux souhaits de Quatremére, & une exception prés,
ce poste de surintendant des Beaux-Arts que lui a offert 1a premidre restaura-
tion au début de 1815 et refusé la scconde.

Les Considérations morales... fondent en revanche le pamphlet écrit en
1796 contre Ia “spoliation” des ccuvres d’art italiennes au moment ol Canova
réédite & Rome et A Paris les Lettres @ Miranda pour obienir des Allids leur
rapatriement.

Deux exemples longucment dévetoppés par lesConsidérations. ., prennent
alors une valeur d’embiéme et illusirent la continuité de cette séric d’écrits.

Dans la premiére partie du traité Ies monuments funéraires, privés de leur
destination commc le corps qu’ils représentent souvent dc son dme, revendi-
quent leur forction perdue. Le langage des monuments déplacés, ces “livres
originaux, toujours ouverts a la curiosité publique”, est devenu incohérent ct
ses [igures, comme celles de ’aulcur, paradoxales ; ce sont “cénotaphes dou-
blement vides, tombeaux quc la mort n’anime plus*”.. L'ceuvre d’are perd,
avant sa beauté, sa facult¢ d’insiruire le citoyen comme les artistes débutants
dont elle pourrait étre l¢ modele.

Le temple de Tivoli leur correspond dans la deuxiéme partie : si le dépla-
cement d'une statue est déja condamnable, que dire du démontage d’un édili-
ce sacré, qui plus est “a demi-ruiné”? Si 'objet d’art doit rester dans le licn
qu'il devait d’abord décorer, un batiment n’est-il pas attaché i son site, ao cli-
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mat qui I’a fait naitre®”, au paysage ou, une fois perdue toute fonction religicu-
se et sociale, il s’est intégré®?

“Déplacer” une ceuvre d’art, ¢’est 1a rendre énigmatique ou muctte, lui
enlever toute signification ou les moyens de ’exprimer.

Dans les deux cas, c’est la mort qui est en jeu : mort de ’art auquel est
retirée sa signification la plus forte, la conjuration de la mort par Ia représen-
tation de 1'absence ou de la douleur, mort d'une société o ’art n’a plus rien &
dire.

L’esprit de critique en est-il vraiment responsable, lui qui, “comme les
collections™, “ne se dévcloppe qu’aprés que les chefs-d’ccuvre ont &té
créés®”, 7 Qui “répand le froid de la mort sur la nature, et, apres avoir €levé a
la raison un trone de glace sur les débris de nos affections, laisserait 1'univers
sans Dien, "homme sans ame, la société sans morale, les jouissances de la vie
sans perspective, nos désirs sans illusion, Ies Arts sans passion, leurs
ouvrages sans clfct™” ?

L’amateur qui conscrve A scs souvenirs lours paysages et 4 ses émotions
leur nostalgie peut-il échapper 4 ce reproche ct ne restreint-il pas la création 4

la reproduction d’effets dont la “moralité” dépend de son jugement, fiit-il de
goit ?

Ces “considérations™ qui font la synthése, parfois ardue, d'un quart de
sitcle de réflexion sur la vocation sociale de 1’art nourric des bouleverse-
ments apportés par les innovations révolutionnaires en matiére de conscrva-
tion des cenvres, d’enseignement des arts ou d’encouragement i la création
cnrichissent de nouveaux accents le “systéme™ défendu ailleurs par Quatre-
mere : si le beau reste absolu, la relativité de ses effets est intégrée dans la
théorie jusqu’a en devenir une contrepartic qui demande toute Lattention de
I"artiste.

Et si amateur reste juge du godit, le public entre en scéne pour justificr
une action concréte cn faveur des arts, quelles que soient les limites dogma-
tiques ou ’arbitraire de cette laveur.

Des notes personnelles, revétues du statut nécessaire d’exemples, se
frayent un passage inédit dans ce discours d’apparat et donnent quclques
indices sur les goits d’un auteur d’ordinaire wés discret. Cependant ces
exemples sont moins indifférents a 'ordre de la démonstration qu’a I’ama-
teur, €crivain sans génie qui s’interdit cn sa qualilé d’antiquaire gagné par
I"histoire les enthousiasmes poétiques de Winckelmann, La passion de la
musique italienne qu’il défend depuis les années 1780 et un godt trés pronon-
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¢é pour les paysages pittoresques pourraient laisser croire a une influence des
débats contemporains mais la méledie I'emporte tonjours sur la couleur, la
monodie sur la symphonie et lcs Jarmes arrachées par le sentiment du sublime
sur I'horreur des tempdtes. Les ouvrages de I'art 4 venir sont destinés par
Quatremire 3 corriger les erreurs du sigcle préeédent et A restaurer leurs
liens avec une société qui les appelle. Dans tous les sens des termes, “la des-

tination morale de 1" Art a repris I’empire®”.

Magrm: NOELLE POLINO
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il est incapable de nous fixer : mais il ¥ 4 aussi le sentimenl, qui est un autre genre de science, et
sans Jequel non senlement |'ouvrage ne plait pas, mais Ia science elle-méme déplait”, Considéra-
tions..., pp. 32-33 (je souligne).

55 " Si le savoir ou le mére de éude esi e but uniciuc de I'ouvrage, ce n'est alors qu'une euvre
scholastique, qui ne doit pas sortir do cercle des écoles”, Considérations..., p. 32 ; voir aussi pp. 29,
38, 52 @ ce terme désigne la routine académique et T inclut dans le mépris de tours imitation sans
création.

56 {L'] effet ordinaire [de "ces sories de production, considérées comme morceaux d'émde"] est
d'inspirer au public une sore de dégoli pour clles, en excluant du droit d'en jouir Lous cenx qui ne
professent point FArt. (...} Mais les cuvrages des Aris ne sont point faits pour les artistes”, Consi-
dérations..., pp. 33-34 ; voir aussi p. 79,

57 Considérations..., p.33.

53 "Le plus beau des péristyles qui, dans un édifice, ne conduirait nolle part, n'y serait gu'un
magnifique défaut”, Considérations..., p. 45.

59 Considérations..., p. 48.

60 "A tout prendre, Fartistc a moins bescin de juges éclairés que d'amateurs passionnés”, Consi-
dérations..., p. 41.

61 Considérations..., p. 64,

62 Considérations..., p. 78.

63 A propos des monuments funéraires romains : "si quelques restes de {igures 4 demi elfacées
sont demeurées fidéles 3 la vanité, leurs rails s'imprimeron dans votre mémoire ; ce moaument
aura rcmpIi sa destinatien”, Considérations..., p. 56,

64 Considérations..., p. 44 {je souligne).

65 Considérations..., p. 54.

66 Considérations..., p. 37.

A7 Considérations..., p. 78.

&8 Considérations..., p. 36,

589 Considérations..., p. 53.

70 Considérations..., p. 64.

71 Analogie entre la distribution du ternple et la démarche de lantiste, Considérations..., p. 51.

72 Un autre des rares exemples de muoscographie approuvés par Quatremiére : la présentaiion des
marbres d'Elgin en fonciion de leur position respective sur le monument oripinal d'une part et de a
distance de laquelle ils devaient &re vus d'autre part, Lettres & Canova réédindes 3 la suiic des
Considérations..., pp. 102-103.

73 Considérations..., pp. 66-67.

74 "Une soric de superstition pour ce qui est ancien porte i condamner rop rigourcusement ce qui
est moderae”, Considérations..., p. 40.

15 Ihidem.

6 A propos des fresques de Le Sueur au couvent des chartreux @ "un zéle officicux dut les leur
ravir pour nous Yes conscrver”, Considérations..., p. 83. Les marbres d'Elgin sont une aulre excep-
tion qu'approuve I'Eurcpe savante, ces "sculpiures dont I'tiurope devra la jovissance et la conserva-
lion au z2le ardent et éclaité de Mylord Comie d'Elgin”, Letires 4 Canova , p. 95.

77 Riegl définit 1a "valcur d'ancienncté” comune une valeur “de remémoration”, distincte de la
valeur de témoignage historigue du moutment ol celui-ci "nous iméresse {...) dans sa lorme oripi-
nelle et intacie, ielle quielle est issue des maing de ses créateurs, et telle que nous cherchons  la
contempler & nouveauw, ou au moins 4 la reconslituer en penséc, cp paroles on en images” @ la
valeur d'anciemneté"n'est pas attachée & 'anvre dans son élal originel, mais i la roprésentation du
1lemps éeoulé depuis sa création, qui s¢ trahil 3 nos yeux par los marques de son dge. () Le monu-
ment n'est plus que le subsirat nécessaire pour produire chez le spectateur celle impression diffuse,
susciiée chez I'homme moderne par la représentation du cycle néeessaire du devenir et de la mornt
{...). Cetle impression (..} met seolement en jouw la sensibilité et I'affectivité, et prétend ne pas
s'adresser exclusivement anx personnes coltivées que concernent seales, nécessairement, la conser-
vation historique des monuments, mais aussi aux masses, i tous les individus, sans distinction de
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niveau culturel”, Alois Riegl, Le culte moderne des monuments, son essence et sa genése, traduit de
l'allemand par Danicl Wieczorek, mtroduction de Frangoise Choay, Paris, Seuil, coll. "espace-
ments”, 1984, pp. 44 €146 ; voir aussi chap. 2, p. 64 sqq..

78 " L'esprit oiseux de la curigsité, ou l'csprit {roidement observateur de la critique” ,Considéra-
tions..., p. 52.

79 A propos des collections : "peul-on micux proclamer l'inatilité des ouvrages de I'Art, qu'en
annongant dans les recucils qu'on en fait 1a nullité de leur emploi. Les enlever tous indistinctement
& leur destination sociale, qu'est-ce autre chese, sinon dire que la société n'en a pas besoin ? Ft
cependant, par une contradiction singuliére, on prétend que c'est pour I'avantage des Ars et des
arustes. Mals quel est donc cet avantage des artisies et des arts, gui n'est pas l'intérét de la société ?
Les uns el les autres n'existent-ils pas pour elle et par elle ?", Considérations..., p. 37 (je souligne).

80 Considérations..., p. 10 ; p. 13 "Tuilité morale..cst 1a plus importante des conditions nécessaires
i l'artiste et & 'amateur pour produire ot pour juger ; au public, pour sentir et gofiter los beautés de
I'imitation”, etc.

