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Résumé

De nos jours omniprésent sur la scéne politique, le cynisme fut depuis son
origine I'objet de polémiques. Le mode de vie scandaleux auquel il est associé pose la
guestion de l'appartenancau nonde Diogéne et des Cyniques a la philosophie. Par
ailleurs, qu’aa voir le cynisme des sociétéstuellesavec celui que pratiquait Diogéfe
Sidesanalystesituent awsiecle des Lumieres I'émergence d’'une nouvelle conception du
cynisme propre a la modernité, peu d’étukissoriquesont été menésesur la question| |
importe donale retourner aux sources et de mesurer la validité de cette hypothese.

Par une étude de l'histoirdu cynismeet de sa tramission,nous retragns
I'évolution des ergux au cceur du mouvement cynicetede sa postérité, et présmmt
une syithése des significations du cynisme ainsi que des tensions qu’elles comportent.
De nombreuses référencespettent @ définir la place q@ccuge le cynismeau xvii ¢
sieéde. Les auteurs des Lumiérsssont réappropriékantiqgue sagesse de Diogéneoet
voulu concilier son impudique franchise aux exigences de la sociabilité. Ainsi,d’éid
la réception du cynisme au siecle des Lumiél@is tenir compte des débats moraux de
'époque. Visant I'élaboration d’'une morale nrééste sur un fondementature| les
Philosophe®nt tachéde contourner les problémes de I'amoralisme révélés par le constat
de La Mettrie selon lequel il y a inadéquation entre bonheur et vertu. Pour ce faire,
Helvétius réduit la paée des déterminismes liés a Il'organisati@n, soulignant
limportance des facteurs externes dans la gestion des comporteni@idesot et
D’Holbach mettent’accent sur lasociabilitéafin d’assurer I'inhérence d’'un fondemt
moral chezl'étre humain renforgantun désaccord déja profond entieecynisme etles
idéaux des Lumieres. Oriette approee estelle généralisé2 Ou le cynisme des
Lumiéres estil sujet a des/ariantes selon les auterCette thge se proposé’étudier,
par I'analyse des occurrences du cynisiaes les textede la Franceles Luniéres les
différentes acceptions du cynisnpmur cerner les enjewauxquels elles s’attachemes
textes tels g’Aihcrappihde Godart de Beauchamps Diogene décerde Prémontval,
le Socrate en délirde WielandLe cynigue modernge Caetlogonl,.e désapprobateutte
Castilhon,Le cosmopolitadle Fougeret de Monbrohge paysan pervertile Restif de la



Bretonneet Arlequin Diogéneale SaintJustseront pris en considération. lls s’ajouteront a
une étude du cynisme chez Diderathez quila thématiqueparcourt lensemble de
I'ceuvreet atteintson expression la plus achevéansLe neveu de Ramea®ar ses
doutes Diderottrouve égalemergaplace dans étudedescritiquesdes Lumiéresju’ont
formuléesRoussau et Sade, chez qui I'on évalla pertinencéel’enjeu cynique.

Il ressort de cette thése que leseptions moderne et contemporailtecynisme
comportent des distinctions conceptuelles qui nous interdisent de les amalgamer. Notre
analyse du cynise dans le contexte francais desnieresmontre qud'on est jusqu’a la
fin du xvii © siécle, en présence d’une conceptigpiguementmoderne du cynisme,
laguelle met l'accent sur la redésmute de 'impudeur de DiogenBlus précisémente
cynisme se caractérisau xviil ¢ siécle par un repli misanthrope et solitaire, lequel
s’oppose a l'optimisme humasté des Philosophed estl'expression d'un rejet de la
sociabilité misede l'avant par ces derniers, en réponse anstad de corruptiome la
société. S'il est pssible d'y situe 'émergence d’'une nouvelle conception du cynisme,
c’est donc seulemerdans la mesure ou les débats lies a I'élamrad’une morale
matériaiste, fondée en intérét ou en sanént, montrent que chacude ces fondements
comportent defilles, et non pace que certains auteudes Lumieresuraient entendu
par cynismece que nousntendons aujourd’huiTout se passe comme [fiomme
désabuséqui tient pour acquis l'incorrigibilitéde sa nature et de la société, choisissant
d’en tirer profit malgré I'immoralisme que cela comporte, avait forlgétatut de cynique
postmoderne. €arompt avec la traditiongui, jusqu’ala fin del'époque moderne, tient
le Cynique pour une figure'un dire vraifondamentalementésapprobateur du genre
humain. Si l'inpudeur poussée dans ses dernietsanchements condui cynique a
n'éprouveraucune hont@& mentir,il poursuiten celala devise d’altération des valeurs
initiée par Dogéne, mais contribugésormaisau maintiend’'un statu quosur I'état de

corruptionde la sociét@u’aucun cyniqueancien ou modern@’aurait accepté de taire
Mots-clés:

Histoire de la philosophig?hilosophie moderne, Cyniques/Cynisme, Nat@eciabilité,
Morales de I'intérét, Education, DésillusisnMisanthrofe, Instrumentalisation d’autrui



Abstract

Now pervasive on the political scene, cysiti has been contentious frors it
beginning. The scandalous way of living to which it is linked raise the issue of whether
or not Diogenes and the Cynics must be considasegart of the history of ghsophy.
Besides, what dtobday’s cynical practicesharewith those of Diogenes? Sornmerpres
situate the emergence of a new conception of cymigeculiar to modernity durirtipe
Enlightenment but few historical studieshave been centered on this question. It is
consequently important to return to the sources of cynicism to measure this hypothesis

validity.

Through a study of cyniciss history and its transmissn we trace the
evolution of the major issues at the corewfic movement ands posterityand present
a synthesis oits significations and their internal tensioMdany references allows to
define the place that cysism occupies within thevin ™ century. Rilosophers have tried
to reclaim Diogenésantique wisdom while also accommodating his shameless frankness
to the requirements of sociability. The study of the reception of cynicism irvihé'
century french Enlightenmenimust therefore be seen withthe scope othe moral
debates of that time. Those debaiis to elaborate a materialist moral @ naturabasis,
trying in doing so tdackle the problem of amoralism revealed by La Mettrie’s statement
of the inadequacy between happiness and vitoelo that,Helvetius reduces the scope
of natural determinisms by underlining the importance of exterior factors when managing
behaviors. Diderot and D’Holbacbn their partemphasize the notion of sociability to
make sure there’'s moral sense withi human natwe itself; tis belief reinforces an
already profound disagreement betwéam ideals oEnlightenmentaindcynicism Butis
this approach that widesprea@® is cynicism subject to vary according to authors? This
thesis proposes, by studying tbecurrences of cynicisnm French Enlightenmeris
texts, to give an account @$ different meanings order to identify the issues thate
put forward Therefore textssuchasAihcrappihby Godart de Beauchamsp_e Diogene
décentby Prémontval,Le Socate en délireby Wieland, Le cynique moderndoy
CcetlogonLe désapprobateuny CastilhonlLe cosmopolitdy Fougeret de Monbroihe



paysan pervertby Restif de la Bretonneand Arlequin Diogéeneby SaintJustwill be
taken into accountas will becynicism in Diderot’s textsthis thematic is present in his
whole work,Le neveu de Rame#&eing the most achieved expressof it. Exposing his
doubts Diderot also finds its place inour exposition of the Enlightenment’s critics as
they have beeformulated by Rousseaund Sade; we’ll also analyze thelevance of
ther cynical stakes.

The conclusion of this thesis that the modern and contemporanganings of
cynicism entail important conceptual distinctions tleabid us to amalgamate them. Our
andysis of cynicismin FrenchEnlightenmernis texts shows that up until the end of the
xvi™ century, we are faced with a modern conceptioncydicism thatrests to a
considerable extent updhe rediscovery of Diogene’s immodesty. More precisely, the
xvii™ century cynicism can be characterized by a solitary and misanthropic withdrawal,
which opposes the Philosoplsehumanistoptimism. Cynicism is therefe a rejection of
sociability, a valueput forward by Philosophers response to the general state of
corruption of societyln other words,fione canlocate the emergence of a new form of
cynicismin the Enlightenmentit’'s notthat some authors understood cynicism as we do
now:. it is becausehe debates linked with ¢lconstruction of a materialisonception of
morality, beit be founded on interestor sentimentsshow that these fundamerdarry
some weaknesseslt is as thoughthe disillusioned marwho takesfor granted the
incorrigibility of nature andsociety andchooses to take advantage of it despite
immorality of doing sdhas givenbirth to the postmoderaynic. This is he who breaks
with atradition which up to the moder era, considered the cynic as figrire ofa blunt
truth teler, disapproving of m&md. If immodesty driven into a cornerleads the
postmodern cynic to shamelessness in lying, he in a sense pursuesttbef the
alteration of values initiated by Diogenes, but nawtributes to maintain theorruption
of society, which no cynic, may he be ancient or modern, would have accepted to silence.

Keywords:
History of Philosophy, Modern Hlosophy, CynicKynicism, Human  Mture,
Sociability, Moras of Interest, Education, DisillusignMisarthropy, Instrumentatiation
of Others
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Introduction

Etudier la résurgence des philosophies antiques a I'époque moderne constitue un
vaste et fertile champ de recherche pauirgjntéresse &histoire de la pensée. S'il est
commun d’interpréter la Renaissance comme le moment d'une restitution des
philosophies antiques par les humanistesncore faufl comprendre en quoi la
«nouvelle» philosophie s’inspire de ces savoirs, mais égalementment elle les
modifie de maniére considérable. Cegmpbtmenes de syncrétisme sanossi nombreux
gue variés, comme les recherches qui s’emploient a I'analyse de I'épicurisme et du
stoicisme danda philosophie moderne tendent a le montiee méme, I'étde de
certaines figures de I'Antiquité, tel que Socrate au siécle des Lumiereplusu
spécifiguement du Socrate de Didenquar exempleest répandue

Et pourtant la postérité du cynismesomme celle de Diogene, demeure
méconnue. Ainsi en vkil de sa réceptin a I'époque des Lumiérdsien que I'on ait, par
exemple, souligné les paralléles & établir ehadleveu de Rameaet le cynism& ou
maintes fois mentionné les rapprochements a faire entre Rousseau et les &yBigjaes
est sans compter pdneuse question du passage d'wryrisme anciem a un «cynisme
moderne» qui, selon un constat de plus en plus répasedusituerait quelque part au
siecle des Lumieres. Partant, évaluer les répercussions d’'une réception du cynisme sur la
pensée des lmiéresdemeure une tache inaccomplie, quoique certaines recherches,
depuis une guarantaine d’années, proposent des éléments de réponse et de nombreuses
pistes a investir. Si I'enjeu nous apparait central aux recherches sur la gitidodes

Lumiéres, peuwde chercheurse sont jusqu’a présent appliqués a présenter une étude

! La formule est de Michéle Clément, ddrescynisme & la Renaissance, d’Erasme & MontaiGeaéve,

Droz, 2005, p. 13. Cette thése voudrait poursuivre dans cette lignéex-diestcelle d’'une perspective
historiquede la réception du cynisme a I'époque moderne, en I'occurrence de la France des Lumiéres.

2 ’'on n'a qu'a penser a des articles comme ceux de Jean StarobirBikigéne dand.e neveu de
Rameauw in Stanford French RevigwFall 1984, A 8 (2-3), pp. 147166; ou de Jacques D’Hondt,Le

cynisme de Rameatiin Recherches sur Diderot et sur I'Encyclopédfe36, pp. 125137.

® De son vivant, Rousseau fut, & de nombreuses reprises, comparé a Diogéne. Voir entre autres la

Correspondancee Voltaire, ainsi quke chapitre 6 ou nous abordons cette question.



exhaustive de cette question. On obseryeendant un véritablpour celleci®, et, dans
cette optigue, nous avons recensé deux thé&kmgorales relativement récentes
spécifiguement caacrées au cynisme des Lumiéres, ainsi que d’'autres qui s’emploient
par exemplea I'analyse deorpuscyniques gregsou encore a I'étude drynisme dans

la tradition comiqug Pami elles, les thésesle L. Shea,de S.A. Stanley et

d’l. F. Guglierminaont fait l'objet de publications récenfesMentionnons également
l'ouvrage de DMazella, qui s’attache a comprendre I'évolution du cynisme vers sa
forme actuellé

I n'en demeure pas moins que la littérature pertinente concernant les
problématiques quesoulee la réception du cynisme auésle des Lumieres reste
sommaired’un point de vue historique, autant que philosophidqefait, malgré 'intérét
grandissant que suscitent les Cyniques de nos jours, notamment grace aux travaux de

Marie-Odile GouletCazé&, les Cyniquesont, dans la pratique, demeurés absents de la

* En témoigne laliffusion d’une «Semaire spcécialeynisme» a I'émissionLes Nouveaux chemins de la
connaissancsur Fraace Culturedu 24 au 27 février 2014nimée par A. Van Reethan collaboration avec

le Magazine littérairede mars 2014intitulé Le cynismeComment une philosophie antique est devenue le
fléau de notre sociét@° 541).

® Voir Sharon A. StanleyThe Enlightenment and the Emergence of Modern Cynid®m D. thesis
(Political Science)University of California, Berkeley, 2006et Louisa |. SheaDiogenes in the Salon:
Cynicism and the Question of Enlightenmé?t. D. thesis (Comparative Literature), Harvard University,
Cambridge, 2003Sur la littérature cynique grecque, voir égalemestthéses d’'lsabelle F. Gugliermina,
Le cynisme unitaire chez Diogéne Laérdeondements et enjeuXhése de doctorat, Lille, 2002t de

F. Junka,Traduction commentée des Lettres cynigié®se de doctorat, Paris 1V, 20@ur I'inscription

du cynisne dans la tradition comique, voir enfin Baraief, Cynisme et amoralité dans la comédie de
Dancourt a Marivaux Thése de doctorat (Littérature et civilisation francaises), Université Sorbonne
Nouvelle— Paris 3, Ecole doctorale 120, 2011.

® Voir I'ouvrage de SheaThe Cynic Enlightenment: Diogenes in the SalBaltimore, Johns Hopkins
University Press, 2010ainsi que les articles qui en sont extraitsSade and the Cynic Traditienin
Modern Language Quaterlyol. 67, 1 3, 2006, pp. 31:331; et «Diogenes’ Lost Republic: Cynic Politics

in Wieland, Rousseau and Saden T. Coignard etal. (dir.), Les Lumiéres et I'histoire Paris,

H. Champion, 2010, pp. 796. Voir également Stanleyhe French Enlightenment and the Emergence of
Modern CynicismCambridge, Cambridge University Press, 20aihsi que ¢Hermits and Cynics in the
Enlightenment: Rousseau and Rameau’ NephéwEighteenthCentury Toughtvol. 4, 2009, pp. 311
345; et« Retreat from Politics: The Cynic Modern Times Polity, vol. 39, ¥ 3, July 2007, pp. 38407.
Voir enfin Gugliermina,Diogéne Laérce et le Cynism¥illeneuve d’Ascq, Presses Universitaires du
Septentrion, 2006.

"Voir D. Mazella,The Making of Modern Cynicisr@harlottesville, University of Virginia Press, 2007.

8 Voir entres autres 'ouvrage de référehémsceése cynique. Un commentaire de Diogéne Laérce-VIL,70
Paris, Vrin, 198det 2 édition revue et augmentée, 200&jnsi que I'article &Jn syllogisme stoicien sur

la loi dans la doxographie de Diogéne le Cynique. A propos de Diogéne Laérce»\ith Rheinisches
Museumvol. 125, 1982, pp. 21245.
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recherche universitaire jusqu’en 1875et généralement en marge des écoles
philosophiques dites classiques. Sans doute-n&gias indifférent au constat de Hegel,
qui affirmait au débutlu xix° siécle qu'il n’y avait, du point de vue de l'histoire de la
philosophie, rien de particulier & noter & propos des Cyniju@s la fin duxx® siécle a

vu naitre un intérét renouvelé pour ces questions. A moins d’'un an d’intervalle, deux
auteurs majeurs s'intéressenaiu cynisme ancien en réponse aux problemes de la
modernité. MicheFoucault consacrson dernier cours au Collége de Fradheel'ethos
cynique,au moment ou paft en Allemagne l&ritique de la raison cyniqude Peter
Sloterdijk?, laguellenon seulement a contribué & populariser cette division du concept de
cynisme dont nous avons parlé, mais également a taché de l'inscrire dans le sillage d’'une
théorie critique a I'égard des Lumiéres et des progrés de la Taishncet effet,
souligrons que la langue allemande, par souci de clarté, empépdedepuis lexix*®

siécle des termes distincts po désigner le cynisme ancien lgttitude contemporaine

lui étant associée, soit les ternkgmismuspour le premier senque 'on ditclassiquedu

terme, eZynismuspour sa significatiomontemporain. Nous reviendrons dans le détail

sur ces cosidérations terminologiqueplus particulierementau troisieme chapitre ou il

estquestion des différentes acceptions du cynisme dans I'histoireédss id

® C’esta-dire lorsqu’avec la traduction francaise des fragmergsQymiques par L. Paqudtes Cyniques
grecs. Fragments et témoignag@itawa, Editions de I'Université d’Ottawa, 1988 [1975] / Paris, Librairie
générale francaise (LDP), 1992), les chercheurs ont commencé a investir I'ouvrage de D. R.Mudley (
History d the Cynicism from Diogenes to the Sixth Century AIB37], Hildesheim, Georg Olms
Verlagsbuchhandlung, 1967) qui, depuis 1937, constituait une référence unique concernant les.Cynique
19 Hegel, « L’Ecole Cynique» in Legons sur I'histoire de la philoghig t. Il « La philosophie grecque.
Des Sophistes aux Socratique@raduit de I'allemand par P. Garniron), Paris, Vrin, 2007, p.: ALn’y

a rien de particulier & noter a son sujet [I'Ecole Cynique]. Il y a peu d’élaboration philosophéguikes
Cyniques, ils n'ont pas constitué un systéme, une scielme pensée n’est devenue une discipline
philosophique que plus tard, chez les Stoiciens.

" Foucault,Le courage de la vérité. Le gouvernement de soi et des aytRssil, Gallimard, 2009.

12 Sloterdijk, Critique de la raison cyniquéraduit de I'allemand par H. Hildenbrand)l.,sC. Bourgeois
éditeur, 1987 (pblié originellement sous le titr&ritik der zynischen VernunftFrankfurt am Main,
Suhrkamp Verlag, 1983, 2 val.)

13 Rattachée &'Fcole de Francfort, la théorie critique trouve son expression la plus représentative dans
'ouvrage de M. Horkheimer et T. W. AdornBjalektik der Aufklarung En langue francaise, volra
dialectique de la raisoftraduit de I'allemand par E. KaufholBaris, Gallimard, 1974.

14 Voir & ce sujet I'explication que donne H. Niehdgbsting dans ¥he Modern Reception of Cynicism:
Diogenes in the Enlightenment(translated from German by P. Gilgen)R. Bracht Branham & MO.
GouletCazé (eds)The Cynis. The Cynic Movement in Antiquity and its Legddyiversity of California
Press, Berkeley e.a., 1996, pp. &8P, n. 3.
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Si, dong I'étude de la réception du cynisme auii © sigcle ainsi quede ses
impacts sur la pensée des Lumieres francaises, quoique souvent évoquée comme
problématique, demeure une tache inaccomplie, les questions directement relatives aux
Cyniques quant a elles, ont fait 'objet d'une productiottéifaire prolifique depuis
quelques décennies. La recherdee retrouveainsi devant une quantité de références
désormais classiques concernant la doctrine et le mode de vie de ces sages antiques. En
téte de liste viennent les ouvrages collectifs dirigés MaiO. GouletCazé, issus de
colloques sur la questianle premier, en collaboration avec R. Goulet, s'intitute
cynisme ancien et ses prolongem&nie second, cdirigé parR. Bracht Branham, porte
le titre The Cynics. The Cynic Movement in Antiquity and its l€§aBy ce qui concerne
lesnombreusesnonographies et articles sur la question, outre 'owevrdg Dudley ci
haut mentionné, ainsi ques nombreuses contributiode GouletCazé’, mentionnons
titre d’exemple les travaux plus anciens de F. Sdytede R. Hoistdd, ainsi que ceux
plus récentsde W.D. Desmond et deL. E. Navig’. Enfin, ®ulignons 'existencede
spécialistes allemands de la question, notammMntBillerbeck? et H. Niehues
Probsting®.

5 Voir GouletCazé & R. Goulet (dir.)Le cynisme ancien et ses prolongemefistes du colloque
international du CNRS (Paris, 25 juillet 1991), Paris, PUF, 1993.

18 Voir GouletCazé & R. Bracht Branham (8dShe Cynics. The Cynic Movement in Antiquity and its
legacy Berkeley, University of California Press, 1996.

" Nous enjoignons le lecteur & consulter notre bibliographie pourecensement plus exhaustif des
contributions de MO. GouletCazé a la recherche sur les Cyniques.

18 voir F. SayreDiogenes of Sinope. A Study of Greek CynicRaitimore, J. H. Furst, 1938ainsi que
Greek Cynicism and Sources of Cynicig&altimore, JH. Furst, 1938 « Greek Cynicism» in Journal of
the History of Idegss janvier 1945, hl, pp. 113118; et The Greek Cyni¢gBaltimore, J. H. Furst, 1948.

9 Voir R. Hoistad,Cynic Hero and Cynic King. Studies in the Cynic Conception of, Nmpsala,
Lundeqvist, 1948.

%0 Voir W. D. Desmond,The Greek Praise of Poverty. Origins of ancient Cynicidiotre Dame,
University of Notre Dame Press, 2006t Cynics Berkeley, University of California Press, 2008.

2L voir L. E. Navia, The Philosophy of CynicistAn Annotated BibliographywWestport, Greenwood Press,
1995; Classical Cynicism: a Critical Stugdysreenwood Publishing Group, Westport, 1998ogenes of
Sinope: The Man in the TulVestport, Greenwood Press, 1998 Diogenes the Cynicdlhe WarAgainst
the World Westport, Greenwood Pre&£)05.

22 \Joir M. Billerbeck (Hrsg.),Die Kyniker in der modernen Forschung. Aufsatze mit Einfiihrung und
Bibliographie Amsterdam, B. R. Griner, 199Mhinsi queEpiktet. Vom Kynismud eiden, E. J. Birill,
1978; etDer Kyniker DemetriusLeiben, E. J. Brill, 1979.

% Voir H. NiehuesPrébsting, Der Kynismus des Diogenes und der Begriff des ZynjsiMiischen,
W. Fink Verlag, 1979 ainsi que « Der ,kurze We 1LHW]VFKH A&\Q@QhiPiiv £ 2
BegriffsgeschichteBand 24, Heft 1, 1980, SS. 10R2; et « Wielands Diogenes und der Rameau
Diderots. Zur Differenz von Kyniker in der Sicht der Aufklarungin»Peter Sloterdijks ,Kritik der
zynischen Vernunftfmit Beitrdgen von OKallscheuer undil.], Frankfut am Main, Suhtamp, 1987,
SS.73-109.
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Pour ce qui estab sources premieres auxquelles le chercheur est confronté
lorsqu’il désire approfondir ses connaissances sur les Cyniques, elles sont, eflesne t
inexistanteset il doit immédiatemente rabattresur des sources indirectes. Parmi elles,
on se doit de souligner I'importance d’un ouvrage comm¥ies, doctrines et sentences
des philosophes illustrete Diogéne Laérééqui, bien qu'il ne constitue pas une source
de premier ordre sur les Cyniguesem demeure pas moins un outil essentidlha
recherche L'on ne peut par ailleurs passer sous silence limport@oport de
G. Giannantoni et deSocratis et Socraticorum Reliqufde lesquels comprennenine
collection complétale témoignagesur Socrateet les socratiquegn grec ancien et en
latin, rassemblan& eux seulda totalitédes fragments des Cypies. Pour un accé@sces
sources en langue frang@, nous renverrons essentiellement au trés utile recueil de
LéoncePaquet,Les Cyniques grec&ragments et témoignad@sui, bien qu’évacuant
certains passages se recoupaatinit les fragmets cyniques les plus importantdous
consulterms également I'ouvrage de Deleule et GRombi,Les Cyniques grecs. Lettres
de Diogéne et Craté§ mettant da disposition des chercheurs une édition francaise de
ceslLettres lesquelles constituent worpusauthentiquement cynigue, bien qu’écrit des
siécles aprela mort de DiogéneNous y reviendrons.

Dressons pour lors un bref réesumé de la quesHistoriquement, le cynisme

désigne un mode de Yfeque la tradition rattache a I'école philosophique d’Antisthéne

% Diogéne LaérceVies, doctrines et sentences des philosophes illuir@guction francaise sous la
direction de M:O. GouletCazé; introduction, traductions et notes deé=J Balaudé eal.), Paris, Librairie
générale francaés 1999 (voir le Livre VI sur les Cyniques). A noter que parmi les nombreuses éditions
francaises disponibles de cet ouvrage, egllg’avére la meilleure, puisque certains passages qui nous
occupent comportent des imprécisions qui sont matiére a dgibairefinterprétation desquels I'expertise

de GouletCazé s’avere d’'une aide précieuse. (Nous utiliserons désormais I'abréviation D.L. pour référer a
cet ouvrage.)

% G. GiannantoniSocratis et Socraticorum Reliquiallapoli, 1990, 4 vol. (@ir t. Il, sedion V, pour les

textes relatifs aux Cyniques; et t. IV, notes 21 a 55, psucdmmentair¢s(Désormais Cit&SSR)

% L. PaquetLes Cyniques grecs. Fragments et témoignaBesis, Librairie générale francaise (LDP),
1992. Pour certains fragments, nous référerons a I'édition grand fotemCyniques grecs. Fragments et
témoignagesOttawa, Editions de I'Université d’'Ottawa, 1988 [1975].

2’D. Deleule & G. RombilLes Cyniquesgrecs. Lettres de Diogéne et Cratés., Babel, 1998.

28 | a question de savoir si I'on peut qualifier 'ancien cynisme de philosophie ou si I'on doit gruiét

de mode de vie n'est pas entiérement résolue. L'idée n’est pas ici, par le choiedercetiation, de
prendre position dans ce débat. Pour plus d'informations a ce sujet, consultez notamment Earticle d
GouletCazé, «_e cynisme estl une philosophi€?» in M. Dixsaut (éd.)Contre Platort. | ;: Le platonisme
dévoilé Paris, Vrin, 1993pp. 273313. Nous reviendrons sur cette question au second chapitre.
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(v. 444365 av. JC.), mais dont le principakprésentant est Diogéne de Sinope (v-413
327 av. JC.). Né en marge de I'Athénes du® siécle av. J-C., contemporain de
I’Académie de Platon, ce mouvement philosophique connut, dans sa forme ancienne, une
postérité légendaire s’étendant sur pres d’'une dizaine de siécles, soit jusqu’a la fin de
I'époque impériale. Etymologiquemeng, terme cynique revoie au gredunikos c’est

a-dire qui concerne le chiekyon, en référence a l'attitude d'Antisthéne surnomne «

vrai chien», puis a celle de Diogéne dont le comportement rappelait celui dy ehigun

disait souhaiter que son cadavre fit dévarélgs béteS. Or, les formules abondent pour
expliquer cette métaphore animale devenue céléire’aucuns affirment que le nom
viendrait plutét du gymnase dans lequel Antisthéne enseignaiCyt®sarge ou
«mausolée du chiem Evoquons en outre la constellation du Chien qui aurait également
pu donner son nom aux Cyniques, si bien qu'il s’avére aujourd’hui impossible de rendre
compte de l'origineexacte de lattribution. @importe au fond, les Cyniquesnt plus

d’'une raison d’adopter le chien comme embleme. Mentionnons brievement qu’a son
image, ils satisfontleurs besoins en public et que, philosophiquement, la référence a
'animal comme modeéle est centrale a leur enseignement autant qu'a leur méthode,

disons pour le moinsordante.

Si donc l'origine de laéférence au chien demeure obscurée cki fondement
de ce que I'on ne peut, sassulever deslifficultés, appeler une école» philosophique
lest également. De plus en plus d'étufletendent méme & remettre en question
I'hypothese d’'une filiation socratique directe avec les Cyniques ce, bien que la
tradition présente, depuis 'Antiquité, Antisthés@mme son véritable fondateur. Ceix

tiennent plutét Diogene comme le tout premier Cynigugyoigu’ils s’accordent

2 voir Paquet,op. cit. [1992], fr. 122 (D.L., VI, 79e «Diogéne», p. 102 « Certains racontent, par
ailleurs, que, sur le point de mourir, il ordonna gu’on le jette au dehorsségaumgure, livré en proie aux

bétes sauvages, ou bien qu’on le culbute dans quelque fosse erulgaicd’'un peu de poussiése ou

encore « Diogene avait coutume de dire que si les chiens déchiraient son cadavre, il aurait une sépulture a
la maniéere des Hyrcaniens (fr. 123 (Stobée, W.H. IV, 55, 11) ddbiogéne»).

