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En hommage a mon ami et Frére Edouard Boulard, a qui je dois lidée de cet
essai.

J. B. E. Goldstein — 1944

«lls [les hommes] jugent en général avec les yeux plutét qu’avec les mains; or
chacun peut voir, mais il est réservé a peu de toucher. Chacun vous voit tel que vous
paraissez ; peu se rendent un compte exact de ce que vous étes ; et cette minorité n’ose
contredire I’opinion du plus grand nombre, soutenue par la majesté de I’Etat. »

Et comme, en ces matiéres, aucun appel ne peut étre porté devant aucun tribunal, on
peut considérer que la fin, elle seule, en dernier ressort, permet de juger les moyens : les
peuples donneront toujours raison au plus fort. Qu’un prince veille donc avant tout a
conserver son Etat. S’il réussit, les moyens seront toujours estimés honorables, et loués
d’un chacun. La foule ne juge que d’aprés les apparences et les résultats ; le monde
entier n’est qu 'une foule et pense comme une foule. Les isolés, capables de penser et de
comprendre, se tairont, ou on les fera taire.

NICOLAS MACHIAVEL : Le Prince, c. XVIII, p. 35.
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I. LA METHODE.

DIFFERENCIER LE DIRE ET LE FAIRE.

Il y a une nécessité de ne jamais dévoiler ses véritables inten-
tions a la masse, et de lui présenter d’autres raisons auxquelles on
sait qu’elle est sensible. Ainsi, il faut nettement séparer la forme
de [l'intention, et la véritable intention dont rien ne doit étre dit.
La forme de I’intention doit étre, en majeure partie sinon enti¢-
rement, de nature soit surnaturelle soit métaphysique (« trans-
cendantale »). Elle doit étre insignifiante dans tous les cas, lors-
que considérée depuis le point de vue des véritables intentions ou
actions dans le monde réel de I’espace, du temps et de I’Histoire.
Ou alors : si la forme de ’intention doit avoir quelque significa-
tion empirique, il sera cependant impossible de la faire se concré-
tiser dans les conditions actuelles de la société.

Quoi qu’il en soit, la dépendance de toute la structure du rai-
sonnement de la forme, par rapport a la véritable intention, fait
qu’il est impossible pour son orateur (ou pour son rédacteur) de
fournir une réelle explication du comportement des Hommes.
Une distorsion de la vérité doit systématiquement exister, et,
naturellement, il ne faut rien dire ni montrer de la maniére dont la
forme de I’intention pourrait se concrétiser, puisque, étant chimé-
rique ou mythique, elle ne peut se concrétiser.

Depuis un point de vue rationnel, les arguments de la forme de
I’intention peuvent étre a la fois vrais et faux (valides ou inva-
lides). Mais, a I’exception de quelques cas exceptionnels, ils ne
doivent entretenir aucun rapport avec les problémes politiques
réels, puisqu’ils sont imaginés pour « prouver » & la masse la
validité des principaux points de la structure de la forme de
I’intention. Ces points peuvent étre des considérations religieuses
ou métaphysiques, ou les aspects séduisants d’un idéal utopique.

La forme de I’intention doit étre 1’expression indirecte de la
véritable intention ; c’est-a-dire du sens concret de la véritable
action politique dans sa relation avec 1’actualité de la situation
historique, sociale et économique. Mais, au moment ou elle est
exprimée, cette forme n’existe que pour masquer la véritable
intention. Ainsi, lorsque nous débattons de la paix universelle,
d’une forme de gouvernement mondial unifié et vivant en bonne
intelligence, ce qui est réellement en jeu est si le pays doit étre
gouverné par son peuple, ou soumis a I’influence d’une autre
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nation réactionnaire et despotique. Lorsque nous débattons des
mérites d’un budget de I’Etat équilibré et d’une monnaie forte,
notre véritable intention s’inscrit dans le réel conflit autour de qui
régle la valeur et la distribution de la monnaie. Nous nous imagi-
nons en train d’argumenter a propos des principes moraux et
légaux de la liberté et de la démocratie, alors que la réelle ques-
tion est qui exercera un contrdle sur cette démocratie.

11 résulte de tout ceci que la véritable intention est laissée ir-
responsable, puisque, souvent, elle apparait comme vicieuse et
réactionnaire a I’entendement de la masse. Les choses doivent
étre faites ainsi, et alors la véritable intention est toujours niée et
abandonnée au « hasard », présentée comme une conséquence
inattendue et malheureuse, ou comme le regrettable corollaire de
la forme de 1’intention.

Et méme lorsque la véritable intention est ainsi pensée qu’elle
contribue au bien-étre de la masse et a sa sécurité, aucune preuve
ni aucun indice ne doit lui en étre fourni.

Et si jamais cette preuve ou cette évidence doit exister, alors
elle doit étre un des arguments de la forme de I’intention.

Méme lorsque la masse accepte favorablement la véritable in-
tention, ou que I’on pense qu’elle 1’acceptera ainsi, ¢’est encore
la forme de I’intention (c’est-a-dire de fausses raisons) qui doit
lui étre présentée.

La nature nécessairement sophistiquée et abstraite de la forme
de I’intention n’existe que pour stimuler la passion, des senti-
ments, ou l’existence d’un préjudice qui servira a atteindre le
véritable objectif tout en le masquant. Cette méthode, dont les
conséquences, du point de vue intellectuel, sont la confusion et la
dissimulation de la vérité, ne peut en aucun cas aider a résoudre
les problémes de la masse. Du point de vue de I’Etat, de ses
dirigeants et de leurs porte-paroles, en revanche, lorsqu’ils sont
malhonnétes, ignorants, habités par des croyances utopiques ou
cherchent simplement a tromper, cette méthode est de loin la
meilleure pour atteindre n’importe quel objectif, et pour orienter
la masse vers le chemin du sacrifice de ses propres intéréts et de
sa dignité a leurs profits.

SUR LE DISCOURS POLITIQUE.