81 "Comme il n'y a que les canses morales (...) qui imposent  T'artisle I'obligation de produire des
impressions fortes ou profondes, de méne, ces umpressions ne sont regues du spectateur, que par
l'etfer d'une corrélation de sentimens entre lui et l'ouvrage. {...) le public a , pour juger de sa valeur,
sous le rapport moral {c'est-a-dire de I'eflct qu'il doit produire) un organc infaillible, celui do senti-
ment, de cet instinat des convenances, le scul qui sache apprécier toutes les sortes d'harmonies
morales”, Considérations..., p. 36 {jc souligne) ; voir p. 52.

82 Considérations..., p. 9.

83 Considérations sur les Arts du Dessin en France, Suivies d'un plan d'académie, ou d'Erele
publique, et d'un sysiéme d'encouragemens, par M. Quatremére de Quincy, Paris, Desenne, 1791,
in-8°, 168 .

84 Voir la magistrale &ude de M. Edouvard Pormmnier "La révolution et le destin des cuvres d'art”
en introduction 2 la réédition de cel ouvrage, Lettres 4 Miranda sur le déplacement des monu-
ments de Uart de Ultalie (1796), introduction ¢t notes par Edouard Pommier, Paris, Macula, 1989,
in-12°, 158 p., pp.7-83.

85 Quatremére ne peut cependant nommer cetle nstitution perpéluée par la restauration et omet un
théme qui a perdu de son actualité, cclui du dessin daprés le modle.

86 Considérations..., p, 48,

87 Quatremére développe dans larticle "architecture” de I'Encyciopédie méthodique une 1héorie de
I'appropriation des caractéres des architeciures nationales aux diflérents climats.

88 "Nommer ce lieu a ¥aniste qui I'a visité, c'est lui rappeler de doux souvenirs, c'est retracer 3 son
imagination de magnifiques tableaux..."; "le temple, vu et possédé seul, n'est plus quune figure
dérachée d'un superbe 1ableau”, Considérations..., pp. 68-69 (je souligne).

89 Considérations..., p. 42.

90 Congidérations..., p. 81.

91 Considérations..., p. 35.
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De Gerando, le social et la fin de l'idéologie

Le baron Joseph-Marie Degérando (1772-1842) n’est plus guére connu des
philosophes que comme I"auteur de 1’/listoire comparée des systémes de phi-
losophie relativement au principe des connaissances humaines’, qui lui vaut
cependant d’étre considéré par M, Guéroult comme “le premier des historiens
de la philosophie digne de ce nom™. 1 semble paradoxalement mieux conny
aujourd hui en d’autres lieux et d’autres disciplines, trés divers, dont il passe
pour avoir ét¢ l¢ [ondaleur. Administrateur de 1’Institut des sourds-muets, son
traité sur les sourds “fail encore autorité de nos jours™. “Premier A avoir
prévu le péril oil étaient les études historiques en France et & avoir cherché a y
parer™, il est célébré comme le fondateur de I'Ecole des chartes. Auteur d'un
Cours normal des instituteurs primaires, i1 “inangure ainsi plus d'un siécle
de psychopédagogie™. Professeur de droit administraif, il “a véritablement
fondé le droit administratif™, ¢n 1’émancipant dés 1'origine du droit civil.
Auteur du “premier document proprement ethnologique dans la tradition [ran-
caise™, il a le premier émis “1'idée d'unc observation participante anti-cthne-
centrique’™. Théoricien de la philanthropie, il est I’”inventeur” de la technique
de bienfaisance qui permet “de discriminer P'indigence factice”de la “pau-
vreté véritable”, et a ce titre le pére de la “police des familles™,

Ces intéréts pour le moins variés, traduits en une quarantaine de gros
volumes et une multitude de brochures, peuvent passer pour la margue d’un
esprit touche-a-toul, manquant de rigueur, ¢t ¢'est souvent 1'avis de ses
contemporains : son ami Maine de Biran rapporte I’opinion de ses collggues
de I'Instiut , qu’il nc parlage pas : ¢’est “un homme qui abuse de sa laculté
d’cerire, il se méle de tout, il se fourre partout’™®. Sainte-Beuve parlera, a pro-
pos de Degérando et Lacretelle, d'esprits “pas seulement mous™, “mais filants
comme le macaroni’™,

11 est de toute fagon courant de distinguer deux parties dang sa carriére, sa

jeunesse philosophique et idéologique, puis son ocuvre philanthropique et
administrative, comme secrétaire général do ministére de 1’Intéricur ct
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conseiller d’Etat, entre lesquelles on ne verrait guére de rapport. Se¢lon unc
émde récente sur Degérando ct les Idéologucs, 11 scrait simplement revenn
la vocation religieuse de sa jeunesse, interrompue par la Révolution : “dans
ses &critg édifiants et moraux, on chercherait en vain de quoi démarquer une
pensée rigoureuse de I'idéologie religicuse de sa jeunesse™? Il nous scmble
pourtant gue ces deux carrieéres de Degéando ne peuvent étre simplement jux-
taposées, et que, d’une certaine manigre, elles s"éclairent 'une par I'autre.
Les principales divergences entre lui et les Idéologues ne sont pas seulement
14 ob on les site habitueliement. Quant a la muhiplicité de ses intéréts, on
verra gu'elle est soutenue par une préoccupation unique, tout 2 1a fois théo-
rique et pratique, la philosophic de cette époque étant une “philosophie
impure”, qui ne peut sans doute pas se comprendre ¢n dchors de ses visées
pratiques, sans pour autant s’y réduire.”

Idéologie et spiritualisme

Degérando est habituellement classé parmi les ldéologues, mais comme
représentant de la “troisitme génération” des Idéologucs, “spiritualiste et
chrétienne™”, ou comme le responsable de la “premitre crise de la psycholo-
gie idéologique™ I1 était méme, en son temps, considéré comme le meilleur
exemple de la transition entre Idéologie et Eclectisme. Selon Cousin, parlant 3
ses obsgques, et complaisammment cité par Degérando fils, “il a donné la
main & deux générations, a deox &poques, comme, dans la science, il était le
lien de deux grandes philosophies™, la philosophie de I’'expérience et cellc
de la raison. Dans la trés eofficiclle Iistoire de la philosophie du cousinien
Damiron, il gagne méme sa place parmi les éclectiques, car avec lui “I'idéolo-
gie n’a plus &€ qu’une partie de la psychologie”, contrairement an voeu de
Tracy qui voulait en faire “une partie de la zoclogie”, “li est partout spiritua-
liste ; il le fut des le principe™’. Lui-m&me éprouvait l¢ sentiment d'étre 2
mi-chemin entre ces deux écoles, violemment antagonistes, placé “dans unc
position assez facheunse”, “entre Ics batteries des philosophes d’ Auteuil et
celles des enncmis de 1a raison™®.

Pourtant, dans un premicr temps, Degérando paraii proche de ces Idéo-
logues, qui, aprés avoir couronné son premier écrit sur I'influence des
signes', le foni revenir de {"armée, ol il 5’était réfugié en raison de ses opi-
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nions royalistes, lui trouvent un poste administratif de toul repos et le nom-
ment membre associé de U'Institut. Son traité Des signes, comme son essai
De la génération des connaissances humaines (1802) couronné par I"Acadé-
mie de Berlin, traitent des deux questions les plus classiques dans la tradition
idéologique, issue de Locke et Condillac. Les théses soutenues semblent
orthodoxes : il entend établir “‘que toutes les idées sont fondées sur I'expé-
rience’™ et réluter le systtme des idées innées, “par Panalyse de nos idées”
et “par 1'expérience”, Condillac est “le philosophe qui a porté le plus de jour
sur la génération de nos idées™, cn particulicr en nous montrant “comment le
langage décompose la pensée™, Avec lui on comprend I’importance centrale
du langage a ’origine de la pensée : cxposant comment les signes se lient
entre eux il explique par la comment les idées s associcnt entre elles.

Réflexion sur les signes, analyse des idées,critique de l'innéisme, tels
sont les principaux rapprochements cntre Degérando et les Idéologues. Les
différences sont pourtant sensibles, ct ont été développées récemment® Dans
De la génération, il estime que Condillac n'a fait “que reproduire Ies idées
(de Locke) sous une expression plus rapide, plus sententicuse, mais souvent
plus inexacle et plus obscure™. Le Traité des sensations a mis “la métaphy-
sique en roman'?®. Le Traité des systémes surtout est le plus mauvais ouvrage
de Condillac. La doctrine de la “sensation transformée”, incompréhensible,
est 1a marque d’un empirisme trop radical, d'un “empirisme sysiématique™?.
Il voit méme du cartésianisme dans cette volonté de tout réduire & un principe
unique.

Condillac s’est trompé en voulant tout ramencer 3 I'analyse du langage. Si
pendant longtemps on s’est trop désintéressé de 1'étude des signes, il v a
anjourd’hui une mode inverse qui accorde trop A cctte analyse. L'éude des
sourds-muets montre que, méme dépourvus de signes, ils ont néanmoins des
idées. Contrairement & ce que croit Condillac, its ne sont pas “privés ne de la
mémoire et de la faculté de raisonner” Condillac se trompe en particulier
lorsqu’il croit que pour réformer Vesprit humain, 1l suffit de réformer le lan-
gage. La maxime qu’”unc science bien traitée n’est qu’une langue bien faute”
est “trop absolue.”® Cela n’est vrai, sclon Degérando, que des sciences abs-
traites, mais pas des “sciences expérimentales, qui doivent toulcs leurs
lumigres a I’observation, et ne regoivent presqu’aucun secours de 1’analyse de
nos idées™.® Pour ces sciences, 1’étude de 1'histoire des mocurs des nations,
de I'histoire des sciences et des arts, de 'éducation des enfants peuvent dans
bien des cas étre beaucoup plus utiles.
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Dans la méme perspeclive, Tracy est également pris A partic, 4 propos du
réle du mouvement a lorigine de Vaffirmation de I'existence des corps. H
n’y a pas selon Degérando de sensation primilive du mouvement, il faut
d’abord avoir 1'idée d’un corps immobile qui serve de régle A cclie sensation.
Tracy devrait donc admettre cornme “fait primitif” Je “senliment de 1'cxisten-
ce” des corps. La réponse d¢ Tracy sera trés claire : on ne peut employer une
“idée trés abstraile” comme celle de ’existence “sans avoir au moins fail tous
ses efforts pour rendre bien compte de sa formation™'. Puis il montre les
méfaits de I'influence allemande sur Degérando, avec sa fausse profondewr.
Enfin , et on passc & la politique, il n’accepte pas le “tableau lamentable des
malheurs de la Révolution” donné par lc royaliste, puis napoléonicn, Degé-
rando. De méme 1’image d’une France volage, peu savante, est inadmissible ;
on ne persuadera jamais “aux gens de bon scns d’aucun pays gue la grande
Nation soit composée de si petites tétes™,