30 Voir notamment Dudleypp. cit.; Giannantoni, «Antistene.Fondatore della scuola ciniéa in Le

cynisme ancien,.op. cit. pp. 1534; et GouletCazé, «V¥ho Was the First Dog?in The Cynics.,.op.

cit., pp. 414415.11 est a noter que LA. Dorion prépare également un ouvrage consacré a cette question,

et, plus précisément, a I'idéal d'autarcie chez Socrate et les Cynupiesa ce sujet, l'article Antistene

et l'autarcie» in V. Suvak (ed.)Antisthenica Cynica Socratic®rague, Praha, 2014, pp. 2827.
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généralement pour attribuer & Antisth&ne’étre saprincipak référence Ainsi estil
communément admigjue I'école Cynique, quise caractérise par une ndérche
fondamentalement morale, s’opposaint relativisme des sophes toutautant qu’aux
ldées platoniciennes, s'inspire de lirivers moral d’Antisthérié». Il est cependant a
noterque lattribution repose essentiellement sur ce que Diogéne Laérce en rapporte
que l'on s’appuie généralement sur les écrits de Xénophon pouattfibuer une
conceptionrelativiste de la richesse, laquekst peutétre I'ceuvre de Xénophon {ui
mémé>. Briévement, cellei stipule que la véritable richesse ne consiste pas & accumuler
des biens matériels, et que, par conséquent, la pauvretédeeadsunement dans le fait
d’avoir peu de ressources, maians I'impossibilité de subvenir a ses besoegmi les
themes qui sont, comme cekij communs au cynisme, on trouve également que la
philosophie n’est qu’éthique, que la vertu suffit au bamheéu sage et gu'il faut en
conséquence mener une vie aussi simple et morale que p8s&ib)eontrairement a ce
gu’'enseigne Platon, la vertu dont parle Antisthéne releve de l'acte, s’enseigne par
'exemple et se fonde sur I'effort. cuérir la sagessenplique donc que 'homme se

31 Pour un inventaire précis des sources concernant Antisthéne, voir -Geakgt «Antisthéne» in

R. Goulet (dir.),Dictionnaire des Philosophes Antiqued, Paris, Editions du CNRS, 1989, pp. 253.

Pour plus dinformations sur ce disciple de Socrate, voir notamment D. CaiAntisthene» in
Brunschwig,Le Savoir grec Flammarion, 1996, pp. 5&B8; F. Sayre, ‘Antisthenes the Socraticin
Classtal Journal vol. 43, 1 4, jan. 1948, pp. 23244; et L. E. NaviaAntisthenes of Athens. Setting the
World Aright Westport, Greenwood Press, 2001. Consultez également les nombreuses contributions d’A.
Brancacci, «Antisthéne et la tradition antiplata@iénne au IV siécle» in M. Dixsaut (éd.)Contre Platon

t. 1, op. cit, pp. 3151; «Dio, Socrates, and Cynicismin S. Swain (ed.)Dio Chrysostom. Politics,
Letters, and PhilosophyOxford, 2000, pp. 24060; «Erotique et théorie du plaisir chez tsthéne» in

Le cynisme ancien,.op. cit, pp. 3555; Oikeios Logos. La filosofia del linguaggio di AntisteNapoli,
Bibliopolis, 1990; et «Le modéle animal chez Antisthémdn B. Cassin efal. (eds),L'animal dans
I'Antiquité, Paris, Vrin, 1997, p207225. Soulignons enfin que tA. Dorion remet en question ce constat
communément admis«Je me propose en effet de montrer que dans la mesure ou la conception
diogénienne de l'autarcie exprime la quintessence de l'autarcie cynique, et qu'eller estleprs, non
seulement en rupture avec l'autarcie socratique, mais qu'elle ne doit rien non plus a I'enseignement
d’Antisténe, Diogéne peut étre considéré comme le véritable fondateur du cynisme. Il me parait donc
pertinent d’amorcer I'étude de I'autée cynique par Antisthéne, non parce que sa conception de I'autarcie
serait représentative de I'autarcie cynique en général, mais au copdraieejue les témoignages relatifs a
l'autarcie d’Antistene permettent de mesurer le fossé qui le sépare dérigio(Dorion,art. cit., p. 284).

(Nous soulignons.)

2 "affirmation est de Goule€azé, dans Avant-propos» in Paquet [1992], p. 5.

3 Voir & cet effet le discours d’Antisthéne sur la richesse daBarquet(V 34-45) de Xénophon.

% paquet [1992], fr. 36 (D.L., VI, 11) d’Antisthéne», p. 48 « D'elle-méme, la vertu suffit & procurer le
bonheur, sans exiger d’autre chose que la force d’dme d’'un Socrate. En fait, elle réside damn <l atle

n'a aucunement besoin de I'abondardes paroles ou des connaissances. Le sage se suffinanha,
puisqu’il possede en lui b ce qui appartient aux autres(Cf. Xénophon,Mémorables Il, 6, 23 et
Banquet Ill, 8). Concernant ce passage, voir le commentaire-de Dorion, art. cit., pp. 284291.
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défasse d’'une conception toute intellectuelle de la morale, ainsi que des conventions
d’'une ®ciété qui s'appliqudavantage s’enrichir et a maintenir son pouvoir qu’a rendre

ses membres vertueux. DéjaeghAntisthene, ometrouvedoncl'idée que la sagesse ne
réside pas dans l'érudition intellectuelle, maien dans la force igchug, apanage
d’Héracléd® chez les dieux et de Socrate chez les hommes. Grace a elle, 'homme
acquiert ce qui deviendra les qualités maitressesydisme, soit 'endurance, la maitrise

de soi et l'impassibilitégui permettat a 'homme de vaincre lgsonoi a savoirces
souffrances que sont pour lui le chaud, le froid, la faim, la soif, les passions, la maladie,
la mort etc3® Pour résumerdisors quechez Antisthéne les actes priment sur les discours

etquel’homme doit s’entrainer a I'acquisition de la vertu qui, seule, suffit au bonheur.

Cette exigence d’authenticité dans l'agir moral avait évidemment de quoi
marquer I'Antiquité d’'une volontde renverser les valeurs. Au moment ou la philosophie
platonicienne dominda vie intellectuelle d’Athenes, Diogéne et les premiers Cynigues
dérangentcomme l'on peut s’en doutele cours normal de la vie citoyenne par leur
tenue et leurs pratigues meanies, leurs mauvaises maniéres et leur défi lancé a la
tradition. Aux discours intellectualistele, Cynique sait effectivement répondre pae
formule cinglantelaissant généralementriterlocuteur pantois. ARlaton, par exemple,
qui avait défini I'henme comme «n animal bipéde et sans plumediogene amena un
jour un coq plumé I'assemblée, et déclara Voici 'Thomme de Platofi » ! Servant si
l'on peut dire,de mauvaise consciem a ses contemporains, dtfmarginalisé voire
ridiculisé, et Pleon alk jusqu’ataxerDiogéne d'étre ur Socrate devenu fGti». Notons
par ailleursque Diogénefut 'lhomme d’'une conscience exacerbée de la faiblesse qui
ravak 'humanité a un esclavagei lui fait préférer la condition des bétes dans la nature.
D’autant que I'homme s’enchaine a de vaiillessions. Le Cynigue veut ainsi rendre
autant que possibladépendant des servitudes propres a 'hnomme, en brisant les chaines
qui le rattachent aux désirs,’argueil et a la crainte. C'estn réduisant au mimum ses

besoins, c’esa-dire en s’abstenant de tostiperflu et en se contentant de puiser dans la

35 Sur Héraclés comme modeéle cynique, voir Hoistadcit, pp. 3363.
% GouletCazé,op. cit, p. 6.

37 paquet [1992], fr. 34 (D.L., VI, 40) deRiogéne», p. 81.

3 |bid., fr. 56 (D.L., VI, 54) de ©iogéne», p. 88.
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nature les ressources qui permettent slipvenir, qu’il peut selon lui, parvenir & un
bonheur autarcique digne des dieux. Frugalité est omotd’'ordre de Diogéne, lequel

se fait le défenseur d’'une vie affranchie des conventions sociales et qui, en quéte de la
«vraie» vertu, prend la nature et les animamxexemple. Il se proposénside montrer

aux hommes une voie courte mais non pas faeils ke bonheur, par I'ascése cynitfie

qui consiste a dél@pper I'apathie nécessaire afin g@&dapter aux circonstances et
résister aux douleurs et plaisirs qui rendent 'lhomme esclBNogéne cherchereet

homme libre a la lumiére de sa lantéfnen \ain.

Si, comme chez Antisthepda véritable richesse du Cynique dépend de sa
capacité a s’affranchir des besoins qu'il ne peut satidfaimméme, Diogene radicalise
les moyens mis en ceuvre pour y parvenir, allant jusqu’a préner la plus stricte frugalité en
matiére d’habillement, deolement et d’alimentath. A sa suite, le Cynique daion
seulement choisir de vivre simplement, mais dans une rigoureuse abstinence a I'égard de
tout ce qui I'éloignede la nature. On reconnait généraleneatti-ci & sa barbe et a ses
cheveux longs, aasbesace et a son baton, souvent pieds nus et paré d’'un unigue manteau
pour I'hiver et I'été (leribdn). N'a-t-il par ailleursaucun domicile fixe (Diogéne vit dans
un «tonneaw)*, & on le rencontralans les temples ou sur la place publique, ou il
mende sa pitance, en méprisant richesse matérielle, réputation et bonne naissance. Il s
contentela plupart du tempde ce qu’il trouve a manger (parfois des herbes et de 'eau),
s’abstenant de tout ce qui ne lui semble pas néce¥sairefois jusqu’a la dason sur le
feu*>. Ce comportementgue l'on peut & juste titre qualifier de rejet de la civilisation

%9 Pour une étude approfondie de cette question, voir GBale¢ L 'ascése cynique,.op. cit

0 paquet [1992], fr. 34 (D.L., VI, 40) deRiogéne», p. 81.

*1 Malgré que limage du tonneau comme domicile de Diogéne soit commune, I'on sait qu'il s'agissait
probablement d’'une grande jarre, githosen grec. Concernant I'anecdote ett€me, voir Paquet [1992],

fr. 11 (D.L., VI, 23) de ©Diogéne», p. 73: « Il avait écrit a quelqu’un de lui trouver une maisonngtte
comme ce dernier tardait a le faire, Diogétablit sa demeure dans un tonneau prés du Métréon, comme
lui-méme le raconte clairement dans ses lettréSonsulter également la note 5 (p. 119), ou l'auteur
renvoie aux références qui attestent I'existence de cette anecdote du tonneau.

2 \Joir entre autes I'anecdote de I'écuelle« Voyant un jour un petit garcon boire dans ses mains, il
[Diogéne] jeta son gobelet hors de sa besace en s’éctidntgamin m'a dépassé en frugalitéll se
débarrassa aussi de son écuelle quand il vit pareillement antenfi avait cassé son plat prendre ses
lentilles dars le creux d’'un morceau de pairfPaquet [1992], fr. 26 (D.LVI, 37) de «Diogéne», p. 79.

*3Voir PlutarqueDe esu carniuml 6, 995GD (= SSRV B 93): « Diogéne osa manger un poulpe cru afin
derejeter la préparation des viandes par la cuisson aw féair deux exemples de justification de cette
pratique dans Paquet [1992], fr. 12 duden, IX Discours. Contre les Cyniques ignorants pp. 302
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s’inscrit d'ailleurs dans une démarche cynique plus générale de retour a la nature. Car
Diogéne ne cesse de constater que les animaux, contrairemeémtnamnes, subviennent

de maniére autarcique a leurs besinBans sa forme ancienne, le cynisme propose
doncde prendre la nature et les animaux emgde, animaux qui sS'accommodemnieux

gue les hommes de ce gaenlature offre pour subvenir a lelnssons.

Mais si les Cynigues prénetds vertus d’'un retour a la nature, ils n'y voient
pour autant aucune raison de se retirer de l'espace public. Bien au contraire, ils
S'attaquent, contestataires, aux diverses emprises et illusions qui régissent fa vie e
société ce qui requierune certaineforme d’engagement socidl’est pourquoi on les
rencortre volontiersdans la foule, occupéspiiovoquer par leurs invectiveaitant leurs
concitoyens que feintellectuels et les puissani&ansgressant lasterdits sans crainte
des représailles, ils s'avératitilleurs d’irréductiblesadversaire des régimes politiques
et desdogmatismes en tous genres. L’'anecdote a cet égatéigesidaire aux bonnes
graces d’Alexandrée Grandqui lui proposait de satiaire ses désirs, Diogéne le pria de

303: « Les uns supposent la consommation idade conforme a la nature humaine, mais d’autres pensent
gu’il ne convient pas du tout a 'homme d’en useette question est I'objet de bien des discussi@ms

fait, si tu veux faire un effort, tu verras qu'il y a des essaims de livres sur le peotliddogene croyait

devoir les refuser. Voici son raisonnemesi I'on mange de la viande sans aucun appo&mme le font,

je crais, tous les autres animaux dont c'est le partage natseeis en étre incommodé ou malade, mais
plutdt en y trouvant unéméfice pour le corps, c'est que, d’'aprés Diogéne, la consommation de la viande
convient tout a fait a la nature humajrs, au contraire, il en résulte quelque incommodité, c’est que, pour

lui, cette nourriture n’est vraisemblablement pas l'affaire temme et qu’il doit s’en abstenir
rigoureusement. En réalité, cette premiére explication du fait esépeutrop forcée voici la seconde,

plus appropriée au Cynisme, si je puis auparavant traiter, avec plus de clarté encore, de ilasén qu’
propoe. Cette fin, c'est I'apathig ce qui équivaut a devenir Dieu. Ainsi donc Diogéne se sentait
vraisemblablement insensible a tout le reste, mais troublé et saisi de nausées seulement qugeaitil ma

de la viande crue, dans son asservissement a uneroplntét qu’'a la raisor la viande, en effet, n’en est

pas moins de la viande, fétle mille fois cuite et accommodée de mille sortes de hadtiti®uva qu'il lui

fallait s'arracher et se libérer totalement de cette faiblesse, car c'est faiblessdge dsien, qu'un tel

dégolt. Puisque nous touchons aux viandes cuites de préférence aux dons de la Législatoiee, dis
pourquoi nous ne les consommons pas également au naturel. Tu n'as pas d'autre raison a alléguer que
'usage de notre coutumel estfaux en effet de dire qu’elles sont répugnantes avant la cuisson, mais que
celleci les rend plus pures qu’elles n’étaient. Que devrait donc faire celui que le dieu, commetligut fai
général, avait chargé de faire table rase de la “monnaie courdrde’juger les choses d'aprés la raison et

la vérité? Se laisser émouvoir par le sens commun et considérer la chaire cuite comme pure et mangeable,
tandis que celle qui n’a pas subi I'action du feu est vraisemblablement impure et rép@gnante

*4 Plusieus anecdotes en témoignent, notamment celle ot Diogéne se convertit & la frugalité en voyant une
souris vivant au gré de ses besoins. Voir Paquet [1992], fr. 7 (D.L., VI, 22Dibgeéne», pp. 7273. (Le

passage en question est cité intégralement autah api
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bien vouloir s’enlever de son sof8il Il devint par lale modéle par excellence de

linsubordination, et son exemple inspira a la postérité nombre de vocations cyniques.

S'éteignant vers 32(@v. J-C.) d’avoir, selon 'anecdof& mangé un poulpe cru
ou volontairement retenu son souffle, Diogéne laissa a sa suite plusieurs disciples ou
simples imitateurs qui allaient & leur tour incarner le refus de toute servitude et la volonté
de contestatiofl. S’étalant suprés d’une dizaine de siécles jusqu’a 'Empire romain, la
postérité de’homme a la lanterne estonsidérable, d’autant si I'on tient ropte du
renouveau que connlg cynisme a la Renaissance et a I'époque moderne, marquant de sa
présence lanodernité jugu’a nos jours. @ peut ainsi distinguer deux grandes périodes
du cynisme dés I'Antiquité. La premiére, le cynisme grec (que 'on nomme proprement
cynisme ancien)fut fondé auv® siécle av. 3C. et sétendjusqu’aul® siécle de I'ére
préchrétienne. Pmi ses représentants, on se demande toujours si 'on doit compter
Antisthéne, mais I'on connait avec certitude I'existence d’'une premiére génération de
Cyniques, par le biais de figures connues par la traditiels que Diogéne, Cratés,
Métrocles et Hipprchia; mais également d’une deuxiéme génération de Cyniques grecs,
représentée par Ménédéme, Ménippe, Bion, Télés et Cercidas un siécle ffus'tard
sait aussique le cynisme connut une seconde période d'éclosion pendant 'Empire
romain, soit du® auv® siécle de notre érec’est ce que 'on nomme communément le
cynisme d’épque impériale. Aus fautil garder a l'esprit que, pendant prde deux
siécles, le mouvememtéclina jusqu’'a nelus laisser de traces, ce qui entrdtisans
doute un lien avec la notoriété grandissante des écoles d’Epicure et de ldén@me
disciple de Crat&8 Suite & cet importamtéclin, le cynisme renaftoncen quelque sorte

“5 Ibid., fr. 31 (Cicéron;TusculanesV, 32, 92 (= PlutarqueVie d’Alexandre 14)) de «Diogéne», p. 80.

“% |bid., fr. 122 (D.L., VI, 75) de ®iogéne», p. 101 « Agé de prés de quatsngt-dix ans, il parvint au
terme de sa vie. Les versiods sa mort sont cependant bien différentd'aprés les uns, il fut saisi de
coliques et mourut ainsi aprés avoir dévoré un poulpe @rautres prétendent qu'il retint volontairement
sa respiration. [...] Une autre version rapporte que, voulant partageulpe cru avec des chiens, il fut a
ce point mordu au tendon du pied qu’il en mourut. Ses amis [...] croient toujours cependant &da tradi
de la respiration retenue.

*"Pour une liste compléte des Cyniques, voir GeGleé, «Une liste de disciplede Cratés le Cynique en
Diogéne Laérce VI 95 in Hermésvol. 114, 1986, pp. 24252.

“8 Pour un catalogue exhaustif des Cyniques, voir encore GDais, <A Comprehensive Catalogue of
Known Cynic Philosophersin The Cynics., op. cit, Appendix A, pp389-413.

49 7énon de Cition (33263 av. JC.) est effectivement bien connu en tant que Cynique, disciple de Cratés,
mais il I'est encore davantage pour étre le fondateur de I'école stoicienne.
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de ses cendres atl siécle de notre ére, grace a des représentammedéméius et

Dion Chrysostome, quia leur fagon,ont contribué a contrer la tyrannie du pouvoir
romairr®. Depuis, &€s débats ont cours afin de déterminer si cette éclipse du cynisme aux
1° et 1°" siécles av. JC. fut totale ou partielfé, maisil reste quetrés peu d’informations

nous sont parvenues concernant l'existence d’'un mouvement cynique durant cette

période.

En ce qui concerne le cymie d’époque impérialet les relations des Cyniques
aux principales figures de I'époque que sont les eraperées Stoiciens et les premiers
Chrétiens, nous renvoyons pour de plus amples informations aux spécialistes de ces
question¥’. Mentionnons briévement que les Cyniques sont connus pour avoir contesté le
pouvoir roman et, dong pour avoir entretendes elationsnégatives avec ces dernigrs
Les rapports du cynisme au stoines et au christianisme sorppur leur part plus
nuancés et, partant, généralement plus complexes. Nous reviendrons sur ces questions au
premier chapitre, mais soulignons qu’il s’esbnstruit, au fil d’'une série de liens
conflictuels entre ces adeptes de différentes doctrines, une conception que l'on pourrait
dire idéalisée du cynisme et des premiers Cyniques, parallelenierpr@ssion diune
critigue acerbe des aspects les plustimyersés de leur philosophie.

0 paquet [1992], troduction», pp. 3031.

*1 Voir GouletCazé, «Le cynisme & I'époque impériatlein ANRWII, vol. 36, i 4, 1990, p. 2723, n. 10).
Dans cette note, elle précise queumpl’hypothésed’une disparition totale ducynisme pendantcette
période il convient de consulter E. Zeller, Die Philosophie derGriechen in ihrer geschichlichen
Entwicklung Leipzig, 1889 et J. Bernaysl.ucian und die KynikerBerlin, 1879, alors queopr celle
d’une simple éclipsel convient plutét de voiDudley, A History of Cynicism., op. cit. Enfin, pour une
analyse dees divergences, elle suggere de consBiterbeck, Die Kyniker Demetriusop. cit.

Pour une prise de position récente concernant la continuité du mouvement a cette période, emilid@app
« The Continuity of Cynicism from the fourth Century BC te fRoman Imperial Era (pp. 120123) dans
l'article de J. L. Moles, donestius quam ambitiosi®An exploration of the Cynic’s attitude to moral
corruption in his fellow mem in Journal of Hellenic Studies/ol.103, 1983, pp. 10323 (seréférera
Dudley pour I'argumentairg. Voir également Billerbeck, ka Réception du Cynisme a Romen
L’Antiquité classiquevol. 51, 1982, pp. 15173; et «Le cynisme idéalisé d’Epictéte a Julierin Le
czynisme ancien,.op. cit, pp. 319338.

2 Pour des référencgsécises, nous renvoyons le lecteur au chapitre premier qui aborde ces questions.
%3 Voir notamment ce que dit Pepereur Julien & propos des Cyniques dan®ise®urs(on trouve ceux
consacrés aux Cyniques dans le recueil de Paguet mentionné précédef@orentg nous le verrons au
chapitre premier, Julien a ainsi contribué a I'idée qu'il existe bane et un «mauvais» cynisme, celui

de Diogéne et des premiers Cyniques et celui des Cyniques errants et mendiants de la Rome impériale.
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Il convient par ailleurs de souligner l'existence, réelle ou attestée, d’'une
production littéraire cynique. Parmi les représentants de I'ancien cynisme, plusieurs en
effet auraient laissé des traces écrites de leur pas@ageompte parmi eux pas moins
gu’Antisthéne, Diogéne, Cratés, Mare, Ménippe, Bion et Télés, lesqualsraient dans
les faits été auteutset ce, bien que l'authenticité des écrits de Diogéne soit contestée et
que lentiéreté des textes de plusieargres ait été perdd@ Pour ce qui est du cynisme
d’époque impériale, on connait avec certitude I'existence d’écrits d’'Enomals de Gadara
sur les oracles et les superstitifnsle méme que ceux de l'auteur satiristeien de
Samosat¥. Il convient de consultdes travaux de R. Bracht BranhandetJ.C. Relihan
pour des informations plus précisasce sujef. Mentionnons également qu'il existe,
selon la classification de Dudf&yune composaa littéraire & I'histoiredu cynisme Cela
se confirmea I'époquemoderne, ou le aysme ne se présente plus comme un mode de
vie, maiscomme une composante littéraire de certains textes, qui adoptent un style
provocateur, subversif ou satiriste, ou encore mettent en scéne des personnages que lI'on
peut qualifier de €yniques». Nous verrons dans la seconde partie de la thése teujue
cela implique, par I'étude minutieuse de textes abordant cette question dans la littérature

des Lumiere$rancaises

Si, par conséquente cynisme moderne dére de celui de I'Antiqué, il s’agit

de comprendre en quat commentil emprunte et se distingue a la fois de la doctrine

>* Nous détaillerongidentité de ces Cyniques dans les chapitres qui suivent.

5 Nous reviendrons dans le détail sur les sources cyniques au chapitre premier.

|| s’agit du traitéLes Charlatans démasquégdont on trouve une traduction francaise dans I'édition
originale durecueil de Paquet [1988], pp. 2290.Notons au passage que de mettre en rapport le cynisme
avec la critigue des impostures a travers l'histoire contituerait un objet d'étude a part emstiplesde
pertinents.

> On n'a qu'a penser a Mie de Démongxa Comment on écrit I'histoired laMort de Pérégrinusaux
Sectes a I'encanaux Dialogues des Mortsaux Esclaves fugitifet a Contre un ignorantou il est fait
mention des Cyniques. Notons que le genre satirique, tel que le pratique Lucien, s'in&fareodegui
écrivit desSatires ménippéesllesmémes inspirées des célébres railleries du Cynique Ménippe.

8 Voir notammentR. Bracht BranhamUnruly eloquence: Lucian and the comedy of traditions
Cambridge, Harvard University Press, 1989Utopian Laughter: Lucian and Thomas Meri@ Moreang

vol. 86, 1985, pp. 233; ainsi que J. C. Reliham\ncient Menippean Satir®altimore, The Johns Hopkins
University Press, 1993et «Menippus in Antguity and the Renaissaneagn The Cynics.,.op. cit, pp.
265293.

*9Voir Dudley,op. cit, pp. ixX : « The conclusion of this study is that Cynicism was really a phenomenon
which presented itself in three not inseparable aspeatsacant ascetic lifgn assault on all established
values, and a body of literary genres particularly well adapted to satire and popular philosophical
propaganda»
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des anciens Cyniquest de ce que l'on signifie de nos jours par ce terme. A titre
préliminaire, soulignons gu’a la Renaissance, les hommes de lettezs cedéfinir leur
conception du cynme, puisquavant la restitution des textes antigueune vision
idéalisée de celui avait jusquda été transmise a laoptérité par les Chrétiens gaila

suite des Sficiens, avaienn égalementtaché d’en expurgele contenu licencieux. Le
cynisme d’époque moderne reléve ajndi prime abord, d’'une vision renouvelée de
Diogéne et des premiers Cyniques, -@fiéme influencée par la redécouverte de
limpudeur caractéristique du cynisme & la Renais$dnd@iogéne redeeint alors
l'exemple paradoxal d'une sagesse impudigue et, tout au long de I'époque moderne
jusqu’aux Lumiéres, le concept de cynisme subit des transformations selon les sources

disponiblesbien sdr, mais également en fonction des enjeux qui sont alotsalité.

Nous avongl'ailleursencoreaujourd’hui une conceptiodu cynisme qui differe
voire s’oppose sur plusieurs points, a la doctrine des anciens Cyniques. A ce sujet, force
est de constater que les nombreuses désillusions qui ont marqué &histeinx® et
xx € siécles, et qui assaillent désormais nafigele, nous laissant aveeu d’idéaux en
lesquels s’investir, ne sont pas sans lien avec 'omniprésence du cynisme dans la société
actuelle. L'idée st par conséquent de rechercliems les éxtes de la France des
Lumiéresdes traces, s'il y en a, de ce que I'on définit de nos jours comme du cyatsme
ce, afin de voir si cette scission du concept était déja a I'ceuvre dans les textes du

xvili € siécle.

Précisons d’abord suetitement que nous entendons par la notioydésme
principalement deux choses, soit le sens courant du terme, tel qu'on I'emploie de nos
jours (Zynismu} c'est-a-dire lorsque par cynisme nous désigname attitudede
critigue, et méme de négation dedeurs en place, suspectant d’'une part les intéréts en
jeu, décriant de l'autre la naiveté de ceux qui y sacrifient les leurs. Mais comsie nou
lavons vu, le cynisme réferdnistoriquementa une école philosophique antique

(Kynismu3. Il reste ainsi a fairde point sur le cynisme d’époque moderne et, plus

0 pour une étude approfondie du cynisme au début de I'époque moderne, nous revoyons a I'excellent
ouvrage de MClément cité précédemment.
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particulierement sur sa réception dans la France des Lumiédess la mesure ou
culminent dans ce contexte les enjegii traversent cette période etaugurent la
modernité A ce sujet, les Cyniques fohobjet d’un article de Encyclopédi€&' ot I'on
trouve, résumées par Diderot, leamples lignes de leurdoctrine», qui, contrairement a

sa version actuelle, et malgré certains facteurs de rapprochement tels que I'impudence et
le rejet des valeurs sates, demeure une position rigoureogent morale, puisgefle
propose une discipline de vie visdatréduction des besoins et dépendances des hommes,
tant sur le plan physique que moral ou politique. C’est donc dire que la figure de Diogene
renvoie enmre au siécle des Lumierdsmage d'une sagesse a la fois respectée et
contestablemais qui ne correspond gpartiellement au mode de vie de son homologue
contemporain, pour qui rien n'est sacré et qui ne aémllementqu’en la poursuite
égoiste de semtéréts.Quand esbn passé d’'une conception a l'autre du cyni®me
moment précis de cetderive est difficile, voire impossible a identifier. dus verrons

gue kb sécle des Lumiéresmarqueun moment importande cette transformatipres
débatsy ayant couroffrant un terrainfertile au développement de cettenception du

cynismequi estde nos jours généralisée.

Par la fermeté de son insubordinationdetses constantes remises en question
des habitudes, vales et traditionsDiogene s’avie un excellent symbole d’insurrectjon
et, dans cette optique, son exemple se trouve tout indiqué pour représenter la Révolution
qui se prépré®. Aussi 'homme a la lanterne e#itercore une foisune figure tout & fait
propice pour illustrer lanarche ves la raisof®, puisque’homme véritabletantrechercié
par Diogéngeu trés biers’interpréter comme étant celui des Lumieres, esedire dont
les actes sont en parfaite conformité avec la raison. L’'on voit ainsi, dans un premier
temps, que la figureed Diogéne s’inscrit parfaitement dans le contexte des Lumieres
francaises. D’'un @tre cété, il convient égalemedtévaluer les divergences d’opinions
qui éloignent considérablement Diogéne des idéaux que défendent les Philosophes. On

®1 Nous référons ici a l'article €ynique» de IEncyclopédieou Dictionnaire raisonné des sciences, des
arts et de métiers, par une Société de Gens de Lettogrsla notice compléte en bibliographie.

62 A ce sujet, voir l'article de K. Herding, Riogéne héros symbolique de la Révolutiom M. Vovelle

(dir.), L'image de la Révolution francgaiseol. 3, Oxford, Pergamon Press, 1990, pp. 22581.

%3 Faute d’espace et de temps, nous avons choisi d’exdkircette recherche l'intéressante question des
représentations de Diogéne dans l'artxgul ® siécle. Pour une ébauche de réponse, consulter les travaux
de Herding, notamment son article Diogenes als Birgerheldin Boreas vol. 5, 1982, pp. 23254
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n'a en effet qu'a peser a I'importance que revétent des enjeux tels que la sociabilité, le
progrés des arts et des sciences et I'amélioration de la condition d’homme de lettres pour
comprendre que le cynisme entre également en conicaditec d’'importants enjeux de

la philosophie desumiéres.

Il convient aussi denarquer une distinctigmon seulem& entre les cynismes
gualifiés d’ancien Kynismu} et demoderne(Zynismu} depuis l'ouvrage de Sloterdijk,
maiségalementntre les conceptions du cynisme historiquenasebciées aux prériodes
moderne et contemporainiesquelles sonissuesde la réception deDiogéne et des
premiers CyniquesAinsi, lorsque lesanalystesparlent des liens qui existent entre le
cynisme(Zynismu} qui nous est actuet la critique @s idé@ux des Lumiéres, il importe
de ne pas confondre tée conception qualfiée de postmoderndu cynisme avec celle
qui caractérise, d’'un point de vue histogguapériodemoderne. Pariond’embléeque
I'omniprésencale cette formeparticulierede cynismedans la «nodernité» n’est pas

totalemenindépendarg de cette méprise

We live in cynical timesThis diagnosis has become commonplace, if not
ubiquitous, in contemporary cultural commentary. [...] Furthermore, we are
told, this cynicism has asarming political dimension: we have lost faith in the
body politic. We condemn our leaders as irredeemably corrupt and our highest
ideals as mere sham, to be trotted out at convenient moments for vacuous lip
service. Those who still engage in politicadtian are dismissed either as
hypocrites or, worst of all, dupes naive young ddealists» for whom only
disillusionment and despair lie at the end of their journey. And so, the story
goes, we have retreated from politics and social action into the wpldvate
pleaf?tires and pursuits, smug in our knowledge that at least we won't get fooled
again.

On qualifiegénéralemente « cynisme moderne ce phénomendécritpar Sloterdijken
termes d&ZynismusEt méme s celane supposaucunemenkinexisterce dedistinctiors

conceptuellegntre les cynismed’époquesnoderne et contempora&nni d’ailleurs que

les auteus qui utilisent ce vocablégnorent ces distinction¥, I'emploi de I'expression

% La thése de Stanley s'ouvre effectivement sur ce coniatThe Enlightenment and the Emergence of
Modern Cynicismop. cit.p. 1.

% Stanleyprécise «In using the term “modern” here, | mean to contrast the cynicism of modernity with
the classical Cynicism of the ancient Greeks [...] | dot use "modern” and “contemporary”
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« cynisme moderne pour décrire ce phénomeéesta ce point répandque cela préta

confusion.