Lorsqu’un systéme libéral semble étre établi (c’est-a-dire lors-
que le systéme du suffrage est largement appliqué ou universel),
les candidats a des postes élevés de gouvernance doivent procé-
der par I’exploitation des sentiments les plus simples de la masse.
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Quelles que soient leurs origines, les méthodes qui sont utilisées
par ceux dont le but est de capturer et d’exploiter la sympathie
des masses sont toujours les mémes. Elles consistent a pointer le
doigt vers 1’égoisme, la stupidité, les plaisirs matérialistes du
riche et du puissant, et a en faire, bien siir, des caricatures. Elles
consistent a dénoncer leurs vices, leurs erreurs et leurs fautes
(imaginaires ou réels, peu importe). Elles consistent a promettre
I’application d’une justice sociale grossiére, toujours souhaitée
par le plus grand nombre déja soumis a toutes les frustrations,
laquelle vise a abolir toutes les distinctions de catégories sociales
basées sur 1’avantage de la bien-naissance. Elles consistent a
stimuler son désir, impossible a satisfaire, d’une distribution
absolument égale des plaisirs et des souffrances.

Bien souvent, les parties contre lesquelles cette propagande est
dirigée utilisent exactement la méme pour s’en défendre. Et
toutes les fois ou elles pensent pouvoir s’en tirer ainsi, elles aussi
font des promesses qu’elles ne pourront ou ne pourraient jamais
tenir.

DE LA NECESSITE DU MYTHE POUR
BIEN DIRIGER LES MASSES.

« Les croyances générales sont les supports nécessaires des
civilisations ; elles impriment une orientation aux idées. Elles
seules peuvent inspirer la foi et créer le devoir' », nous explique
Gustave Le Bon.

Un mythe, a la différence d’une hypothése ou d’une utopie,
n’est, a la fois, jamais totalement imaginaire ni totalement vrai.
Les faits du mythe ne peuvent jamais étre contestés, car un mythe
ne peut jamais &tre réfuté puisqu’il est, a la base, en conformité
avec les convictions d’un groupe. Etant I’expression de ces
convictions selon le langage de ce groupe (qui peut étre a
I’origine d’un mouvement), on ne peut proprement en analyser
les éléments ou les parties sur un plan historique.

Lorsque les Hommes participent a un grand mouvement so-
cial, ils pergoivent toujours leur action a venir comme un combat
dont la cause est si évidente qu’elle triomphera forcément.

Ces constructions, ces connaissances qui sont si importantes
pour les historiens, sont bien des mythes, tout comme le sont les
grandes gréves générales des syndicalistes et les révolutions
prolétariennes. De remarquables exemples de ces mythes furent

1 GUSTAVE LE BON, Psychologie des foules, Livre 11., c. iv. « Limites de variabilité des
croyances et opinions des foules », §1 « Les Croyances fixes », 1895.
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le fait de la chrétienté primitive, de la Réforme, de la Révolution
frangaise et des suiveurs du révolutionnaire Mazzini’.

Voici pourquoi il serait une perte de temps de chercher a ana-
lyser ces constructions et ces connaissances comme nous analy-
sons une chose en la séparant en ¢éléments distincts, pourquoi il
faut les considérer dans leur globalité exclusivement et comme
des forces historiques, et pourquoi il faut tout spécialement
veiller a ne pas faire de comparaisons hatives entre les faits
accomplis et les causes que les groupes ont faites leurs avant
d’agir.

Un mythe n’est pas une description de choses et de notions,
mais ’expression d’une détermination a agir. Ceux qui vivent
dans ce monde de mythes ont 1’esprit réfractaire a toutes leurs
réfutations. Par exemple, aucun échec ne prouve quoi que ce soit
contre le socialisme, puisque le socialisme n’est qu’une phase
transitoire précédant la révolution (il est entendu ici que les
communistes considérent la révolution comme une action per-
manente, et non comme un moyen devant mener a une fin). Tous
les incrédules qui cherchent a vérifier les prémisses supportant
I’argument du socialisme sont accusés d’avoir mal suivi leur
apprentissage (ou que leur apprentissage a été insuffisant) ; ceux-
la doivent travailler encore pour comprendre, avec plus de cou-
rage, de persistance et de confiance qu’ils en ont montrés.

Bien qu’un mythe ne soit pas une théorie scientifique, et qu’il
ne soit pas, par conséquent, nécessaire de le confronter a des
faits, il n’est pas pour autant arbitraire ; aucun mythe ne peut

2 Giuseppe Mazzini (1805-1872), fut un révolutionnaire et patriote italien, fervent
républicain et combattant pour la réalisation de I’unité italienne. Il est considéré avec
Giuseppe Garibaldi, Victor-Emmanuel II et Camillo Cavour, comme 1’un des « péres de
la patrie » en Italie.

Mazzini a participé et soutenu tous les mouvements insurrectionnels en Italie qui se sont
avérés pour leur grande majorité des échecs, mais son action a eu pour effet d’ébranler les
petits Etats de la péninsule et d’inquiéter les plus grands comme le Royaume de Sar-
daigne, puis le Royaume d’Italie a partir de 1861, la France et I’Empire d’Autriche dont
Metternich, Premier ministre autrichien, dit de lui : « J'ai dii lutter avec le plus grand des
soldats, Napoléon. Je suis arrivé a mettre d’accord entre eux les empereurs, les rois et les
papes. Personne ne m’a donné plus de tracas qu’'un brigand italien : maigre, pdle, en
haillons, mais éloquent comme la tempéte, brillant comme un apétre, rusé comme un
voleur, désinvolte comme un comédien, infatigable comme un amant, qui a pour nom :
Giuseppe Mazzini. ».

Ses idées et son action politique ont largement contribué a la naissance de I’Etat unitaire
italien, alors que les condamnations des différents tribunaux de I’Italie I’ont forcé a ’exil
et a la clandestinité jusqu’a sa mort. Les théories mazziniennes sont d’une grande
importance dans la définition du mouvement moderne européen par I’affirmation de la
démocratie 4 travers la forme républicaine de I’Etat. En politique italienne, il constitue
une référence permanente, ce qui lui a valu d’étre récupéré par toutes les tendances
politiques : le fascisme, la résistance et sa famille républicaine.
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I’étre. Un mythe qui sert a rassembler et a animer un groupe (qui
peut étre une Nation, une population, ou une catégorie sociale)
doit pouvoir stimuler les sentiments les plus profonds de ses
membres, et, en méme temps, canaliser leurs énergies vers la
quéte d’une solution aux problémes réels qu’ils rencontrent dans
leur environnement social et économique actuel.

DE LA NECESSITE DE LA VIOLENCE POUR
BIEN DIRIGER LES MASSES.