Le fond de la critique dc Dcgérando est que les Idéologues ont oublié
"activité propre de I'esprit humain : Condillac a * dit en partie ce quc les
signes sont & notre esprit, mais il n’a point dit ce que notre esprit est aux
signes, et comment il agit sur eux™, D¢ ¢e point de vue Degérando proposc
une sorile de retour & Locke, qui était plus prés de la véritd lorsqu’il faisail de
la faculié de réflexion unc des deux sources de nos idées. Face a la sensation,
faculté purement passive, Degérande va jouer sur le mot sensibilité pour
réintroduire une faculté active. Comme on I'a moniré récemment, pour Degé-
rando, “en un sens la scnsibilité n’a ricn de sensible™, La sensibilié est le
matériau d’une faculté aclive, que Degérando nommera attention. “Dans la
sensation proprement dite, I"ame &tait simplement passive, & Iattention com-
mence le premier exercice de son activité™. Celic atiention, tout i fait indé-
pendante de 1’arganisation physique, fait prendre une forme concrete a
I’esprit, et se trouve 2 I’origine de la réflexion et de I'imagination qui permet-
tent d’organiser I'expéricnce. On a méme pu récemment parler d’un “style
phénoménologique” de¢ Degérando, dans 1a mesure oit il pose d’embléc une
conscience et décrit la communication “en termes d’”intentionalité” Comme
il y a une expérience externe, il y a désormais une “expérience interne”, mais
pas au sens physiologique d¢ Cabanis, qui est, pour sa part encore plus séve-
rement critiqué : les médecins qui croient pouvoir dire Ia vérité sur ce qu’est
I'homme se trompent, “le scalpel ¢t le microscope nc peuvent aticindre
qu’une portion de nous-méme ; il en est une autre, et la plus noble qui leur
échappe, mais qui se découvre 3 cet oeil intéricur de la réllexion™, Au sujct
de Cabanis, il écrivait & Mme de Stagl, lors de la parution des Rapports, que
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“des hommes qui ne croient qu’a la fatalité et a la matiére ne peuvent étre les
amis sincéres de 1a liberté™®,

Cette expéricnce interne annonce indéniablement fa psychologie intros-
pective des éclectiques. Mais 1” insistance sur le rdle actif de I'attention n’est
pas le propre de Degérando : elle se retrouve également dans ’ocuvre de
Biran ou de Laromiguidre qui fait de Iattention *‘le premier emploi de notre
activité, e premicr de tous Ies modes d’action que nous découvrons au
dedans de nous-mémes”.”

Le retour de I’érudition

L’autre grande divergence enire Degérando et les ldéologues, qui annence
la période ultérieure, éclectique au moins, romantique en un sens, est I'impor-
tance accordée par lui 4 I’érudition comme source de connaissance ; “le
secret de 1’avenir est dans le passé. Lhistoire des nations ¢st la premiére
étude du législateur. L'histoire de la pensée doit étre la premiére étude du phi-
losophe™ Dans la période révolutionnaire, la raison avait systématiquement
remplacé I'hiswoire : le mot de Rabaut Saint-Etienne, notre histoire n’est pas
notre code™ résume bien la pensée des révolutionnaires et de la plupart des
Idéologues, comme Volncy ¢t Daunou. Le rejet de ’érudition en philoso-
phie, le mépris pour les philosephes de 1’ Antiquité était aussi le propre de
Condillac, qui fait preuve de la “prévention habiluclle contre la philosophie
dc P Antiquité” et ne travaille que sur des “documents de scconde main™2, A
I’inverse Degérando appelle de scs voeux un renouveau de 1érudition. S'il a
demandé 1a création de ’Ecole des Chartes, c¢’est qu'il a été “le premier a
avoir préva le péril odl étaient les études historiques en France” ¢t a donc pro-
posé , pour remplacer les Bénédiciing,”une sorie de Port-Royal nouveau”, od,
au “Sénat de I'érudition” seraient joint “un noviciat” de pensionnaires, “pris
parmi de jeunes savanls qui se scraient préparés, sous la direction des pre-
miers” aux travaux de I’érudition. *

C’est en réaction contre ce déclin de ’érudition qu’est composé la monu-
mentale Hisioire comparée des systémes de philosophie.Cette histoire prétend
répondre au voeu de Bacon d’unc “histoire littéraire compléte et
universelle™, ce voeu pouvant éire réalisé grice aux progris des méihodes
de classification, inspirées des scicnces naturclles, Il ne s’agit pas de faire une
simple histoire des “sectes”, mais de fairc unc histoire organisée d’un point
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de vue sysiématique, “ramence i un point de vue général”. La masse de ren-
scignements apportés par Degérando n’cst pas négligeable et son Histoire
sera trés vite traduite en allemand par Tennemann, louée par Dugald Stewart,
et pillée par Biran, Bonald et Cousin,

Ce gofit pour ’érudidon le conduit 2 apprécier des autcurs comme Gas-
sendi, qui est préféré A Descartes pour avoir “enscigné i éclairer 1'érudition et
1a philosephie 'une par "autre™* L'Histoire comparée des systtmes de phi-
losophie joue également un réle important dans I'introduction de Kant en
France* ou dans le redécouverte de Platon, qui scandalise les dernicrs Idéo-
logues et dont va bénéficier Victor Cousin.

La justification de son intérét pour Vérudition tient 3 des motifs &clec-
tiques avant la lettre. Dés le traité Des signes, 11 avangait : “je crois que
presque tout a été dit ¢n philosophie, et que ce ne serait pas une gloire
médiocre, lors méme qu’on n'y ajouterail rien de recueiltir les vérités
éparses™. Entre toutes ces doctrines, il suffit de choisir, de “prendre un
milicu entre les opinions extrémes™*, 11 faut dire que la conception de 1'his-
toire de la philosophic quc propose Degérando annule d’une certainc mani¢re
Ia nécessité méme de cette histoire, comme ce scra ke cas pour la conception
de I’histoire de la philosophie de Victor Cousin. Les systemes de philosophie
sont classés suivant leur réponsc a trois questions : cclle de Vorigine des
connaissances, et on a le sensualisme ct le rationalisme, ceilc de la certitude
et on a le dogmatisme et le scepticisme, celle de Pexistence de 1'objet ¢L on a
le matérialisme ¢t 1'idéalisme. Le nombre des positions [ondamentales de
I"histoire de 1a philosophie e¢st limité par le nombre des réponses possibles de
Pesprit humain, L'histoire de fa philosophic, comme plus tard chez Cousin,
dépend d'une psychologie, qui nc comprend pas la possibilit¢ d’une histoire
réelle.

Entre ces diverses positions on a aujourd’hui comme hier les mémes
oscillations, méme si celles-ci sont “moins sensibles aujourd’hui que dans
I’ Antiquité™*. On trouve finalcment “les mémes apergus, et parfois les mémes
expressions chez des philosophes que séparcnt plus de vingt siécles™.
L'image des oscillations indique bien que le progrés ne consiste qu’a s’arréter
en un point qui éiait déja donné dés le début de 1'histoire. Ce point d’¢quilibre
entre les deux exirémes c¢st donné par la philosophie que Degérando appelle
“philosophie de ’expérience™. Cette philosophic, pacifique, permet de conci-
ler les systémes opposés car, clle cherche “dans V'expéricnce Porigine des
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connaissances humaines, le fondement de leur réalité et le principe dc leur
certitude™. Or cette expérience cst tout 2 la fois “intérieure” et “exiérieurc”,
met donc en équilibre “facultés actives” et “faculiés passives”, “réflexion” et
“sens”. La philosophi¢ de ’expérience que professc Dégérando cst en fait

“immuable, parce qu’elle est placée au point d’appui”™.®
Matérialisme et égoisme

Degérando fait preuve d’une rclativement grande objectivité dans le trai-
tement des philosophies les plus éloignées de ses propres positions.™ 1
défend sensualistes ¢t matérialistes contre toute accusation de pervertir la
morale, car “il 0"y a rien de plus arbitraire que ces suppositions élevées sur la
tendance morale d’une doctrine, il n’est ricn de plus dangereux ¢t aux saines
idées religieuses et A la vraic philosophie”®. D’ailleurs les matérialisies com-
plets, ¢’est & dire qui “n’admettent de réalité que dans les objets de nos scnsa-
tions externes” sont fort peu nombreux. Des auteurs comme Epicure,
Hobbes ou Helvétius ne sont pas entiérement matérialistes, puisqu'ils accor-
dent une certaine réalité aux sensations, qu'il considere comme n’étant pas
uniguement matérielle. Mais ¢cn méme temps, il ne peut s’empécher d¢ mon-
trer les conséquences négatives du matérialisme. Cette doctrine n’est pas
tant dangereuse par ses affirmations, 1’existence de 1a matidre et des corps,
que par ses conséquences, Ia deswruction du principe pensant. e matérialisme
est dés lors assimilé aw calcol et 4 I'égoisme et jugé d’un point de vue moral,
ou plutdt climatique : ce sont des “systemes glagants”, la doctrine d’Epicure
“cst en quelque sorte 4 la philosophie ce que I’hiver est & la nature™®, 1""e(fet
naturel du refroidissement qui devait s’opérer dans certains esprits™” aprés
'exaltation platonicienne,