En ce sengeu d'études a vocation histor@ontété menéesur le cynisme des
Lumiéres et entreprendre des rembhes s'est avérénécessaire a uneneilleure
compréhensionde la question. D’autant que cettproblématiqueest d’'intérét pour
I histoire des idées, puisquuusieursélémentslaissent penseque cette pgode a vu
évoluer lecynisme vers sa significationtaelle. Cherchant ainsi situer awvii € siécle
'émergence d'une forme particuliére dgnisme dite «anoderne», par opposition a un
cynisme «@ancien» et plus «@authentique> généralementissocié a Diogéne, ce sont
immédiatement imposés comme des problemes a résoudne plart, de circonscrire
I'objet d'étudegu’estle cynisme dans ses diverses expressieindautre part @ retracer
l'origine d’'une scissioma l'intérieur de cellegi. Ce faisant noussonmesvenus a la
conclusion qu'un temoment de ruptures’il en est, ne peut étdairementidentifié au
xviil € siécle d’autantque nous avonaffaire & un phénomeérsans doutérop diffus pour
étre identifié de maniére précisdl faut en outrementionner que la vision que l'on
attache actuellementuacynisne (Zynismu} entraine un biaigle lecture important’'un
point de vue historiqueTacher dedéfinir les concepts de gynisme ancien» et de
« cynisme moderne» a donc permis d’'observerque ce que l'on désigne actuellement
comme du« cynisme» réfere a une attitude, aun certainrapport au monde, que I'on
rencontre des I'Antiquité, voire qui précédelon toute probabilitéa fondation du
premier mouvementynique. Nous développensles détails de ces considérations, mais
il s'agit de voir quenous avongar conséquemnesolu de nous distaer de la tendae
actuelle quitache d’expliquer 'émergee d’'une conceptiom moderne» du cynisme,
laguelle n'appartent ni en proprea I'époque moderneni probablemen& un moment
précis de I'histoire de la réception du cynisiNeus nous appliquerons pluexanmer
les particularitésde cette réceptiorau secle des Lumie® bien que cela nousene

égalementicomprendre amment ellea pu contribuera I’ évolutionde sonconcept

interchangeably. In fact, | will ultimately point to several noteworthy disns between the modern
cynicism of the enlightenment and contemporary cynicism, sometireesfield as postmodern cynicisin
(ibid., pp. 56, n. 9).
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Il seradonc question d’étudier les différentes acceptions du cynisme léans
textes des Lumiéresfrancaise¥, & travers leurs occurrences etarifestations
thématiques, afin denieux cerner les enjeux auxquels elles s’attachent. Detfé&@snces
seraofferte une interprétatiomle ce que représente le cynisme pour ces auteude la
sera proposée une hypothese d’explicatitenla transformation du cynigmvers sa
conception contemporain€ar si le cynisme que I'on peut dire postmoddeynismuy
n'émerge pas exclusivement au siecle ldasiéres, nous n’en croyons pas maine les
rapports qu’entretiennent les auteurs de I'époque avec le cynisme se modifient, et gu'ils
sont déterminants lorsqu’il s’agit de penser les Lumieres. C’est pourquoi cette recherche
se propose d’enquéter sur la réception moderne du cynisme et tiénala son concept,
laguelle évolutionse trouve en lierdirect avec I'élaboration duprojet éthiquedes
Lumiéres. En effet, 'émergence et I'expansion hégémonique des valeurs bourgeoises se
situent au coeur de cette problematiquies’agit par conséquent'examiner les tensions
inhérentes a cette entreprise de laicisation alanbrale quirésout difficilement le
probleme de son fondement. Cetigestion diviseles Philosophes. Certains défendent
une morale du sentiment (Rousseau),uttes de lintérét (ldlvétius, DHolbach),
d’autres encore intégnt ces tendances (Diderot). Catixfont tous néanmoins front
commun contre 'immoralisme et lindividualisme a outrance que mettent de l'avant
certaines théories libertines (Sade), dont les théses sur I'égdisnereuve d’'une
intuition réaliste de ce que deviendront les sociétés capitalistes aveoelfaent du
libéralisme. llsemble donc que le cynisme actuel prend racine dans ce débaé:daitest
devant la crainte qu’occasionne l'instrumentalisation éesireents et des intéréts d'une
part, et la volonté d’en maitriser les rouages de l'autre. Nous serons ainsi conduits sur le
terrain des apparences sociales, ou la vertu est désormais le nomadomagque de
celui qui arrivea camoufler ses intéréts etféindre les bons sentiments. Toutes ces
guestions sont d'importance, puisque ce moment de I'histoire qui prépare la Révolution
constitue le berceau de préoccupations qui hanteront jusqu’a I'époque contemporaine,
soulevant des enjeux toujours actuels, ipalierement depuis la Seconde guerre

mondiale. Depuis I'deec des idéaux révolutionnairem effet,I'absence de foi en un

% Bien que nous nous soyons limités au contexte francais des Lumiéres, pousser I'analyse deota récepti
moderne du cynisme aux contextes daifklarunget de IEnligthnemenserait particuliérement éclairant,
d’autant que les analyses de Sloterdijk renvoient principalement a la tradition allemande dessLumier
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projet conmun renddifficile la mobilisation vers un idéal dont nous doutons, quel qu'il
soit. Le cynisme des Lumieres s’avere dpacticulierement intéressant, puisqu’il offre

un point de vue privilégié sur une société qui réfléchit ses réformes au nom d’idéaux,
mais qui ne cesse par ailleurs de se réfléchirre@iene, de emettre en question ses
certitudes. Par l'analyse des augearhaut mentionnés, ainsi que de plusieurs autets
gueGodart deBeauchampd.a Mettrie, Pierre le Guai de Prémontva&thristoph Martin
Wieland,Dennis De CcetlogodeanLouis CastilhonfFougeret de MonbroriRestif de la
Bretonne et Saint-Just nous montronsque deux acceptions du cynisme sont
concomitanteswu xviil © siécle. Une prmiere, qui réferaux Cyniquesgrincipalementa
Diogéne)a coutume en effet d’'associer sagesse a simplicité etrimtibilité morale

une deuxiéme se définit, aontraire, par son impudeur et sa misanthropie. Toutes deux
témoignent cependant d’'une attitude asociale et improductive, voire d’'un rejet de la
société qui cadre difficlement avec les valeurs que défendent les philosophes des
Lumiéres. Une nouvellgoie s'imposealors au cynique qui désire allier sadbilité et
efficacité: celuici doit recourir a I'hypocrisie et au masqgsecial pour réussir. Bref,
c’estun jeu entre ces tendances qui se dessine, par lequel on tente de réconcilier a la
sagesse les aspecsociabilité et productivité, tentativeligefléte la volontépropre aux
Lumiéres de réconcilier morale et matérialisme, moralité et utilité, tel que se le

proposaientes Philosophepar le biais dééducation.

Cette thése se propoamsid’offrir au public plusieurs contributions origlea
a la recherche. En ce qui concediagbordles recherches sur tynisme en tant que tel,
elle présente une étude historique approfondie de sa réception dans les textes canoniques
des Lumiéres francaises, maga&ement une interprétation des enjeux contemporains de
la redéfinition du cyisme vers son acception contemporaiel’on considere ensuite
son apport aux recherches suxigil © siécle, elle souligne I'importance de prendre en
considération I'enjeu daynisme pour saisir toute la portée de la philosophie francaise
des Lumiéres, et présenfear ailleursdesanalyses d’auteurs mineuet,donc de textes
encore peu étudiés. Soulignons enfin sa contribution aux recherches sadiennes, par une
lecture minuieuse de l'ceuvrede Sade sous langle du cynisme, proposant une

interprétation novatrice de la conception et des enjeux du cynisme chez cet auteur.
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Divisée en deux ptes, cette thése faitl’abord le point sur d’importantes
considératios méthodologiqus, philosophiqueset historiqus en lienavec le cynisme.
Dés lechaptre premier nous abordons lguestion de I'état des sources qui font l&ibj
de cette recherche, ainsi que k&r transmission jusqu’'a I'époque moderridous
dressons un bilan des diftértstypes de sources auxquddsrecherche est confrontée
des principales tendances d’interprétation qui influencent notre compréhension de la
guestion. Lesecond chapitre traitensuitede la figure de Diogéne et des prindgs=
thématiques cyniquedNous présentonsels enjeux et anecdotes susceptibles dies
notre compréhension duaouvement philosophique antiquie sorte g@ouvoir évaluer sa
réception a I'époque moderne. Ce qui nous meéne, au troisieme chapitre, a 'examen des
multiples acceptiondu cynisme dans I'histoire des idées, et a entrer par conséquent dans
des considérations non négligeables a propos des significayjoigsiementancienne
(Kynismu$ et moderngZynismu¥ du cynisme, etles ergux politiques contemporains
associés &ettenotion. Nousrappelons l'intérét renouvelé que suscite le cynisme depuis
la fin duxx® siécle et abordons le postulat postmoderne stipulant que le cynisme ambiant
de I'époque actuelle provient d’'une perte de confiance envers les idéaux des Lumiéres.
Nousen profitons pour résumer les grandes lignes de linterprétation de Sloterdijk qui
influence encore grandement l'idée que I'on se fait du cyn@#meos joursainsi que les
derniéres recherches de Foucault supdarhésiacynique, en lien avec la question du

biopouvoir qui sougend son ceuvre.

Ce tableau bssé, nous nous concentrgigs spécifiquement sur la question
qui nous occup@rincipalement a savoir la réception du cynisme dans la France des
Lumiéres. Cette deieme partie de la these dwise elleméme en troishapitres. Nous
y traitons d’'abord, dans le chapitre quatrieme, des enjeux éthiques et politiques des
Lumiéres en tant que contexte de réception. Dans un premier temps, il s'agit d’étudier les
auteurs eproblématiques propres aux Lumieres francaises. Nous y retracons les sources
de la pensée et des idéaux des Philosophes, en orientant le choix des thématiques vers des
considérations pertinentes a I'étude du cynisme. Cela nous fait voir que sa réception
s’inscrit intimement dans le débat éthique des Lumiéres, se nouant autour d'une

conception sentimentaliste de la morale qui évacue difficilement la notion d’jrgérét
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elleeméme, gagne en importance avec I'élaboration des morales matérialistes etlllesso
libéralisme. Ces bases établies, 'on est & mémejnguiémechapitre de faire I'étude

plus particuliere du cynisme et de la figure de Diogéne dans les textes des Lumieres. Il
s’agit premiérement de rendre compte de l'état de la question parel’desl entrées
relatives au cynisme dans les dictionnaires d’autrefois, pour ensuite entreprendre une
lecture des auteurs duwii ® siécle nommés précédemment, lesquels témoigiiene
conception du cynisme représentative de cette périRmasuivant cett étude d’auteurs,

nous déplacons le débat, dans le sixieme et dernier chapitre, vers une analyse des
critiqgues cyniques des Lumiéres que sont Rousseau et Sade. Ce qui nous permet, au final,
de pointer vers une explication de I'émergence d’une signifitatiuvelle du cynisme,

qui est celle de I'époque contemporaingsue des nombreuses désillusions des idéaux
des Lumieres et de 'instrumentalisation de la raison qui provoque une méfiance a I'égard
de I'éducation. Nous sommes ainsi a méme de souligneiaie du regard actuel, qui

appose une vision du cynisme sur des considérations qui ne I'impliquaient pas au départ.

Bref, par I'étude de la réception du cynisme dans les textes de la France des
Lumiéres, cette these veut mettre eliefde malaisemoral que génére letentatives
d’édifier une noralke matérialiste, et dontes failles que comportenhon seulementa
raison souventinefficacea convaincre ed déterminer I'actiordu plus grand nombye
mais égalementes sentiment®n tant que fondemende la morale, puisque ceak
peuventaisémentétre feints, de méme gues vertus humainese qui remeen question
les conventions qui régissiela sociabilité. C’este vers quoi pointentle nonbreux
romans libertins, lesquetiffusent ces théses matérialistagsi que leurantitheseset
donnentcorps aune conception de 'hommmachine et de la mécanique qui stesd
les mssions et rentlétre humaininstrumentésable Nous approchonsubrepticement
d’'une concepbn postmoderne daynisme, selodaguelle autrui n'estpas un alter egq

maisle moyen d’une fin
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Premiere partie :

Quelques onsiderations méthodologiques,

philosophiques et historiquesa propos ducynisme



Chapitre 1: Sources et transmission

Du cynisme ancieraucune source directe ne nouété transmise. Etqurtant
Diogéne,bien que la paternité des ceuvres qui lui sont attribuées soit contestée depuis
I'Antiquité®’, aurait été l'auteur de plusieurs écrits, dont Bréiteia qui fit scandale et
dont les théses furent largement disclféeBien que laprudence soit de mise dans
l'utilisation de cette source, laquelle atteste geses de positioncontroversées
concernant la famille, la sexualité et divers aspecta dé& saiale et politique, elle est
I'un des seuls témoignages a contenu théorique que nous possédions sur’biGyire
cettePoliteia, celuici aurait également été l'auteur de tragédilsms lesquelles auraient
été développées des thématiques pempent cyniqueéd. Mais encore, certains de ses
écrits, notamment I®odarlos qui aurait comporté des données autobiographidues
auraient été bien consuwlans I'Antiquité. Malheureusemenducin de ces textes ne
subsiste, ce qui n'empéche pasaliheureactuelle peu d’'exégétes du cynisme doutent

que Diogéne ait bel et bien éé&fitD'ailleurs il naurait pas été le selynique a le

" Diogéne LaércéV!, 80) rapporte que Sasiate de RhodesS(iccessiarlivre 1) et Satyros\ies livre 1V)
niaient que Diogene ait écrit qugqiie ce soit. |l cite cepenaiadeux listes d’ouvrages éaipar le Cynique,
dont quatre titres seulement sont communs aux deux listes. La premigoarckeaonyme, compte treize
dialogues, des kettres» et sept tragédieda deuxiéme, attribuée a SotidBuccessionsmentionnelouze
titres, ainsi que des ghries» et des dettres», mais pas de tragédipei de Politeia. Sur ces listes et
I'activité littéraire de Diogéne, voir K. von FritQuellerUntersuchungen zu Leben und Philosophie des
Diogenes von Sinopéeipzig, Dieterich’sche Verlagsbuchhandlynt926, pp. 540; Giannantoni,SSR

t. IV, pp. 461484; et GouletCazé L 'ascése cynique, op. cit, pp. 8590.

% Ce que nous savons defaliteia de Diogéne dépend essentiellement du témoignage de Philati#mse
VRQ @ 2&06 De Stoiciy. Voir T. Dorandi, « Filodemo. Gli Stoici (PHerc. 155 e 339) in
Cronache Ercolanesivol. 12, 182, pp. 91133. Pour une traduction francaise, consulDarandi, «La
Politeiade Diogéne de Sinope et quelques remarques sur sa pensee peolitidjgec/nisme ancien., op.

cit., pp. 5%68. Voir également S. Hussoha Républiquede Diogéne. Une cité equéte de natureParis,
Vrin, 2011; et «La Politeia de Diogéne le Cynique in Socrate et les SocratiqueRaris, Vrin, 2001,
pp.411-430; ainsi que Paquet [1992], fr. 234 deDiogéne», pp. 116117; et GouletCazé, «Un
syllogisme stoicien sur lailalans la domgraphie de Diogene le Cynigque».in Rheinisches Museym
vol. 125, 1982, pp. 22228 et Giannanton§SR. IV, pp. 464466.

%9 Nous reviendrons plus largement sur le contenu Beliteia aux chapitre 2 et 6

0 Aux m© et v siécles de noe ére, ces tragédies auraient été accessibles a Clément d’Alex&SdRié (

B 135) et a I'enpereur JulienQiscoursVIl 6 et IX 7). (Cf. GouletCazé, «Diogéne de Sinope in R.
Goulet (dir.),Dictionnaire des Philosophes Antiquesl, Paris, Editions d CNRS,1994, p. 818.

D.L., VI, 20.(Cf.1d.)

"2 A I'exception peutétre de F. Sayref Diogenes of Sinopé Study of Greek Cynicismp. cit, pp. 119
126). L'’hypothése généralement admise concernant le probléme de I'authenticité des aubregrs a
Diogéne est celle deon Fritz (cf. Op. cit), laquelle propose que certains textes de Diogéne, comme la
Politeia et les tragédies, auraient été volontairement omis du catalogue de Sotion afin d'éviter que les
aspects les plus choquants duisgme ne fussent associés au stoicisme.



faire; Craté$®, Monime* et Ménippé® comptent parmi les premiers disciples qui
auraient eux aussitransmis une productiolittéraire’®. C'est sans compter I'existence
attestée d’ouvrages d’Antisth€hegui, sans étre le fondateun Bnouvementynique a
certainementexercé une influencesur l'orientation philosophiqgue dees premiers

représentants efe leurs successeurs, maisssides penseurs de la tradition en général.

On ne peut que déplorer la feide ces sources premiéres, lesquellgaient
permis de lever bien des incertitudes. Nous disposons toutefois d'une variété de
témoignages de compilateurs et d’auteurs ancigms attestent plusieurs des faits et
gestes des Cyniques et rapportent des extraits de leurs écrits, ainsi que nombre de dits et
anecdotes (transmis par la tradition grecque, mais aussi pagdemelogia» arabe&)
gui nous permettent de parveniruae certainecompréhension de l'ancien cynisme.
Parmi cellesci, soulignons l'importance de deux d’entre ellele De Stoicis de
Philodéme, évoqué -tiaut, lequebffre un exposé du contenu deFaliteia de Diogéne,
et le livre VI de Diogéne Laérce coms@ aux Cyniques qui, malgré les lacunes qu'il

comporté®, constitue notre principale source d’informations ewnantles Cyniques.

3 Cratés de Thébes vécut @isiécle av. JC. Il fut disciple de Diogéne et maitre de Zénon (fondateur du
stoicisme). Apres Diogéne, il est sans doute le Cynigeel’gn connaile mieux. L'on sait notamment
qu’il fut le mari de la Cynique Hipparchia, avec laquelle il vécut une vie conjugale publique. Naus auro
maintes occasions de revenir sur ce couple cynique légendaire. Voir Paquet [1992];1#8.134

" Monime de Syracuse est un Cyniquedisiécle av. JC., disciple de Diogéne et rattaché & Cratés. Nous
croyons qu'il fut a I'origine dispoudaiogeloionune fagcon d’'écrire propre aux Cyniqués.GouletCazé,

« Le cynisme a I'époque impériake art. cit. p. 2726).Voir Paque{1992], pp. 132133.

S Ménippe de Gadara est uny@ique du début dui® siécle av. JC. D'un point de vue littéraire, il se
démarque pour avoir été a l'origine de &tire Ménipée. Voir & ce sujét C. Relihan,« Menippus in
Antiquity and the Renaissansein The Cynics., op. cit, pp. 265293; et Ancient Menippean Satire
Baltimore The Johns Hopkins University Pred993 Voir également Paquet [1992], pp. 1245

8 Pour une liste plus exhaustive des écrits des premiers Cyniques et leurs influences, voiC&@ylet
« Le cynisne a I'époque impériabe, art. cit., pp. 27242727.

" Diogéne LaércdVI, 15-18) cite un catalogue faisant mention d’une soixantaine de titres attribués a
Antisthéne. Pour une analyse de ce catalogue, voir A. PAtatisthenes der SokratikeDas literarische
Werk und die Philosophie, dargestellt am Katalog der Schiffteitdruck], Diss., Heidelberg, 197®our

une collection des fragments d’Antisthéne, consulter F. Decleva CAristhenis FragmentaMilano,
Istituto Editoriale Cisalpinol966; et Giannantoni,SSRt. Il, section V A. Voir égalemen$SRt. 1V,
pp.235-354; et A. BrancacciQikeios Logos. La filosofia del linguaggio di AntisteNepoli, Bibliopolis,
1990, pp. 1741(trad. frangaise BrancacciAntisthéne Le discours propreParis, Vrin, 2005).

"8 Les «dits» sur Diogéne provenant de collections arabesaiinitobjet d’un article dans lequein trouve

une traduction anglaise d'une importante sélection d’entre eux, voir D. Gusayings by Diogenes
preserved in Arabie in Le cynisme ancien, op. cit, pp. 475518.

9 Ce livre a fait I'objet d’une analyse exhaustive de la part degB@alzé. Pour les détails, consukdre

livre VI de Diogene Laérceanalyse de sa structure et réflexions méthodologiqueANRWII, vol. 36,

n° 6, 1992, pp. 388@048.
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Il est a notercependantque la recherche se heurte au probleme de la partialité
de cessources indirectes, lesquellesrefit, augré des intentions d’auteurs) inventaire
d’interprétations pouvant aller d'une idéalisation des premiers Cyniques a une critique
acerbe de leur mode de vie jugé licencfuErfin, il convientd'interroger la valeur de
ces témoignagemrdifs par rapport a 'objet que constitue le cynisme anciehsiécle
av. J:C.), et ce, méme lorsque I'on n’a aucune raipodalablede douter de I'impartialité
d’'un auteut".

1. Uncorpusauthentiguement cynique

Voyons maintenant plus en détail a qulpes de sources se confronte la
recherche sur les Cyniques de I'Antiquitdentionnons d’abord l'existence de ce que
'on pourrait appeler urorpusauthentiquement cyniqueen effet, malgréd perte des
sources directedu cynisme c’esta-dire les écris de Diogenet des premiers Cyniques,
trois textes d’'une origine cymue tardive nous sonparvenus si I'on suit en cela
linterprétation deM. Clément?. Il s’agit de fragments deBiatribes de Téle&® des

Lettres de Diogéneet Craté8* et du traitéLes Charlatans (ou magicieny démasqués

8 parmi les opposants au cynisme, mamions les Epicuriens. Quant aBtoiciens et Péres de I'Eglise,
leur opinion est divisée. Certains sont du camp des opposéorsgue d'autresvaient du cynisme une
conception iddasée. Nous reviendrons sur ces questions dans les prochaines sketierchapitre

8 GouletCazé, «Cynisme» in J. Brunschwig &G. E. R. Lloyd (éds),Le savoir grec. Dictionnaire
critique, Paris, Flammarion, 1996, p. 906. IRiscoursde Dion Chrysosime en sont un exemple.

82 Clément,Le cynisme a la Renaissanceop. cit, pp. 4546.

8 Téles est un maitre de phitphie de tendance cynique dif siécle av. JC. Sept fragments de ses
textes ont été conservés damsthologiumde Stobéedf. GouletCazé, «Télés le Cynique in Revue des
Etudes Grecquesol. 94, 1981, p. 166). lls ont été édités par O. Hehaletis ReliquiagTiibingen,|. C.

B. Mohr (P. Siebeck)1909; et on en trouve une traduction frangaise dans le recueil de H4692},
pp.172-201; ainsi quedans A.J. FestugiereDeux prédicateurs de I'AntiquitéTéles et MusoniydRaris,
Vrin, 1978 Signalons également I'édition anglaise deNEQO’Neil, Teles The Cynic TeacheMissaula,
Scholars Press, 1978t celle de PP. Fuentes Gonzalekes diatribes de Télg®Raris, Vrin, 1998

84 CesLettressont vraisemblablement pseudépigraphes et I'on s’accorde pour situer leur rédaction entre le
11® siécle av. 3C. et le1® siécle ap. Elles ont fait dernierement jetbd'une these; voir F. Junka,
Traduction commentée des Lettres Cynigié®se de doctorat, Paris IV, 208&censées par R. Hercher
(Epistolographi GraeciParis,A. F. Didot, 1873, on trouve une traduction francaise de kcetireschez
Deleule & Rombi,op. cit ; et une traduction anglaise chez A.Malherbe,The Cynic EpistlesA Study
Edition, Missoula, Scholar Press, 19%ur les problémes d’auteurs et de datation, consulter W. Capelle,
De Cynicorum EpistulisPh. D.diss., Gottingen, 1896et V. E. Emeljaow, The Letters of Diogenges
Ph.D. diss., Stanford University (Depart. of Classics), 1967
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d'Enomaiis de GaddraA ceuxci, nousproposons dijoubns le traité « e Cynique»,
longtempsattribué a Luciemle Samosafé

D’abord, ks fragments dd3iatribesde Télés constituent le témoignage le plus
ancien que nougos®dions sur les Cyniques. Ces fragmemispermis de conserver des
citationsautrement perdues de Diogéne, Cratés et Métf¢lés dans une plus large
mesure de Bion de Borystherf& Quoiquela valeur littérire de ce texte s'avére trés
limitée, il N'en demeure pas moinscontournable puigu’il nous renseige sur le genre
de la diatribe, ainsi qusur ce qui pouvait s’enseigner a paspdes Cynigues dans la
secondemoitié dull °siécle av.J-C.

Il est ensuite manifeste que lésttres de Diogéne et Cratésevétent une
importance particuliére. Bien qu’elles n'aient vraisemblablemen@é@agcrites de leur
main, maispar plusieurs auteurs, a différentes époques, elles seraient bel eégen
dans un contexte cynique tardif (entreifesiécle av. JC. et le 1* siécle ap. Elles
auraient cependantété considéréesuthentiquesa la Renaissancela présence de
« Lettres» de Diogene dans les deux listes d’ouvrages que cite Diogéne haanat
confortercette opiniof’. S'étant cependamévélées pseudépigraphelles appartiennent
néanmoins un genre littéraire de I'époque hellénistique, lequel consiste a attribuer a des

penseurs des propos qui serveamtchuse d’écoles philosophiques, ce, a des fins

8 Enomaiis de Gadara est un Cyniqueitisiécle ap. JC. D’importants fragments de sa critique des
oracles et des superstitions sont conservés daRséfzaratian évangéliquglivres V-VI) d’Eusébe de
Césarée. On trouve une traduction frasgale ce texte dans Paquet [1988], pp-28®

8 Lucien de Samosate est un auteur satiriste qui vécut aux environs-#801ap. JC. Les informations

le concernansontextraites de Paquet [1988], pp6516 et 295

87 Métroclés de Maronée est un Cyniquerdisiécle av. JC., disciple de Cratést frére d’Hipparchia.
Voir Paquet [1992], pp. 14B44. Il est a noter quenéme si Goule€Cazé affirme(dans «e cynisme a
I'époque impériale, art. cit., p. 2727 que Métrocleés est un disciple de Diogéne, son alkdiéne liste de
disciples de Cratés le @igue...», art. cit., pp. 247252 le présente plutét comme le premier disciple de
Cratés mentionné par Diogéhaérce(VI 95). Voir égalemenk Le livre VI de Diogéne Laérce, art. cit.,

pp. 3905 eB910.

8 Cf. Paquet [1992], p. 31. Bion de Borysthéne est un philosophe cynique® diecle av. JC. |l
appartient a la deuxieme générataml'ancien cynisme grec. VoRaquet [1992]pp. 152162. On trouve
également une édition anglaise de ses fragmeiméz JF. KindstrandBion of Borysthene#\ Collection

of the Fragments with Introduction and Comnaeyt Uppsala, Alimquist and Wiksell Internation2976.

89 Clément,op. cit, p. 47, n. 1. Cet ouvrage contient un chapitre concernahete®s de Diogéne et de
Cratés ainsi qu’une édition critique de&pistres de Diogenes, philosophe cynicfL&46], traduites du
grec en francais par Loys du Puys.
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pédagogiques et certainement propagandfsteies offrent une voie d’accés privilége
au cynisme ancien, laquelle pernaBinterroger sa teneur proprement philosophique, et
contribuent fort heureusement a compléter les fragmentmetgéages qui nous sont par

ailleurs parvenus.

Troisiemement,malgré une datation tardivai®(siécle ap. J.C.), le traité
d’Enomadus de Gadara contre les oracles et les superstitions constitue le plus ancien texte
que nous possédions dont 'auteur esQynique reconnu. Contemporain de Démdhax
etdeDémétrius®, il estun témoinde la renaissance du cynisme a I'époque impéfiale

Enfin, il convientencore de considérer ialogue fictif a entre un certain
Lycinus et un fervent adepte du cynisiegud alongtemps ététtribué a Luciefr. L'on
doute cependant de la paternité de ce textieaurait plutot été écrit par un Cynique
anonyme d’'une épogue légerement postérieure ou contemporaine a celle de Julien. On y
trouve une défense du cynisme, laquelbmstitue, selon toute probabilité, une réponse

aux critiques acerbes de Luciéa Samosatalans laViort de Pérégrinupar exempl&.

En dépit donc, du fait que nous ne possédions aucun des documents qui
auraient été écrits de la main@d®gene, de Cras ou de quelque autre représentiria
premiere génération de Cyniquemus disposonséanmoingd’un corpusque I'on peut
qualifier de cyimue, puisqu’il datelu 111 ® siécle a. J-C. pour les fragments ddatribes
de Téles, du® siéclede I'époqueampériale pour le traité d'Enomaids Gadara et d'une

période qui s’échelonne sur prés de trois sieelaise la fin de la période hellénistique et

% Deleule & Rombipp. cit, p. 7.

% Ibid., p. 1.

%2 Démonax de Chypre est un Cyniqueidsiécle ap. JC., contemporain d’Epictéte. On le connait grace
a Lucien, qui nous a laissé uN@e de DémonaxVoir Paquet [1992], pp. 27281 et 281282 pour des
informations proveant d’autres sources.

9 Démétrius estin Oynique de I'époque impérialaYsiécleap. J:-C.). Sénéque en parle avec éloge dans
Des Bienfaitset lesLettres a Lucilius voir Paquet [1992]pp. 272272. Pour plus de détails, consulter
Billerbeck, Die Kyniker Demetriusop. cit.; et Kindstrand, ©emetrius the Cynie in Philologus n° 124,
1980, pp. 8P8.

9% Cf. Paquet [1988], p. Bdammerstaedt présente une traduction commentée tiaité Die Orakelkritik
des KynikersEnomaos Frankfurt am Main,Athenaum,1988; ainsi qu’un article surEnomais de
Gadara « Der Kyniker Enomaus von Gadasain ANRWII, vol. 36,n° 4, 1990, pp. 2832865.

% Voir Paquet [1992], pp. 31327.

% Nous reviendrons sur I'apport de Lucien dans la prochaine section.
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le début de I'Emire romain pour ce qui estakLettres de Diogéne et Cratdsn ce qui
concerne le tradt «Le Cynique», on estime qul datede la fin duiv®siéclede notre airg

voire du v siécle avant la chute de Rome

2. Bios et doxographies sur Diogéne et les Cyniques

S’il existe un corpus authentiquement cynigue, la grande majorité des
informations disponibles concernant I'ancien cynisme dépend cependant des sources
secondaires que constituent les témoignages souvent indirects d’auteurs anciens et les
travaux de compilateurs comme Diogéln@érce. Nous sommes d’ailleurs en grande
partie redevables a ce type de souressl'occurrencex Stobée et Eusebe de Césarée,
pour la transmission de o®rpus puisque c’'est grace a ces autaqu®ont été conservés
des extraits de ces textes dans larsende leurs écrits.