Le mythe, lorsqu’il est puissant, transcende le mouvement so-
cial, il rend la révolution formidable et héroique. Mais il n’est
d’aucun service s’il n’est pas soutenu par la violence. George
Sorel, qui s’est fait universellement connaitre des penseurs et des
politiciens de tous les bords pour sa théorie de la violence régé-
nératrice, et indispensable a tous les mouvements révolution-
naires prolétariens’, nous enseigne a peu prés tout ce qui suit
dans cet article. Mais il faut étre prudent au moment de com-
prendre les idées qu’il défendait, et pourquoi il les défendait.
Sorel ne prenait pas les idées de I’humanisme et du pacifisme
pour ce qu’elles étaient, car il comprenait qu’elles ne sont que
des formes d’intentions servant a atteindre de véritables inten-
tions ; il les liait au contexte historique dans lequel elles devaient
fonctionner.

Quelle que soit leur force, les arguments de I’humanisme et du
pacifisme ne s’affranchissent jamais de la violence des relations
sociales, puisque la violence est toujours le premier des moyens
permettant de maintenir I’ordre dans toute société.

Méme dans les sociétés ou la liberté de I’individu est la plus
grande, au moins la classe inférieure est maintenue dans un état
de servage économique, social et politique. Depuis le point de
vue de la réalité politique qui est ici le nbtre, le discours huma-
niste ne sert qu’a obscurcir les réalités sociales. Plus important :
la dénonciation morale de la violence aide a baillonner les classes
inférieure et moyenne, et a les dissuader d’user des moyens
violents dont elles disposent lorsqu’elles se révoltent.

Il est vrai que la violence ouverte, dans la société civile en
temps de paix, est devenue plus rare en notre XX° siécle que
durant tous les siécles précédents ; mais doit-on prendre ce fait
pour la marque d’une évolution a tous les égards ?

Oui, dans la mesure ou la brutalité physique des brigands des
temps anciens, et celle qu’utilisaient les Etats pour les punir, ne

3 GEORGES SOREL, Réflexions sur la violence, 1908.
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sont plus guére employées que dans quelques sociétés restées
socialement primitives. Ce n’est pas de cette violence dont
voulait parler Sorel.

Depuis un autre point de vue, la rareté grandissante des actes
de violence ne correspond qu’a la fréquence grandissante de la
tromperie et de la corruption dans les relations sociales. La
tromperie a largement remplacé la violence comme slir moyen
d’atteindre le succes et d’accéder aux priviléges. C’est pourquoi
ceux qui se montrent meilleurs a la tromperie qu’a la violence
font de I’humanisme leur principal argument. Car, contrairement
a I’acte de violence, la tromperie n’engendre pas I’horreur morale
des masses ; « on a fini par trouver qu’il serait bien injuste de
condamner des négociants banqueroutiers et des notaires qui se
retiraient ruinés aprés de médiocres catastrophes, alors que les
princes de 1’escroquerie financiére continuaient & mener joyeuse
vie », explique Sorel®.

Pareillement dans le cas de la classe inférieure moderne, lors-
qu’elle se trouve contrdlée par les réformistes et les politiciens.
La tolérance ouverte des méthodes de violence prolétarienne
menacerait toutes les institutions de la société, et sa structure
sociale dans son ensemble. C’est pourquoi I’usage de la violence
est condamné par tous ceux qui ont intérét a maintenir une socié-
té dans son état présent. La ruse est privilégiée lorsqu’elle use
des doctrines de «paix sociale», de « collaboration» et
d’« arbitrage ». La gravité des actes de violence occasionnels de
la classe inférieure est minorée, parce que les élites des syndicats
ouvriers — lorsqu’elles sont les alliées discrétes de 1’élite diri-
geante — ’utilisent pour : maintenir leur pression sur les em-
ployeurs, obtenir pour elles-mémes des concessions, et pour
prouver combien elles sont capables de contrdler la violence
prolétarienne. Sorel explique a ce propos :

« Transformer les syndicats en associations politico-
criminelles servant d’auxiliaires au gouvernement démocratique,
tel fut le plan de Waldeck Rousseau depuis 1884 ; les syndicats
devaient jouer un réle analogue a celui que nous avons vu jouer
aux Loges : celles-ci servant a faire 1’espionnage des fonction-
naires, ceux-la étant destinés a menacer les intéréts des patrons
peu favorables a I’administration ; les francs-magons étant ré-
compensés par des décorations et des faveurs accordées a leurs
amis ; les ouvriers étant autorisés a arracher a leurs patrons des

4 GEORGES SOREL, Réflexions sur la violence, c. vi., « La Moralité de la violence », 11, §
B, 1908.
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suppléments de salaire. Cette politique était simple et ne codtait
pas cher. Pour que ce systéme puisse fonctionner convenable-
ment, il faut qu’il y ait une certaine modération dans la conduite
des ouvriers ; non seulement la violence doit rester discréte, mais
encore les demandes ne doivent pas dépasser certaines limites. I1
faut appliquer ici les mémes principes que pour les pots-de-vin
touchés par les politiciens : ceux-ci sont approuvés par tout le
monde quand ils savent limiter leurs exigences. Les gens qui sont
dans les affaires savent qu’il y a tout un art du pot-de-vin ; cer-
tains courtiers ont acquis une habileté toute particuliere pour
I’appréciation des remises a offrir aux hauts fonctionnaires ou
aux députés qui peuvent faire aboutir une convention (sachant
qu’aucune affaire importante ne se traite sans pot-de-vin). Si les
financiers sont, presque toujours, obligés d’avoir recours aux
bons offices de spécialistes, a plus forte raison des ouvriers
nullement habitués aux usages du monde, doivent-ils avoir
besoin d’intermédiaires pour fixer la somme qu’ils peuvent
exiger de leurs patrons sans excéder des limites raisonnables ?

« Nous sommes ainsi amenés a considérer 1’arbitrage sous un
jour tout nouveau et a le comprendre d’une maniére vraiment
scientifique, puisque, au lieu de nous laisser duper par les abs-
tractions, nous I’expliquerons, au moyen des idées dominantes de
la société bourgeoise, qui 1’a inventé et qui veut I’imposer aux
travailleurs. Il serait évidemment absurde d’entrer chez un char-
cutier et de le sommer de vendre un jambon a un prix inférieur au
prix marqué, en réclamant un arbitrage ; mais il n’est pas absurde
de promettre a un groupe de patrons les avantages que peut leur
procurer la fixité des salaires durant quelques années, et de
demander a des spécialistes quelles gratifications méritent cette
garantie ; cette gratification peut &tre considérable, si on peut
espérer un bon courant d’affaires durant cette période. Au lieu de
verser un pot-de-vin & un homme influent, les patrons donnent
une augmentation de salaire a leurs ouvriers ; & leur point de vue,
il n’y a nulle différence. Quant au gouvernement, il devient le
bienfaiteur du peuple et il espére avoir de bonnes élections ;
[..]».