Face i ce matérialisme, la “philosophie de I’expéricnce” de Degérando se
présentera de plus en plus comme un antidote Dans le rapport fait & I'Empe-
reur sur les progrés de la philosophie, 1l explique que son but a été “de
réconcilier la philosophie avec les vérités qui fondent le bonheur de 'homme
et la tranquilité des Elats”, en combattant “les abus commis au nom de 1a phi-
losophie, sous les rapporis de la morale, de la religion et des instilutions poli-
tiques™®, Sur ce point, Biran rcconnait sa dette & I'égard de Degérando
“C’est vous, en effct, mon cher Degérando, qui m’avez appris 4 ne pas sépa-
rer le bat moral de de nos recherches spéculatives sur les faculiés™ | »
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Des lors la deuxidme carriére de Degérando, de philanthrope et d’adminis-
tratcur, continue son combat philosophique. La philanthropie était pour lui
une “passion de jeunesse”, & tel point que Mme de Staél pouvait se plaindre
qu’il y ait “trop de philanthropic dans son amitié, on pear d’gtre traité par lui
comme un pauvre™®, 1l faut dire que Degérando est un philanthrope profes-
sionel, appartenant & un nombre élonnant de sociétés ¢t institutions chari-
tablcs : Sociéié de morale chréticnne, Société pour I’'encouragement a 'indus-
trie, pour 1'instruction élémentaire, des établissements charitables, de la
Société philomathique, membre du Conseil d’administrations de 1’asile-
ouvroir des jeunes filles, de salles d’asile, des Quinze-Vingt, des caisscs
d’épargne, des habitations ouvrigres, fondatcur de la caissc de retraite du
Ministere de I'Intérieur, dont il est secrétaire général.Face aux doctrines gla-
cdes du matérialisme ¢t aux “froids calculs del’égoisme”, la philanthropie va
réintroduire la chaleur de I’amour ; le “coeur rempli par le véritable amour a
besoin de se répandre™'. Cetle action se fait sur le modele du rayonnement
du soleil. Les burcaux de bienfaisance seront les foyers ol “vicndront conver-
ger et s¢ réunir toutes les informations ; de ce foyer partiront tous les genres
de soulagement ct d’assistance ; nos visitcurs en scront comme les rayons dis-
séminés de toutes parts™®

il se fait égalcment théoricien de la philantropie, soit privée, dans Le
visiteur du pauvre de 1820, qui connait de nombreuses rééditions, soit
publique avec le Traité de la bienfaisance publique en qualre gros volumes,
de 1839 =, Dans ce demnier ouvrage apparail timidement I'idée que la pau-
vrelé n’est pas seulement due au vice, mais est aussi en partie un probléme
social. De la witelle individuclle du Visitcur, il propose de passcr 4 un patro-
nage général de la classe ouvriére pour permettre de intégrer, d’éviter,
comme dira Comte, que “le prolétariat campe au mificu de la société occiden-
tale™, Sinon “la gucrre éclatera, la plus fatale comme la plus universclle des
guerres ; non plus de nation A nation, mais partout cntre celui qui n'a ricn et
celui qui posséde”.®

L’exil et les marges

L’objectif essenticl est donc d’éviter que les pauvres ne constituent une
classe & part, de méme que les enfants pauvres ne doivent pas &tre un groupe
séparé.Il faut éviter les dissenssions, 1'"esprit d¢ discorde”, 1'"égoisme qui
iscle les hommes, les rend éirangers les uns aux autres, rcliche ou détruit tous
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lcs liens des affections, et concentre 1’activité individuellc dans la recherche
des jouissances™®. Degérando répite sans cesse qu'il faut “rencuer le licn™
entre le riche et le pauvre.¥ Mais ce qui ¢st intéressant dans sa réflexion ,
¢’est que cetie problématique de 'exclusion des pauvres n’est qu’un élément
d’une préoccupation beaucoup plus générale au sujet de tous ceux qui sent
aux marges de I’humanité, qui sont, suivant son lerme, “exilés”, ceux que
I’on appellera par la suite lcs “exclus” : leur réintégration au sein de la socié-
t¢ suffirait & guérir la plupart des maux. Cet exil c’est celui des pauvres, mais
aussi celui des malades, des sourds-muets®, des fous, des enfants sauvages,
voire méme des demi-soldes : “est exilé (Dieu ! Quelle pensée pour celui qui
I'approfondit!), qui est exilé¢ du monde moral "%, Cet exil est bien pirc que
celui des prisonniers des barbaresques : le fou qui retrouve la société serait
“revient d’unc bien plus dure captivité” que “le captif ramené d’Alger et
racheté au prix de 1'or”™™. Pour renoycur ces liens, une scule faculté doit étre
dévcloppée, la sympathie, et la morale se résume a étre “comme l¢ lien sym-
pathique de I’hnmanité tout eniigre™

C’est par cette réflexion sur les exilés de la société que Degérando reste,
d’une certaine maniére, fidele A son inspiration idéologique, a la fois quant
aux objets et quant aux méthodes. Son intérét universel, pour les sourds-
muets, les sauvages, les aveugles, les fous ne fait qu’énoncer la liste des
marges de I’humanité, qui doivent permettre aux Idéologues de constituer une
science de I'homme. Celle-ci, sur le modéle de l'analyse, ne peut se consti-
tuer que par comparaison, avec des objets A la fois suffisamment proches et
suffisamment lointains. La bonne méthode est de procéder par comparaison,
car “‘on analyse en philosophic par les rapprochement comme en chimie par le
jeu des affinités”™, Ainsi s’explique 'activité d¢ Degérando au sein de la
Société des observateurs de I’homme ; il examine en son nom I'enfant sauva-
ge de I"Aveyron, et surtout rédige d’importantes Considérations sur les
méthodes & suivre pour [' observation des peuples sauvages™, 3 'occasion de
P'expédition du commandant Baudin vers les “terrcs auvstrales”. Il s’étonne de
ce qu’on ne s¢ soit pas intéressé auparavant dans les voyages d’exploration, &
I'étude de 'homme, alors que les “sauvages” offrent l¢ orme de comparai-
son le plus “curienx”, le plus “fécond en méditations utiles™, par la grande
diversité des niveaux de développoment qu’ils présentent. Eux gui sont pour
nous de lointains “parents” au scin de la “société universelle™ |, nous permet-
tent de mieux nous connailre nous-mémes, tels que nous étions dans des
temps reculés. De méme les sourds-muets fournissent “des instructions plus
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positives encore que celles qu’on retire du spectacle des peuples sauvages”,
car 1"état moral du “sauvage” résulte de plusicurs causcs “dont il est difficile
de déméler 'action distincte et précise”, alors que chez le sourd-muet “tout se
rattache i une cause unique, la privation de la parole™*

Pour bicn connaitre les “sauvages”, I’idéal serait de prendre le temps de
vivre avec eux, et de pouvoir ainsi apprendre leur langue, en s’aidant peut-
étre des langages des sourds-muets non instruits. A défaut il convicndrait
d’en ramener quelques échantillons, ou mé&me une famille entigre, Il proposc
cependant des régles générales fournissant “un cadre complet qui piit réunir
tous les points de vue sous lesquels ces nations peuvent &re envisagés par le
philosophe™ et qui puisse convenir A des populations appartenant “a des
degrés s différents de civilisation et de barbarie”.” . Les questions que doi-
vent se poser les obscrvatcurs sont recensées sous forme de résumés en marge
du texte. Elles portent d’abord, et en cela Degérando est trés Idéologue, sur
les signes des “sauvages”, du langage d’action 4 I"”ensemble des discours”,
en passant par le langage articulé. 11 demande également de recucillir leurs
ébauches d’écriture en particulicr hiéroglyphiques. Ces “sauvages” permet-
tront,par comparaison, de mieux connaitre 1’homme.

La différence tient a cc gue les Idéologues, en républicains, ne voyaient
dans ces marges que de simplcs points de comparaison (héorique, mais, au
point de vue social ¢t politique, postulaient 'unité d’un sujet abstrait, qui
devait étre au fondement de la société. En revanche Degérando pose d’abord
Iexistence d'une communauté, dont les marges sont en fait des positions
absolues et définitives. La nécessité de lier ces différences, qui ne peuvent
étre réduites, implique qu'il n’y a pas d’universel qui fonde la société. Avec
Guizot et les doctrinaires, qui auront pour le moins *un sens aigu de la diver-
sité sociale™™, il récusc le¢ “principe d’universalité” pour affirmer I’existence
d’un déterminisme social absolu. Il n'y a que des différences et il ne s agit
pas d’essayer de les supprimer, il faut faire en sorte qu’elles tiennent
ensemble, malgré la force centrifuge qu’est 1"”¢goisme”, Pour cela, il
convient de célébrer I culte du “lien social”, sur un fond de morale “sympa-
thique”. La problématique dans laquelle se place Degérando a récupéré les
éléments de la méthode comparative des Idéologues, mais pour en faire des
étres réels, qu’il Taat aller “visiter”, afin de mesurer la solidité de la sociéié
en ces points de rupture, et de tenter de la raccomoder, 4 'aide de 1a morale.
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Culte du lien et modéle familial

JAu deld des exilés du monde moral, cette passion du lien s’élend &
I'infini : Degérando fondera une revue, les Archives litéraires de I'Europe,
pour développer les liens culturcls entre les nations, remarquant que “les deux
peuples” qui sont “demeurés plus invariablcment stationnaires sont précisé-
ment ceux qui ont affecté de s’isoler entierement” @ Chinois et De méme &
V’égard des nations non civilisées, il [aut des “communications libres et répé-
tées” pour établir “les liens d’une vaste confédération” et réaliser “dans ces
contrées les voeux des amis de I'humanité {...) d’'une manicre et plus douce
et plus sire que la conquéte™, comme Cafarelli cn avait eu Vidée lors de
I’expédition d’Egypte. Ces licns universels sont invariablement illustrés par
I’image assez banale d’une chaine : devant les “braves marins” médaillés de
Boulogne-sur-Mer, il explique que les “amis de ’humanité” doivent s’unir
“non pas sculement dans 'enceinte d’unc méme ville, mais d’une cité a
I"autre, d’un pays & un autre pays, ct, s’il se peut, d’un bout de la terre &
Pautre, formant ainsi, comme une vaste confédération, une chaine dont les
anneaux resscrreront encore entre tous les hommes les liens de la confraterni-
té ct de la mutuclle bienveillance»®. Cette image des anneaux scrt aussi &
exprimer un lien diachronique de toutes les vérités : “il m’a été permis
d’étre 1'un des anneaux de la grande chaine d’or qui transmet d’dge cn Age le
dépot des connaissances sur la terre™2, EL, ¢nfin, cette chaine universelle a un
point fixe : il faut “perpétuer les saines traditions dont le premicr anncau se
rattache au ciel, et dont la chaine doit embrasser 1’humanité™®,

Le modle de cette sociélé li€e est évidemment la famille. A tous les
niveaux de I’école ou atelicr & I’humanité on a affairc & une seule grande
famille. Famille patriarcalc dans le cas de 'usine ol le chef “exerce unc sorte
de magistrature, je dirais presque qu’il excree les fonctions du pere de famil-
1¢”™. Dans le cas du systéme des mairies “qui a distribué sur tous les points,
une magistrature paternelle™, Lo droit administratif lni-mé&me est défini
comme celui qui “gouveme ces familles nouvelles et ces associations gra-
duédes qui forment une communauté d’intéréts plus ou moins étendue, et qui
viennent s'allicr, se confondre, dans Ta grande famille nationale™®. Famille
mairiarcale dans la plupart des cas, d’un matriarcat doux el sensible :
“I’humanité est une : elle cst la miére commune, ¢t les peuples sont fréres™,
Plus que de paternalisme, il faudrait parler d’'un “maternalisme” de Degéran-
do, volontiers larmoyant ; lui-m&me sc confesse : “j’é1ais un bien tendre pére
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pour mes enfants ; mais il me semble que j'ai maintenant de plus pour eux l¢
coewr d'une mére™®, L'originaliié de la famille modele de Degérando appa-
rait encore micux si I’on se souvient de la conception de la famille comme
fondement de la sociéié que propose un de ses contemporains, Bonald : celui-
ci ne voit dans 1a famille que l¢ pére, qui “est ¢ pouvoir, ¢’est A dire la volon-
té de produire et de conscrver, ou de développer Vintelligence de 'enfant™,
et dont la mére n’est que le ministre.