Nombreux sont effectivement les fragments et commentaires a propos des
Cyniques, et tout particulierement de Diogéene, dansatitivn antigue, mais également
dans les gnomologia» arabes dont nous ne traiterons point ici. Ootex déja nommes
ci-haut, mentionnons Aristophane, XénophAristote, Cicéron, Horace, Séneque, Dion
Chrysostome, Tacite, Juvénal, Epict@Ritarque, AuluGelle, Lucien, Sextus Empiricus,
Julien, Jérbme, Augustir pour ne nommer que cedx —, qui sontau nombre des
auteurs de cette tradition qui ont contribué a laisser des traces de l'existence des
Cyniques. Il estoutefois inutilede dresseici une liste exhaustive de chacun d’entre eux
et des ouvrages ou il en est fait mention. La plupart de agménts et témoignages
concernant les Cyniques ont déja été réunis et traduits en francais par Léonc¥,Paquet
dans un recueil qui, fatitle mentionner, constitue un inestimable outil de recherches sur

le cynisme ancien en langue francaise.

7 Op. cit. GouletCazé offre un commentaire critique de cet ouvrdgas« Les cyniques grecsin Revue
de Philologie de littérature et d’histoires ancienneml. 52,n° 3, 1978, pp. 112120.
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Contentonsious par conséquent de décrire brievement cesces et de
démélerles genres auxquels elles appartienfierffarmi ces multiples fragments et
témoignages, mentionnons d’abord la tradition biographique, qui coataiiransmettre
des anecdotes a propos d@d®ne et des premiers Cyniqugsrticipant ainsi ala
constructiond’'une légende autour de la vie cynigue exemplaire. s&in de cette
tradition, M-O. GouletCazé fait remarquer qu’il faut non seulement prendre en
considération les ouvrages que I'on el communément leswes», dont la finalité est
proprement biographique, mais encore ceux qui appartiennent a une tradition littéraire qui
comporte des aspects biographiqgues, et ce, méhmesaiit possiblemeriiictifs. Pensons
notamment da Vente deDiogénepar Ménippé’ ou encoré une certaind/ie de Cratés
mentionnée par Julié®. Il existe ensite une littératuredite de «Successions
a ./ 9.qui retrace I'évolutiondes écoles philosophiques ettfatat de leurs
fondemers et filiations, parexemple celles de Sosicrate de Rhoaolesle Sotion citées
précédemmentmais encoredes ouvrages &ur les écolesphilosophiques Ol
.B 10& TXL UH Véte DésHi@iéventedDécolés et ladoctrine, comme celui
d’Hippobote mentionnépar DiogénelLaérce. A cellesci S'ajoute la littérature des
«chries», lesquelles comprennent I'ensemble detit» et des anecdotes rassemblées
dans les collections gnomologies et dont les apophtegmespmposéedsie courtes
lecons moralg, sont un type particiel. Cellesci peuvent entre autres serde maximes
populaires, ce qui les rend particuliérement appropriées a la transmission du Shnisme
On saitnotammentjue Cratés, Métroclés et Favorifli®n auraient composé

Mais 3 I'on en revientaux nombrewauteurs et compilateurs anciens qui ont

écrit a propos des Cyniques, il importe de souligner I'apport plus important de certains

% Nous renvoyons a Goul€tazé pour cette description des manlittéraires gréecomains. Pour plus de
détails oud’exemples deeas ouvrages, voir entre autreke cynisme a I'époque impériate art. cit., pp.
27262727; et «Introduction» in D.L., Livre VI, op. cit, pp. 668670.

®p.L., VI, 29.

190 julien, DiscourslX 17, 200 B Cf. GouletCazé, e cynisme & I'époque impériateart. cit., p. 2727).
On trouve des extraits dBsscoursde I'empereur Julien sur les Cyniques dans Paquet [1992], p{31838
%1 pour plus d'informationsur ce type de source&ir Kindstrand, «Diogenes Laertius and the “Chreia”
Tradition» in Elenchosvol. 7, 1986, pp. 21243; GouletCazé, « Introduction» in D.L., Livre VI, op.
cit., pp. 668670; et« Le livre VI de Diogéne Laérce, art. cit.,, pp. 39783997.

192 Disciple de Dion Chrysostome atontemporain du Cynique Démétrius, Favorinus d’Arles est un
philosophe et professeur de rhétorique de la premiére moitié slacle ap. IC. Quelques fragments de
ses écrits ont été conservés, notamment par Stobée. Voir P&aR} fip. 2670.
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d’entre eux lesquelsne se sont pas contentés deelques remarques. Parmi euk
convient de mentionner de grands autewmsmme Cicéron, Sénéque, Epictéte ou
Plutarque, dont la contribution littéraire au cynisme est mdf&urenais nous
souligneronsci davantagda contribution de quelques autreg moindre envergure sans
doute mais qui se démarquent tout particulierementsdas études sur le cynisme. Nous
pensons bien sir a Diogéne Laércejsné&galement a Dion Chrysostomaucien de
Samosatet 'empereur Julien gr lesquels nousommencerongéservant l'inestimable
apport de Diogene Laér@n cléture Nous aurons par lauite 'occasion de revenir sur

lesliens étroits qui unisseté cynisme et le stoicisme.

Dans un premier temps, Dion Chrysostdfhest considéré comme le Cynique
le plus contestataire de I'époque impériale. Rhéteur professionnel a Rome, il adhere
d’abord a I'école du stoicien Musonius, mais se voit condamné a I'exil lorsqu’il s'associe
au mouvement de conspiration conffempereur Domitien. Il adoptelors lidéal
cynique, qu’il propage a travers la Grece, les Balkans et I'Admneure.Dion nous a
laissé desDiscours®, dans lesquelsn décéle I'influence des écrits d’Antisthéne et qui
traduisent, par le biais da figure deDiogéne et d’anecdotes anciennes, son opposition

aux tyrans de son époque, ainsi qu’a toute forme de servitude ou de bassesse.

Nous sommesdans un deuxiéeme tempeedevables au satiriste Lucien de
Samosate pour une foule de détails concernant les Cgnijombrewx de sesouvrages
les mettat en scéne on n'a qu'a penser a l¥ie de Démongxa Comment on écrit
I'histoire, a laMort de Pérégrinusaux Sectes a I'encgrauxDialogues des Mortsaux
Esclaves fugitifset & Contre un ignorant C'est notamment grace a Iui que nous

connaissons le Cynique DémonXxque l'on pourrait qualifier de Diogéne ou de Cratés

193 Nous renvoyons paues trois derniers a Clémerap( cit, pp. 3841), qui a souligné leur immense
apport a la littérature cynique de la Renaissance. Sur Epictéte et le cynismertituigpament, voir
Billerbeck, Epiktet.Vom Kynsmus op. cit.

194 Dijon Chrysostome vécut aux environs4fe115 ap. JC. Pour I'ensemble des inforations qui suivent
le concernantvoir Paquet [1988], pp.-8. Pour des extraits de sB$scoursqui mettent en scéne Diogéne,
voir plutdt Paquet [1992], pp. 26262. Consulter également F. Jouanle Diogéne de Dion
Chrysostome in Le cynisme ancien, op. cit, pp. 381397.

195 voir Sur la RoyautélV), Diogéne ou de la Tyranni@/l), Diogéne ou De la vert(VIll), Diogéne ou le
discours ishmique(IX), Diogéne ou Des domestiques.

196 syr Démonax, voir chaut la note 92.
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de I'époque impérialeget que I'écrivain prétend avoir connCeluici aurait en effet
renonceé a l'aisance que lui procurait sa naissance et se senatfaijuer & Rome pour
ses qualités en accord avec I'ancien cynidRampelongqu’on attribuaa Lucienle traité

« Le Cynique», lequel est considéré comme authentigemet cynique.

Soulignons ensuite le témoignage de 'empereur Jdliequi a consacré deux
Discours soit le septiemeContre Héracléios le Cyniquet le neuviemeContre les
Cyniques ignorant8®, & critiquer s nombreux Cyniquede I'époque impériale qui
n'auraient selon lui, conservé du cynisme que I'hadt les mauvaises manieres. Julien
s’est ainsi employé a défendre les valeurs de la civilisatiocogodnaine contre la
montée du laristianisme, auquel n’hésitait pas a comparer le mode de vie dedape
mendiante de€yniques de son époqu& 'opposé, il présente une vision idéalisée de la
sagesse de Diogene, de Crates et des premiers Egnimie nousabordeons dans la
prochaine section.

En défirtive, Diogéne Laérc®® se démarque entre tous, puisque 3éss,
doctrines et sentences des philosophes illustiepeurat a ce jour notre principale
source d’informations concernant Diogéne et les Cyniques. Composé, en ce qui concerne
le livre VI, d'un analgame complexe de données biographiques, d’apophtegmes et de
recueils doxographiques dont les interprétations sont parfois diamétralement opposées,
'ouvrage comme son autepyont longtemps été jugés négativement par la recherche.
Cependant, on notéepuis quelques annéasn regaind’intérét pour celuci, lequelse
voit lentement réhabiliter. En témoignent un colldqlierganisé sur Diogéne Laérce,

97 pour I'ensemble des informations citées concernant JulierR3@32p. JC.), voir Paque{1988], pp. 5

6. Pour plus de détails, consulteMl. Alonso-NUfiez, «L’empereur Julien et les Cyniquesn Les Etudes
classiquesvol. 52, 1984, pp. 25259.

1% On trouve une version francaise, empruntée a G. Rochefort (Budé, 1963), d’extrdlisabess de
I'emperair Julien sur les Cyniques dans Paqu@®82], pp. 288312.

199 Sur Diogéne Laérce nous disposons de bien peu d'informations, si ce n’est qu'il vécut probablement
dans la premiére moitié du® siécle ap. JC.

110 es actes de ce colloque ont été édités par GiannadammsDiogene Laerzio, storico del pensiero
antico, Atti dell Convegno Internazionale tenutosi a Napoli e Amalfi dal 30 sett. al 3 ott. 1985, Napoli,
Bibliopolis, 1986
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mais également nombres d’ouvrages et articles spécialisés sur la diredtions avons
d’ailleurs la chance de disposer d’'une édition du chayitreur les Cyniquedraduite et
commentée par MO. GouletCazé'? ce qui estin atout non négligeable lorsqu’il s'agit

de formuler une interprétation adéquate d’'un mouvement philapoplaiussi diffus que

le cynisme et d’'une stratification de sources aussi complexe cigecoshpilation Par
ailleurs, son articfé?® sur la composition et la structure tiwre VI s'avéreextrémement

riche en renseignementdAinsi, nous savons désormais ¢uéin de compiler
aveuglementles données, Diogene Laérce a formulé une these sur I'histoire du cynisme
et orienté ses sources en fonction de ezllél présente en effet le cynisme comme une
philosophie a la fois issue de I'école d’Antisthene et agantis de fonder le stoicisme,
faisant de luiune école socratique. Ce constat est d’autant plus important que nous
remettons aujourd’hui en question la validité aidte filiation, voyanten Diogéne le
véritable fondateur du cynisme, comme nous l'avonsitimené en introduction. Ces
recherches nous permetteshe mettre en perspective certaines informations que nous
prenions pour acques Force estainsi de constater quesi les souces secondaires
abondenttout untravail d’analyseest requisafin de vdider les données qu’on y trouve

et distinguer lorsque cela se peute qui releve des faits historiques de ce qui est
susceptible de dépendre de constructions postérieures.

3. La transmission d’un cynisme idéalisé

Nous avons vu comment la traditionl@ngtemps attribué a Antisthéne la
pateriité du mouvement cyniquet que cette interprétation fuenforcéenotammenpar
Diogéne Laérce, lequal adopté sur cette question un point de vue partisan en faveur de
celleci. Les historiens de la philosophs#®nt cependant de plus en plus nombreux a
remettre en question cette hypothése, voyant en Antisthene une inspiration philosophique
importante du cynismenais doutant dea rencontreavec Diogénest des anecdotes qui

11 Mentionnons notammentAufstieg und Niedergang der rémischen Waeiti rassemble une série
d’articles sur la question, en I'occurrenedut de GouletCazé, « e livre VI de Diogéne Laérce, art. cit.
Voir également IGugliermina,Diogéne Laérce et le Cynism¢illeneuve d’Ascq, Presses Universits
du Septentrion, 2006et sa tiéselLe cynisme unitaire chez Diogéne Laéré®ndement&t enjeux Thése
de doctorat, Lille, 2002.

H2yoir I'édition citée précédemment, dont sont extraites toutes nos références.

113 GouletCazé art. cit. Voir ci-haut la note 111.
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le présentent comme le fondateur duurement cyniqug®. Il importedoncd’interroger
les raisons qui ont amené toute une tradition philospigha interpréter la chose de cette
facon et de relever lesonséquences de cette prise de position sur la transmission du

cynisme.

3.1 Les stoiciens

L’'une des raisons probakleéside dans la volonté des stoiciens de consolider
les liens leur permetha de revendiqueune filiation socratiquepar le biais d’Antisthene
lequelfut a la foisdisciple de Socrate &taditionnellementonsidéré comme le folateur
du cynisme. En effet, comme rosavons par ailleurs que Zéram Cition fondateur de
I'école stoicienne, fut pour sa pdir¢leve de Crats, lurméme disciple de Diogénane
successionSocrate— Antisthene — Diogene — Crates— Zénon légitimaitune telle
revendication. Cependara, filiation entre cynisme eftoicismé™, qui allait de pairvec
celleci, parutmoins prestigieuse aux yeux de certat@iciensqui, pourquelquesuns
refusérentlela reconnaitreenessayantpar exemplede réduire I'influence de Cratés sur
leur fondateur®. D'autrestinrent & se distancer des aspects controversés assurié
cynisme en accentuant ¢ éléments de doctrine plusn acord avec la sagesse
stoicienneallant jusqu'a forcer les similitud&'s. Renforcant notamment l'idégue le

cynisme s’inscrien continuité avec I'enseignement socrattgfiéls auraient etiendance

14 incertitude demeure en effet quant & savoir si Diogéne et Antisth@sonbel et bien fréquentéd

est probable toutefois que la rencontre n’ait jamais eu (uD(dley, op. cit, pp. 2-3.)

15 Nous savons que des liens concrets unissent les premiers Cyniques et les stoiciens. Voir entre autre
GouletCazé Les Kynika du sicisme Stuttgart F. Steiner Verlag, 2003

118 Diogeéne LaércéVIl, 34) mentionne que le stoicien Athénodore, qui avait la charge de la bibliothéque
de Pergame, aurait retranché les propos inconvenants des textes stoiciens (entendons ceuxurelevant d
cynisme). Nous savons en effet que Zénon aurait édAbliizia « surla queuedu Chien» (D.L., VII, 4),

en accord sur plusieurs points avec celle de Diogédk.Dorandj «La Politeia, entre cynisme et
stoicisme» in Diotima: Review of Philosophical Researefol. 25, 1997, pp. 10109.) Voiraussi Goulet

Cazé, «e cynsme esil une philosophi€» in M. Dixsaut (éd.)Contre Platort. |, op. cit, pp. 281282;

a propos d’Hippobote qui nie catégoriguement la succession cystsigsme (PhilodémeDe Stoicis
PHerc.339), et méme que Zénon aurait été disciple de €(até., VI, 85).

17 Nous avons par exemple mentionné I'hypothése selon laquelle une partie des ouvrages de Diogéne
aurait été retirée de la liste des écrits du Cynique et remplacée par d’plusesonformes aux vues
stoiciennesVoir en début de chapér la note 720n sait par ailleurs que certains pointslaeloctrine

cynique auraient été gauchis dans unepaative stoicienne. &dir GouletCazé, «Un syllogisme stoicien

sur la loi...», art. cit.

118 | es Discours diogéniensde Dion Chrysostome sont unxemple de cette conception du cynisme
marquée par une influence antisthénienne.
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a idéalise’exemple des premiers Cyniqudesquelsauraient en quelque soreis en
actes la philosophigthigue de Socrate mais auraient en contrepartieséverement

critiqué'*® ceuxqui, & leurs yeuxn’auraientconservéu cynisme que les apparences.

Ceates la vie cynique avait, deson origine suscitétoute une gamme de
réactionsallant de ladmirationau méris le plus total. On ne pouvaffectivementgue
reconnaitre la sagesse qui steisdaitindépendancest lefrancparler de Diogenejont
limpudeur et l'insaiabilité répugnait cependaritlais avec le renouveau que connut le
cynisme a I'époque impére, cette tendance a idéaliser la sagesse cynigue
'expurgeant de son caractere offensataccrut au gré @ sa popularité et du nombre de
ses d’adeptes qui, adoptant avec le baton et la besace une vieetBgggiwirent accusés
de parasitisme af'indécencé®. C’estdans ce contexte que se famga une tendance a
critiquer ks «faux Cyniques», soit ceux qui ne faisg&ent montre d'aucune de
caractéristiques qui avaiejadis forcé le respect déiogeneet lui valurentle titre de
sage Cette nostigie devant 'exemplaritéd’une vie cynique dont les actes atcordent
avec les principestle bonheur avetautarcie que procure une vie vertueusest ainsi
accompagnée I'époque impérialed’une volonté d’expurger leynisne de certainesle
sescaractéristiques originelles, dont 'impudest sans doute la plus représentafive

Une partimportantedu cynisme diogénies’est, par conséquemye occultée
au profit d'unevision stoicisanteetidéalisée. Il n’est pas dans notre intentilenfaire ici,
une analyse détailléeedce phénomenée syncrétismeayant déja fait I'objet d'un
excellent article de M. Billerbeck, auquel nous renvoyohRésumons simplement
l'essentiel, & savoi que certaines thématiques cyniquetelles que la frugalité
'im passibilité devant la fortunet I'exercice de la vertulesquelles s’accorade
naturellementivec le stoicismese sont vugréaffirméesalors qued’autres se heurtant

aux vertus civiguegomaines— comme par exemplel'idéal d’autarcie du sage qui se

19 pensons notamment & Lucien et & Julien.

120 GouletCazé,« Cyniques. Le cynisme ancien et sa postérité M. CanteSperber (éd.)Dictionnaire

d’éthique et de philosophie nade, Paris, PUF, 2001, p. 448.

121 Syr cette ambivalence de Rome envers le cynisme, voir notamment M. Griffen mouvement
cyniqueet les Romainsattraction et répulsionin Le cynisme ancien, .op. cit, pp. 240264 (en version
anglaise dantheCynics.., op. cit, pp. 196204).

122 Bjllerbeck, « Le cynisme idéalisé d’Epictéte & Juliein Le cynisme ancien, op. cit, pp. 319338.

45



désengage des liens civils et sociaux et adopte a I'égard des iorsitet des valeurs
établies urrapport de subversionfurent quant a elleginterprétés, de sorte a évacuer
ce qui ne cadraipas avec le stoicisme et les valeurs romai@®z Epitete par
exemple,le cyniqueidéal ne se dérobglus aux obligations sociales paregs'il les
méprise,il y renoncepour se mettre au service de tous. Sa missiorreguelque sorte
divine, sa tache univerself&. Bref, l'on voit bienle genre de gachisement quesubt le
cynismeau cours de son histojret il importe de constater quesscritiques les plus

virulentes onparadoxalement servi atilansmission d’'un cyiemme idéalise
3.2 Les Rres de I'Eglise

De la méme fagon gu’il ne convehaias danson intégralité ax stoiciens le
cynismen’a pasnon plus fait'unanimité chez lechrétiens En fait, tattitude la plus
commune des Péreke I'Eglise su cette question rejoiria critique des Cyniques que
nousavons eu l'occasionadrencontrechez ertains stoiciens eimpeeurs romainsDe
maniére généraleoutefois,l’'opinion des Péresoncernant le cynismgaveredans une
plus large mesurpartagégpar un grand nombre d’entre ewtaux critiques se joinine
attitude généralemenbienveillante qui véhicuk une vision chriganisée du cynisme,
laquelle dissimule cependantun embarrasdevant certaines de ses caractéristiques
fondamentalesMaintes études se soptnchées sures$ liensqui unissentCynigues et
chrétien$®* : nous noudimiteronsa unsimple apercipermettantde rendre compte de

'apport de ces derniessmmmmia transmission du cynisme.

123 |hid., p. 323.

124v0ir G. Dorival «Cyniques et chrétiens aux temps des Péres griechl. Soétard (éd.)Valeurs das

le stoicisme. Du portique a nos joutslle, Presses Universitaires de Lille, 199®. 5788 ; et« L'Image
des cyniques chez les Peéres greda Le cyrsme ancien.,.op. cit, pp. 419443; auxquels nous
empruntons les données présentées dans esttiens Voir égalementes nombreux travaux de IG.
Downing: Cynics and Christian OriginsEdinbugh, T. & T. Clark (eds), 1992 «Cynics and Early
Christianity» in Le cynisme ancien, op. cit, pp. 281304; Cynics, Paul and the pauline churches
Londres/ New York, Routledge, 1998t Christ and the Cynicslesus and other radical Preachers in first
century Tradition Sheffield, Sheffield Academic Press, 1988. Voir enfin GeGké, Cynisme et
christianisme dans I'AntiquitéParis, Vrin, 2014 et S. Matton, «Cynicism and Christianity from the
Middle Ages to the Renaissane@ The Cynics., op. cit, pp. 240264.

En ce qui concerne I'hypothése selon laquelle il aurait existé des liens directs entre JéSiymnejles—
ce qu’on appelle la €ynic hypothesis, laquelle fut énoncée parJesus Semingondé par R. W. Funk
et J. D. Crossan en 1985, et dont la formule la plus affirmée est sans doute &elleadg (Jesus der
Hund. Leben und Lehre eines judischen Kynikitischen, C. H. Beck2010)—, il est a noter que Goutet
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Malgré les inompatibilités évidentes entre cynismechtistianisme- pensons
notamment au fait qugque le cynismencienest un phénomene urbagui ne peut se
penser en retraite la société, qué finalité n’esttout simplemenpasla mémeet que les
chrétiens ne sauraient tolérer 'impudewnigue et le recours au suicigel y auraitbel
et bien eu contact emtles Cyniques eles premierschrétiens. Cependant, a I'imades
opinions contrastéaue les Pérede I'Eglisesesont faitdes Cyniques, ces rapports ont
été marqués par la confrontatiomais ausspar une communauté d’intérétsA titre
d’exemple mentionnong’hostilité conflictuelle entre Justin et le Cynique Crescéfts
alors qude Cynique anayme deJuien'?®, ainsi qee Pérégrinu¥’ et un certairMaxime
Héron?® aurdent étéa la foisCyniqueset chrétiensans que cela impliquntradiction
Méme qu'en dépit de ce qui rendesdoctrinesirréconciliables un grand nombre de
caractéristiqus communes soribservablesA I'origine, Cyniqueset chrétienssonten
effetdes prédicateurs itinérantsui s'attaguat aux mémes valeurde I'hellénisme (jeux,
spectaclessuperstitionsluxe, etc), et dont laspiration au dépassent de sose \t dans
la pawretéet la pratique tuneascéseA ce proposGouletCazé amontré qud’ascése
cynique impliquait contrairement aux exaces exclusivement spirituels des Stoicidas,
pratique déxercices corporelsiont b finalité est mora®, ce quine saurait mieux
cadrer avec une doctrine qui fait du méris du corps une condition duwalst divin.
Mentionnons enfin certaines ressemblances au niveau littéraire, notamment I'emploi de la

diatribe,comme I'a montré Hl. Marrou°.

Cazé, suite a un examen approfondi des contacts attestés entre judaisme, christianisme etiognisme, a
gue des éléments de preuve impliqués dansypothése cynique, notamment I'analyse de la source Q

des Evangilesconclut que les données manquent pour appuyer I'affirmation d’'un Jésus cyridaés il

a bien fallu se rendre a I'évidenck cynisme n’est mentionné nulle part dans les écrits ou il est question
de Jésus et les fouilles archéologiques de Galilgportent pas d’aide décisive pour trancher la question
des relations éventuelles entre Jésus et les cyniques. [...] L'examen de la source Q nous a persuadé g
'usage du parraléle était sans doute abusive de la part des tenants de la “Cynic hypdiBesilgtCazé,

op. cit, p. 219). Pour plus de détails concernant cette question, nous invitons a consulter cet ouvrage.

125 Crescens est un Cynique fisiécle ap. 3C. qui s’en est pris aux chrétiens et qui est pour cela entré en
conflit avec Justin, lenartyr chrétien. Il aurait été impliqué dans la mort de ce dernier.

126 y/oir son IX¢ discoursContre les Cyniquegnorants Cf. Paquet [1992], pp. 29812).

127 pérégrinus Proteus est un Cyniqueifisiécle ap. JC. qui fut d’abord chrétien. Lucien y fait référence
dans laMort de Pérégrinus.

128 Maxime Héron d’Alexandrie est un Cynique chrétienndusiécle ap. JC. Il fut admis a la table de
Grégoire de Nazianze.

129 GouletCazé L'ascése cyniquepcit.

130 4 -1. Marrou, «La Diatribe chrétienne in Patristique et humanisméaris, Seuil, 1976, pp. 26777.

Sur la question des genres littéraires cyniques employés par les chrétiens, voir également RQuiting,

like Q. A Genre for QThe «Lives» o Cynic Philosophesp in Biblica, vol. 69, 1988, pp. 19@25.
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Ainsi, certains Péres de I'Eglisent ainsientretenuune visionpositive du
cynisme, qu’ilsont en quelque sortpercle comme un allié de leur combat contre le
paganism&’, voire comme une sorte d’esquisse a la vie chrégsi D’autres ont
guant a euxpréféré marqueta nouveauté radicale du christianisnes tenant a le
distinguer d'un hellénismeparadoxalemenidentifié au cynisme et qui s’estvu, par
conséquentassociéa des valeurs contestabf€'s En ce sensl’indifférence, I’ inutilité,

I' hypocrisié®), la perversion etla vaine gloire apparaissent commees thématiques
récurrentes de auteurs chrétiens a I'encontles Cyniques leur étambntemporains

lesquellesurentbienévidemmenténonées™.

On voit par conséquent que la tradition chrétieanadopté par rappa au
cynisme des points de vueontradictoires mais qui, somme toutepnt contribuéa la
transmission d’'un cynisme idéalisAinsi, malgré ce qui séparde christianisme des
anciennesvaleurs romaines et stoicienpélsest manifeste que cegaditions ontété le
véhicule d’ur conception daynismequi s’est vu épuréde l'impudeurqui caractérisait
selon nos plus anciennes sowrde cynismegrec et dépoque impérialeAutrement di
malgré I'impudiguesagessajui a fait I'essence du cynisméepuis Diogénec’est une
vision conforme aux valeurs traditionnelles qui a été trarsmia pstérité, aux dépens
de particularitésinhérentes a I'ancien cynismiesquellesont été sévérement réprouvées

et ge fon a préférattribuera des charlates revétus déhabit cynique.

4. La redécouverte de I'impudeur cynigue a la Renaissance

Loin de se voiéclipséde la scéne médiéla Diogéney estreconnu comme un
précurseur dd'ascése chrétienne. Si hodisposedonc d’'informations concernant les
Cyniques dés laube de la Renaissanoeljesci sont essentiellement isssed’une
interprétation chrétienndu phénomeéneOutre b présence atstéedes Cyniquesde

131 Rappelons I'existence du traité d’Enomaus de Gadara contre les oracles et les superstitions.
132 Dorival, « Cyniques et chrétiens.», art. cit., p. 57.
133
Id.
134 Malgré leur franeparler caractéristique, Dorival souligne que le reproche d’hypocrisie & I'endroit des
Cyniques est traditionnel dans la littérature patristiqQe.ligid., p.63.)
13 Dorival, « L'lmage ces cyniques..», art. cit., pp. 426432,
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Diogéneen particulier, chez &s Pées de I'Eglise, on trouveffectivementdésla fin du
MoyenAge, descompilations desii €, xiv® et xve siéclesqui font une place importante
a Diogéne etémoignent de cetteonceptiondu cynismé®®. Michéle Clémentoffre une
anaysede cettetransmissiories sourcesyniquesa la Renaissané¥, laquelleconstitue
d’ailleurs, a notre avisun préequisatoutesétudes du cynisme a I'époque moderar
si notre connaissance d& questiondépend dans une trés large mesudes sources
secondairesttribuables aux travauxedcompilateurs anciens, il favappeler que e
textes ne furentransmisa la postéritégu’indirectement Cest-a-dire que la plupart
d’entreeux, lesqueleomposent la doxographie cynique telle quiamomait, sont pour
la plupartle fruit de la grandeestitution des textes tiguesa la Renaissanc€’est entre
autresle casdes ouvragesle Diogéne Laércede Lucien, de Plutarque,de Séneque,

d’Epictéte etde Stobéelesquelssont par ailleurs les plus importants

On trouve également ce type de compilationsxaif siécle a la différence
cependantiuele contenu chrétien enggnéralement étexpurgé De I'imagedu Cynique
austere transmise par la traditimm assisteau p&sage versine vision plududique de
Diogéne et donc a un certairetour a une conceptioranciennedu cynisme rendue
possible pataccésa uneplus grandevariété de sarces ce qui n’exclut pastoutefois,
'existence de phénoménes dEappropriatiordu cynisme a la Renaissan@mmme ce
fut le cas desAntiquité. Ainsi, tel quele proposeM. Clément,« entre 1530 e1560, une
métamorphose a eu lieu, pas seulement pour effacer les traces de christianisme
superposées artificiellement a sa figure maissapour lui donner une dimension de
luron blagueur, & la fois originelle dans I'esprit et retouchées dagsitedu jour® ».
Bien queles questions qui ont trad la réception ducynisme ala Renaissanc&
débordat l'optique de cette recherche,emtiomons simplementles grandes figuredu

136 voir Matton, «Cynicism and Christianity from the Middle Ages to the Renaissanad. cit.; et
Clément,op. cit, pp. 2327; pour des précisions.

137 0p. cit.

138 Clément,op. cit, p. 29.

139 |La réception du cynisme & la Renaissance a fait 'objet d’étudestegc®utre 'ouvrage de Clément
(op. cit), consulter a cet effetH. G. A. Roberts,Dog’s Tales.Representations of Ancient Cgisim in
French Renaissance TextAmsterdam/ New York, Rodopi, 2006 « Cynic Shamelessness in Late
Sixteenth Century Frenchexts» in Modern Language Reviewol. 99, July 2004, pp. 59808; ainsique

J. L. Lievsay,« Some Renaissance Views of Diogenes the CynicP: Green (ed,)Hellenistic History
and Culture Berkeley, University of California Press, 1993, pp.-4538.
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cynisme de la Renaissancegue sont ErasmeBonaventure des PérierRabelais,
Montaigne et La Boétiedont les rapports a Diogene et au cynisme en géonétadhit
I'objet d'étudesspécialisé€$®. Historiquement, ‘est donc auxvi® siécle que l'on
redécouvrd’impudeur cynique par le biais dinecdotes antiquesnaisque I'on assiste
aussia une multiplicationdes références a Diogenendales ceuvres de la tradition

humaniste.