« Suivant beaucoup de savantes personnes, on ne saurait trop
admirer le passage de la violence a la ruse qui se manifeste dans
les gréves actuelles de 1’Angleterre. Les trade-unions® tiennent

5 GEORGES SOREL, Réflexions sur la violence, c. vi., « La Moralité de la violence », III,
1908.
6 Syndicats ouvriers, en Angleterre.
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beaucoup a se faire reconnaitre le droit d’employer la menace
enveloppée de formules diplomatiques : elles désirent ne pas étre
inquiétées quand elles font circuler autour des usines des délé-
gués chargés de faire entendre aux ouvriers qui veulent travailler,
qu’ils auraient grand intérét a suivre les indications des trade-
unions ; [...]" ».

De plus, la croissance des idéologies humaniste et pacifique,
cet effort de masquer la force qui, de toute facon, continue
d’opérer de maniére ambigué, afin de s’en remettre a un pouvoir
procédant de la ruse, de la tromperie, de la compromission et de
la corruption plutét qu’en la violence, est la méthode du collecti-
visme oligarchique. Elle permet de tenir, non seulement les
classes inférieure et moyenne, mais aussi tous les individus de
I’¢lite telle que celle-ci est décrite dans un prochain chapitre. Le
pouvoir s’exerce d’une maniére ambigué, par la tromperie et sans
égard pour le sens de ce qu’est le pouvoir politique selon la
théorie de la science politique moderne. Parallélement a cet état,
le pouvoir politique, tel qu’il apparait officiellement, doit faire
face a la critique des classes moyenne et inférieure ; c’est 1a que
la nécessité du controle de la presse prend tout son sens. Sorel dit
a ce propos : « Lorsque les classes gouvernantes, n’osant plus
gouverner, ont honte de leur situation privilégiée, s’acharnent a
faire des avances a leurs ennemis et proclament leur horreur pour
toute scission dans la société, il devient beaucoup plus difficile
de maintenir dans le prolétariat cette idée de scission sans la-
quelle il serait impossible au socialisme de remplir son role
historique® ». Et si elles ne contrdlent pas fermement la presse,
elles révélent alors leur couardise et leur charlatanisme.

« Faisons donc tous les jours davantage pour les déshérités,
disent ces messieurs ; montrons-nous plus chrétiens ou plus
philanthropes ou plus démocrates (suivant le tempérament de
chacun) ; unissons-nous pour 1’accomplissement du devoir
social. Nous aurons ainsi de ces affreux socialistes qui croient
possible de ruiner le prestige des Intellectuels, aprés que les
Intellectuels ont ruiné celui de 1’Eglise. En fait ces combinaisons
savantes et morales ont échoué ; la raison n’en est pas difficile a
Voir.

« Le beau raisonnement de ces messieurs, des pontifes du de-
voir social, suppose que la violence ne pourra plus augmenter, ou

7 GEORGES SOREL, Réflexions sur la violence, c. vi, « La Moralité de la violence », VI,
1908.
8 GEORGES SOREL, Réflexions sur la violence, c. vi., « La Moralité de la violence », 1.,
1908.
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méme qu’elle diminuera au fur et a mesure que les Intellectuels
feront plus de politesses, de platitudes et de grimaces en
I’honneur de I'union des classes. Malheureusement pour ces
grands penseurs, les choses se passent tout autrement; il se
trouve que la violence ne cesse de s’accroitre au fur et & mesure
qu’elle devrait diminuer d’aprés les principes de la haute socio-
logie9. »

Une reconnaissance ouverte de la nécessité de la violence peut
stopper la dégénérescence sociale, mais dans ce cas, la franche
brutalité et I’esprit autoritaire qui la caractérisent doivent étre
soutenus par un mythe particuliérement fort et convaincant. Le
mythe et la violence, lorsqu’ils dépendant 1'un de I’autre et
réciproquement, ne produisent plus ni cruauté sans propos, ni
souffrance, mais, a la place, le sens du sacrifice et I’héroisme'’

Mais c’est par ce qui n’est que superficiellement un paradoxe
que le consentement ouvert a I’'usage de la violence, lorsqu’il est
li¢ a un mythe fort, méne a une diminution générale de la vio-
lence dans toute la société. Comme ce fut le cas a I’époque des
premiers martyrs chrétiens, dont les historiens ont démontré
qu’ils étaient finalement rares et peu spectaculaires en réalité, la
qualité absolue d’un mythe donne un sens plus élevé a la nature
de la violence, et, en méme temps, prévient une incessante répéti-
tion d’actes brutaux. « Nous pouvons donc concevoir que le
socialisme soit parfaitement révolutionnaire, encore qu’il n’y ait
que des conflits courts et peu nombreux, pourvu que ceux-ci
aient une force suffisante pour pouvoir s’allier a 1’idée de la
gréve générale ; tous les événements apparaitront alors sous une
forme amplifiée, et, les notions catastrophiques se maintenant, la
scission sera parfaite. Ainsi se trouve écartée 1’objection que 1’on
adresse souvent aux révolutionnaires : la civilisation n’est point
menacée de succomber sous les conséquences d’un accroisse-
ment de la brutalité, puisque 1’idée de gréeve générale permet
d’alimenter la notion de lutte de classe au moyen d’incidents qui
paraitraient médiocres aux historiens bourgeois11 ».