La méthode : e panoptique doux

Tel est Iidéal : I'union universelle, 'image : les anncaux de la chaine, Ic
modele, la familic. Il reste & Degérando A proposer une méthode pour arriver
a cette union. 1 propose, & propos des pauvres et des enfants, de mieux s¢
servir 4" ”instruments qui sont i la disposition de tous” : les yeux. Ils doivent
penmcttre au philanthrope de savoir s'il a affaire 4 de vrais pauvres : “pour
discemer I'indigence réelle ou simulée, ni talisman magique, ni formule géo-
métrique, il 0’y a qu’un instrument : les yeux, de bons yeux, des yeux asscz
multipliés, des yeux qui voient de prés, individuellement™. 1l faut monter
dans ces “réduits ignorés” pour *voir face & face, non le simulacre ou le jeu
de V'imposture, mais sa réalité qu’clle vous déguise pent-&tre™'. Le test de la
rougeur,contrairement a ce qu’on peut penser, n’cst cependant pas suffisant
pour discerner le vrai pauvre, car il y a aussi la rougeur de Ihypocrisic. La
seule vraie preuve est dans I’échange des regards @ “quc son regard et ton
regard se rencontrent 1™ De méme dans les classes, “Tien ne porte micux un
enfant a veiller sur lui-méme que de sentir qu'il est surveillé par autrui ; mais
cette surveillance ne doit pas étre inquilte, vexatoire {...). L’é1eve doil s'aper-
cevoir seulement que les yeux sont ouveris sur lui, qu'il agit en présence de
témoins qui peuvent &tre ses juges™. Avec Degérando apparait I’utopie d’un
panoptique tendre, ol le regard de chacun sur chacun scrait embué de larmes
d'émotion, et qui n'en seraitl que plus intelérable,

Les finalités rigoureuscs de cette méthode du regard direct n’en sont pas
moins claircment avancées : Degérando propose méme le modéle d’un livret
du pauvre, qu’il nomme “cndeiarnétre”, dont devrait &tre munie chaque famil-
le, et qui permettrait de mesurer quatre paramétres @ mesure de 'indigence ct
de I'éendue des secours, genre particulier des besoins, note des variations
que I’état du pauvre aurait subies, notes confidenlielles sur sa moralité et sur
sa conduite ™
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Un exemple : le “discours pieux” sur I’éducation

Son Cours normal pour les instituteurs primaires donné devant les €ldves
de I'Ecole normale de Paris est particulierement intéressant par la modernité
de ses affirmations et de son langage. Tout le “discours picux” sur I’éducation
qu'analyse J.C. Milner” y est par avance résumé . L’idéologic démocrate-
chrétienne sur I'¢ducation, qui est effectivement & 'crigine de tout le discours
de la psycho-pédagogic® y cst admirablement exposée, ¢n liaison avec une
volonté cynique de contrble des enfants pauvres.

Le but “général et essenticl” est ’éducation. L’instruction scule nc vaut
rien, elle est “une branche de 1’¢ducation, mais une branche subordonnée™ :
I’école du “magister” n’en est pas unc. Le moyen de cette éducation est
I'imprégnation, I""éducation agit par la puissance dc 1"habitude™, Il convient
dong avant toute chose de “bien étudier les enfants, soit dans Ics dispositions
qui leur sont communes, et qui apparticnnent a leur situation et & leur age,
soit dans celles qui sont individuclies & chacun d’eux™ : “admirez comment
1a tendre sollicitude de la mare cherche i pénétrer les besoins de I'enfant au
berceau”™, Pour ce qui est du maitre, il va de soi qu’il n’exerce pas une pro-
fession, mais un “minjstére moral™® que seconde le ministére religieux. Il
agit par ses qualités morales, par 'exemple qu’il donne : “lc speciacle de
volre vie sera comme un livre toujours ouvert ol vos éleves liront leurs
devoirs™®. En des termes étonnamment conlemporains, il pose que “ies insti-
tuteurs doivent devenir des éducateurs™®, ils deivent “avant toat aimer les
enfants™™, Qu’auront-ils en retour ? Non pas un salaire, mais une jouissance
bien plus forte : “jouissez ! devant vous s ouvre une carriére de belles actions.
Ils sont pauvres ! Eh | Bien, ils vous en seront plus chers™™. Il convicnt
d”étre le consolateur des enfanis pauvres, “et par ce mayen de leur inspircr
la résignation et la paticnce™™

Le contenu de 1’cnseignement doit &tre concret ¢t non plus abstrait, en
particulier pour les pauvres, puisque “la raison pratique est la plus nécessaire
au pauvre™®, et que pour lui I'imitation vaut micux que le raisonnement. Il
n’cst pas nécessaire de les rendre savants, il faut les rendre heurcux @ “ces
aimables enfants (...) vous discnt par ma bouche : enseignez nous i étre heu-
reux ; c’est la legon dont nous avons le plus besoin™®. Adepte des méthodes
nouvelles, en gymnastique -la méthode Amoros- cu en chant -la méthode
Wilhem-, il insiste surtout sur upe éducation morate “vivanic et sensible”, sur
le modele de 1'éducation matcrnelle : “la morale doit apparaitre A 'enfant
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comme une mére tendre™®, La gaieté, Iaspect riant de la classe, chers 4 la
fondatrice des écoles matemelles frangaises & la fin du sidcle, Pauline Kergo-
mard, soat constammeant recommandés par Degérando : “que I'école offre un
aspect riant”?, une “gaieté douce ¢t sereine”, animéc par des jeux, dans un
local “clair et ensolcillé™" Dans les salles d’asile, 'enseignement “ne doit
étre qu’une récréation continue™'?, Les fables, images, exemples nécessaires a
cel enseignement seront réunis dans plusicurs cuvrages de Degérando : La
morale en aciion ou les bons exemples, &crit en collaboration avec Delessert
(1842}, le Fabuliste des familles (1833). L’éducation maternclle est explicite-
ment donnée comme le modéle de toute éducation possible : “I’éducation du
berceau” est “un modele” pour “tous les Ages™™, Autre idée moderne ot signi-
ficative, I'idée que I'éducation n’cst jamais achevée ; “la vie de 'homme
n’est en réalité qu'une grande éducation dont le perfectionnement cst le
bul”IH

La discipline ne deit pas &tre extérieure mais intéricurc : “la force qui
résiste aux séductions est tout intérieure™”, “Cclui qui se résigne n'est plus
opprimé£™s, ou, dit ¢n tcrmes kantiens “obéir 2 1a loi du devoir, c’est se com-
mander 4 soi-m&me™", Le travail ¢st essentiel dans ccue discipline : il rap-
proche les hommes puisqu’il ¢st cxécuté en commun , if cniraine a la constan-
ce et & la régularité. De méme pour les adultes, le travail d’atclier a quelque
chose de constant, d’uniforme et de régulicr Gui subjuguc la volonté humaine
(...} qui renferme donc une secrite analogie avec 1'empire do devoir™?®.Dans
la mesure ol 'adversaire principal que dénonce Degérando, & propos des
enfants, ¢’cst encore une fois 1'égoisme , le maitre doit avant tout s’efforcer
de “développer la sympathic”, “resserrer les liens de la communauté enlanti-
ne'™”. Deés lors il est logique que Degérando ait éié ’un des principaux intro-
ducteurs de I'éducation mutuelle en France, Une expérience est tenté i
I'Ecole de Nogent, dont les résultals sont assez probants pour quc Degérando
puisse les présenter sous deux colonnes, “élat antérieur™, “état actuel” ; avant,
“les enfants s’échappaient de I'école comme d’une prison”, aprés, “ils sortent
en ordre, et s’en refournent sans tumulte”. Avant, “la dissipation était la suite
naturelle de 'ennui et da contrainte”, aprés, “la dissipation a disparu d’elle-
méme”mIZD

Ce discours pieux sur Péducation renvoic bien sir 4 un discours d’ordre
rcligicux, On sait influence de Ballanche sur e lyonnais Degérando ¢t de
Mme de Kriidener sur son épousc d’origine alsaciennc'. Mais il s’agit d’une
religion “épurée”, qui existe & I'intérieur méme de la loi morale : I'éducation
morale occupe beaucoup plus de place dans le Cours normal que 1’éducation
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rcligieuse. La religion doit “‘sc dégager des superstitions qui la défigurent,
régner par la conviction du cocur, exercer un empire plus pur et micux affer-
mi™Z Le catholicisme de Degérando nc cesse de tendre vers un protestantis-
me social 3 I'alsacienne. Il cotoic des protestants ct des déistes au sein de la
Société de morale chrétiennc, ¢t tentera méme, sans succés, d’ouvrir une
école avec un maitre protestant. Son épouse traduit aussi son scntiment Jors-
qu’clle dit avoir “passé bicn du temps avec des protestants auxquels j aurais
voulu ressembler™™®. Le nom d’un tel courant de pensée, qui devait étre pro-
mis & un grand avenir, lui sera donné par le propre fils de Degérando, qui
publie en 1848 une petite brochure destinée & prouver 'accord de I’Evangile
et de la devise républicaine, ct qui cn fait cn perdait toul le sens, an moins
pour les dcux premiers termes de celle-ci @ le Démocrate chrétien 11y récu-
pére la formule paternelle ¢t représente la fraternité comme la “chaine univer-
selle qui descend du ciel et nous unit (ous ici bas pour nous attacher a notre
Créateur’™* ; puis il entreprend de démontrer que “les institutions républi-
caines sincérement et généreusement organisées, ont leur fondement dans les
vérids évangéliques™?. Avec c¢ Gérando 13 tout an moins, I'ldéologie était
terminée. Une nouvelle période s’ouvrait, dont nous ne sommes pas encore
sorts.