De ce qui a été dit, retenons geguls quatréextesauthentiguementynigues
furentconservés, solesDiatribesde TéleslesLettresdes pseudo Crates et Diogelee,
traité d’Enomais de Gadagtacelui intitulé« Le Cynigue» attribué a Lucien_a plupart
des données dont nous disposons sur Diogene et les Cyniques ralgsetg sources
secondairegjui prennenia forme de «its» et d’anecdotes compilés dans des recueils,
mais égalementle commentaires ou témoignages d’aut¢ardifs, lesquds ont transnis
du cynismeune conception idéalisée. Ce n'ekinc qu'a la Renaissancgue I'on eut
acces a I'ensemblge ces sources et quer put reconstituer uneision plus large de la
sagesse cynique, ainsijoindre a 'exemplarité d'wne vie d’asésela joyeuse impudeur
qui caractérisaDiogéene Cda n'impligue aucunementpar contre que I'on soit alors
revenua une conceptiomistoriguede I'ancien cynismeConsidérond’hypothéseque
cette résurgence a donné lieuson toura de nouvelles réapppriationsdu cynisme
lesquellescomme nous le verrons, s'averemte constantee I'histoiredu cynismequi

ne fem pas défaut awiecles suivants

140 pour Montaigne seulement, voir les articles d’A. CoeBpenville, «La volonté cynique et

« Montaigne cyniqué », tous deux paru dans I'ouvrageleur et vérit§Paris, PUF, 1994, pp. 2804);
ainsi que R. Esclapez Montaigne et les philosophesnéyues» in Bulletin de la Société des Amis de
Montaigne vol. 56, 1986, pp. 596.
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Chapitre 2 : La figure de Diogene et le cynisme

Ces considérations méthodologiquétablies, il importe de concevoir plus
précisément les enjeux philosophiques du cynismeien ainsi que les principales
thématiges rattachées @ phénomeéne a travers les faits et gestes attribués a Diogene
Souligrons d’emblée qu'il s’avereénutile, éant donné I'état des sources, de vouloir
rendre compte d’'une conception purement historique du cynisme et de son fandateur
s’est tisseau fil des siéclesune légende autour de Diogeransi que des principaux
représentants du cynismiant et si bia qu’il s’avere aujourd’hudifficile de départager
avec certitude ce qui releve des faits de ce qui fut interprété-amips voire dece qui
relevede la fiction. Prenons comme point de comparaison les connaissances que nous
avons du Socrate de Platon de Xénophon, mais jamais du Socrate historique. Au
méme titre, nous pouvons nous faire une idée assez juste du Diogebaoml
Chrysostome, d’Epictéte ode Julien,etc, alors que le Diogéne historique demeure
inaccessible. Ton doit par conséquent seontenter des constructions tardives que
constituent les sources que nous avons abordées au chapitre précédent, prenant en
considération gu’elles se recoupent sur plusieurs points. Elasignentau finald’'un
savoir philosophique ancien, qui différe pdiailleurs, de celui accessible aux auteurs du
xviil ¢ siecle que nous allons étudier dans la secondéepaachonsde nous faireune
conception de cette figure de Diogéne et des principaux enjeux du cynisme, de sorte a
mieux comprendre le cynismen tant que tel mais aussi les aspects qui ont pu exercer

une influence sur la pensée des Lumieres.
1. Diogéne ou Socrate devenu fow

Dans un premietemps, I'on ne peut, a proprement partgralifier le cyrmsme
d’école philosophique, et cpour plusiets raison&™. D’abord, il n’existe en tant que tel
auan corps de doctrines qui permet de formulecdatenu de cette philosophie. Il est

ensuiteextrémemendifficile d’identifier un télos proprement cynique, c’estdire un

141 Ces rasons sont évoquées de fagi#taillée dans Gouk&azé, e cynisme estl une philosophie® »,
art. cit., pp. 277291.



souverain bien qui permetttal’en définir lavisée. Enfin, le cynisme implique un rejet

de lapaideiatraditionnelleet, de facon généralele toute forme de savoir.

Or Diogéne, dont les actes s’accordent avec les principes, lesquels permettent de
mener une vie bonne, posséde panirfes qualités du philosophelles qu’elles se sont
en quelquesorte imposées a I'Antiquité par I'exemple de Ster Depuis la mort de ce
dernier,en effet, la philosophie ne se delte pas d’étre essentiellement éthiquEt le
philosophe n'estl pas celui qui incarne sa philosophie par 'exemplarité de son mode
vie ? A ce tite, Diogéne incarneette figure de la sagesse antique inspirée de 'exemple
socratique, et a laquelle nouspmuvonsefuser le titre de philosophe.

Il est d’ailleurs ardale donner une description du cynisme sans faire waoe pl
importante & la comparaison, inaugurée par Pl&toentre Diogéne et Socratenais
également sangborder la question du rapport entre le cynisme et la philosophie
platonicienne. Ainsi, comme le remrque GouletCazé, l'absence d'une école
philosophique au sens matériel du terme (pas de lieu d’enseignement fixe, pas de
succession de scholarques, pas de carsle conférences), s'accompagibez les
Cyniques d’une critique de la pratique philosoghe de leurs contemporalf$ Si le
cynisme tireait son nom du Cynosarge, ce gymnase ol Antisthéne aurait erté&igné
est pourtant clair gu’aucun Cynique n’apar la suite suivi cette tradition. Ceugi
prodiguaent plutétleur enseignement a tous etachn, au fil des opportunités, sur la
place publigue ou dans quelque lieu accueillant des événements rassembleurs. D’ailleurs,
cette anecdote concernant l'origine du cynisme s’interpretenéllee en comparaison a
la tradition philosophiqué® qui, depuis Riton, a eu tendance & donner aux différentes
écoles philosophiques le nom de leur lieu d’enseignement.

142 paquet[1992], fr. 56 (D.L., VI, 54) de< Diogéne», p. 88: «Quelqu’un fit cette question & Platon
“Quelle sorte d’homme te semble étre Diog&he— “Socrate devenu fou”, répondit » On trouve la
méme anecdote dans Eli¢fist. Var, X1V, 33 (cf. Ibid., n. 89, p. 124).

143 GouletCazé « Cynisme, art. cit,, p. 907.Foucault souligne également, ddrescourage de la vérité
(op. cit), 'opposition radicale entre cynisme ancien et platonisme.

144 paquet[1992], fr. 42 (D.L., VI, 13) et 43 (Souda Antisthenes) d'« Antisthéne», p. 50. Il st
probable, cependant, que cette explication de I'origine du terme ait été forgéecayres

145 \Voir notamment D. Deleule, ka besace et le batonin Deleule & Rombi,op. cit, p. 97. Cette
explication de l'origine de I'appellation sertelon luj a établir une analogie avec I'Académie et le
Portique: «L’'analogie fonctionne mal, pour deux raison au moit} les Cyniques n'ont jamais exercé
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L’origine du cynisme s’explique ainsi, non seulement par le contexte dans
lequelil prit racing soit I'Athénespolitique du Iv® siécleav. J-C., maiségalement pale
désaccordondamentafu’il entretintavecl’école dePlaton de laquelldl se distingua en
emboitante pas d'interprétation antisthéniennge Socrategprolongeanies dvergences
qui opposaient déjies deux disciplé€®. Par essencgde cynisme est donc un mouvement
philosophique contestatajrqui se définiten réaction a ce a quib s’oppose. Il possede
un @ntenu propre, dont nous alloavorder les pricipales thématiques, mailks n'en
demeurepas moingu’il se comprend, en gramgartie,en fonction de ses adversaires,
en l'occurrence les valeurs traditinelles de la Grecantique ainsi quela philosophie
telle qu'ellese pratiquaita I' époque Dansles faits, la difficulté acirconscrireles limites
du cynisme comme pratiquénifpsophique ne dépend pas uniguement de la rareté des
témoignages a contenu dootl que nous posseédionmais dela nature méme de cette
philosophie, toujours empreinte de paradoxes et dont la peatédévede la parodie.

2. Thématiques cyniques parodies et paradoxes

Ainsi, fautil garder a l'esprit que les thématiques cynigues se comprennent
rarement de facon unilatérale, mais donnent lieu, la plupart du temps, a une diversité
d’interprétations, parfois paragales, selon qu’on les compreddnsleur sens propre ou
figuré, ou encorei 'on considére leur composante parodif(iePrenonspar exemple
'anecdotedu Diogene a la lanterne<En pleinjour, lampe allumée en maifpiogéene]

leur art dans un lieu réseryée sont des nomades qui se déplacent seuls ou, a la rigueur, en coaple (co
Cratés et sa compagne Hipparchie) et qui refusent tout embryon de structure organisatioarietéoeit,
institutionnelle dans la délivrance de leur messatyesoumettent leur pratique au coup par coup, suivant
les circonstances et au hasard dencontres, sans jamais chercher a s'installer ni méme a faire du
prosélytisme la notion méme d“école” cynique est, de ce point de vue, contradic@jrie témoignage
d’Aristote, qui désigne les disciples d’Antisthéne comme “les antisthéniensh etomme des “cyniques”
(Métaphysiquel043b, 24) alors que Diogene, quant & lui, est appelé “le cirédtdrique lll, 10, 1411a,

24), laisse entendre que le surnom a, dans ce cas, remplacé le patronyme. On peut en conctigimgue I
locale de I'appllation n’est pas la plus probable et qu'il n’est pas certain qu’Antisthéne ait été le pere
fondateur du mouvement, méme s'il a pu fournir [...] les fondements théoriques du cynisme.

146 On n'a qu'a consulter la section sur Antisteénu recueil de fragmentde Paquetop. cit. [1992]),
notamment les fragments 25, 262&t afin de constater que le cynisme, dés ses fondements antisthéniens,
s’explique en grande partie par son opposition a Platon. Sur I'antiplatonisme d'Antistheéne, leoireéga
Brancacci, «Antisthéne et la tradition antiplatoniciennenatisiécle», art. cit., pp. 3151.

147 ’on ne saurait, dans cette perspective, qu’encourager le développement des recherches partant sur |
composante littéraire du cynisme, notamment a travers la trad@inigue.
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se promenait ¢a et la en disafitle cherche un hommé® », et bien sir n’en trouvait
pas.Doit-on premiérement penser que Diogéne établissatvéritable distinction entre
'homme recherchéet le commundes hommesgjui, pour leurpart n’en seraientpas
véritablemen® On pourrait en effele croire. les anecdotesur la foule au bain pubfi¢,

ou celle ou Diogéne renvoie les gens qui se rassemblent autour de lui a sodesppel
hommes$® supportecette hypothéseCependantil faut se demander €Diogéne croit
vraiment que cet hommdigne de ce nom puisse exister.rt@ms sont d’avis qu’il
convient plutét d’interprételf anecdote comme une parodie dedidme de Platon, a la
maniére del-P. Dumont qui affirme que «[gJuand Diogene en plein jour cherche avec
sa lanterne un homme, ce qu'il récuse, cest lidée pleiemé®'». Dailleurs,
I’existence de boutadesy/niquesa l'endroit de Platorse confirme, notammentpar
I'anecdote du coq pluméapporté précédemment’. Danscette perspectiveDiogéne
chercherait moqueusement 'homme tel que défini par Platais ne le trouverait pas,
simplement parce que le concepttant que tel, n'existe pagpourle Cynique en effet
seuls &s hommes particuliers, avec leurs faiblesses, existent réelleBrerte sens,
Diogéne rechercherait en vaim Homme qul ne croirait pas étre en mesure de
trouver>3. Une chose est s, néanmoinsg’est que 'onne peuttrancher avec certitude

lequelde ces points de vue adoptergeedesliensentre les thématiquaBogéniennest

148 paque{1992], fr. 34 (D.L., VI, 40 de «Diogéne», p. 81.

1491d. : « |l sortait du bain public quelqu’un lui demanda si beaucoup d’hommes se baignaieépondit

gue non; un autre s'il y avait fouleil accorda que oui» Voir égalemetle fr. 77 (D.L., VI, 60), p91:

« Retour d’'Olympie, on lui demandait s'il y avait fouledas: “Pas mal de monde, reprit Diogéne, mais
bien peu dhommes™®»

130 paquet [1992]fr. 20 (D.L., VI, 31)de «Diogéne», p. 77: « Diogéne s’écria un jour “Ohé! des
hommed” — des gens se rassemblérent aussitdt, mais il les toucha de son baton erfXigatgmandé

des hommes, pas des déchéts

151 3-P. Dumont, Des paradoxes a la philodoxién I'’Ane, vol. 37, 1989, p. 44cf. Clément,Le cynisme

ala Renaissance,.op. cit, p. 16).

152 paque1992], fr. 34 (D.L., VI, 40)de « Diogéne», p. 81: « Platon avait défini 'homme “un animal
bipéde, et sans plumes”, et on I'applaudissBibgéne pluma alors un coq et I'apporta a la salle de cours
en s'écriant; “voici 'homme de Plator” On ajouta donc a la définition, “muni de larges ergots¥oir
encore le fr. 56 (D.L.VI, 53), pp. 8788: «Platon discourait a propos des Idées et parlait de la “table en
soi”, de la “tasse en soj"Diogéne remaua: “Mon cher Platon, je vois bien la table et la tasse, mais pas
du tout ton idée de table ou de tase- “Avec raison, répliqua Platantu as en effet les yeux qu'il faut
pour voir une tasse et une table, mais pas l'intelligence pour apercevabléaet la Tasse®:

153 Quoiqu'il en soit de cette interprétation, I'idée est de montrer la difficulté de statuer suék gaicte

des anecdotes cyniques. L'on soulignera cependant le caractére misanthrope de ces passageg ou Diogén
méprise ses conteropains. D'allleurs, I'existence d’'une forme de misanthropie chez les Cyniques de
'Antiquité est pleinement reconnue par Goul#zé: «[...] malgré son individualisme, et sa
revendication d’'une autarcie absolue, [Diogéne] ne fuit pas la cité, commeisaftghropie cynique avait
besoin du contact de la foulg(GouletCazé L'ascese cyniquep. cit, 2001, p. 230).
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la philosophie platonicienn@éritent d’étre ns en perspecté si I'on désirecomprendre
toutela portée ds anecdotesyniques Plusieurs tntre ellesdoiventainsiétre prises en
considération, notamment celle de la mort de Diogéne pour avoir mangé un potife cru
qui pourrait s’interpréter en ce sens, cagtire qu’enmourantdes conséquences de sa
philosophie, on puisse comparer sa mort a celle de Squata cigu&®. Dol 'on voit

gue etDiogene et le cynismese définissent dans un constant rappdridantification
socratique, mais également dans mige a distance da philosophie platonicienne, car,
contrairement a elle, Diogéne était d’avis que I'utilité de la philosophie est avant tout

d’inquiéter®.
2.1 Falsifierla monnaie

C’estparticulieremet le cas de la premiére thématique cynique que nous allons
aborder, soit celle qui constitue ce que I'on pourrait appeler la devise du cynisme, a
savoir la falsification de la monnaie. Selon ce que nous rapporte Diogéne Laérce,
Diogéne aurait, avant de dmir le philosophe Cynique que I'on connait, été le fils d’'un
banquier de Siee nommé Hicésios (ou Hicésiasité natale dont il aurait été exilé suite
aux méfaits de son pére qui, géramtbhnque d’Etat, en aurait falsifi@ monnaié®”. Il
s’agit, du noins de I'une des versions de l'acdote(celle qu’aurait présengéDiocles,
mais différentes variantes coexistent. Si 'onnsoit ce qu’'affrmeDiogéne Laérca ce
sujet,on apprend qu’Eubulide aurait pour sa part prétendu que Diogéne aura@rhe
falsifié¢ la monnaie de Sinope, et qullaurait avoué dans ld°ordalos Mais encore,
d’aucuns rapportent plutét que Diogén¢aré inspecteur de la monnaie, se serait fait
corromprepar certainet qu’il se seraiensuiterendu a Delphefu au sanctuairdélien
de son payspour demander s'il devait ou non accomplir le méfait dont on lavait
persuadé. C’est alors qu’Apollon lui rait «cédé la monnaie nationale et, ne

comprenant pasomment interpréter 'oraclecela I'aurait convaincu dltérer les piéces.

54 bid., fr. 122 (D.L., VI, 75)de «Diogéne», p. 101.

155 Hammerstaedt, ke cynisme littéraire & I'’époque impérialén Le cynisme ancien, op. cit, p. 414.

%6 paque(1992], fr. 13(Stobée, W.H. Ill, 13, 68)e «Diogéne», p. 74: « Diogéne avaiil raison de dire

a propos de Platan‘A quoi peut bien nous servir un homme qui a déja mis tout son temps a philosopher
sans jamais inquiéter pnne?” Je laisse aux autres d’en juger. Il estimait probablement que les discours
d’'un philosophe devraient étre pénétrés de cette douceur acre qui peut mordre les blessuresshumaines
57 bid., fr. 1(D.L., VI, 20-21) de «Diogéne», p. 71.
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Il aurait pour cette raisorétébannide la cité, ou l'aurait quitté de plein gde peur des
représailles. Enfin, une derniére variante de I'histoire raconte qu’il aurait plutét abimé la
monnaie confiée a sa garde par son pé&rrgue ce derniemourut en détention, alors que
Diogéne prenait la fuite, se rendant a Delphes, ou il aurait recu de l'oracle le conseil de
falsifier la monnaigparachattein to nmisma)**®. Ce n'est quéien plus tard, c’esé

dire une fois arrivé a Athénegle Diogéne se serait attaché au philosophe Antisthéne.

Doit-on prendre pour acquis que l'anecdote possedelgue fondement
historique? Paquet souléeve I'hypothese gu'il s’agit pétte d’'une dégende destinée a
mettre en valeur un mot d’esprit de Ding*° ». Le paralléle aveSocrate espourtant
éclairant. n'estce pas aussidracle delphique qui détermina sa quéte philosophique et
fonda la devise du Qonnaistoi toi-méme» ? Comme Bquetle fait remarquer, Socrate
se réclame d’une méthode d’enquét’’il compare a un accouchemeet,la tradition se
plait, depuis a présenter sa mére comme une gagene. De la méme facon, Diogéne
aurait pu jouer sur le sens des mofalsifier la monnaie>, nomismasignifiant en grec
aussi bien la monnaie courarue lesonventions, eétablir aprescoup un lien entre la
profession de son pere et sa propre quéte philosophigui€onsise a renverser les

valeurs établies.

D’un autre cété, Paquetppelle I'étude de CT. Seltmanpn mentionnée par
Dudley*®®, certifiant 'existence d’'un certain Hicésiagrand argentier de Sinope a
'époque en question, moment ou cattennaie aurait été particulierement sujette a la
contrefacon. Ces faits tstent doneine origine historique a I'anecdote de la falsification
de la monnaiget ce, en liemvec un homme qui porte nom du pére de Diogene. Ce qui
n'exclut pas, cependant, que l'intronisation de cette histmreme quéte philostyue
par l'oracle delphiquéut modelée apresoup sur 'exemple de Socrate, par D&ne I

158 Id.

159 paquet[1992], n. 1 de Diogéne», p. 118.

180 voir C. T SeltmannDiogenes of Sinope, Son of the Banker Hikedieansactions of the International
Numismatic Congress, 1936, London,AJ.H. Mattingly & E. S. G. Robinson (eds), 193&f( Dudley,
op.cit.,, n. 3, p. 54). Voir également H. BannertNgmismatisches zu Biographie und Lehre des Hundes
Diogenes» in Litterae Numismaticae Vindobonense®l. 1, 1979, pp. 483 (cf. Bracht Banham,

« Defacing the CurrencyDiogenes’Rhetoric and thieventionof Cynicism »in The Cynics.,.op. cit,

n. 30, p. 90).
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méme ou encore ultérieurement, par souci de forger au cynisme un fondement
philosophique sériey»ou par simple parodi&’. Or, dans cette optiquel faut bien se
rendre a Bvidence s ce Hicésias en charge de la monnaie de Sinope apres lanné
362av. J:C,, fut bienle pere de Diogénk Cynigue alors les chances que cetiiait
rencontré Antisthéne sontinces. Ce dernier étant maers 366, tout porte a crojren
effet, que, si 'anecdote de la falsificati de la monnaie posséde fondement, celles qui
mettent en scéne Antisthéne et son disdiptgyéne n’en ont, pour leur paaticurt®?

Quoi gu’il en soit,Diogeneet les Cyniques ont fait de la falsification de la
monnaie le trait cacdéristique de leur philosophi€omme le souligné&ouletCazé,
«[c]’est elle qui donne son juste éclairage a toutes les attitudes cyniques. Diogene falsifie
la morale, la religion, la politique, c’eatdire contrefait les valeurs traditionnelles pour
leur en substituer de nouvelté$». Gardongdonccete devise & I'esprit en poursuivant

ce survol des principales thématiques de I'ancien cynisme.

2.2 Cosmopolitisme

L’anecdotedécrite précédementrévele une seconde thématique fondamentale
du cynisme, a savomue lexil de Diogénemarqie le mouvement ayique depuis ses
origines. Débarqué a Athenest prétendant au statut gehilosophe,Diogene n’est

citoyen d’aucme cité, maidl n'y voit aucune raison de se plaindre

A celui qui lui reprochait sa fuite en exil, il répliquaik Malheureux c’est a
cause de cela que jai pu me mettre a la philosdphi&ln autre lui rappelait
encore. «Les gens de Sinope t'ont condamné a I'exi— « Eh bien moi,
ajoutet-il, je les ai condamre& la résidence forct¥ ».

161 Cest ce qu'envisagenteffectivementplusieurs commentateursVoir GouletCazé, « Les premiers
Cyniqueset la religion» in Le cynismeancien.., op. cit, p. 148; NiehuesProbsting,Der Kynismus des
Diogenes.,.op. cit, pp. 4363 et77-81; et Bracht Branham, Befacing the Currency.», art. cit., n. 30,

p.90: «The related story that Diogenes received an oracle at Delphi instructing him to “deface the
currency” is a legendary encrustation on estdnical kernel of Diogenes’ exile. It is clearly modeled on the
oracle Plato’s Socrates claims in #hpologyto have received at Delphi and [...] may well be a parody of

it. »

162 paque{1992], n. 2 de Diogéne», p. 118.

183 GouletCazé, «es Cyniques dh falsification de la monnaiein Paque{1992], p. 8.

184 paque{1992], fr. 50 (D.L, VI, 49) de «Diogéne», p. 85.
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On trouve dailleursune « Lettre de Diogene», ou le narrateur,qui s’adresse aux
habitants de Sinopégnigreles valeurs de sa cité natalese glorifie denavoir été ex#,
marquant une distance face & cei&§”. Aussi ne sommesious aucunemesurpris de

retrouver le théme de I'exilans le récit’Héraclés)e modéle cynique par exceller€®

Or, du statut d’exilé, Diogéne revendique celigi cosmpolite. A I'habituelle
question« d’'oll vienstu ?», il répondait en effet «Je suis citoyen du montfé». Il
affrmait en outre que ka seule vraie citoyenneté est celle qui s’étend au monde
entier®® ». Mais, kien que cetterevendicationsembleavoir pour lui une importance
particuliere nous sommegi en présenceesseules occurrences du terkmmospolités
dans lecorpusdiogénien. Cet daixieme affirmation est d’ailleurs extraite d’'un passage
plus long de la doxgraphie de Diogene Laérce, oarl'trouve des données intéressantes
concernant les visgolitiques de bgene, lesquellggosant plusieursproblemes :

Il disait que toutappartient aux sages et il formulait des raisonnements par
interrogation du genre de ceux que nous avons cités plus [ttt appartient

aux dieux; or, les dieux sont amis des sagfgs|ar ailleurs les biens des amis
sont communs donc tout appartig aux sages”. A propos de la loi il disait

gue sans elle il n’est pas possible de dirige cité. Il dit en effet Sans la cité

ce qui est moralement beau est inutilaussi la cité estlle une réalité
moralement belle or sans la loi la cité esutile ; donc la loi est une réalité
moralement belf€®. Il se gaussait de la noblesse de la naissance, de la gloire et
de toutes les choses du méme ordre, les traitanpdeuses du vice. La seule

185 Deleule & Rombiop. cit, Lettre 1 de ¢ettres de Diogéne, pp. 3536: « Vous m'avez condamné &
I'exil, et moi je vous ai condamnésrester. Vous habiterez donc vous a Sinope, et moi a Athénesy-c'est
dire vous avec les marchands, et moi avec Solon et avec ceux qui ont libéré la Gréce du jougsies Méd
vous serez en rapport avec les Hénioques et avec les Achéens, race détesgkesi&recset moi avec

les Delphiens et les Eléens, qui ont méme des dieux pour concitoyens. Mais plit au ciel quesigis eus
pris cette décision non pas aujourd’hui, mais bien avant et du temps de mon pére Hikétas. Aujoard’hu
seule crainte, €st qu'a cause de ma patrie on ne croie pas que je sois honngte (" 3D&ueEMmR Q V
I'exil dont vous me frappez plaide en ma faveur et c’'est lui, plus que le verdict opposé, quimae don
confiance, car il vaut bien mieux recevoir vos critiques que éloges. Cependant je crains que la
réputation de ma patrie ne me porte tort. Mais c’est ma seule préoccupation, car jaime mieux vivre
n'importe ou plutdt qu'avec vous qui me traitez de la sorte.

186 paque{1992], n. 3 de Diogeéne», p. 118.

187 bid., fr. 90 (D.L, VI. 63) de «Diogéne», p. 93.

188 |bid., fr. 110 (D.L, VI, 72) de «Diogéne», p. 98.

1%9V/oir le méme syllogisme en D.LVI, 37 Paque{1992], fr. 28 de ©Diogéne», p. 79.

70 Nous nous rangeons a linterprétation de GeGlté en ce qui omerne l'origine stoicienne du
syllogisme sur la loi en D.LVI, 72 (cf. GouletCazé, «Jn syllogisme stoicien sur la Igj art. cit.). Celle

ci souligne en outre certains problémes liés a la traduction de ce passage, nous citons panteaséque
tradudion de celuici.
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vraie citoyenneté est celle qui s'exerce dans l'usiVér Il demandait la
communauté des femmes, ne parlant méme pas de mariage, mais
d’accouplement d'un homme qui a séduit une femme avec la femme séduite.
Pour cette raison il demandait aussi la communauté des éfftants

Ce passagea non seulementausé I'embrras destraducteurs, maiggalementdes
commentateur$®. Laissonscependantle coté le questionnement concernant l'origine du
syllogisme sur la Igi lequel peut difficilement témoigner d'un point de vue
authentiguement diogénien. Car si I'on prend séemest @ compte la devise du
cynisme qui invite dalsifier la monnaie, nous ne pouvons que consentir a I'idée[gju’«

va de soi que la loi, fondement méme de la cité, entre dans le champ de tir de cette
attitude contestataité' », et que, en conséquendipgéne ne peugntériner de maniére
cohérente cet éloge moral de la loi dans la cité.

Notre interrogation vise davantage la portée de la revendication cosmopolitique
de Diogéne. A I'exception de . Moles, qui tache de montresans tout a fait parvara
nous convaincrele caractére positif du cosmopolitisme cynitfdela plupart des
spécialistes affirment sa valeur négatféeprenant au mot Diogéne igge décrit comme

une étre ¢sJans cité, samaison, privé de patrie[rh]iséreux, errant, vivardu jour le

1 0n reconnait ici le deuxiéme passage précédemmenaffirmant le cosmopolitisme de Diogéne.

12p L., VI, 72 Voir également Paquft992], fr. 110 de ©iogéne», p. 98.

173 \ioir notamment von Fritzop. cit.; Hoistad,op. cit.; R. Anastasi, «/aria. 1) Diog. Laert. VI 72» in
Studi classici in onore di Quintino Cataudetld!, CataneEdigraf 1972, pp. 367370; M. Gigante, «Sul
pensiero politico di Diogene di SinopemsLa Parola del Passatovol. 81, 1961, pp. 45455; etG. Basta
Donzelli, «Un’ ideologia “contestaria” del secolo IV A.G: in Studi italiani di filologia classicavol. 42,
1970, pp. 228251 ¢f. GouletCazé, «Jn syllogisme sur la lob, art. cit., pp. 215217).

74 GouletCazé, «Jn syllogisme sur la loi..», art. cit., p. 227.

1753, L. Moles, «Le cosmopolitisme cyniquein Le gnisme ancien,.op. cit, pp. 259280. On aura
toutefois intérét a consulter la version anglaise du méme articleynic Cosmopolitanism in The
Cynics.., op. cit, pp. 105120. Voir également The Cynics and Politics in A. Laks & M. Schofield
(eds) Justice and Generosijtystudies in Hellenistic Social and Political Philosophy, Proceedings of the
Sixth Symposium Hellenisticum, Cambridge, Cambridge Ehsity Press, 1995, pp. 1:268; ainsi que
Hoistad,op. cit, pp. 138152.

178 \/oir notamment Giannanton§SRt. IV, pp. 537547; GouletCazé, «Jne syllogisme sur la loi.»,
art. cit,, pp. 227231; et M. Schofield,The Stoic Idea of the CjtyCambridge/ New York, Cambridge
University Press, 1991, pp. 1445.Voir également Hussoma Républiquede Diogéneop. cit, pp. 159
163 ou, bien gu’elle ne partage pas la position de Moles, marque néanmoins une distance awatdiaffir
selon laquelle le cosmopolitisme de Diogére nevétrait aucun aspect positif. Rappelant ces paroles
d’Aristippe, affirmant étre gartout un étranger, elle souligne que Diogéne, au contrair@sk partout
chez lui» (XénophonMém.Il 1, 13 [= IV A 163]) et que, si {]'auto-exclusion de la citést [...], chez
[Aristippe], nécessaire pour fuir les liens politiques impliqués dans le statut de citoyen [.adi{gnBj en
revanche, est libre par fméme, puisqu’il est autarcique et n'a pas de liens a dé{lbid., p. 163).
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jourt’”». Ainsi, lorsque Diogéne affirme étre cosmopolite, c’est d’abord en négation &
toute appartenance politique, trouvant sonitaalm’importe ou, au gré de salonté et

des reves de la fortune. Cratés nerad’ailleurs rien @ biendifférent lorsqu’il écrira

«Ma patrie n'est pas ife d’'une muraille et d’un toit[m]ais la terre entiere est la cité et

la maisor/ [m]ise & notreportée pour y habiter & demetffe>. En ce sendjien que Is
premiers Cyniquesevendiguent une citoyeeté envers leosmosils proclamentavant

toutleur désengagement du moruiditigue, employant a rebours l'idée de citoyenneté.