L’apparent paradoxe, suggérant que 1’admission ouverte de la
fonction de la violente dans les conflits sociaux peut entrainer
une diminution de la quantité de violence en général, apparait
comme un grand mystére a tous ceux qui envisagent la société en

9 Ibid.

10 Sorel semble avoir une vision soudainement « romantique » et « passionnée » lorsqu’il
traite ce point, mais I’ensemble de sa réflexion suggere fortement qu’il en était conscient.
11 Ibid.
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n’en considérant que les formes. Si les Hommes croient et disent
qu’ils s’opposent a la violence, s’ils défendent, au contraire, des
idéaux humanistes et pacifiques, il s’ensuit — ainsi que les tous
les formalistes le pensent — qu’il y aura moins de violence dans le
monde que lorsqu’ils en admettaient ouvertement la nécessité.
L’expérience historique, cependant, ne supporte pas un tel espoir,
ainsi que Machiavel 1’avait déja remarqué et compris en son
temps. Les idéaux humanistes communs chez la plupart des
aristocrates frangais du XVIII® siécle n’ont en rien réduit le
gigantesque bain de sang de la Révolution francaise de 1789 ; ils
pourraient bien, au contraire, €tre la cause de sa démesure. Les
faits nous montrent que la perception humaniste des punitions
devant étre infligées aux criminels, telle que nous 1’avons vu
apparaitre puis fleurir durant le XIX® siécle, n’a en rien diminué
la criminalité violente. Les mouvements pacifistes et contre la
guerre sont une marque particulierement visible de la société
moderne. Cependant, ils n’ont pas empéché la venue des guerres
les plus grandes et les plus dévastatrices de 1’histoire de
I’humanité. Bien au contraire, ils ont, dans les pays ou ils furent
les plus influents, précisément, mené bien plus d’Hommes a la
mort que si la doctrine politique du moment avait eu pour base le
fait que les guerres sont une des phases naturelles et inévitables
du cycle de I’Histoire de toutes les sociétés, partout dans le
monde.
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II. STADE D’EVOLUTION DE LA SOCIETE.

L’EVALUATION SOCIOLOGIQUE.

Tout le monde peut admettre que presque tous les comporte-
ments autres que verbaux, que 1’on peut remarquer chez les
animaux, ou chez les Hommes lorsqu’ils ne sont que le fait de
pulsions, ne sont pas logiques. Cette caractéristique, commune a
tous les étres vivants dotés d’un systéme nerveux central, apporte
son lot de difficultés lorsque le comportement qui n’est pas
logique est complété de I’expression verbale. Ni le pays, ni le
type de société, ni la culture n’exercent d’influence sur ces
comportements : et I’Histoire nous enseigne que durant
I’évolution de I’Homme, depuis la période néolithique jusqu’a
notre époque, aucun changement n’a affecté¢ son esprit. Fonda-
mentalement, ’Homme du XX° siécle se comporte bien de la
méme manicre que celui qui vivait en Mésopotamie ou encore au
Japon il y a des milliers d’années. Quelques historiens et socio-
logues modernes parmi les plus éminents ont intégré la psycho-
logie et ses découvertes dans leurs recherches et évaluations.
D’autres, tout aussi éminents, ont établi des classifications de
comportements types en observant leurs constances et répétitions
au long de I’histoire de I’humanité. Parmi eux, Vilfredo Pareto
s’est distingué par la plus grande justesse de ses observations'?
au moment d’expliquer les comportements sociaux et culturels
collectifs non-logiques — que les psychologues distinguent des
comportements logiques issus de la raison réfléchie, en parlant
alors de passion. Or la passion 1’emporte toujours sur la raison
dans le comportement des sociétés, et elle est a I’origine des
cultures et de leurs évolutions. Pareto, pour justifier sa classifica-
tion, dit que « Tout phénomeéne social peut étre envisagé sous
deux aspects, c’est-a-dire comme il est en réalité ou tel qu’il se
présente a D’esprit de certains hommes. Nous appellerons le
premier aspect : objectif’; le second : subjectif. Cette division est
nécessaire, parce que nous ne pouvons mettre dans une méme
classe, par exemple, les opérations que le chimiste exécute dans
son laboratoire, et celles de I’individu qui s’adonne a la magie,
les actions qu’accomplissaient les marins grecs, ramant pour

12 Vilfredo Pareto a présenté sa classification dans son Trattato di sociologia generale
(Traité de sociologie générale), en 1916.
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chasser leur navire sur I’eau, et les sacrifices qu’ils offraient a
Poséidon pour obtenir une navigation propice. A Rome, la loi des
XII Tables punissait celui qui opérait des sortiléges contre les
moissons. Nous voulons distinguer cette action de celle qui
consiste a incendier les moissons' ».

Les tentatives de Pareto de démystifier les théories non scienti-
fiques et les systémes de croyances 1’ont amené a établir une
distinction entre les éléments changeants qui donnérent lieu a ces
théories, auxquels il a donné le nom de « dérivations », et aux
éléments résiduels (relativement) permanents celui de « rési-
dus ». Cette notion de résidus est souvent mal comprise, ou prise
comme une manire abstraite de désigner les instincts et les
sentiments les plus primaires de l’esprit humain. Pareto s’est
occasionnellement exprimé pour clarifier son explication, et a
désigné ses résidus comme des instincts. Cependant, il semble
qu’il les utilisait pour désigner des manifestations de sentiments,
ou plutét comme leurs équivalents. Les résidus sont des intermé-
diaires aux sentiments de 1’esprit que nous ne pouvons connaitre,
et le systeme de croyances et d’actions que nous connaissons et
pouvons convenablement analyser. De plus, les résidus relévent
des instincts de I’Homme, mais ils ne les couvrent pas tous,
sachant que nous ne pouvons connaitre que ceux qui font appa-
raitre la rationalité dans les théories, les autres demeurant cachés.

Par exemple, ’appétit d’un homme ou sa préférence pour les
cOtes de porc n’entrent dans aucune des catégories de résidus
établies par Pareto. Mais si cet homme construit une théorie
disant que la nourriture chinoise est supérieure a la nourriture
italienne, alors Pareto tenterait d’explorer les résidus qui suppor-
tent sa justification (puisque, @ priori, aucun argument logique ne
pourrait définitivement justifier que la nourriture de 1’'un ou
I’autre de ces deux pays est la meilleure).

Pareto a établi sa distinction entre les résidus et les dérivations
a I’aide des procédures suivantes :

1° Analyse des doctrines associées a I’action. Par exemple :
doctrine religieuse chrétienne, ou théorie politique libérale.
Connaissant ces théories, on en extrait les ¢léments qui corres-
pondent aux standards scientifiques de I’expérience logique ;

2° Extraction des éléments qui sont pas scientifiquement dé-
montrables, et séparation de ceux-ci, d’un c6té, en éléments

13 VILFREDO PARETO ; Traité de sociologie générale, c. ii, « Les Actions non logiques »,
§149, 1911.
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constants qui sont les résidus ; et, de I’autre, en variables qui sont
les dérivations.