JEAN FRANCOIS BRAUNSTELN
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De Gerando
Philosophie et Philanthropie

Lorsque parait en 1802 De la génération des connaissances humaines
son auteur n’est pas un inconnu. Avant d’étre couronné par I’ Académie royale
des sciences de Berlin, 1 avait ét¢ distingué & Paris en 1799 par la classe des
sciences morales et politiques de”I'Institut national : son mémoire avait requ
“l¢ prix de 5 hectogrammes d’or, {rappés en médaille” pour avoir apporté la
réponse jugée la meilleure 4 la question relative @ “1'influence des signes sur
la formation des idées”. Avec ce mémoire éerit pendant qu’il était en garnison
a Colmar, de Gerando avait également gagné 'estime de la pelite société des
Idéologues, bien représentée au scin de UInstitut;sur leur recommandation i
avait éié dispensé du service militaire et nommé secrétaire du burean consul-
tatif des arts et du commerce au minisiére de I'interieur.

Cette sinécure lui avait permis de remanier son mémoire pouc en faire un
traité en quatre volumes publié en I800 sous le time  Des signes et de I'art
de penser considérés dans leurs rapports mutuels ¢t, sur la lancée, de parti-
ciper avec succes au concours organisé par 1'académie berlincise.

LE PHILOSOPHE

Joseph-Marie de Gerando est né & Lyon en 1772, La Revolution qui
I’empéche de devenir prétre le jette dans 1’action politique : il participe 2
I'insurrection anti-jacobine en 1793 avant de s’exiler en compagnie de son
ami Camille Jordan, en Suissc puis en Italie ; amnistié & I’automne 1795 par
le Dirccteire, il rentre en Franee mais son amiti€ pour Jordan, devenu membre
dn Consecil des Cing Cents, le pousse 4 s’exiler 4 nouvcau, en septembre
1797, aprés le coup d’Etat anti-royalisie du 18 frucudor, 11 gagne I’ Allemagne
ot il séjourne notamment A Tiibingen.

Dans ses deux premiers ouvrages, de Gérando apparait comme un conti-
nuateur d’une tradition philosophique maintenue pendant les événements
révolutionnaires mais persécutée sous la Terreur. Dans son discours du 18
floréal an II (7 mai 1794} Robespicrre avait dénoncé “la sccie des Encyclopé-
distes” dont 'athéisme ct le maiérialisme ruinaient les fondements méme de
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la République. Cette mise en cause du rdle de la philosophie A travers la
dénonciation de philosophes dont certains étajent des adversaires politigues
n’avait pa réduire totalement an silence ccux que Robespierre avait désignés
a [a vindicte publique. Uexcmple le plus célebre est celui de Condorcet rédi-
geant son Esquisse d'un tableau historique des progrés de I'esprii humain
dans sa cachetie de la ruc Scrvandoni. C’est en prison, s’attendant & tout
moment 3 étre conduit & 'échafaud, que Destutt de Tracy avait “inventé”
I'Ideologie comme programme d'une philosophic & venir dont il espérait,
comme ¢n témoigne Maine de Biran guclques années plus tard, qu’clle allait
“changer la [ace du mondc”. !

La conjoncture politique a pesé sur Ies crientations d’une philosophic
“républicaine” soucicuse de prescrver 1'héritage ; 1a doctrine de Ia perfectibi-
lité et du progrés, cn lui donnant une reformulation qui permetic & la fois de
penser la Terreur et d’en €viter le retour. D’ot Ie double souci des Idéologuces
de réélaborer une théorie de la connaissance pour micux combattre le préjugé
et I'erreur et d’inscrire lear projet dans des institutions, -bref, de réaliser la
philosophie.

C’est le cadre conceptuel hérité de Condillac et au-dela de Locke qui leur
scrt de point de départ et c’cst dans ce cadre que de Gerando s’inscril 4 son
wour. L’héritage revendiqué est aussi discuté : comme Cabanis et Tracy, de
Gerando critique les insuffisances de Condillac.? Ces remises en cause mon-
trent gu’il n’y a pas de doctrine bien établic;ta discussion reste ouverte
comme il convient A des philosophes qui nc souhaitent pas transformer leurs
convictions en dogmes ¢t refusent une philosophie du nom propre

“La philosophic en Allcmagne..., fait sccte encore. On adopie,d quelques
variations prés, le systéme cnticr des opinions d’un philosophe.... Aujourd’hui
nous autres Frangais, dans lcs sciences idéologiques, morales et politiques, oi
peu de choses sont rigourcusement prouvées, nous n'avons aucun chefl de
secte, nous ne suivons la bannidre de qui que c¢ soit. Chacun de ccux qui s’en
occupent a ses opinions personnelles trés indépendanies...Cette disposition
d’esprit me parait bicn plus faveorable que I'auire aux progres des
lumiéres;elle me semble le cachet d’un état de la philosophie beaucoup plus
avancé;elle prouve que 'on observe des faits, qu’on recucilie des véritds et
qu’on n’est point pressé de batir des systémes, moins encore d’en adopler. 3

De fait cn 1802 les opinions personnelies de de Gerando commencent a
jeter le trouble chez ses amis @ oulre ce que acus apprend Maine de Biran sur
la considération que lui portent Cabanis ¢t Tracy 4, son insistance sur I'activi-
1¢ de I'esprit humain, le réle qu’il fait jouer a 1"autention ¢t & 'imagination par
laguelie *nous atteignons a I'idée de la supréme cause™ ouvre ce que Scrgio
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Moravia a appelé la premiére crise de la psychologie idéologique.6

Les sentiments religieux de de Gerando ne peuvent que 1'éloigner d'un
Cabanis et d’un Tracy écartant de la science toule interrogation sur les causes
premi&res et adversaires obstinés d’une soumission 4 une méthode non ration-
nelle, On peut aussi penser que sa volonté de “concilier les divers sysiémes”,
limitée dans  De la génération i ceux des “philosophes qui onl voulu
déduire nos idées des impressions sensibles”™ qu'il élargit ensuite &
I’ensemble des doctrines philosophiques ne peut recueillir 1'approbation de
cenx qui, pour refuser de faire secie, n’en refusent pas moins qu’on renonce
d’emblée 4 1oute recherche d’un savoir vrai ; toute leur entreprise a pour but
de distinguer la vérité de 'erreur pour construire progressivement une phile-
sophie ¢t une politique ratiennelics

Cependant I'expression franche de ces désaccords reste reservée  la cor-
respondance privée,” De Gerando confie 4 Mainc de Biran : “Je suis dans une
position assez facheuse, placé cotre les batteries des philosophes d’ Autcuil et
celles des ennemis de la raison” et lui annonce qu’il a formé “un beau plan
qui I'oeccupe par dessus toul, celui de réconcilier les disciples de Kant avec
ceux de Condillac™.® Deux ans plus tard, en 1804, ce projet aboutit avec la
publication de U'Histoire comparée des systémes de philosophie considérés
relativement aux principes des connaissances humaines.

“En gbservant une conslanic neutralitd entre toutes les sectes, nous nous
attirerons bien des critiques et le projet de pacification quc nous propaserons
pour les reunir déplaira peut-éire aux partisans de chacunc d’elles, Mais.., les
systémes conciliateurs...sont récllement les plus sages en eux-mémes ¢t les
plus utiles a la science”, écrit-il dans son introduction. L'histoire des systemes
est celle des progres de la raison dans I'histoirc, rapportés au principe de la
génération des connaisances ; clle permet de dégager une méthode applicable
dans tous les secicurs de I'activilé humaine. Dans Des signes  de Gerando
avait rendo hommage a Condillac parce qu’il avait monlré que la philosophie
pouvait devenir *“une science toute pratique” ; dans 'Histoire il cn {ait unc
science expérimentale. Quatre ans plus tard, dans lc Rapport historique sur
les progrés de U histoire et de la littérature ancienne depuis 1789, présenté d
sa Majesié I' Empereur et roi, en son conseil d' Etat, le 20 février 1808 , dans
la partic consacrée a la philosophie, il ajoute que de cette science, “I’histoire
considérée comme un tablean moral des opinions et des mocurs, des révolu-
tions qu’elles ont éprouvées, des causcs et des effets de ces révolutions, est
la’premiére école”. Rejetant “les systeémes glagants du matérialisme et les
réverics de 1'id¢alisme”, il souligne les bienfailts d’une philosophie qui est
“non I'opinion &’ unc secte, ni Ic sysieme d’un individu, 'esprit d’un moment
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ou d'un siécle, la devise d’unc classe particuliére d’écrivains” mais cctte
“science mére amie des mocurs,... des lois,... des idées religieuses™.? Il renouc
par un certain tour avec |’'idéc robespierriste d’une philosophie consolante
pour le peuple qu'elle contribue 4 rassembler en cxaltant le “beau moral”10
mais qui, refusant toute effusion des sentiments, continue a faire fond sur
I'éducation de la raison.

Aprés avoir rappelé la “révolution” qu’a connue la philesophie ¢n Alle-
magne et fait ’éloge de la philosophie écossaise, il tire le bilan de 1’activité
de “Pécole frangaise” en critiquant nommément les tenants de 1’1déologie :
“avant d’étre adopté, un ¢l changement {de nom) doil &tre justifié ct, en
quelque sorte, nécessité par des découvertes fondamentales qui renouvellent
la face de la scicnce clle-méme; le nom d’idéologic peut présenter une accep-
tion inexacitc €t méme dangercuse en paraissant réduire U'¢tude de 1'esprit
humain aux représentations qu’il se forme des objets et consacrer ainsi une
erreur trop généralement répandue” .1

La rupture est publiqguement consommdée avec ceux que, les traitant de
phraseurs et de métaphysiciens, Napoléon ne ccssera de poursuivre de sa
hargne.