Les liens(ou plutdt 'absence de liemjuentretient Diogéne avec lpouvoir
sont par ailleurs révélateurs de ce refus els@mettre a une quelconque autorité. On
connait & cet égard les anecdosegour des interactions qui auraient Umiroi de
Macédoined Diogéné’: en effet,le premier s'il n‘avait pas d’abord été Alexandre,
auraitbien voulu étre Cyniqu&®. Cdui-ci rivalise effectivementavec lemonarque qui,
bien gquayantconquisle monde entier, demeure I'esclave de ses ambjteirentretetient
une hfinité de besoins matériels @& dépendansa I'égard d’autrdf’. Or, Diogéne va
pour sa parjusqu’a braver le dayer gu’impligue de dire ses quatre véritésAdexandre,
ce qui lui vaudra son admiratiomais également celle de ses contemporains et de la
postérité, qui ne cesseront de faire I'éloge du figamter parrhésig caractéristique du
Cynique. @s aspectse retrouvent d'ailleurgdans les critiques que Diogene adresse a
'endroit de Platon et d'Aristippe qui, chacun a leur facont choiside fréquenter la
cour de Denys, le tyran de Syractiéele refus de Diogénee collaborer au pouvoir des

Y7 paque{1992], fr. 28(D.L., VI, 38) de «Diogéne», p. 80.

178 bid., fr. 48 (D.L, VI, 93) de «Cratés», p. 142.

19 voir entre autres les passages suivafaque{1992], fr. 3631, 39, 41, 48, 80, 92, 103, 125, 126, 225

et 226 de Diogene», pp. 80, 8384, 9293, 96, 102 ell14115; ainsi que Deleule & Rombpp. cit,
Lettres 2324, 33 et 40 de kettres de Diogene, pp. 49, 6565 et81-83.

180 paque{1992], fr. 22 (D.L, VI, 32) de «Diogéne», p. 77.

181 \oir notamment Paqudl992], fr. 42 (Sénéqud)es bienfaitsIV, 4, 3-4) de «Diogéne», p. 84: «lI

était plus puissant, plus riche qu’'Alexandre, alors maitre du mocateil pouvait refuser beaucoup plus
gue le roi ne pouvait donner.

182 paquet1992), fr. 73 (D.L, VI, 58) de «Diogéne», p. 90: « Certains auteursl attribuent encore le

trait suivant Platon I'apercoit en train de laver des laitu#s’en approche donc et lui dit en doucsi tu

avais cultivé Denys, tu n’en serais pas a laver des laitues”, et Diogéne de répondre sur urat@sitout
serein; “Toi, si tu avais lavé des laitues, tu n'aurais pas a cultiver Deny&dir encoreDeleule & Rombi,

op. cit, Lettre 32 de «ettres de Diogéne, pp. 6263: (A Aristippe) «[...] je vais te rappeler une bonne
fois ce que sont Denys et les heureux merti son entourage, qui font tes délices, lorsque mangeant et
buvant dans des banquets somptueux [...], tu vois a chaque fois des hommes qu'on fouette ou qu’on
empale [...] et encore davantage d’esclaves pour subir les outrages non pas d’un seul ni dentgrag,|u
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gouvernemerst politiques est sanscompromis, ce @i ne sera pas le cas deus ks
Cyniques A titre d’exemples mentionnons qunésicrité®® particpa & I'expédition
d’Alexandreet quecertains Cyniquede I'époque impériale se sont wi@ns 'obligation

de composer phiétroitement avec les empereurs.

Mais n’échappant jamai&ccasion d’'un paradoxe, Diogemseraitnéanmoins
l'auteur d’'unePoliteia, laquelle aurait faiétatde ses vues politiques. A ce sujet, nous
avons brievemenabordé auchapitre précédenta question de I'authenticé de ce texte
attribué a DiogéneEt quoique I'ondoive faire preuveale prudence dans linterprétation
du traité de Philodémedont les fragments conservédaaBibliotheque de la Villa dei
Papiri a Herculanumonstituet I'unique soure dont nous disposomaitantdu contenu
de cettePoliteia, il est intéressant en apy’il vient appuye I'hypothese d’unepaternité

diogéniennale ce textesur plusieurs témoignages anciens

(L’'on a jugé que le contenu deR&épubliqueattribuée a Zénon le Stoicien était

fort répréhensible...) Il en est méme parmi nous qui, prenant leurs distances vis
avis du Stoicisme, se sont mis a mettre en doute, comme ils disent,
lauthenticité de laRépubliquefattribuée] a Diogene. Contre eux, dut sans
doute affirmer que cette ceuvre, quel qu’en soit le caractére, appartient bien a
Diogéne, comme en font foi les catalogues des bibliotheques. Cléanthe lui
méme, dans son écfur la facon de se vétiy réfere comme a une ceuvre de
Diogéne: il enfait I'éloge et un exposé du contenu, en général et sur quelques
unes des données qu’'on y trouve. Chrysippe s’en souvient aussi dans son
ouvrage sut’Etat et la Loi.. Dans s&Républiquele méme Chrysippe parle de
linutilité des armes, et il affrme quei@éne en avait dit autart ce dont il

ne pouvait évidemment avoir parlé quand dans une ceuvre sur la Répblique

Le fragmentde Philodéme se poursaiinsisur le méme tgrmentionnant encore d’autres

témoignages quattestent 'authenticité d’uriRépulique dont 'auteur esDiogene Et g,

mais de quantités d’'ignobles individus, et que tu te vois enfin buvant sous la contrainte,aestmayhnt

de partir et incapable de t'enfuir & cause de tes entraves deféette intransigeance qu’affiche Diogéne a
I'égard des invitations &iéquenter les cours des rois et des tyrans le rapproche d’ailleurs de Socrate, qui a
fait preuve de la méme intransigeance.

183 Onésicrite est un Cynique du® siécle av. JC. qui prit part & I'expédition d’Alexandre le Grand en
Asie. C’est lui qui, suta demande d’Alexandre, fréquenta les gymnosophistes, ces sages indiens comparés
aux Cyniqueset ce, afin de compiler des informations sur leurs pratiques, notamment celle de I'ascése.

184 paquet[1992], fr. 234 (PhilodémeSur les Stoiciens = Papyrus d’Helanum155 et 339, XVXX)

(chap. 6)de «Diogéne», p. 116. Voir également Hussonl.& Politeia de Diogéne le Cynique, art. cit.,

p.412; et La Républiquede Diogéngop. cit, pp. 2125; ainsi queDorandi, «La Politeia de Diogéne de
Sinope...», art. cit., p. 59.
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s’employant a critiquer le stoicisme présentant ensédfe les contenus respectifs des
Politeia de Diogéne et de Zénon, Philodéofere au lecteuune critigue négative et sans
doute exagérée des vugai y sont deeloppéesil n'en demeure pas moins que cela
permet @& nous former uneidée du contenu dece texte autrement inaccessiblBes

politiques subverses queDiogéney aurait exposes il rapporte ceci

Il plait donc a cegétres exécrablesd$ Cyniquesfi’assumer le mode de vie des
chiens; de manier tous les mots sans pudeur et sans linde@se masturber en
public; de revétir la double bured’abuser des males dont ils se seraient épris,

et de contraindre ceda qui ne seraient pas disposés aecétk bon gré a leurs
avances... Chez eux, les enfants appartiennent a tout le monde... on y fait
lamour avec ses propres sceurs, sa mere, ses parents, ses freres et ses fils.
Personne ne se prive de prendre part a 'accouplement, méme si I'on doit, pour
ce fare, y forcer quelgu'un. Les femmes vont vers les hommaes les
ameénent par toutes sortes d’artifices a s’unir a elktssi elles ne trouvent
personne, il y a bien sur la place publigue des gens disposés a offrir leurs
services. Selon la fortuneny a donc des rapports sexuels avec tous et tputes
les hommes mariés ont commerce avec leurs propres servantes, et les épouses,
délaissant leur maris, s’en vont avgd elles veulent. Les femmes y revétent les
mémes vétements que les hommes et prermpahtaiux mémes activités sans se
différencier d’eux en rien du tout. [Elles fréquentent] les stades et les
gymnases nues, et devant tout le monde, elles s’y exercent en méme temps que
les hommes qui sont aussi complétement découverts... De plus, ileprenn
leurs repas en communles hommes doivent tu@mmoler ?] leur pére, et ils

ne considérent comme leur aucune des cités ni aucune des lois que nous
connaissor®. Tous, & leur avis, ne sont que des gamins et des sots, tout autant
gu’ils sont malades... 3l croient en outre que leurs amis sont perfides et
infidéles, ennemis des dieux et d’emmémes, de sorte qu’ils ne leur accordent
aucune confiance... lls sont endurcis en tout dans le mal, a tel point que rien de
ce qu'ils croient étre beau et juste ne I'estiment selon la natureécervelés
comme de jeunes fous, ils trouvent la justice dans les turpitudes et les
injustices...des hommes et des femrts

Certes,l'auteur, un épicurien du °1 siécle av. 3C., affiche un parti pris contre le
stoicisme, lequeinfluence certainement la vision doynisme qu’il présente mais

I'extrait donneaccés a des thématiquabsentes dworpuscynique défini au premier

185 Ce passage renforce I'hypothése d’une origine non cynique du sylgis la loi. Voir la note 170
186 paquet[1992], fr. 234 (PhilodémeSur les Stoiciens = Papyrus d’HerculanudB5 et 339, XVXX)
(chap. 7de «Diogéne», pp. 116117. Voir également Hussonla Politeiade Diogéne le Cynique, art.
cit., pp. 412413; et Dorandi, «_a Politeiade Diogene de Sinope », art. cit., pp. 6061.
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chapitre gu’il importe de mettren parallele @ec ce que rapportear ailleursDiogéne
Laérce:

Il [Diogéne]pensait en conséquence que les enfants doivent aussi appartenir a
tous.ll ne voyait rien non plus de déplacé a s’emparer des biens d’un temple ou
a manger la chair de quelque animaglas plus qu’il ne trouvait d'impiété
particuliéere a dévorer da Ichair humaine, comme l'attestent les coutumes de
certains peuples étrangtts

Il est inutile de s’attarder ici a commenter chacune de ces positions, les vues exposées
étant suffisamment éloquentes par efid@mes. Nous aurons de toute fagon l'occasion

dy revenir, notamment lorsque nous aborderons la question du cynisme chez Sade.

Notons simplement qu’il s'agissait probablement d’'une communauté des femmes et des
enfants (et pas seulement des enfants), comme l'indique ce pasgadbgéfendait aussi

la communauté des femmes et jugeait que le mariage n’est rien d’autre que l'union d’un

homme et d’'une femme au gré du bon vouloir de I'un et du consentement dé*fautre

Encore une fois,ailignonsqu’il est pertinent de considérer la possibilité que
cete Politeia puisse parodier celle de Platdh auquel cas cela expliquerait pourquoi
Diogéne Laércajoutea l'extrait précédengue« [l e Cynigue soutenait encore qu’il ne
faut faire aucun cas de la musique, de la géométrie, de I'astronomie, et agtnesssci
aussi inutiles et non nécessalrés. Ainsi, que Diogéne ait tenu & écrire URépublique
exposant ses vues politigues ne remet pas en question l'idée que le cosmopolitisme
cynique se définisse d’abord négathent.Diogeneest avant touthomme daucune cité
particuliére, un «<itoyen de l'universs. En accord avec le principe de la falsification de
la monnaie, ilrejettela loi humaine fondemat de la société, pour s’en remettre a la

natureet, conséquemment, wvliteia invite a laisser tombees$ tabous, envisageant la

187 paque{1992], fr. 112 (D.L, VI ,73) de «Diogéne», p. 98.

188 |bid., fr. 110 (D.L, VI, 72)de «Diogéne», p. 98.

189 C'est notarment le point de vue de Husson. Vait.a Politeia de Diogéne, art. cit., pp. 416417.
Notons qu'affirmer que I&Républiquede Diogene parodie celle de Platon n’invalide pas sa pertinence.
Bien au contraire, Husson est d’'avigjue I'ouvrage de Diogéne ne peut se comprendre gqu'a travers sa
relation a celui de Platon Mieux, si «de sens philosophique de I'ouvrage de Diogéne s’éclaire, lorsqu’on
le confronte & son homonyme platonicien, [.elte confrontation permet en retour de jeter une nouvelle
lumiére sur les enjeux fondamentaux de la contestation cynifjdessonla Républiquede Diogengop.

cit., p. 8 (n. 2) et p. 14).

190 paquet [1992], fr. 112 (D.L., VI ,73) deDiogéne», p. 98.
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possibilité de pratiquer I'anthropophagie et l'inceste, bref une liberté individuelle sans
entrave d’aucune sorte de la part de la société.

2.3 Retour a la nature etoahele animal

En ce sens, on peut dire que le Cynique reverdime appartenance aux lois
naturelles qui régissent l'univers dont il ede «citoyen». C’est donc un retour a la
nature que réclam®iogéne, qui s’inspire de l'animal comme modele. On, $aén
entendy que les Cyniques revendiquemtincipalement’exempledu chiert®’, dont ils
adoptentle nom et les maniéres “je suis Diogéne le chiéh.Qu'astu donc fait, lui
demandaion, pour gu'on t'appelle le Chieti — “Je caresse (en remuant la queue) ceux
qui ne donnent rien et je mords les mécrédfits. Le Cynique est divis que 'espéce
animak offre, dans une optique plus largees exempls de frugalité et donc
d’adaptabilité queles hommesuraen tout avantage amiter :

Diogéne vit un jour une souris qui courait ¢a et la, sans chercher de lieu de
repos, sans prendre de précautions contre l'obscurité, et ne désirant rien de ce
gu’on qualifie de jouissancesl y découvrit aussitét, au dire de Théophraste
[...], la facon des’adapter aux circonstancéd

191 voir entre autres Paqu§t992], fr. 47 (D.L, VI, 46) de «Diogéne», p. 84: « Durant un banquet,
certains convives lui lancaient des os comme a un chiesien tira en allant giser sur eux comme un
chien! »; fr. 67 (D.L, VI, 56) de «Diogéne», p. 89: « “Quelle sorte de chien &g ? lui demandaibn. —
“Quand jai faim, ditil, je suis un maltaisrepu, je suis un molosse deux races dont la plupart des gens
font I'éloge mais qu'ils n’osent suivre a la chasse de peur de I'effort. Ainsi nepeous non plus vivre

avec moi, parce que voavez peur de la souffrance’’; fr. 82 (D.L, VI, 61) de «Diogéne», p. 92: « I

était en train de déjeunsur la place publique“Chien!” criaient les badauds réunis autour de lui. “C’est
plutdt vousles chiens, repril, puisque vous m’entourez pendant que je manggét Deleule & Rombi,

op. cit, Lettre 7 de < ettres de Diogéne, p. 39: « Car, si on m’appelle chien, c’est celui du ciel, et non de

la terre, parce que c’est a lui que je me resaisblable, en vivant non point selon I'opinion, mais selon la
nature, libre sous la seule autorité de Zeus, n'imputant le bien qu’a lui et non a mon semblable.

192 paque{1992], fr. 80 (D.L, VI, 60) de «Diogéne», p. 92.

193 bid., fr. 7 (D.L., VI, 22)de «Diogéne», p. 72. Voir égalemere fr. 8 (PlutarqueMoralia, 77 E78 A)

de «Diogéne», p. 73: « A propos de Diogéne de Sinope, on raconte ce qui suit. Il en était encore a ses
débuts dans la philosophie. Or, & Athénes, on faisait féfgas magfiques, spectacles, réunions d’amis

ou I'on s’adonnait aux parties de plaisir et aux fétes nocturnes. Diogéne, au contraire, stitain@el
comme pour dormir dans un coin du marché. Il s'y laissait aller & des pensées qui le broyaient et le
retournaienfortement sans aucune contrainte, pendail était parvenu a une vie difficile, étrangere aux
autres et s'y était fixé tout seul en se privant de tous les biertedsais, il vit, dion, une souris ramper

vers lui et se tourner vers les miettesnib@es de sa galette. Son esprit se redressa aussitdt et, se
réprimandant, il s'adressa la semonce suivafffue distu, Diogene? voila une souris qui se réjouit de

tes restes et s’en nourritoi, au contraire, I'ame bien née, tu te plains et te lassait ne pouvoir t'enivrer
la-bas, étendu sur de moelleux tapis brdtiés
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Il faut cependantnoter que Diogéne sait également s'ingpirdes hommessils lui

fournissent des exemples du méme ordre auxquels il n'avait pas:pensé

Voyant un jour un petit garcon boire dans ses mains, il jeta sonegjtioes de

sa besace en s’écriank Un gamin m'a dépassé en frugalité Il se débarrassa
aussi de son écuelle quand il vit pareillement un enfant qui avait cassé son plat
prendre ses lentilles dans le creux d’un morceau dé%pain

Considérons par coéguent que le recours aahimal comme modéle, typiqueud
cynisme, n'est pas non plus excld$if de sorte que Diogéne sait reconnaitre la vertu de

'exemple lorsgu’elle se présente et donne a voir 'excellence en matiére d’autarcie.

Comme chez Antisthenda véritable richesse du Cynique dépexidside sa
capacité a s’affranchir des besoins qu'il ne peut satisfaiméumne: « On lui demandait

1196 5. Mais

qui est riche parmi les hommes Celui qui se suffit & luméme», repriti
Diogéne, tel que nous Vans déja brievement énoncé, radicalise grandement les moyens
mis en ceuvre pour parvenir a l'autar@eitarkeig. De fait les Cyniques prénent la plus

stricte frugalité en matiere d’alimentation, d’habillement et de logement

lls soutiennent [...] quf faut vivre frugalement, en se contentant de la
nourriture qu’on peut se procurer $oéme et du seul manteau élimé, en
méprisant richesse, pétation et bonne naissance. [...] jilen a parmi eux qui

se satisfont d’herbes, d’'eau tedtaiche et d’abris déortune ou de tonneaux
comme Diogeéne qui disait que s'il appartient aux dieux de n’avoir besoin de
rien, il appartient aux gens semblables aux dieux d’avoir des besoins*fimités

Or, la frugalité cynique consiste non seulement a faire preuvsirdglicité dans
'alimentation, mais encore dans sa préparation, car il semble bien que Diogéne était prét
a manger de laiande crue. On rapporte effectivemente «Diogéne osa manger un
poulpe cru afin de rejeter la préparation des viandes par la cuimsofed® »,

19 bid., fr. 26 (D.L, VI, 37) de «Diogéne», p. 79.

195 0. FlorésJunior s’emploie d'ailleurs & montrer que I'exemple animal n’est pas toujours employé de
mankre positive. Voir so article« Cratés, la fourmi et I'escarbot : Les cyniques et I'exemple aninmal »
Philosophie antiquevol. 5, 2005, pp. 13371

19 paque{1992], fr. 214 Gnomol. Vat.180)de «Diogéne», p. 113.

¥7D.L., VI, 105 Voir Paquef1992], «Les premierslisciples: VIII. Autres disciples», p. 147.

198 plytarqueDe esu carniuml 6, 995ed = SSRV B 93. Voir sa justificatiordansPaque{1992], fr. 12 de

« IX*® Discours. Contre les Cyniques ignorants p. 302 «Les uns supposent la consommatiorvidede
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revendiquant donc, outre une frugalité radicale, un regetadcivilisation en général.
Celutci auraitd’ailleurs étéjusqu’a blamer Prométhée d’avaiffet le feu aux hommes,
jugeant que {c]’est a juste titre qu’on raconte dométhéeayu[’] [...] il se vit dévorer
le foie par un aigfé® », ayanttout l'air de dire: voici une punition bien méritée a celui

qui apprta la civilisation aux hommes

Un antiprométhéisme va dorie pair avec le retour a latoee préoné par les
Cyniques. Pour @puyer cette perspectiveon seulement Diogene remarque que les
animaux, contrairement aux hommes, subviennent de maniére autarcique a leurs

besoin®®, maisque ceusci font parfois montre de plus d’intelligence

Il se moquait bien des gens qui, ayanif, ggassaient outre aux fontaines et
fouillaient tous les recoins pour trouver un vendeur de vin de Chios ou de

conforme a la nature humaine, mais d’autres pensent gu'il ne convient pas du tout a 'hommerd’'en use
cette question est I'objet de bien des discusdiorjsDiogéne croyait devoir les refuser. Voici son
raisonnement si I'on mange de la viandersaaucune apprét comme le font, je crois, tous les autres
animaux dont c’est le partage naturelsans en étre incommodé ou malade, mais plutét en y trouvant un
bénéfice pour le corps, c’'est que, d’aprés Diogéne, la consommation de la viande conveeifditau la
nature humainge si, au contraire, il en résulte quelque incommodité, c'est que, pour lui, cette nourriture
n'est vraisemblablement pas I'affaire de 'homme et qu'il doit s’en abstenir rigoureusement. itén réal
cette premiére explication dait est peuétre trop forcée voici la seconde, plus appropriée au Cynisme, si

je puis auparavant traiter, avec plus de clarté encore, de la fin qu'il se propose. Cette flapatbgt; ce

qui équivaut a devenir Dieu. Ainsi donc Diogéne se semtaisemblablement insensible a tout le reste,
mais troublé et saisi de nausée seulement quand il mangeait de la viande crue, dans son asgeivisseme
une opinion plutdt qu’a la raiser- la viande, en effet, n’en est pas moins de la viandeliimille fois

cuite et accompagnée de mille sortes de hacdhisouva qu'il lui fallait s'arracher et se libérer totalement

de cette faiblesse, car c'est faiblesse, s#ehm®en, qu'un tel dégodt. Puisque nous touchons aux viandes
cuites de préférence aux dode la Législatrice [Déméter], di®us pourquoi nous ne les consommons pas
également au naturel. Tu n’as pas d’autre raison a alléguer que I'usage de notre pduggtrfaux en

effet de dire qu’elles sont répugnantes avant la cuisson, mais queidelierend plus pures gu’'elles
n'étaient. Que devait donc faire celui que Dieu, comme I'e(it fait un général, avait chargé wblirase

de la «monnaie courante, et de juger les choses d'apres la raison et la V&Bgs laisser émouvoir par le
sens commun et considérer la chair cuite comme pure et mangeable, tandis que celle qui n’a pas subi
I'action du feu est vraisemblablement impure et répugriadtetu si peu de mémoire et de sérieux pour
reprocher comme cela a Diogére que tu désignes commm homme épris de vaine gloire, mais moi,
comme le plus diligent serviteur et ministre du Dieu pythien’avoir mangé un poulpe, quand toi, tu as
dévoe des salaisons par milliessSelon une des variantes de I'anecdote, c'est d'ailleurs ainsi quenBiogé
aurait trouvé la mort.

19 paque{1992], fr. 26 de< Le Cynisme au temps des Césars(Ip. 231.

290 Comme en témoignemes anecdoteol Diogéne prend le comportement animal en exemple. Voir entre
autres celles mentionnéeshaut (p. 70, I'appel de net193. Voir encore Deleule & Rombap. cit, Lettre

16 de «Lettres de Diogéne, p. 45: «Je m’'étais adressé a toi pour avoir un logememtis la vue d’'un
escargot m'a donné I'idée d'un logement a I'abri du vent, c'est ma jarre au Métroion. Nedsongsus

au service que je t'avais demandé et félini@ de découvrir la nature. Ce passage est a rapprocher de
I'explication plus longue de cette anetaldLettre 37, pp. #Z3), qui différe de la précédentlans la
mesure ou Diogéne chdisl'élire domicile dans leeemples publiques.
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Lesbos. « Ces gens, disait, sont bien plus stupides que les bestiaux, car les
bétes, quand elles ont soif, ne passent jamaise catune sage ou un
ruissead’* ».

Ainsi, c’est d’abordoarce qu’il sSslaccommode mieux que les hommes de ce que la nature
met a sa disposition pourstenir a ses besoins que le Cymgse propose de prendre
'animal en exemple, maisgalement parce gues hommes, dmaniere généralsavent

difficilement mettre a profit ce qui les en distingue.

Avec le cynisme, citénomo$ et nature ghusig s’opposent donc, contrairement
a ce gu’enseigne traditionnellement la philosophie. Chez Platon et Aristote, par exemple,
la dté est naturelle parce gu'’il est dans la nature des hommes d’avoir Essais des
autres. Il est donc vapour luid’envisager de se rendre autarcigue s'il ne veut déchoir de
son humanité. Car il s'dégbienla dudangr que court celui qui adopte teode devie
cynique: « Toi qui imites le Chien, tu ne connais pas dieu et tu es descendu a l'imitation
des étres déraisonnalfi®s». A cegenre de mise en garde, le Cynigépond toutefois

[...] situ crois que je vis comme les bétes parce qupgade besoingtque je

me contente de peil est bien risqué que les dieux soient inférieurs aux bétes
ellesmémes, si I'on tient compte den raisonnementCar les dieux n’ont
besoinde rien. Mais si tu veux savoir ce qu’implique le fait d’avoir beauactp
besoins ou d’en avoir peu, considere cdes enfants ont plus de besoins que

les gens en santé, et d'une fagcon générale, en quelque situation que ce soit, le
faible a plus de besoin que le fort. C’est pour cette raison que les dieux n’en
éprouvent acun, et les étres les plus apparentés aux dieux n’en connajesent

trés ped™.

C'est ainsi que la hiérarchie traditionnelle, qui situe 'lhomme entre dieux et bétes, se voit
remise en question par les Cynigtféspoursuivant encore une foida logique de d
falsification de la monnaie. Seffectivementl'on suit leur raisonnement, 'lhomme se
tiendrat tout au bas de I'échelle, atessous des animaux qui, eux, s’approcheraient
davantage des dieuxe par leur peu de besoinsouignons cependantque cette

hiérarchie renversée tient uniquement compte du critére d’aytancigégligeant celui de

201 paquef1992], fr. 13 de< VI® Discours: Diogéne ou La tyrannie, p. 228.

202 Tatien, Discours aux Grec85, 1 €f. GouletCazé, d_es Cyniques et la religioayt. cit., p. 138).
203 paquef1992], § 12 de {Lucien], Le Cynique», p. 322.

204 Ccomme le remarque notamment Gouliaizé, «_es Cyniques et la religions art. cit., pp. 134139,
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la raison [bgog. Diogéne se désole en effet, comme on l'a vu, de ne pas trouver
d’hommes dignes de ce nom. Ne pentpas penser qu'il réfere alors a des hommes
raisonnables, c’eskdire qui ne se rendent pas esclaves de besoins dlirs#ies
gu’artificiels? Tout & passe comme si 'homme de Diogene était quelque chose a
advenir. Il est donc légitime deepser que le cynisme, plutdt que de propases
inversiontotale de la hiérarchie traditionnelle, abolit simplement la distinction naturelle
entre ls hommes et les béteg donttémoigne l'indifférence de Diogene a manger de la
viande humaine ou animaleu lorsqu’«il jugeait que 'lhomme est le plus intelligiedes

animaux» :

Il disait encore que lorsqu’il voyait a leur occupation des pilotes, des médecins
ou des philosophes, il jugeait que 'lhomme est le plus intelligent des anjmaux
guand, par ailleurs, il s'arrétait aux interpretes de songes, aux agvéntous

leurs assistants, ou a tous les gens gonflés de gloire et de richesses, il ne trouvait
rien de plus idiot gu'un homme. Il ne cessait pas de dire que pour bien vivre, il
fallait disposer d’uaraison droite ou d’une corde [pour se penftire]

Danscette optique, 'lhomme esclave ses besoins serait en effgtférieur aux animaux
autarciques. Ori] est manifeste que le Cyniquensidere une autre distinctioselle de
’homme rationnel ouvertueux, mafe de ses désirs. Il s’agirait dodaune hérarchie
non pas tripartite, mais a quattermes. dieux — hommes— animawx — esclaves
rétablissantainsi la place de 'homme aupres des dieux. needote d’Antisthéne,

rapportancomment Rsméthée aurait parlé a Héracleenforce cette hypothése

[...] tu ne saurais étre un homme accompli aussi longtemps que tu n‘auras pas
appris ce qui dépasse 'homme, et quand tu lauras appris, tu cosmhitra
méme coup ce qu’est 'humain. Quand au contraire tu ne t'instruis que du
terrestre, tu t'égares commes leétes sauvag®s

Mais notons queeatarompt toutefoides liens ent le cynisme et Antisthene, puisgae
référence a I'animal est ici négatiVé D’'autant que c'est Prométhée qui sermonne ainsi

Héracles. En ce sens, d'autres passages s’averenEfeuilus convaincants de la

205 paquef1992], fr. 14 (D.L., VI, 24)e «Diogéne», p. 74.

2% |bid., fr. 56 (ThémistiusPe la verty [éd. BiicheleGildemeister« Rhein. Mus», 27, 1872, pp. 450
sq.])d’« Antisthene», p. 53.

27 Sur lemodéle animal chez Antisthéne, voir Brancaedie modéle animal chez Antisthénén B.
Cassin & JL. Labarriére (éds),’animal dans I'’Antiquité Paris, Vrin, 1997, pp. 20225.
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volonté des Cyniques de s’assimiler aux dieux, comme par exemple lorsque Diogéne
affrme que des hommes de bien sont a I'image des di®uxet qu'il «convient [...]

aux hommes de bien [ainsi qu’Jaux dieux mémede revétir I'mbit cyniqué®®.

A autarcie égale, la voloé ou la capacité rationnellestautodéterminer serait
donc ce qui permet a 'homme de s’éleverdagsus des bétes et ce, afin de se rendre
semblables aux dieux. Malilen peut se demandem’estce pas égalemegette faculté
qui détourne 'homme de la nature et le porte, par exemple, a s’habiller plutét qu'a
endurer le froid? Généralementadaptation est effectivement signe de rationalité,
fondement de la société. Or Diogeb&n au contraires’emploie amontrer que '’homme
civilisé utilise sa raison a mauvais escient. Autrement dit, plutdt que de se contenter de
satisfaire ses besoins naturels le plus simplement possible et de s’exeagsrra les
tentations edésirs que sorpour lui par exempleles plaisirs sensoriels le luxe etla
gloire, il s’attache a recheher ce qui le rend esclave, @i, somme toutefait son
malheur. Il convientlonc deprendre conscience dességarements efadopter le mode
de vie cynique, qui permet de vivre heureuwsda nature.