Les dérivations n’apparaissent que lorsque I’on se trouve en
présence d’un raisonnement, de justifications idéologiques. Et
lorsqu’elles sont présentes, 1’analyse de Pareto consiste a en
extraire les éléments (relativement) constants qui les supportent.
Par exemple, on trouve une grande variété de verbalisations et de
doctrines en rapport avec le sexe a toutes les époques de
I’Histoire. Celles-ci peuvent avoir la forme d’une pornographie
littéraire (liberté sexuelle), ou celle de la dénonciation de la
licence sexuelle (répression sexuelle). Ces deux derniéres actions
sont des dérivations issues d’un résidu commun et bien particu-
lier qui, quant a lui, demeure remarquablement stable a toutes les
périodes de I’humanité et partout dans le monde. Les styles,
modes et théories éthiques qui concernent le sexe varient consi-
dérablement, mais elles sont les produits d’un noyau, le sexe, qui
engendre toutes sortes de nouvelles doctrines qui ne sont que des
alibis motivés par des raisons profondes jamais ouvertement
exposées.

Les théories de Pareto ont donné lieu a un systéme de pensée
sociale que les historiens et les sociologues les plus réputés ont
reconnu, dont Pitirim Sorokin'* tout récemment. « Le systéme de
pensée sociale de Pareto est une brillante description quantitative
de I’interdépendance fonctionnelle du phénoméne social qui
¢limine la cause unique, qui insiste sur une analyse dynamique
des phénomeénes appelés “résidus” et “dérivations”, et que son
auteur décrit ainsi :

« Les résidus sont des manifestations de sentiments. Les déri-
vations englobent les raisonnements logiques, ceux qui ne le sont
pas, et les manifestations de sentiments servant le propos des
dérivations : ils sont des manifestations du besoin irrépressible et
naturel qu’a I’étre humain de penser. Si ce besoin n’était satisfait
que par des raisonnements tirés d’expériences logiques, il n’y
aurait pas de dérivations. A la place, nous ne trouverions que des
théories scientifiques supportées par des expériences logiques.
Mais le besoin humain de penser peut étre satisfait de bien
d’autres maniéres [...]" ».

14 Pitirim Sorokin (1889-), activiste politique en Russie, est devenu sociologue et
fondateur du département de sociologie de I’universit¢ d’Harvard (Etats-Unis). Il s’est
particulicrement illustré par sa contribution a la théorie des cycles sociaux. Ses ouvrages
majeurs sont The Sociology of Revolution (1935) et Social and Cultural Dynamics (4 vol.,
1937-41).

15 Sorokin, 1928.
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On peut également considérer, depuis un autre point de vue,
que les résidus de Pareto sont synonymes d’« intéréts écono-
miques », et, plus exactement, des équivalents des « instincts de
base » de Malinovski.

Voyons maintenant quelques exemples de comportements is-
sus des résidus de Pareto.

La liste historique des pratiques et des résidus qui ne sont pas
logiques est assez longue ; on les trouve principalement dans de
nombreuses tribus, groupes et méme Nations. Ils se rapportent le
plus souvent a la météorologie ; c’est-a-dire a la croyance disant
qu’il est possible de la prédire avec exactitude ou méme de
I’influencer. Parfois, ce comportement non-logique consiste a
sacrifier un beeuf, un coq ou une chévre ; parfois, il consiste en
les fabrications et manipulations d’objets matériels ; parfois
encore, en la répétition de formules, de chants, etc. Souvent, ces
pratiques sont associées a des théories censées expliquer pour-
quoi elles peuvent affecter la météorologie (parce qu’un dieu
écoute et se montre réceptif, etc.). Ces pratiques nombreuses et
variées entretiennent un lien étroit avec les dérivations. Mais
toutes ces dérivations, qui, elles aussi, et par conséquent, sont
nombreuses, ont un point commun que nous désignerons arbitrai-
rement sous le nom de « noyau ». Ce noyau est le sentiment (ou
croyance) de I’Homme qu’il est possible d’influencer la météoro-
logie par le moyen de quelque action abstraite.

On peut comprendre que ce noyau apparait dans beaucoup
d’activités autres que la tentative du contréle de la météorologie.
Et il peut s’agir d’activités durant lesquelles les Hommes peuvent
combiner ensemble deux, ou plus, éléments de différentes sortes
devant servir un autre propos, voire aucun propos concret. Ce
noyau, commun a tous les grands champs d’action, est une
expression d’un résidu que nous pouvons arbitrairement et
empiriquement nommer, pour ce cas précis, un « résidu de com-
binaisons ».

Nous pouvons trouver, a toutes les époques de I’histoire de
I’Homme depuis la période néolithique, une grande variété
d’activités verbales en rapport avec le théme des plaisirs du sexe
(et plus précisément et exactement avec la pulsion sexuelle,
laquelle trouve son origine dans la pulsion de survie de 1’espéce).
Parfois, elles prennent la forme de littérature pornographique ;
parfois, au contraire, celle de la dénonciation du péché de la
chair, de I’ascétisme et de 1’abstinence; parfois celle d’une
codification stricte des pratiques sexuelles ; parfois, celle d’une
nécessaire censure ; parfois, celle d’allégories morales ou reli-
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gieuses... Mais, dans toutes ces derniéres expressions, fort
différentes les unes des autres, et parfois méme opposées ou
contradictoires, nous trouvons tout de méme le théme de la
sexualit¢é comme noyau commun. Et nous remarquons du méme
coup sa grande stabilité a travers les ages et les cultures (parce
qu’il est une préoccupation). Il change de style et affecte les
modes d’expression, ¢’est autour de lui que de nouvelles expres-
sions remplacent les anciennes, voire les censurent du méme
coup. Ceci démontre a nouveau, mais avec le concours d’un
exemple différent, que ce «noyau sexuel» commun est
I’expression d’un résidu. Ou encore : nous trouvons que partout,
et a toutes les époques, les Hommes croient en la réalité objective
et en la persistance d’entités telles que des dieux, des esprits ; ou
méme encore en « PEtat », le « progrés », la « justice », la « li-
berté », I« humanité », le « prolétariat » ou la « loi ». Les noms
et personnalités particuliéres de ces entités changent, rapidement
parfois ; de méme que les théories qui expliquent les entités
(religions, philosophies et moralités). Ces noms, caractéristiques
spéciales ou particuliéres et théories sont des dérivations.