LE PHILOSOPHE A OEUVRE

La philosophie qui a pour but, comme Pécrit de Gerando en téte de son
Rapport, "le perfectionnement iniellectuel et moral”-de soi comme d’autrui- a
une visée éminemment pratique, ce dont toute sa vic il n’a cessé de 1€moi-
gner. Il a appartenu A la haute administration : secrétairc général, en 1804, du
ministére de Uintéricur dont la compétence incluait Iageiculture, le commer-
¢e, l'industrie et I'enscignement, maitre des requétes au Conseil d’Elat en
1808, conseiller d’Etat a partir de I810, chargé de missions d’organisation
administrative et politique cn Iltalie et cn Espagne 12, par scs nombreuses
activités, dans cette période d’essor de 1'administration, il a participé au mou-
vement d’organisation et d’élude de la société frangaise par ses &lites diri-
geantes. Au fil des ans il a pris la plume pour consigner I¢ résulial de ses
observations et de ses expériences ou pour dispenser les legons du prolesseur
de morale ou de droit administratif qu’il a aussi été. Dans De la génération
il donne six dircctions de recherche aux philosophes dont 1’étade de’ 1 histo-
r¢ des moeurs des nations et des progres de la’sociéig civile, 1'étude de I’his-
Loire des sciences ct des arts ct V'étude de 1éducation des enfants.!? C’est sous
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ces trois rubriques qu’on peut illustrer I'action de de Gerando,
Les sciences et les arts

En 180! il participe & la fondation de la Société pour I’ encouragement de
Uindustrie nationale dont il restera le secrétaire jusqu’a sa mort cn 1842,
Cette société qui recoit le souticn du ministre de I’intérieur Chaptal réunit des
banquiers, des industiels, des savants, des administrateurs ct des
hommes™politiques. Elle se donne pour but la diffusion des inventions et des
nouveaux procédés industriels et agricoles. Dans le rapport d’activié qu’il
présente en juillet 1804 de Gerando écrit ; “De toutes les manitres de faire le
bien,...il n’en est aucune peut-&ire qui soit...plus siire et plus positive dans scs
résultats que celle qui s’exerce par les encouragements répandus par 1'indus-
trig;elle ouvre de nouvelles routes au travail, elle promet une nouvelle écono-
mi¢ au consemmateur, elle vivific toutes les sources de la fortune
publique;ies bras sont plus utilement employés, les besoins plus ais¢ment
satisfaits”. Le développement du machinisme scmble particuliérement pro-
metteur. “"Les machines que 1’on cmploic dans les manufactures, peut-on lire
dans le Bulletin de la société, 1+ présentent deux avantages majeurs ; l¢ pre-
micr, une économie considérable dans le prix de 1a main d’ocuvre, le second,
une plus grande perfection™,

Prés de quarante ans plus tard, en I841, Uinfatigable de Gerando publie
Les progrés de Uindusirie considérés dans leurs rapports avec la moralité de
la classe ouvriére, mémoire colronné par la Société industrielle de Mulhou-
3€, avec ce sous-titre : Le travail doit &tre pour ’homme une éducation reli-
gicuse et morale. Il vante les progrés du machinisme et de 1a grande industrie
sur lesquels le doule a &€ jeié par les premidres enquéles sociales, par cer-
tains économistes chréticns comme  par les ouvriers eux-mémes, nolamment
a I"occasion de sculévements mémorables dans sa bonne ville de Lyon. A un
Villermé, un Frégicr qui ont dressé lc tableau de la misére et de 1a démoralisa-
tion ouvridres, il oppose chiffres et faits, statistiques criminclles et observa-
tions sur le terrain qui innocentent les fabriques ¢t ceux qui y travaillent. En
les isolant de toute une population [louante, il construit un modele positif de
Pouvricr et de sa famille, dotés de qualités morales comme la générosité, dont
le niveau de vie s’améliore grice au travail industriel ¢t dont I"acte prodactif
est promis A un enrichissement toujours plus grand grace au machinisme. Le
seul probléme c’est que si la division du travail en combinant leurs lorces
donne aux ouvricrs 1'exemple de 'cntraide et de la cohésion sociales, leur
réunion en masse dans les ateliers, ages ot sexes mélés, les exposc a tous les
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“désordres”.” ]l n’est wlile aux bommes de se toucher qu’autant qu’ils s’unis-
sent par quelques rapports mutuels:leur agglomération doil &tre accompagnée
d’un lien, vivifiée par un csprit de communauté. ..autrement les éléments
d’une foule assemblée au hasard sc pressent, se heurlent, en se rencontrant”,
15 A cetle foule anomique un licn moral seul peut apporter unc régle de vie
conforme 4 la dignité humaine : 1’instruction et I'éducation doivent &tre dis-
pensés par I'école et le patronage et ¢’est dts ’enfance qu’il faut y veiller.

L’éducation de Venfance

La qucsuon de 'enseignement public avait é1¢ soulevée pendant la Révo-
lution mais Ienseignement primaire avait é¢ négligé. Or autour de 1815 une
nouvelle méthode apparail qui offre le moyen de scolariser 4 moindres frais lc
plus grand nombre d’enfants : la “méthode lancastericnne™ mise au point en
Angleterre, ’'enseignement mutuci, dont la portée pratique se double d’une
valeur philosophique ¢t morale grace au principe de 'apprentissage réci-
proque. Pour promouvoir cette méthode une partic des membres de Ia Socié-
té pour I'encouragement se rcgroupe  au scin de la Société pour I'instruc-
tion élémentaire qui ouvre des écoles pilotes ;de Gerando fait de méme a
Nogent-sur-Mame, vitle dent il est maire. L'enseignement mutucl, violem-
ment combattn par une fraction de Popinion conscrvatrice qui ne voit de
salui que dans I"ignorance du peuple, connait un certain succds jusque dans
les années quarante. Ses promoteurs y voicnl la réponse économique au
besoin d’instruction du peuple!® mais insistent sur sa capacité civilisatrice
idéale : développement du sens de la discipline et de I'auto-discipline, pro-
gression de tout le groupe, adoucissement des mocurs par 1’apprentissage du
chant selon la méthode Willem, élargissement des connaissances par
I’apprentissage du dessin linéaire sclon la méthode Francocur, amélioration
de la constitution physique par I’hygitne ct la gymnastique....

En 1832 de Gerande public un Cours normal des instituteurs primaires
ou directives relatives a I' éducation physique, morale et intellectuelle dans
les écoles primaires.” Il faul voir dans son livre, écrit Jomard!?, comment
’auteur de tant d’ouvrages savanis et estimés descend des hautcurs de Ia phi-
losophie aux applications usuclles, comme il cherche les moyens les plus sirs
pour développer chez les classes laborieuses les facultés humaines pour les
fairc concourir & I'accomplissement des lois du monde moral et de la socié-
t€”. De Gerando, en mettant c¢n valeur la socialisation des cnfants par 1'éccle
qui prépare leur entrée dans la vie active, préseale aux instituteurs ce qu’il
appelle *un petit cours de philosophie™ : partant de la distinction entre 1a sen-
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sation passive et la pensée acuive il décrit le rOle des facultés comme 'atien-
tion, I'imagination et 1a mémoire dans la formation du jugement ¢t préne une
sorte de pédagogie active par laquelle la curiosité de ’cenlant est stimulée “au
point que I’étude ressemble presque A un jeu”. Ces activités ludiques ne sont
pas désintcrcssées : elles servent & inculquer un savoir necessaire au bicn
comumun 13 et les valeurs morales dont la communauté a besoin; celles du res-
pect de soi, dans le souci de sa propre dignité, el d’autrui, dans son indépen-
dance, celics d’une fraternité proclamée par le Christ pour le plus grand bien
de tous et de la défense de 'ordre social ; “les limites qu’établit cnic les
diverses classes de la société la différence des rangs, des fortunes, des profes-
sions, cessent sous I'influence de la religion d’étre une barritre de séparation
entre les coeurs...Ingtituteurs ! apprencz bien aux enfants qu’il ne peut cxister
de droits que par corrélation i la loi morale™.

Les moeurs et les progrés de la société civile
L’enfance de "humanité

En 1799 la Société des observateurs de I homme s'était donné pour but
d’étudier “I’homme sous ses différents rapporis physiques, intellectuels ot
moraux” cn privilégiant lc recueil des faits, la multiplication des observalions
et”en laissant de ¢dté toutes ces vaines théories, outes ces spéeulations hasar-
dées, qui ne serviraicnt qu’a envelopper de nouvelles téntbres une élude déja
si obscure par elle-m&me”. 19 En 1800, préparant 'expédition scientifique du
capitaine Baudin a destination de I”Australie, clle demande i de Gerando de
rédiger des instructions pour éclairer les savants embarqués sur leurs devoirs
d’anthropologues. Dans ses Considérations sur les méthodes a suivre dans
I'observation des peuples sauvages celui-¢i pose en principe que P'étode des
sauvages permet de réaliser “des expériences sur les phénomeénes de la pen-
sé¢” : le voyage dans 1’espace est un voyage dans ¢ temps vers “le berceau
de 1a société humaine”, qui permet d’accomplic un devoir “philanthropique™
“rétablir les augustes nocuds de la société universclle...de retrouver ces
parents séparés par un long exil... de leur préscnter le pacte d’une fraternclic
alliance”, de les faire profiter “dcs avantages de la civilisation et non de ses
abus™. Il faut leur reconnaitre pleincment la qualité d’hommes et recueillir
leur précieux témoignage en respectant un protocole :"se tenir en garde contre
les inductions trop précipitées”, ne pas éire dupe des réponses, en {aisant
I'effort d’apprendre lcur langue. Pour ne pas s’en tenir & une relation cxté-
rieure, "observateur doit “devenir en quelque sorte Pun d’eux;et ¢'est en
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apprenant leur langue qu’on deviendra leur concitoyen”, La méthode 4 suivre
: commencer par le langage d’action comme avec les enfants ou les sourds
muets car “le sourd-muet ¢st aussi un sauvage”, avant de passer  la langue
articulée. Il s’agit “*d’arrachcr au sauvage le secret de son histoire intellectuel-
le et de nous transmettre le journal de 1a génération de ses idées Par I’appren-
tissage de la langue V'exploraleur établit une communication authentique ct
fonde un savoir vrai et universel en accédant i 'univers symbolique du sau-
vage et en comprenant les formes de sa vie domestique, sociale ¢t culturelle.
L’accent est mis sur la communication comme véhicule du perfectionnement
de I’espéce humaine et I"échange est théoriquement égalitaire puisque la civi-
lisation la plus développéc a quelque chose & apprendre du sauvage en méme
temps qu’elle a quelque chose & lui apporter : les bienfaits de la société per-
fectionnée et non 1’esprit de conquéte ou Ia destruction.