Enfin, il faut mentionnerce qui pourrait avoir I'air d’'un paradoxe concernant la
vie kata phusinen accord avec la natgrées Cyniques. En effet, ceakdemeurentlans
la cité, font tout sur la place publique et s’engagent dansiémarche pédagogique. A
cet égard, de nombreuses analogies entre le mode de vie des Cyniques et les pratiques de
certaires sectes religieuses, notammees dgymnosophistes, ont été depuis longtemps
remarqués et ont, plus récemment, fait I'objet d’'un aftidle C. Muckesturnt'®. Elle y
soulignece qui, principalement, distingue les CyniquiEs ces sages ascét@ssavoir
I'habitudede faire ceuvre de sagesse daspace public en ne s’y refusant la satisfaction

d’aucun besoin naturel, alors que la sagesdienne améne plus directement a un retrait

208 paquef1992], fr. 52 (D.L, VI, 51)de «Diogéne», p. 86.

209 pid., § 20 de qLucien], Le Cynique», p. 325.

219 'assimilation entre Cyniques et gymnosophistes est affirmée dans deux textes de I'époque impériale.
DansLa mort de Pérégrinug25), Lucien compare le suicide par le feu du Cynique Pérégrinus Protée a
celui du sage indien Calanos, tel que révélé par Onésicrite. BHaradrtigenia(v. 402 et 403), Prudence
assimile aussi, mais de facon plus générale, le cynisme aux gymnosoptistedMuckensturm, «es
gymnosophistes étaieits des Cyniques model@s»> in Le cynisme ancien, op. cit, p. 225).
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de la cité*’. Ce qui n'est cependant pas une contradiction en soi, puisqu’en s'investissant
dans une démarche pédagogique, les Cyniques peuvent a la fois tacher de vivre en accord
avec la naturgout en demeurargtu sein de la cité, sans laquelle ils n’auragns aucun

contact da vie publique. D’autanfjue le Cynique sait reconnaitre les exemples de vertu
gue lui procure la proximité des hommes. Diogéne suggeére d’ailleurs a Cratés

[...] tdche de faire desdnrsions sur la place publique, la ou il y a foule, car il
nous sera possible ainsi de découvrir, au hasard des rencontres, encore d’autres
pratiques ingénieusesvaste en effet est la nature, que l'opinion évacue de la
vie, mais que, nous, nous restawgour le salut des homni&s

Mais ne peuton voir en celaun présupposé paradoxalement trés grec, si 'on peut ainsi
s’exprimer, d’'une priorité accordée aomossur laphusis alors que les Cyniques se
distinguentde leurs contemporains en accordant justement une part plus importante a la
phusisqu’au nomos? En effet bien qu’ils rejettent lapadeiatraditionnelle ainsi que

toute forme d’institution au profit de la na# les Cyniques accordent une gramdeur

a I'enseignement de kertu. Et bien qu’ilsproposent une voie qui se dit permetire
hommes de vivre autarciques et heureux a I'exemple des dieux, ils ne revendiquent
aucunementle mener une vie religieeou monastique, laquelle impliquerait ketrat

de la cité, a la facon degmnosophistes. & contraire, les Cyniquese font critiques de

la religion et @&s superstitiorf$®, et revendiquent, comme le souligne GowWetzé, «wn
agnosticisme de bon alej qui s’apparente a la démarche critique des Lum&trégard

de la religiod*. Sans doute que la pratigue d’'une ascégeureuse justifie cette
conparaison a religieux. Or,|'ascésecynique est ancréedans ue vie autarcique et
naturelle, mais ellesise, en derniere instanc& surpasser cette nature qui nous rend

dépendants de la fortune et enclins a céder aux plaisirs et a la crainte.

2! Muckensturmart. cit., p. 235.

%2 peleule & Rombipp. cit, Lettre 6 de 4ettres de Diogéne, p. 38.

213 Rappelons I'existence du traité contee oracles du Cynique Enomaiis de Gadara.
24 GouletCazé, des Cyniques et la religion, art. cit., pp. 157158.
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2.4’ascése cynique

Pourbiencomprendre la méthode d’acquisition de la vertu chez les Cyniques, il
faut d’abord savoir que celld n'est pas une science. Elle peut s’enseigner, mais
s’acquiert par les actes. D'ou le refus cynigue des discours et de lapprentissage
technigue « Je vois déclarait [Diogene]beaucoup de coureet de lutteurs, mais je ne
vois personne s’efforcer de devenir honnéte hoffitme Certes, les paroles servent chez
les Cyniques anivectiver ou encored «mordre», pouréveiller ceux qui s’égarent loin de
la vetu et dong du bonheur, mais la méthode d’acquisition Ilde vertu reste
essentiellement une question d’entrainement ou d’asaskes{s On note en ce sens un
rapprochement entre I'athlétisme et I'ascése cynique. Plus précisément, il s'agied’«
ascée physique a finalité morale [...]Je Cynigue entraine son corps pour entrainer sa
volonté et en derniére instance assurer la santé de s6ff anearrive, de cette facom,

surmonter la crainte des maux a venir et a trouver la force d’affronter csents.

Les principaux €léments constitutifs de cette asceése se trouvent dans un
important passage de Diogéne Laérce {Ad71), lequela fait I'objet d'une étude
compléte et détaillée de la part de Go@eizé, a laquelle nous renvoydrisCet extrait
revét effectivement une importance particuliepuisque, avec celui de Philodéme
concernant l@oliteia, il constitue le ¢exte théorique le plus important [que nous ayons]
concernant Diogéi&® ». Prenons par conséquent le temps de le citer en entier

L'ascése, disait Diogene, est double, 'ascése psychique d’'une part, et d’autre
part cette ascése corporelle, au cours de laquelle des représentations, qui se
produisent dans un exercice constant, donnent de la facilité pour les ceuvres de
la vertu. Mais lune est incompléte sans l'autre, car vigueur et force sont au
nombre des qualités qu’il convient de rechercher tout autant pour le corps que
pour I'dme. Et il avancait des preuves de ce qu'il est facile a partir de I'exercice
de s’établir dans la vertuil voyait en effet que, dans les arts manuels et les
autres, les artisans posséedent, grace a la pratique, une habileté manuelle hors du
commun, combien aussi les joueurs de flite et les athlétes, grace au labeur
approprié et constant, excellent dans leumdime respectif, et comment, s'ils

25 paquef1992], fr. 17 (Stobée, W.H. IlI, 4, 11dlp «Diogéne», p. 75.

28 GouletCazé, «e cynisme ancien et sa postésit@rt. cit., p.445.

27 GouletCazé L’ascése cynique., op. Cit.

#8\/oir GouletCazé, «e cynisme esil une philosophie », art. cit., p. 306.
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avaient reporté leur ascese aussi sur leur @me, la peine qu’ils prennent ne serait
ni inutile ni incompléte.

Rien, absolument rien, disdif ne réussit dans la vie sans asceselleci est
capable, en revanche, deotripher de tout. Par conséquent, alors gu'ils
devraient vivre heureux en ayant choisi, au lieu des labeurs inutiles ceux qui
sont conformes a la nature, les gens, a cause de leur folie, sont malheureux. Et
de fait, du plaisir ltiméme le mépris est des pldsux, a condition de s’y étre
exercé au préalable. Tout comme les gens qui se sont accoutumés a une vie de
plaisir trouvent déplaisant de passer au style de vie opposé, de méme ceux qui
se sont exercés au style de vie opposé, éprouvent a mépriser $&s piai

plaisir plus grand que ces plaisirs em@mes. Tel était le langage que tenait
Diogéne et de toute évidence il y conformait ses actes, falsifiant réellement la
monnaie, n'accordant point du tout la méme valeur aux prescriptions de la loi
gu’a celles de la nature, disant qu’il menait précisément le méme genre de vie
qu’Héraclés, en mettant la liberté-dessus de totit.

Essentiellementil s’agit doncde vaincre les douleurgpdno), en s’habituant ales
affrontervolontairementMais il importe de prendreaussien considératiote différence
entreles douleurs utiles einutiles?®, autrement dientrecellesqui s'accorent avec la
nature et celles issues des faux besqims génerda vie civilisée. Dans cette optique
GouletCazé souligne q«’il convient de rechercher quotidiennement fEsoi kata
phusin c’esta-dire les efforts qu'implique la vie selon la nature, comme boire de I'eau,
manger frugalement, coucher sur la dure, supporter le froid et le chaud des saisons, se
vétir de facon simpfé'», afin de développer I'habitude deivre frugalement.A
l'inverse, les efforts qu’enduremgs athlétespar exemplefont partie de ceponoi que

les Cyniques jugentutiles. De surcrotit, il est questia® pousser plus loin la pratique
de l'ascese, en'exercant non seulement a vivre selon la nature, @g&ementen
prévenant les éventuedlesouffrancesusceptibles d’étre rencontrées ce,de maniéere a
augmentesa capacité a les supporter|[l]'été, il s[e] roulait dans le sable brilant, tandis
gue lhiver, il embrassait les statues couvertes de neige, tirantpairiside tout pour

29 p.L., VI, 7071 Nous citons la traduction de Goul@azé car nous acceptons son analyse et ses
conclusions concernant l'origine stoicienne de cette double ascése, I'ascése cynique étant arbur sa p
essentiellement une ascese physique, dont la finalité est pourtant, porsdgie, selon le point de vue
cynique exercer son corps agit directement sur la volonté. Voir également PERA&Z fr. 108 et 110 de

« Diogene», pp. 9798.

220 poyr plus de détails & ce sujet, consulter GaDété,L'ascése cynique., op. cit, pp. 5371.

22! GouletCazé, e cynisme ancieet sa postérits, art. cit., p. 445.
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s’endurcif?*». C'est donc ainsi quee|Cyniqueparvienta transformer la douleur &
mépris du plaisir en satisfactignlus grané, ce quiconstitue une véritablalsification
de la notion de plaisit.

En ce sensles anecdotes a qpos de I'habitude de Diogene paatiquer la
masturbation en pubfi¢* sonta mmprendre davantage en ternsssfrugalité que de
recherche de plaisiril s’agit de satisfaire les besoimaturels le plus simplement et
«autarciquement possiblé”, tout en faisant fi des conventions qui reléguent la
satisfaction de certains besoins a la sphére privée. Pour Diogenell@reoneention
n'est pasfondée en naturesi un besoin est naturajors il N’y a aucune raison de
ressentir de la honte & le satisféfeAutrement dit, les conventions qui régisség
spheres publique et privégont pas lieu d'étre.llen va d’ailleurs d’'une logique
semblablepour justifier la pratiqgue @ la mendici: il ne faut pas concevoir le fait de
mendier son di comme une dépendaacé€égard d’autrui, maisbien comme une
habitude a se contenter de ce que la vie offre pour subvenir aux besoins. Ainsi,
lorsqu’«[o]n s’interrogea sur la portée de son geste quireh vint a demander
'auméne & une statue et qu'il s'expliqua répondant «Je m’habitue au refus»*,
Diogéne illustre parfaitemenqu’'un desobjectifs ultimes du cynisme consist@& se
détacher de tout besoin, de sorte a se readtant que possiblsensible au manque.

Parvenir a l'autecie par I'apathie équivauonca s’assimiler aux dieyxqui
n'ont besoin de rien ni de personne,petrmetd’atteindrele bonheur. €la constitue un

222 paquet1992], fr. 11 (D.L, VI, 23) de «Diogéne», p. 73. Diogéne avait par ailleurd’kabitude de
marcher pieds nus sur la neigéfr. 24 (D.L, VI, 34)de «Diogene», p. 78).

22 GouletCazé, e cynisme ancien et sa postésité@rt. cit., p. 446.

224 paquet{1992], fr. 43 (D.L, VI, 46) de «Diogéne», p. 84: «Un jour, au marché, il se masturbait en
disant: “Ah ! si seulement on pouvait apaiser sa faim en se frottant aissoriad” » (A mettreen
paralléle avec les fragmentd et 105pp. 84 et 96.)

“% Comme le souligne Gouk&azé: «Les comportements concrets adoptés lear Cyniques [...]
s'inscrivent dans un cadre plus vaste, celui de la morale cynique, et ne peuvent s'interprétiaséués r
dansce cadre> (GouletCazé« Le cynisme ancien et la sexuali#tén CLIO. Histoire, femmes et sociétés
vol. 22, 2005 [en ligng http://clio.revues.org/index1725.htrfpage consultée le 30 aolt 2011], p. 7.

228 \/oir aussi Paquei1992], fr. 71 (D.L, VI, 58) de «Diogéne», p. 90: «On lui reprochait un jour de
manger sur la place publiquéEh quoi? repritil, c’est sur la place publique quaijsenti la faini. »

227 bid., fr. 50 (D.L, VI, 49) de «Diogéne», p. 86. A rapprocher de Deleule & Romd. cit, Lettre 11

de «Lettres de Diogéne, pp. 4243: (A Cratés) «Adressetoi méme aux statues de la place publique pour
mendier ta nourritw. En effet une pareille pratique n’est pas dépourvue d’intérét, car il t'arrivera de
tomber sur des hommes encore plus insensibles que des statues.
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«raccourci vers la vertd® », ou ce qu’orappellela « voie courte» propre au cynisni&’.
La formule est d’Apollodore de Séleucie, un stoiciem Usiécle av. JC., qui 'emploie
pour décrire la morale cynique consistant & expurger la volonté de ce qui la coftompt
Elle s'oppose & la voie longutraditionnell&®, qui consiste & fournir deombreux,mais
inutiles efforts intellectuels et sociaux, afin d’'acquérir les biens et valeurs de la
civilisation que sontpar exempleles richessesles savoirs etbonnela réputation.On

trouvea ce sujetdans lax Lettre 12 » de Diogene a Cratasn excellent résumeé

La plupart des hommes, quand ils apprennent qu’il existe une voie courte qui
meéne au bonheur, s’élancent vers la félicité aussi ardemment que nous vers la
philosophie; mais quand ilgparviennent sur cette voie et qu’ils en considérent

la difficulté, ils font marche arriere a 'idée gu’ils n'ont pas la force voulue, puis

ils accusent non pas leur propre mollesse, mais notre impassibilité.-lesisse
donc dormir dans les plaisirs qui iétat I'objet de leurs vceux, car ils seront en
proie, durant toute leur vie, non point a cette épreuve pour laquelle ils nous
critiquent, mais aux autres, plus graves, qui les asservissent ignominieusement a
toutes les circonstances extérieures. Quant ,aperisévere dans l'exercice,
poursuis comme tu as commencé, et effdotele résister aussi bien au plaisir
gu’a I'épreuve, puisque l'un et l'autre, par nature, sont des ennemis pour nous et
constituent des obstacles au premier chef, 'un parce qu’il ewtngaine vers le

mal, I'autre parce qu'il nous détourne du bien, par la®&ur

Ainsi le cynisme, bien gu’il sS’explique pour une large martfoncton de se®pposants-
pen®ns notammeraux valeurs politiges et militaires de la Gréeatique au pagaisme
et ses superstitions, a la philosophie de traditntellectualisteaux problémes que pose

la civilisation en généraktc.— et qu’il se présente non comme un corps de doctrines

228 pid., « Les premiers disciplesVlIl. Autres disciples> (D.L., VI, 104), p. 147.

229 gyr cette question, consulter VEmeljanow «A Note on the Cynic Short Cut toagpiness in
MnemosyngFourth Series, voll8, 1965, pp. 182184.

Z0v/oir D.L., VII, 121(cf. GouletCazé, «e cynisme ancien et sa postésit@rt. cit., p. 445).

21| a «Lettre 30» de Diogéne explique de maniére métaphorique la différence entre ces deux voies. Voir
Deleule & Rombi,op. cit, pp. 5859: «Arrivé a Athénes [...] et apprenant que le disciple de Socrate
enseignait le bonheur, je me rendis chez lui. Il était alors endeas’expliquer sur les voies qui y ménent,

et il disait qu'il y en avait deux et pas davantage, I'une courte et l'autre lonigéit donc loisible a
chacun d’emprunter celle qu'il voulait. [...] je lui demandai de nous donner des éclaircissememsts sur
deux voies, et lui, [...] nous mena [...] tout droit a I'acropole. Quand nous en fimes proches, il nous
montre deux chemins qui y ménent, I'un court, escarpé et difficile, I'autre long, peu inclinélest fac
“Voici, dit-il [...], les chemins qui ménentléacropole, et ceux du bonheur leur ressemblettoisissez
chacun celui que vous voulez, et c’est moi qui vous servirai de gliid¢.Comme javais choisi cette

voie [la courte], il m’enléve manteau et tunique, jette sur maiibén double et me suspd a I'épaule une
besace ou il avait mis du pain, des rognures, une écuelle et un plat, et a laquelle il avdieféjeur,

une burette et une étrille, puis il me donna aussi un béton.

%2 Deleule & Rombipp. cit, pp. 4243.
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mais par linterméiire d'anecdotest d'exemplesde vie, posséde éanmoins un
contenu propre et cohérent, riche d’interprétations. Qu’importe l'origine exacta de |
devise cynique, si I'on suiaslogique de falsification de la monnali@n arive trés bien
a rendre compte des principales thémads cyniques, ainsi qudes parodies et
paradoxes qu'elles recelent en leur sein.-d8a d’elles ressort une démarche
fonciérement moralequi vise a rendre les hommes libres et heureux en exercant leur
volonté a se contenter de vivre frugalemetd sorte ase rendre aussi apeques et

autarciques que possible.

3. Une philosophie cynique?

Peuton finalement dire que le cynisme est une philosophus avons
exposeé, en début de chapities arguments anciens qui forcent a répondre par la négative
a cette question. Si lroprend effectivement comme critere d’appartenance a une école
philosophique le fait de définir utélos soutenu par un corps de doctrines qu’on
s’emploie a transmettre a des disciples dans le cadre d'une institution d’enseignement,
alors il est clair qude cynisme ne répond pas aux criteres qui permettraient d’affirmer
son caractére philosophique. Or, nous avons également fait part d’autres critéres qui
permettraient de conclure le contraire, a savoir la cohérence des principes et des actes en
vue de meneune vieheureuse. A ceugi nous avonsnontré que Diogéne et les premiers

Cyniques répondent parfaitement, et méme avec excellence.

L’insistance de Diogene sur I'importance de la conformité des discours et des

actes est dailleurs probafte:

23 En plus du passags D.L.,VI, 71et de la «Lettre 12» cités cihaut, voir également Paquéa92],

fr. 18 (D.L, VI, 27-28) de «Diogéne», pp. 7576 « Il trouvait étrange que les grammairiens fassent tant

de recherches sur les défauts d'Ulysse tout en ignorant leprepmalice. Ou que les musiciens
s’emploient a harmoniser les cordes de leur lyre sans se soucier d'accorder les dispositiongnae leur

que les mathématiciens n'aient d'yeux que pour le soleil et la lune sans remarquer ce gu’ils teg sou
pieds; que les orateurs mettent un tel sérieux a parler de la justice sans la pratiquer en aucune fagon. Il
trouvait étrange enfin que les avares fassent profession de mépriser quand ils en sont souvegpiiemen

Il condamnait encore ceux qui envient les moilhaires tout en faisant I'éloge des gens honnétes. Ce qui
excitait sa colére, c’était de voir les gens offrir des sacrifices aux dieux pour demander let sanb&au

milieu du sacrifice, ces gens festoyaient au détriment de leur !santét fr. 97 (D.L., VI, 64) de

« Diogéne», p. 94: « A son avis, les gens qui parlent de choses sérieuses sans les mettre en pratique ne
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J'apprends qu’a t'entendre je ne fais rien d’extraordinaire en portant un double
tribbn et en m'accrochant une besace a I'épawe moi jaffirme que rien de

cela n’est admirable, mais que l'un et l'autre sont bien quand on les adopte par
conviction: eneffet ce n'est pas seulement le corps qui doit s'accommoder de
cette simplicité, mais aussi 'ame avec®i{ji et il ne faut pas multiplier les
promesses tandis que les actes sont tout a fait insuffisants, mais mettre en
accord sa vie et sa pens&e

Ce n'est donc pas I'habit qui fait le Cynique, mais le sérieux deguel celuici choisit
de mener ce genre vieyajque le cynisme rejette par ailleurs I'esprit de sérieux propre a
la traditionphilosophique. Ainsi, lorsdan refuse le titre de philosophe aGyniques en
vertu des premiers critéres énoncédauit, on oublie aovent que c'est la le propre de
cette «doctrine» de refuser de’y conformer. « Avec Diogéene la philosophie descend
de son piédestaltout un chacun peut la pratiquer sur la pladaligue, sans avoir besoin
d'étre un esprit éminent formé aux meilleures éédes Celuici qualifiait méme

« I'enseignement de Platon de perte de téfips maisil s’en prenaitraisemblablement
a l'intellectualisme et & la démarche syllogistigieemaniée plus générafé® On raconte
qu’«[a] celui qui lui avait démontré payllogisme qu’il avait des coes, il rétorqua en
se touchant le front“Eh bien moi, je n’en vois pd$ ; et qu’'a « [u]n autre [qui] affirmait

pareillement que lenouvement n’existeas|,][il] se leva et se mit [..3 marche?® ».

Bref, le Cyniquefait siennela priofité morale deSocratemais contraement a
la « voie longue» que proposlatonpoury parvenit la véritableverturéside selon lui,
en «[c]eux qui méprisent laichesse, la gloire, le plaisir et la vie, et qui dominent par
ailleurs leurs contraintes, la pauvreté, I'obscurité, la peine et I£“herPourparcourir
cette «woie coute », il suffit d'avoir peu de besoins Diogéne soutenait que la pauvreté

different en rien de la citharda cithare, en effet, n'a pas d’oreille ni de sensatiofef. GouletCazé,in
D.L.,n. 5, p. 73).

234 Noter ici I'influence stoicienne d’une conception de I'ascése, a la fois corporelle et spirituelle.

235 Deleule & Rombipp. cit, Lettre 15 de &ettres de Diogéne, pp. 4445.

26 GouletCazé, e cynisme ancien et sa postésité@rt. cit., p. 444.

7 paquef1992], fr. 11 (D.L, VI, 24) de «Diogéne», p. 74.

238 \/0ir & ce sujet I'article de M. Meilland, « L’antiintellectualisme de Diogéne le cyniquéwRevue de
Théologie et de philosophieol. 115, 1983, pp. 23346.

29 paquef1992], fr. 32 D.L., VI, 38-39) de «Diogéne», p. 80.

240 |pid., fr. 205(Stobée, W.H. 1V, 29a, 18)e «Diogéne», p. 112.
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est ure vertu naturel@ » et quecelleci estle prix & payer pour étrébre. Le cynisme
estdonc foncierementine philosophie du renoncement, un des traits fondamentaux de
lidéal cynique étant d'€tre assez fort et maitre de -se&me pour renoncer
délibérénent & suivre la ligne de conduite ordinaire des gendisant raisonnablé® ».

Il s’agit de savoir s'adapter aux circonstarfé@st de développer une heureuse sagesse
de lindifférence, qui n'espas sans rappeler l'idéal stoici&h

A la défense du cynise, laissons emlerniére instance la parole a Diogéne qui,
a celuilui reprochat de se prétendre philosophe sans @giment I'étre, répondit« Je
I'emporte donc sur toi en ce que précisément je veux 1&tse é/oquant la définition de
Socrate seloaguelle le philosophe est celui qui aspire a la sagesse sans toutefois la
posséder. Et si, enfin, [fouer au sage, c’est aussi de la philosoffiie, on peutsans

crainte de se trompgaffirmer qu’une véritable vocation cynigue bnau-dela du jeu.

241 |bid., fr. 213 (Stobée, W.HV, 31c, 89 de «Diogéne», p. 113 Voir égalemente fr. 211 (Stobée,
W.H. IV, 32a, 11)de «Diogéne», p. 113: « La pauvreté, selon Diogéne, est, pour la philosophie, une aide
gu’on n'apprend pas dans les livrese que la philosophie tente d'inculquer par des discours, la pauvreté,
par les faits, contraint I'esprit a le saisir.

242 |bid., n. 17 de ©iogéne», p. 120.

243 |pid., fr. 88 (D.L, VI, 62) de «Diogéne», p. 93: «“Quastu gagné a faire de la philosophtelui
demandatbn. — “Au moins ceci, sinon rien d'autrge suis prét a toute éventualité. Voir également ei

haut la note 193, a propale la souris qui sait sS'adapter aux circonstances.

244 1bid., fr. 141 (Stobée, W.H. 1V, 39, 2@ «Diogéne», p. 105 « Le bonheur n'implique en effet que
ceci: joie incessante et absence totale de chagrin, quels que soient la situation ou le tehegsielaon se
trouve placé» Voir égalemente fr. 142 (Stobée, W.H. 1V, 39, 21Je Diogéne», p. 105 «Car nous
qualifions de vrai bonheur le fait pour I'ame et I'esprit de passer leur existencerdajuieuet une paix
perpétuelles ; et le fr. 143 (Florileg. Monadensel79 = Mein., IV, 281)de «Diogéne», p. 105 «Le
plaisir véritable, affirmait Diogéne, réside dans I'état d'une &me paisible et joyeuse, sansidequel
richesses de Midas ou @ésus ne sont d’aucune utilite.

243 |pid., fr. 96 (Gnomol. Vat.174)de «Diogéne», p. 94.

24 |bid., fr. 95 (D.L, VI, 64) de «Diogéne», p. 94.

77



Chapitre 3 : Des multiples acceptions du cynisme dans

I'histoire des idées

Nous avons vujusqu’a présentcomment s’'est transmise a la postérité cette
philosophie que 'on nomme cynismet en avons analysé les principaux éléments de
conteny ainsi que leurs tenants et aboutissants. Il importe maintenant de prendre en
considération certains aspects conterapm des questions que soulésecore cette
notion depuis la fin dxx® siecle. Autrement dit, il convient de mesurer I'impact de la
perspective qu'offre laCritique de la raison cyniqu&le P. Sloterdijk, car nous ne
pouvons que constater qu’elle influencencore grandementla maniére dnt nous
percevonde cynisme. He a dailleurs contribué a forger les distinctions qui existent
entredeux conceptions du cynisme que I'on homme communément an¢ieymemu$
et moderng(Zynismu} C’est que la langue allemande a adopté, depuisxfesiecle,
deux termes distincts pour désigner ces dimensions du cynisme qui s’excluent
réciproquement. @ parle effectivementle cynisme en termes deZynismus> pour
décrire sa notion actuelle, par opposition au teridgnismus» qui sertprincipalement
désigner l'ancien cynisme de Diogene et des Cyniques d’époques hellénistique et
impériale. Les travaux de. NiehuesProbstingont d’'ailleurs montré I'enjeu important
du cynisme dans la pensée de Nietz&¢hdequel est présenté comme le tout premier
cynigue moderne(au sens duZynismuy bien que cette distinction langagiére
n'apparaisse pasncore formellement chez lui. Liiotdche depuis de rendre compte de
cette division du concept, et I'on situe aiesle ded_umiéres I'émergence d’un tel sens,
puisquil s’inscrit dans une critique postmoderne de lidéal rationnel des Lumiéres.
Suivant cett facon de faire, on parkinside «cynisme» et de «unisme» en langue
francaise et de kwercase» et d«uppercasecynicism» en anglais, contribuara

247 voir NiehuesProbsting, « Detkurze Weg : NietzscheCynismug » in Archiv fiir Begriffsgeschichte
Band 24, Heft 1, 1980, pp. 1422; Der Kynismus deBiogenes und der Begriff des ZynismMginchen,
Wilhelm Fink Verlag, 1979 et« The Modern Reception of CynicistDiogenes in the Enlightenmesnin
The Cynics.,.op. cit, pp. 329365. Concernantia questiondu cynismechez Nietzscheyoir également
Bracht Branham, &lietzsche’s Cynicism: Uppercase or Lowercas&? P. Bishop (ed.)Nietzsche and
Antiquity: His Reaction and Response to the Classical TradiRochester, Camden House, 2004, pp-170
81; et A. K. Jensen, MNietzsche’s Unpublished Fgments on Ancient Cynicism: The First night of
Diogenes» in P. Bishop (ed.)pp. cit, pp. 182191.



générdiser cette distiction entre des conceptiorgue I'on qualifie dancienne etde
moderne du cynismemnaisqui ne tiennentependant pasompte de la redécouverte de
l'impudeur cynique a la &iaissance dont nous avons parlé au premier chapieelle
a bnné lieua une conceptiohistoriguementmoderne du cynisme qui se tiligue du

cynisme anciermaisqui ne correspond pas encgrarfaitementi &2 conception actuelle.

Mais ce n’est la qu’un apercu des récentes analyses qui abordent ces questions
tout en offrant des perspectives concurrentes. Tant et si bien qu'dre’aujourd’hui
difficile de faire abstraction de l'idée qu'il existe ur@pposition radicale entreedx
conceptions du cynism&ynismuset Zynismuy, lesquellesoccugent une part importante
de la réflexon sur la question. D’ailleurée cynisme essans contestéevenuune notion
plurielle, pour ne pas dire fourteut; d’autant queson emploi ne sert pdsujoursa
désigner le mémobjet. C’est pourquoi ihécessite quil'on s’interroge sur ce dont il est
précisémenguestionlorsqu’il est utilisé, ar force est d’admettrque le termesertde
maniére générale a qualifier tout autant le politicien retors que le citoyen désinvesti,
'entrepreneur qui ne songe qu'a se®fips que le consommateur a ses plaisirs. Le
caractéee péjoratif de lattributionest cependantlevenuune ®nstante, puisque l'on
gualifie désormaigde cynique lattitude dine personne qui, pour arriver a ses fins,
méprise les valeurs morales et les @ntions socialeBref, un pont rest@ construire
entre cette conception actuedla cynismeg(Zynismus et cellequi caractérie Diogéne et
ancien cynisme(Kynismu}. J m’attacherai dans ce chapitrea lever certaines
ambiguités mais égalemerd défnir les conceptsainsi que les grandes lignes de leur
évolution et je présenteraguelques aspects de son acception actijfeismu} qui,

nous le verrons, entretient une certaine confusion.

1. Cynisme ancien (Kynismug et moderne (Zynismug : syncrétisme et

émergence d’un sens nouveau

Nous avons vu que I'histoire du cynisme s’échetosar fusieurs siécles et
qu’il fut, a l'origine, un mouvement philosophique dont le fondateur est Diogéne de
Sinope (v¢siécle av.J-C.), et dont ledondemeis philosophiques proviennedé I'école
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d’Antisthéne, lequel estlui-méme un disciple deSocrate. Nous avons également
'occasion deconstatelque la transmission du cynisme s’est faite par étapes successives,
au gré des intentions d’auteuitsdes traitions auxquelleseuxci ont appartenuParmi

ces influences diversesnel constate estnéanmoingessortie lessources qui composent
I'histoire du cynisme ont eu tendance a transmettre unenvidéaliséedes premiers
Cyniques tout en formulant uneritique acerbedu mode de vie qui leur est associé,
répandua I'époque impérialenaisgénéralement accusé d’'étre un faywmisme.