Cependant, nous trouvons toujours cette croyance commune
en la réalit¢ de telles entités (quelle que soit la maniére de
I’exprimer et de les décrire), ce qui démontre I’existence d’un
résidu, et du méme coup ’existence d’un résidu persistant de
I’abstraction (que nous pouvons appeler « besoin naturel
d’abstractions »).

Le terme résidu signifie alors, dans le strict contexte de cette
explication, I’¢lément stable et commun que nous trouvons dans
toutes les actions sociales, et qui est un reste de nos ancétres
primitifs lointains, lorsque nous 1’avons dégagé de toutes les
dérivations. La ressemblance de cette explication, ici sociolo-
gique, avec celles de Malinovski, et méme celles de la psycholo-
gie moderne, peut sembler évidente. Les deux branches trouvent
la méme réponse, mais celle de la sociologie procedent diffé-
remment (quoique d’une manicre assez proche de celle des
psychologues et psychanalystes, dans 1’absolu), par 1’observation
et la comparaison de nombreuses actions de nature sociale dans
des contextes et a des époques divers et variés.

Toujours vus depuis I’angle de la sociologie, exclusivement,
nous pouvons présumer que les résidus correspondent a autant de
pulsions qui existent en ’Homme de maniére permanente. Car,
ici, nous ne donnons au mot résidu qu’un sens sociologique, et
non psychologique ; 1’équivalent de cette explication, depuis le
point de vue de la psychologie et de 1’étude des comportements
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sera plus détaillé et plus exact, mais ne sera pas, bien sir, assorti
d’exemples concrets et historiques. Mais il est encore important,
a ce stade, d’insister sur le sens théorique et sociologique du
terme résidu, dans le but de prévenir toute supposition que ce qui
vient d’étre expliqué jusque-la puisse étre invalidé par un argu-
ment issu de la psychologie, en expliquant, par exemple, que
résidu est un terme inappropri¢ au moment de tenter de décrire
ce qu’est la pulsion, et que la pulsion n’est pas, seule, a I’origine
des comportements présentés comme des conséquences de son
action.

Nous classons les résidus selon une hiérarchie que Pareto a
établie dans son Trattato di sociologia generale (Les actions qui
ne sont pas logiques étant constituées de « résidus », c’est-a-dire
de tous les affects inhérents & ’homme). Cette hiérarchie est
constituée de six classes, ou catégories génériques.

Classe L. : instinct de combinaisons de résidus. Il s’agit de la
tendance qui conduit les Hommes a combiner ou a manipuler des
¢éléments variés et arbitrairement extraits d’expériences passées.
De nombreuses pratiques de magie et occultes sont les résultats
de telles combinaisons : manipulations permettant de contréler la
météorologie ou la progression d’une maladie, de solliciter la
chance ; les vertus attribuées aux numéros (3, 7 et 13 pour les
exemples les plus courants) ; totems et amulettes, etc. Les con-
nexions supposées vertueuses ou magiques sont établies entre
certains événements, certaines formules, priéres et mots mys-
tiques, la chance et la malchance, la joie, la terreur et la tristesse.
A un niveau plus complexe, ce sont de telles combinaisons de
résidus qui meénent des individus au tempérament impétueux,
agité ou passionné, a s’impliquer dans de larges manipulations
financieres, fusions, combinaisons et re-combinaisons
d’entreprises, a faire puis défaire des alliances politiques dans le
but de faire et défaire des empires. Ce sont encore les combinai-
sons de résidus de cette classe qui sont a I’origine de
I’¢laboration des systémes complexes logiques ou pseudo-
logiques fait d’idées et d’abstractions générales qui menent a des
représentations théologiques, métaphysiques et idéologiques de
toutes sortes. Enfin, ce sont ces combinaisons de résidus qui
donnent naissance a ces dérivations dont les Hommes ont besoin
pour donner une apparence de rationalité a leurs comportements
(certains spécialistes de I’étude du comportement parlent, dans ce
dernier cas, d’alibis devant masquer les réalités des comporte-
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ments fondamentaux de ’Homme, tels qu’énoncés par Mali-
nowski, par exemple).

EN RESUME : combinaisons en général ; combinaisons de choses semblables
ou contraires ; ressemblance et opposition en général ; choses rares ; événe-
ments exceptionnels ; choses et événements terribles ; état heureux uni a des
choses bonnes ; état malheureux uni a des choses mauvaises ; choses assimilées
produisant des effets de nature semblable ; rarement de nature opposée ;
pouvoir mystérieux de certaines choses et de certains actes; pouvoir mysté-
rieux en général ; noms unis mystérieusement aux choses ; besoin d’unir les
comportements ; besoin de développements logiques ; foi en [’efficacité des
combinaisons.

Classe II. : persistances des groupes (ou des agrégats). Lors-
qu’'une combinaison de résidus quelle qu’elle soit a été créée, des
forces interviennent pour en assurer la persistance. Ces forces,
pourrait-on dire, sont de nature « conservatrices » (c’est-a-dire
similaire a celles qui soutiennent le maintien d’un systéme poli-
tique). On les trouve autant chez certaines espéces animales que
chez ’'Homme. On parle souvent d’elles en utilisant le terme
« inertie sociale ». Elles s’expriment, par exemple, dans le senti-
ment puissant que la famille, la tribu ou la Nation est une entité
objective et permanente. Les persistances de groupes sont si
fortes que le décédé et le messie a venir sont inclus dans ['unité
supposément persistante ; et c’est ainsi qu’existent et ont existé
d’innombrables formes de cultes d’ancétres, de croyances en
I’immortalité et autres acquis sociaux durables. L’orgueil de la
noble famille, la solidarité de classe, le patriotisme, le fanatisme
religieux et politique, sont tous des expressions directes
d’assemblages de résidus qui forment des persistances de
groupes. Les persistances de groupes sont également respon-
sables du sentiment que la propriété d’un objet peut évoluer vers
une fusion de cet objet et de I’ame de son propriétaire ; ce qui est
a l’origine de cette pratique qui consiste a inhumer les morts avec
des objets leur ayant appartenu de leur vivant, ou, pour ce qui
concerne le choix du lieu d’inhumation, de les inhumer « dans la
terre ou ils sont nés», « de leurs ancétres », ou « qu’ils ont
aimée », etc. Elles peuvent se manifester d’une autre manicre et
vers d’autres préoccupations, en offrant une pérennité, voire une
immortalité divine a des abstractions et des personnifications.
Dieux, héros entités platoniques, « lois naturelles », « progres »,
I« Etat», la « République », la « Patrie », la « Nation », la
«volont¢ morale» et autres nombreuses créatures de
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I’imagination sont investies de substance et d’une réalité persis-
tante.