L’humanité mutilée

Membre du conseil d’administration de I'Institut des sourds-muets de
Gerando rédige en 1827 un traité De I' éducation des sourds-muets. 11 centre
son analyse sur la réaffirmation de la thése conventionnaliste : les sourds-
muets se fabriquent un systi®me de signcs pour communiquer de la méme
fagon que les enfants apprenncnt & parler naturellement, spontanément, Si
I"apprentissage de la langue maternelle se fait tout seul, par le contact avec
I’entourage familial, ¢’est bicn la sociabilité qui permet d’accéder a la dignité
d’homme mais selon des modalités determinées par le milieu social : “les
enfants des classes inféricurcs ont une sorte d’avantage sur les autres. D’un
cHté les interlocuteurs accompagnent leurs entretiens d’une pantomime bien
plus vive et plus animée;d’un autre ¢6té leurs discours se lient plus constam-
ment 4 des actions faites ou i faire et se confondent avec ces actions mémes :
ce sont les travaux des champs, de I'atclier, les arrangements du ménage.
L'enfant des riches entend, il est vrai, beaucoup plus de paroles mais ce sont
des conversations tenues avee calme, immobilité, sans rapport avec les objets
qui frappent les sens du jennc élve”.20 Le premier niveau d’acquisition et de
pratique de la langue est celui du langage d’action, le plus proche de la nature
et le moins conceptualisé : “les peuples dont la civilisation est encore peu
avancée, les individus des conditions inféricurcs de la société chez lesquels
I’empire des sens conserve plus de force, dont lcs pasions conservent plus de
véhémence;les nations douées d’une imagination plus vive, comme celles qui
habitent des climats méridionaux, font du langage d’action un emploi plus
abondant”2! Dans ce schéma sauvage- enfant -sourd-muet - prolétaire unc
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infériorité sociale peut se renverser en positivité sous un certain rapport :
I’canfant pauvre a un rapport plus naturel au langage mais un handicap : sa
curiosité est émoussée par la monotonic de sa situation. A 1a société d’aider a
surmonter ccs handicaps, par exemple en donnant au sourd-mueg, par une
bonne méthode, les movens d’accéder & I"univers linguistique de ccux gui
parlent pour le “faire rentrer au sein de fa société, "introduire a la civilisa-
tion”, en lui dispensant une éducation compléte, y compris rcligieuse. De
Gerando traite les instituteurs de sourds-muets de “missionnaires de la civili-
sation” tout comme il parle du * beau zéle de ces missicnnaires de la bonne
nouvelle qui portent dans un auirc hémisphere, an milicu des peuplades sau-
vages, dans des iles inconnues, les bienfaisantes lumigres dc cette religion qui
est, en quelque sorte, la civilisation elle-mé&me”22 il parlera bicntdt, dans son
Cours normal , du “ministére religicux” des instituteurs primaires.

Le mystére de I'inégalité

Libéral et partisan du progrés, de Gerando n’en est pas moins éloigné de
toute position réformatrice. “L’inégalité des conditions, résultat inévitable des
progrés dc la civilisation” lui apparait comme un véritable “mystére” reli-
gicux, la Providence imposant 3 Phumanité cette épreuve qu’elle doit sur-
monter par le travail et la charité. De 1820 a 1839, du Visiteur du pauvre au
Traité de la bienfaisance publique, il pose les régles d’une action charitable
qui profite & tous, i ceux qui donnent comme & ccux gui regoivent et qui ont
souvent plus besoin d’affection, de conseils et de bonnes paroles que de com-
pensations matérielles. L'art du philanthrope comme de 'administratcur
éclairé consisie & doser s¢s inierventions pour ne pas endormir dans le pauvre,
par une générosilé et une largesse excessives, le sens du devoair et de la res-
ponsabilité : “les émotions de la sympathie ne permettent gudre ces calculs
rigourcux qui mesureni a I’étre soulfrant une ration précise de soulagement’23
Le Visitewr du pauvre multiplie les miscs en garde : il faut deméler Ia vraie
pauvreté de ses contrefacons, I'indigence factice, ou exagérée..

Fondée en mars 1830 la Société des établisements charitables dont de
Gerando est un membre actif se propose d’organiser 1'action charitable dans
les domaincs public et privé en centralisant les informations et en populari-
samt les initiatives heureuses : soupes économiques et lits Rumford, fourncaux
Bouriat, consommation de la gélaline d’os et de la pomme de terre, et, de
fagon plus ambitieuse, salles d’asile, caisses d’épargne, sccours & domicile,
assistance par le travail, & condition de ne pas fairc concurrence aux tra-
vailleurs “libres”, etc..
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De Gerando fonde lui-méme en 1839  un asile-ouvroir pour des jeunes
convalescents soriant des hopitaox afin de “conserver et de rendre 4 1a société
des jeunes fillcs victimes par leur inexpérience des snites malheureuses d’unc
séduction dont ’entrainement cst parfois si difficile & éviter”.24

De ’ordre dans I'humanité

Le refus de I’exclusion sociale qui va de pair avec une relégation de cha-
cun 3 sa place, est la conséquence d’un principe d’ordre qui pour contribuer
au maintien de I’ordre public n'en définit pas moins la forme méme de
Pexpérience humaine 8’appuyant sur 1a raison. Tout cst ordonné dans 1"uni-
vers : la génération des idées s’enchatne selon une logique naturelle, 'appren-
tissage de la langue, passée la période enfantine d’acquisition spontanée,
s'effectue selon une méthode réglée, la sociabilité elle-méme doit s’inscrire
dans un systtme de relations réciproques qui fixe & chacun la sphére de son
activité, C’est ainsi que pcuvent s'engrencr tous les rouages de la machine
sociale. A la base dc cctte conception il y a un principe de classement et de
visibilit¢, La méthode (le classement) suppose que chacun, a sa place, donne
libre cours & ses capacités. Le danger ne tient pas 2 la division ¢n classes;il y
a au contraire tout a redouter des déclassés, de ceux qui aspirent & sortir de
leur classe. Aussi ne faut-il pas permettre aux enfants de prolétaires d’acque-
rir des connaissances superflues qui pourraient leur doaner envic d’échapper
2 leur destin : “Les faux leurés, les érudits bitards, sc mulliplient chaque jour
par les malheurcuses prétentions de sujets nés dans les classes laboricuses,
qui dédaignent d’y rester, qui font 2 la hite de mauvaiscs ¢ludes, qui, dans
lenrs vagues ambitions aspirent a des professions libérales, sans poavoir les
cxercer. Occupant ainsi intervalle entre ¢es deux ordres de conditions, ils en
interceptent les rapports ; ils s'érigent en patrons des hommes de travail, cn
professcurs, orateurs, écrivains de bas étage ; mencurs attitrés ils aspirent &
jouer un rdle dans la localité....ils exercent sur Pouvrier un ascendant d’autant
plus puissant qu’ils affectent de servir sa cause ; ils deviennent pour la popu-
lation des ateliers de véritables oracles. On parle peu de leur despotisme, on
n’osc pas ; ne sont-ils pas aujourd’hui une puissance ?°°25

L'agitateur ouvrier, lc philosophe d'estaminet s’interposent dans le jeu
naturel des rapports et perturbent le flux normal de la communication. Le seul
intermédiaire concevable, ¢’est le philanthrope, dispensant avee des secours
mesurés 4 I'aune d’un savoir toujours plus raffiné de la condition prolétaire,
les bienfaits d'un enscignement éclairé pour garantie 1"harmenie sociale,
Entrepreneurs el ouvricrs sont tous des producteurs et des [réres : aux patrons
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il revient de ne pas abuser de leur pouvoir, aux ouvriers de ne pas succomber
a I'envie, aux uns et aux autres de se retrouver dans 1'affirmation de valeurs
morales. L'erreur des réformateurs comme Owen, Saint-Simon, Fourier ¢t des
partisans de 1’association, ¢’est de chercher 4 fonder un nouvel ordre social
pour réformer les moeurs, c’est-a-dire de compter sur des intéréts &goistes
pour laire triompher la verin.2s,

De Gerando approuve 1a loi de 1841 sur la limitation du travail des
enfants aprés avoir espéré quelques années plus t6t que la puissance publique
n’aurait pas a 1égiférer dans ce domaine et que les industricls comme les
familles ouvriéres s¢ persuaderaicnt du bien-fondé d'une éducation des
enfants pauvres. Il souhaiic c¢n ¢lfet que I’Etat n’intervienne qu’en derniére
¢xtrémité ¢t qu’en temps ordinaire il se borne & recommander, conseiller, tout
au plus a donner I'exemple dans le traiternent qu’il reserve aux travailleurs
des services publics. Ce qui compte avant tout, ¢’est le rapport individuel,
I’engagement personnel, effort de chacun.

“Ce qui importe essentiellement a I"homme ici-bas, ¢’cst qu’il soil bicn &
sa place”.?? Ce cynisme du chacun i sa place s’accompagne d’un refus de
Iexclusion : dans 1a hiérarchic sociale ol chacun tient son rang personne ne
doit &étre tenu a 1"écart. Pour les sourds-mucts les indigents, les prolétaires ct
les enfants pauvres unc stratégic de réintégration de la société est envisagée :
il n’y a pas de groupe ou d’individu qui, affecté d’une infériorité sociale ou
biclogique, doive demeurer, selon son expression, "séquestré de la
sociéte”.S’il y a une fatalité de I'inégalilé dans la sociéié industrielle, et donc
un destin d'ouvrier, on n¢ peut conclure au mal de la civilisation, pas plus
qu’a une immoralité ou & une perversité ouvriéres. Dans cette société voude
au progrés el a I’harmonie, le scul flux de circulation qui puise s’établir est
celui des échanges symboliques : non pas la fause monaraic des appétils gros-
siers et des calculs égoistes mais les vraies valeurs du travail et de 1’abnéga-
tion, du contentement. Dans cette sociétd, €crit au soir de sa vie le baron de
Gerando, de I Académie des sciences morales ¢t poliliques, personne n'est
exclu pourvu que ia classe 1a plus nombreuse sache se contenter de son sort, -
tclle est”la vraie philosophie populaire” 28,

PIERRE SAINT GERMAIN
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