Une particularité remarquable des résidus de cette classe est
qu’elles sont habituellement accompagnées d’une disposition
spontanée et « naturelle » a 1’usage de la force pour en préserver
la persistance et obliger a leur respect (on parle de « sauver la
République » ou de «I’honneur de la Patrie », entre autres
exemples choisis parmi les plus communs).

EN RESUME : persistance des rapports d’un homme avec d’autres hommes et
avec des lieux ; rapports de famille et de collectivité ; rapports avec des lieux ;
rapports de classes sociales ; persistance des rapports entre les vivants et les
morts ; persistance des rapports entre un mort et des choses qu’il possédait
durant sa vie ; persistance d’une abstraction ; persistance des uniformités ;
sentiments transformés en réalités objectives ; personnifications ; besoin de
nouvelles abstractions.

Les résidus de classes I et II sont déterminants lors des change-
ments et évolutions de structures politiques et sociales. C’est
pourquoi il faut leur accorder une attention plus grande qu’a ceux
des classes suivantes.

Classe III. : besoin d’exprimer des sentiments par des actes
extérieurs — résidus d’expressions démonstratives et
d’activités. La plupart des hommes éprouvent constamment le
besoin d’« agir», que cela donne lieu & un bénéfice ou pas.
L’ignorance de la médecine n’empéche pas la famille de prodi-
guer toutes sortes de soins ou de pseudo-soins a celui de ses
membres qui se trouve malade. La plupart d’entre eux, aussi,
pensent que « quelque chose doit étre » ou « devrait étre fait »
pour améliorer la condition sociale ou économique, méme lors-
qu’ils n’ont pas la moindre idée de ce qui devrait étre fait, ni les
compétences et les connaissances requises pour proposer des
arguments soutenus par des prémisses valides'®. Certains de

16 C’est, bien sir, le comportement que Hume a mis en lumiére, et dont il a largement
débattu avec force dans son 4 Treatise on Human Nature (1739): “In every system of
morality, which I have hitherto met with, I have always remarked, that the author
proceeds for some time in the ordinary ways of reasoning, and establishes the being of a
God, or makes observations concerning human affairs; when all of a sudden I am
surprised to find, that instead of the usual copulations of propositions, is, and is not, I
meet with no proposition that is not connected with an ought, or an ought not. This
change is imperceptible; but is however, of the last consequence. For as this ought, or
ought not, expresses some new relation or affirmation, 'tis necessary that it should be
observed and explained; and at the same time that a reason should be given; for what
seems altogether inconceivable, how this new relation can be a deduction from others,
which are entirely different from it. But as authors do not commonly use this precaution, I
shall presume to recommend it to the readers; and am persuaded, that this small attention
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ceux-la vont méme jusqu’a se lancer dans des discours (passion-
nés), a faire campagne lors d’un vote populaire ou a proposer des
réformes dont ils ne peuvent anticiper les conséquences a long
terme. De méme que la plupart des Hommes se montrent impa-
tients avec ceux qui demeurent passifs alors que « le pays est en
train d’aller vers la catastrophe ». Cette classe de résidus entre-
tient des rapports étroits avec la Classe I ; élaborer des combinai-
sons de résidus est I’une des activités humaines les plus intenses.

EN RESUME : besoin d’agir se manifestant par des combinaisons ; exaltation
religieuse.

Classe IV. : résidus en rapport avec la sociabilité. Cette classe,
tout comme la Classe V, entretient une relation étroite avec les
résidus de la Classe II ; il serait arbitraire de distinctement les
séparer, en théorie. Car, en vérité, et a I’exception de la Classe VI
(résidus sexuels), tous les résidus tombent dans les deux pre-
mieres et principales classes : 1. instinct de combinaisons de
résidus ; 11. persistances des groupes (ou des agrégats). Cepen-
dant, nous regroupons sous la Classe IV les facteurs de ces deux
classes pour les présenter comme : un besoin de conformité au
groupe que ressentent tous les individus, et, réciproquement,
comme une forte tendance du groupe a vouloir conformer a ses
opinions (ou croyances, pratiques, rituels, etc.) les individus qu’il
n’a pas encore assimilés ; la réserve ou le rejet du changement
(ou de la nouveauté) ; les sentiments opposés, mais cependant
rattachés, de la pitié et de la cruauté ; la disposition a sacrifier la
vie, le bien-&tre ou la propriété pour le bien-étre supposé des
autres ; les sentiments d’appartenance sociale et de hiérarchie
présents chez la plupart des individus (sentiments disant que
certains individus sont supérieurs, et d’autres inférieurs dans
I’échelle sociale) ; le besoin, presque universel, d’approbation du
groupe (dont nous parlerons largement dans de prochains ar-
ticles).

La plupart de ces derniers sentiments, et leur réle important
dans I’établissement de la vie sociale, ont été relevés par de
nombreux auteurs qui ont écrit sur la société, depuis le temps des
anciens philosophes grecs. Nous devons garder a ’esprit, cepen-
dant, qu’ils sont tous non-logiques (ou irrationnels) sitot que 1’on
en cherche les arguments, puis les prémisses sur lesquels ces

would subvert all the vulgar systems of morality, and let us see, that the distinction of
vice and virtue is not founded merely on the relations of objects, nor is perceived by
reason.” L. ITI, I°° Partie, s. I.
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derniers sont ou pourraient étre établis. Ils peuvent donner lieu a
de bons ou a de mauvais résultats — ceci dépendra des circons-
tances —, mais ils interviendront dans tous les cas, pas comme des
intentions délibérées et réfléchies, mais d’une maniére indépen-
dante de toute pensée rationnelle. Nous ne nous conformons pas
au groupe et a ses pensées, pratiques et coutumes en vertu d’une
théorie disant qu’ainsi notre quotidien s’en trouvera amélioré ;
cela vient de notre nature et de notre pulsion qui nous comman-
dent, contre toute volonté réfléchie, a nous conformer ; et ce
n’est que plus tard que nous construisons ou adoptons un raison-
nement (qui sera notre alibi) disant que « ¢’est la meilleure fagon
de vivre ». Nous ne sacrifions pas notre vie pour notre pays parce
que