On parleainsi de cynisme ancierpour référer awcynismegrec ou d’époque
hellénistique, mais I'on pourraisans introduire de probleme conceptukendrela
notion ai cynisme d'époque impérialdJne caractéristiqueessentielle de l'ancien
cynismecommunea ces périodeseside effectivementdans I'application concréteed
préceptesie la philosophigle Diogénea I'existencedu Cynique et impligue dong en
guelque sortegue celuici revétemanteau, besace et bat@i fon peut ensuiteétablir
une distinction entre celwui adopte e mode de viepar convictionet celui quirevét
I'habit du Cynique dansunique butde profiter des avantgesque cela comporte sans
pour autantadopterla visée moralalu cynisne il demeureque, dans I'Antiquité,étre
gualifié de Cyniquémpligued’en faire personnellementrofession

Avec la chute de 'Empire romain dispar#diutefois la pratigue du cynisme
comme mode de vie. Une mémoire de I'ancien cynisme sera conservée par le biais des
textes de ldradition chrétienne qui, suite aux stoiciens, ont transmasvision idéalisée
des premiers Cyniquesout en critiquant sévement sa pratique populaire. Ce n'est
gu'au xvI° siécle que sera redécouvert I'ensemble des écrits permettant d’associer au
cynisme, dés ses origines diogéniennes, des aspects qui avaient été occultés par la
tradition, tels que I'impudeur et l'insolend@ans I'optique d’une histoirdu cynisme a la
RenaissanceM. Clément s'st d’ailleurs employée a identifides spécificités et les
enjeux propres d’'un eysme moderne, dont 'émergense situe vers le milieu dxvi®

sieclé*® Le cynisme cheErasme, Rabais, Montaigne, La Boétie et Bonaventure des

248 Clémentop. cit, p. 29.
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Périers y est étudié, mais des auteus I'on qualifierait de nos joursle cynique¥’, n'y

sontpasconsidérés comme des marqueurs importants de I'histoire du cynisme moderne.

C’estpourquo I'on ne sauraitd’embléequalifier le secle des Lumiéres de socle
d'une émergence’uhe conceptiork moderne» du cynisme laquellea historiquement
fait son apparition deux siécles auparavdnSi I'on peut, a notre avis, parler de
'émergence d’'une nouvelle forme denggme(Zynismu}¥ au siécle dekumiéres, il est
de mse de ne pas employer le termedernegoour la définir, sous peine de confondre
des conceptions différentes du cynisme qui, bien gu’elles puissent se resouper

certains pointsne peuvent cependanté&tassimilées l'une a l'autre.

Pourtant, lorsque I'on se penche sugleestion, force est d’admettre que c’est
biensouvent ce qui est faif. Il s’agit doncde faire une mise au point importanteous
parlerons du cynisme émergeant aux LumiéfZgnism$) comme d’'un «ynisme
postmoderne, par opposition a celui qui caractérise I'époque moderne et qui, pour cette
raison, sea désigné sous le vocable deynisme moderne. Soulignons qu'il n'est
aucunement dans nos intentions d’ouvrir ici le débat sugqui pourrait distinguer les
deux époqueu méme a savoir s'il y @éritablement ruptre. Nous croyons simplement
de mise d’employer le ternmstmoderngour décrire le cynisme tel qu'il se développe
a partir des Lumierespremierement en vertu du ffaju’il peut proprement revendiquer
cetteappellation dans la mesure ou, littéralement, il émerge suite a I'époque moderne,
deuxiemement parce que les théoriciens du concept s’'inscrivent dans un courant de
pensée qui se veut et se ditiméme postmoderf?. Ainsi, bien que nous ne remettions
pas en question l'idée que la période des Lumiéres soit le berceaucdnoeption
nouvelle du cynismdaquelle est de nos jours généralisée, nous ne souscrivons pas a la

tendance actuelle de nommer cealleun «cynisme moderne». Nous Ilui préférons le

249 Machiavelest un excellent exemple sur lequel nous reviendrons.

20 v/oir entre autres MKail, « Du kunisme au cynismealler-retour» in Les Temps modernesol. 44,

n°511, 1989, pp. 15065; et S.A. Stanley,The Enlightenment and the Emergence of Modern Cynicism

op. cit Comme nous l'avons toutefois mentionné en introduction (voir la noted@fgderniéren’assimile

pasles concepts de cynismes moderne et contemporain I'un a l'autre, malgré son usage de I'expression
« cynisme moderne pour décrire le cynisme émergeant aux Lumiéres.

%1 'sur le cynisme et la question postmoderne, voir notamment I'étude de T. Beyvesismand
PostmodernityLondon / New York, Verso, 1997.
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vocablede «cynisme actueb ou « postmoderne qui, grosso modpcorrespond a la
notion de «Zynismus». Nous reviendrons sules raisons qurendent 'emploi des
vocables «ynisme anciem et «cynisme moderne, pour traduire les concepts de

« Kynismus» et de «Zynismus», inapproprié d’un point de vue historique.

2. Du bon et du mauvais cynisme

Ayons par ailleursx I'esprit gu'’il s’avéredifficile, quele quesoit la conception
du cynisme a lguele on fait Bférence, d’éliminer tout a fait I'idée qu’il existe une
opposition, observabledepuis l'origine du mouvement, entre un bon et un vasu
cynisme et, par conséquerde bons et de mauvais Cyniques. Deaisttemps, Is
Cyniquesfurert effectivement tax@d’étre plus ou moins en accord avec les valeurs, la
morale, les principes de la sociéigut en étantoués pourleur exemple desagesset de
modératiam. Si lidéalisationdes visions stoicienneset chrétiennesiu cynisme,laquelle
s’accompagne’dne dévalorisationde certainsaspectpluscontroversésest lexemple le
plus probantde cetteterdance, li ne faut pas oublier ge ke modele cynique par
excellence qu’est Diogene fatla foisadmiré etcritiqué. D’ou l'idéeque le cynismere
général, et Diogne en particulieffont figures paradoxales d’'une sagesse impudique.

Commenten effetéviter un tel traitement lorsque ticse dit philosophe et sage,
en menant unevie qui a pour objectif de se rendre épdndantdes besms extérieurs
mais que d’autre part, on insulte les gens, leur donne en exemple des comportements
réprouvéstels que la masturbation en public, le vol dans les temples et le mépris devant
toute forme d’atorité ? Le cynismeest ainsi particulierement propice a ce type de
clivage, pusque si sa visée est morale, le Cynigtait la promotion de comportements
généralement désapprouvés par cette derniere. Nous vaetanssla seconde partie la
these que le &cledes Luniéres ne fera pas exceptioretteregle; le cynisme y séra
la fois de modele et de repouss@itisque les Rilosophes feront subir au cynisme un
sat semblable a celui que lui ont résepas prédécesseurs. Encore de nos jours, on note
une forte tendance a évaluer inégalementdl&érentes formes que prend cynisme
dans nos sociétés. Par exemple, les comportements ou attitudes cyniques des individus en
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position de pouvoir © d'autorité serontgénéralemenpercus par l'opinion publique
comme étant moins acceptables que celui du simple citqyese désintésse d'un
systeme politique en lequel il n'a plus confiance, le second ayant, d’une certaine facon,
desmotifs excusabled! faut doncétre des plus prudents lorgglion tache de définir les
multiples acceptions du cynismearc au final, nombre decriteres d’évaluation se
rédusent a n’étre que dgggemens moraux approuant ou noncertainscomportements
associés au cynismalors quenévaluant celuici uniqguemenen fonction deces critéres

on risque déchouer a saisla véritable naturdu concept

3. Une critique postmoderne des Lumiéres a saveur cynique

Si la spécificité de cette recherche consiste a cibler les résonahesgeux
propresdu cynisme dekumiéres, celaécesite que I'on s’attachd’aborda comprendre
les principaux éléments quailimentent le débat sur le cynismepdis déja quelques
décenniesCar dre que nous wionsdans des<temps cyniques estdevenuun constat
répandulequel n'est pas sans lien avec le si@dslLumiéres, puisque les débatsr la
postmodernit&endent aremdtre en question le principe de raison qui en est hérité.
Cependant, si dans sa forme ancienne le cyn{§yeismu$ est symonyme de liberté et
d’'indépendance a I'égarddu pouvoir, lecynisme auquel nous faisornsi référence
(Zynismu} s’est muté enun cynisme des maitres, suspect et oppressant, privé de
signification morale la ouypgtement, il tirailanciennemerga légitimite.

3.1 Sloterdijk : du kunisme (Kynismug et du cynisme(Zynismug

C’est du moins ainsi que le présereSloterdijk, puisque cette rupture du
concepts’inscrit, chez lui, essentiellement dans les rapports que le cynisme entretient
avec le pouvoirD’entrée de jepil affirme que laCritique de la raison cyniquest« une
méditation sur la propositiont Savoir c’est pouvio” » :

Elle résume toute la philosophie et elle est en méme temps son premier aveu,
par lequel commence son agonie séculaire. Avec elle prend fin la tradition d’'un
savoir qui, comme l'indique son nom, était une théorie érotigamour de la

83



vérité et érité de 'amour. [...] Savoir c’est pouvoir» Voila ce qui a entrainé
inévitablement la politisation de la pensée. Emettre cette proposition, c’est bien
trahir la vérité, mais celui qui la prononce veut plus gu’obtenir la véfité
désire]intervenirdans le jeu du pouvofr?

En d’'autres termede cynismetel quel’entend Sloterdijk(Zynismu} est une réaction a
I'échec des idéaux des Lumiéresnotre époque est cynique, elle sait que les Nouvelles
Valeurs ne ménent pas loin. [.tdute pensée est devenue strat@yie Non sans faire
preuved'une certaine doseed«cynisme» a I'endroit de Kanhet duprojet des Lumiéres,
'ouvrage écrit a I'occasion du bicentenaire de la parution d€tdique de la raison
puredu philosophe allemand’emploie a établir le constat deféllite du projet critique

de la raison «Parce que tout est devenwoplématique, tout est aussi quelque part
indifférent. Il s’agit de suivre cette piste. Elle conduit a I'endroit ou il peut étre question

de cynisme et de “raison cyniqdé*».

Or, lI'on peut a juste titre se demander a quelle conception du cynisme l'auteur
fait ici référence. Car leynisme Zynismu} est dans un premier tempdéfini comme
une «fausse conscience éclairgéec’esta-dire une conscience quiaappris la lecon de
I' Aufklarung mais ne I'a pas mise en pratidtfe>. Dans un deuxiéme tempsr contre,
il acquiert une nouvelle dimension, dans la mesure ou une tension se manifeste entre le
désir légitime des individus de vivre en tant qu'étres raisonnables et le npataisgué
par les aberrationque produit le monde civilisé, lesquellescasionnet de multples
déceptions. Il importdoncde comprendrgue pour Sloterdijk, le cynism&Zynismu¥se
constitue en réponse a ce qu’'il nomm&utre partle « kunisme» (Kynismuy, c'esta
dire dans da réplique des dominants et de la civilisation dominante a la provocation
kuniqué®® ». Le Zynismusrouverait en ce sersapremiére expression dans 'oppasit
rencontrée par leSyniques (ou Kuniquepour employer la termologie de I'auteur, au
moment ou Diogene et les premiers Cynigiezgerent de résister aexnprises de cette
domination. Fondamentalememg cynisme(Zynismu} de Sloterdijkréside donadans

%2 g|oterdijk, op. cit, p. 8.
23 pid., p. 9.

4 pid., p. 14.

25 |pid., p. 28.

%8 |pid., p. 278.
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l'attitude de celui qui, malgré sa conscience du caracégitinhe des revencations

kuniques, persiste a lepprimer.

Bref, c’'est la, principalement, qu’intervient dans sa théorie la rupture entre
kunisme et cynisme. L'enjeu de cette division donnera toutefois lieu a une troisieme
variante du concept, qui s$&ndra cette fois aux notions plus générales de résistance au
pouvoir et de épression. |l convient cependatd souligner qu’en opposant ainsi ce que
la plupart des analystes appellaynismes ancienklynismu$ et moderne Zynismusy,
Sloterdijk rompt lacontinuité historique soulignée par Niehw$bsting®’, entre la
réception du cynismeKf{nismu$ et sa conception actuell&Zyhismuis Selon lui,
I'histoire du cynisme et de sa réception rendrait déja compte de cette distinction entre
kunisme et cynisméynismusvs Zynismuy, laquelleperpétueunetendance ancienne a
vouloir distinguer un cynisme authentique de ses formes dégénérées. Cette volonté serait
inhérente a I'histoire du conceet, dans sa forme originelle, le cynisme ne fournirait en
lui-méme aaune mesure poutablir une telle distinctiomqui releverait d’une évaluation
moraledu conceptplutdt que d’'une ruptur@ l'intérieurde celuici. Mais ce clivage tel
gue le décrit Sloterdijka ceci de particulier qu'il ouvre la voie d’une identification
kunigue, alors que le cynism&ynismu}¥ devient pour sa part)/objet d’'une critique
unilatéralement négative. D’autant qu’il faien remarquer que le kunisr{i€ynismu3}
dont parleSloterdik ne concerne plus exclusivement le mode de vie de Diogéne et des
Cyniques, mais bien un phénomeéngetye résistance au pouvoir, leqrédpparait dans
I'histoire lorsque surviennent des crises dans la civilisatimotre avis, Niehues
Probsting a domraison de référer aux notions théorisées par Sloterdijk comme a des
«constantes de notre histoire, des formes tygsqd’une conscience polémiquel’en
bas» ou «d’en hauts». En euxvient se déployer I'oppositioentre la civilisation trés
développéet la civilisation populair@®». La visionque présent8loterdijk rejointdonc
cdle qui marquel’histoire du conceptlepuis Diogenepuisqu’elle cherche a distinguer
un cynisme authentique de ses formes dégénérées. Elle se démaenaacepn ce
gu’elle s’emploiea rendre compte de l'interactioantredes mécanismes d’oppression et

%7 NiehuesProbsting,Der Kynismus des Diogenes und der Begriff des Zynjsmpusit Voir également,
du méme auteux The Modern Reception of Cynicismart. cit., pp. 364365.
%8 |pid., « The Modern Reception of Cynicismart. cit., pp. 364365.
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de résistance au pouvoir, lesquats vori pas I'un sans l'autre, etgissent la vie des

hommes en société.

Or, il importe de soulignerque cette visiorpose de sérieux pbléemes d’'un
point de vue historiqdé®. Car si le cynismeZynismu nait en réaction & la provocation
kunique dans le but de l'opprimer, le kunisnfgynismu$, qui est une réplique aux
probléemes du monde civilisé, nous apparaitné@me en lien avec utel cynisme. En
effet, une telle entreprise de mystification utile au pouvoir n'a nul besoin, nous gemble
il, du kunisme pour s'établir. Méme que I'on pourrait paradoxalement penser que le
cynisme Zynismu} estune sorte de préalable au kunisme, a mdiimsaginer une forme
de pouvoir qui n'utiliserait aucune rhétorique pour se maint&inon, commentendre
comptede ce qui a tout I'air détreune occurrence de cynisrpestmoderngZynismuy
avant I'heure c’esta-dire ce que M. Cantonomme le «cynisme politique» des
sophistesdont la rhétorique fait objet du Gorgias de Platof®°? C'est d'ailleurs en
guelque sortee que laisse entendre Sloterdijk 4méme lorsqu’il définit, au départle
cynisme(Zynismuy comme une &usse conscience éclairgelaquelledonne lieu a la
fois au kunisméKynismu} et a sm mode d’oppression cyniggynismus 2° sen3. Si,
donc, le propre desathéorie esd’expliquer la mécanique deapports au pouwir, elle
contribue néanmoinsa entretenir cette ambigujténhérente a I'histoiredu cynisme,
puisquelle renforce I'idée d'une polaét du concept, laquelle est ddjeeuvre d’une

réception du cynisme qui amalgame conceptions authentique et dérivée.

259 plusieurs commentateurs ont en effet souligné la lacune historique de I'analyse ciijiS|ateir
notammentNiehuesPrdbsting, «The Modern Reception of Cynicismart. cit., pp. 364365; A. Huyssen,

« Postenlightened Cynicism: Diogenes as Postmodern Intellectonalwilight Memories: Marking Time

in a Culture of AmnesjaNew York / Lordon, Routledge, 1995, p. 153N. Wilson, «Punching Out the
Enlightenment: A Discussion of Peter Sloterdijk’s “Kritik der zynischen Vernunfti New German
critique, n° 41, Spring / Summer 1987, p. 58t L. Adelson, «Against the Enlightenment: A Thigowith
Teeth for the 1980sin German Quaterlyvol. 57, 1 4, Fall 1984, p. 625.

20 v/oir & cet effet le discours de Calliclés [48286d] dans l&orgiasde Platon, ainsi que I'introduction
de M. Canta «Enfin, parmi les héritiers de Gorgias, devaitstar aussi un groupe d’hommes politiques
professionnels, formés a I'art rhétorique, qui, tel Callicles, disposaient d’'un art de convairfordee et
étaient préts a recourir a tous les moyens possibles pour réaliser leur politique. Leur soupas’tdat de
sauver les apparences que d'étre dans une situation de pouvoir telle gu'ils n’eussent plusiér sfesouc
leur propre immunité. Leur attitude fondamentale étaiyyfesme d’autant plus justifié que la rhétorique se
trouvait de plus en plusequise par le fonctionnement du pouvoir politiguéPlaton,Gorgias Paris,
Flammarion, 1993, p. 60 (trad. M. Canto)). (Nos italiques.) Notez que [lattribution daynisme
politique» aux ceuvres de Machiavel va également en ce sensadiestque lbn a tendance a appliquer
notre conception actuelle du cynisme & des phénomenes qui ne s'identifiaient pas au cynismedgukeur é
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Il ne faut effectivement pas oublier que cette ambiguité, tout eolmmynisme
(Zynismu} dont parle Sloterdijk, estn partiel’ceuvre d'une entreprise d’oppression qui
consiste a condaranla pratique du kunism@&ynismu}, méme dans sa forme ancienne,
parce qu’elle est une résistance au pouvoir, en la dépeignant elgsetie comporte
d’'immoral. Or, en produisant une version parodiée du cynisme qui a fini par se confondre
avec sa forme véritable, cette critique a contribué a polarisidigiser son concept,
commenous avongu l'occasion de le constater avec iet®rprétations stoicienaet
chrétiennes du cynisme.D’ou l'opposition que I'on connaitentre une signification
authentique du cynisme dont le propre est la résistafpaisinu, et un sens dérivé
(Zynismu} qui a tendance a se confondre avec unetipasplus ancienne enco(eelle
de Calliclés) laquelle valorisd’égoisme naturel afin de |égitimer linjustice. Mais cet
aspect, qui est devenu le propre du cynighynismugtel qu’on le congoit de nos jours,
n'est pas inhérent a son concept, ni @it le prodit de son évolution. |l estavantge
l'ceuvre de ses opposants, lesquats eu intérét a confondre cynisnfi€ynismu$ et
immoralité. $ cette entreprise dRlsification du cynisme alimenté la dérive du concept
vers sa signification &gelle (Zynismuy il ne faut pasonfondrecelle-ci avec I'emploi
de cettexfiction », par des individus, des cyniques tels qu’on les désigne aujourd’hui, qui
n'ont gardé du cynismgue les aspects négatifsewxci, en faisant servir le cynisme
(Kynismu$ a des fins strictement utilitairesnt en quelque sorte contribué a renforcer la
caricature, en incarnant, si I'on pelite, sa version parodiéeo®me toute, il importe de
constater que I'émergende cette double significatiorucconcept de cynism@ynismus
VS Zynismusa peu a voir avecal réception moderne deynismeancien Elle estle
résultat de l'adoption commune de son sens d€dydismu}, lui aussi ancier{sans
toutefois porter ce nom)lequel sert a perpétuer lapplication du principe derce

naturelle dans la société.

3.2 Foucault: pouvoir et parrhésiacynigue

Au moment otSloterdijk publie & Critique de la raison cyniquen 1983 les
recherches dBl. Foucaultprennentuntournant qui témoignd’un intérét marqué pouel

cynisme. Si 'on cherchechez lui des résonancede cetteémergence d’'undorme
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nouvellede cynisme Zynismu}, en réaction a cgue le premier interpréeteomme une
faillite de la mison des Lumieres, on constgt€il n’existe, a proprement parler, aucune
théorsation de ce phénomeé dans son ceuvrd.'intérét de Foucault pour le cynisme,
lequel s’inscrita la suite du projet d'une archéologie du savoir, et plus précisément d’'une
problématisation du phénoméne de la sexualité, soit des discours s’articulantiauteur
volonté de tout savoir a propos delle€i, concerne non pas sa forme actuelle
(Zynismu}y maissa formeancienngKynismus$, et marque une volonté de comprendre la
genése d'un dire-vrai» sur soi.Dans son dernier cours au Collége de Frafce se
pencheainsi sur le concept de frafmarler (parrhésig, donnant suitea desrecherches
entamées l'année précédental | s’agissai de réfléchir auxfonctions du direvrai
politique dans la démocratie atliéme. Ce faisantfFoucault retracel’évolution du
conceptde parrhésig lequel subitun glissement de serune dimension politique vers

une dimension éthique.

Il étudied’abordla figure du parrhésiata travers la représentation &ocrate
de Platongt ce,afin de montrer comment le dikeai n’emprunte pluschez lui,une voie
politique, mais constitueplutdt la base d'une éthique, c’estdire une fagon de se
comporter a I'égard de somémeet, dong de sa raisonphronéss), de la vérité glétheig
et de son amepgukhd®®’. Mais poursuivant ette réfexion du coté des Cyniques
Foucaultsoulignequeleur parrhésia plus fondamentalement encore que chez Socrate, se
manifeste dans I'existeneceémedu corps du Cynique. A la fois dialogue de provocation,
comportement scandalx et enseignement tigue, la parrhésiaseretrouveau coeurde
la pratique d’une vie moralement bonnelle que I'envisageaient les Cyniq@®sElle
s'avere effectivementune @ractéristique importante, voiressentielle, de l'ancien

cynismé®. Or, la parrhésiacynique aceci de particulier qui la distingue de celle du

%1 voir Foucault,Le courage de la vérité. Le gouvernement de soi et des aytegs tit. Voir également
Discourse andTruth: the Problematization of Parrhesi&ix lectures given by M. Foucault at the
University of California at Berkey, Oct-Nov. 1983 [en ligne] http://www.foucault.info/documents/parrh
esia/ [page consultée le 2 septembre 2008].

%2 EoycaultLe couragede la vérité. .op. cit, pp. 7980.

253 pid., pp. 153159.

%4 «“Quelle est, demandaiin, la plus belle chose au morfe— “La liberté de langagéparrhésig,
répondit [Diogéne]’» (Paquetpp. cit.[1992], fr. 103 (D.L., VI, 69) de Biogéne», p. 96). Acet égard, les
exemples les plus typiques du frgperler du Cynique relévent sans doute de ses altercations avec le roi
Alexandre, mais on pourrait relater aussi I'anecdote suivariee Stoicien Denys raconte qu'apres
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Socrate de Platon gus elle impliqueun perfectionnement moral, la volonté de I'adopter
s’acquiert par I'exemple concret qui entrgiret non grace a une démonstration
dialectiqgue qui covainc. Ainsi, Foucault inscritla démarche cynique en opposition a la
tradition philosophige inaugurée par le platonismilais commele remarqueShea,
cetteoppositiondevrait plutbtsecomprendreentermesde radicalisation « In Foucault’s
reading, Cynic practiceads not break with traditignt transforms tradition from within
by pressing it to its limits, by making its principles manifest in the Cynic’s ¥ody

Bref, il ed encore une foiguestionde falsifierla monnaie.

Foucault n’a malheureusement pu mener a terme les recherches qui I'ont amené
a revisiter les textes de I'Antiquité, et notamment ceux du cynisme, afin de résoudre les
guestions que posait au départ le projet d’élaborer une archéologie du savoir et de pense
la maniere dont s’érige un pouvoir autour des régimes de véridictions que constituent les
sciences humaines. Ainsi, 'unité de la pensée foucaldiennearfeste. Mais si I'on tient
compte que, pour lui, la relation triadique qui existe entre pousewoir et constitution
du sujet est centrale a toute analyse philosophique, alors, comme le souligne T. Flynn,
«his [...] discussion of the ethical parrhesiast must be integrated intcea issge of the
production of “truth”[...] as a form of self govermeze and social contrSf ». Foucault
avait d’ailleurs mis en lumieradans le premier tome deHistoire de la sexualitéla
facon dont la production d’un discourdibre » sur la exualité faisait partie intégrante
stratégiesde normalisatioret, par onséquentd’'un contrdle d’autant insidieux qu’il
s’effectue par une autolimitation imtee du sujet. Autrement ¢itanalysefoucaldienne
de laparrhésiacynique gagne selon nousa se comprendrdansle cadre plus vaste
d’'une réflexion sur le biopouwgilequel concept ne fut que sirctementénoncé par

Foucault.

Chéronée, Diogéne fut fait priswer et trainé devant Philippe qui s'informa de son idepfégene lui
répondit: “J'espionne ton insatiabilité”. Le roi, ravi de cette réponse, le reldied., fr. 39 (D.L., VI,
43) de «Diogéne», p.83).

25 ghea The Cynic Enlightenmeniogenes in the Saloop. cit, p. 186.

258 T Flynn, «Foucault as Parrhesiast: his Last Course at the Collége de Francex(198h)ilosophy
Social Criticism vol. 12, 1987, p. 225.
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Il demeure toutefois possible d’établir un lien entre le développement de ces
nouvelles techniques de poujolesquelless’insinuent au seirdes spheres les plus
intimes des expériences indluelles et le nalaise dans la civilisatiordécrit par
Sloterdijk comme une source de la généralisation du cynigyrisfnuy dans la
modernité®’. Sj effectivement, savoir c’est pouvoip, commele soulignentSloterdijk
et Foucault, alors on pewbir entre la conception anciennéyfiismu$ et postmoderne
(Zynismus)du cynisme un passage entre connaitre et dire la vérité de facon risquée
(parrhésig et connaite et utiliser cette vérité afin @lminer sans risque. En ce sens, le
dire-vrai apparaitcomme un critére essentiel du kunisnpmgr opposition aZynismusui
laurait évacué. L’'on comprendes lorsd’autant mieux la maniére dont l'interaatialu
Cyniqueavec le pouvoiseraitle lieu d’'une rupture I'intérieurdu conceptle cynisme
si la raiso laisse entrevoir la possibilité d’'une émancipation, les vérités mises a jour
pourront également servir le biopouvoir quireet en place. Dans cette éventualigd
constat communément admis selon lequel le cyn{@meismu¥ de I'époque actuelle est
issu d'une désillusion face aux idéaux des Lumieres se treffietivementondé.

4. Le cynisme: un enjeu politique ?

Tous nesont cependant pas d'avis ques lidéauxdes Lumiéresioivent pour
autant étreremis en questionComme le soulign®. Rorty, il convient, afin de juger
convenablement de la postérdes Lumiéres, de bien distingues projets politique et
philosophique gi en sont issus. Rorffait valoir qu'il n'est pas de misenon seulement
des’entenir a un constat d’échec a leur égandis que I'on se doitle poursuivrecontre

%7 A cet égard, soulignons comment les réflexions de Foucault peuvent encore étre rapprochées de celles
de Sloterdijk « En me référant au texte de Kant, je me demande si on ne peut pas envisager la modernité
plutdt comme une attitude que comme une péraeld’histoire. Par attitude, je veux dire un mode de
relation a I'’égard de 'actualitéun choix volontaire qui est fait par certaienfin, une maniére de penser et

de sentir, une maniére aussi d’'agir et de se conduire qui, tout & la fois, marqueamenapce et se
présente comme une tache. Un peu, sans doute, comme ce que les Grecs appefdimy Bar
conséquent, plutdt que de vouloir distinguetgariode moderriedes époquepré’ ou “postmodernk je

crois qu'il vaudrait mieux chercher coremt I'attitude de modernité, depuis qu’'elle s’est formée, s'est
trouvée en lutte avec des attitudes'dentremodernité. » (Foucault, «Qu’estce que les Lumiérea» in

Dits et écrits Il, 19761988 Paris, Gallimard, 2001p. 1387). Dans cette optiqugyus pouvons en effet

voir un paralléle entre Foucault et Sloterdijk, au sens ou I'on trouve chez tous les deux uneetéandan
rendre «ranshistorique> les concepts Aufklarunget de kunisme, afin d'y voir des phénomeénes de la
civilisation qui décriventertains mouvements de l'histoire.
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les idéaux de raison et de nature qui en sont hddtdémarche critique entreprise contre
I'idée de dieu awvii © siécle. Il affrme égalementue les idéauyolitiques de liberté,
d’égalité et de juste, biengu’ils ne soient pasoncrétemenachevé (ce que l'histoire

desxix ® et xx® siéclesnousa bien montrdemeurat valables et d’autant d’actualité®

Il reste cependant que, selon une opinion popul@iaeticulierement tenace
«[l'action politique e$ par définition cyniqu&®». Du moins, c’est le constat auquel
arrive M.Onfray, dans un ouvrage ou il donreette définition du cynisme ambiant
contemprain (Zynismuy qu’il nommepour sa parun «cynisme vulgaire>. Par cette
formule il entend unecrhétorique spécieuse [qui] réside dans la subordination exclusive
de l'action a l'efficacité, a la réussite, sans qu’aucune autre considération soit admise a
jouer un rolé’®». Pour une large part défini en fonction de son rapport au poueoir,
cynismeactuel(Zynismu} se trouveainsicontaminé par une conception du politique qui
releve des vues de Machiavel. De sorte ibuapparait manifeste quela notion
postmoderne de cynism@&ynismu¥, quoiquetous, en I'employants’entenént sur le
sens a lui attbuer, entretient e confusion puisquelle amalgame cynismsgKynismus
et Zynismu}, machiavélisme et autres doctrines moralement coesesige nousaurons

'occasion daborder dans la suite de cette recherche.

C’est pourquoi nous avonsrouvé oppomtin d’examiner lhistoire du
cynisme et de ses diverses acceptiamant de nous plonger plugaat dans I'analysde
sa réception asiecle des Lumiéres. Cela nous a permis de mesurer 'ampleur d’un fait
généralement reconnu, c’astire que le concept de cynisme recouvre des significations
différentes voire diamétralement opposées, mais encore que sa hotion actuelle
(Zynismu} pose nombrele difficultés lorsqu’il est question de la comprendre en fonction
d’une histare de sa réception.offce esin effetde constater que le cynisme, tel qu’'on le
rencontre chez Diogéne et ses disciples, ne correspond pas, si ce n'est que trés

partiellementa ce que I'on entend d®s jours par ce termet ce,notamment parce que

28 R. Rorty, « The Continuity Between the Enlightenment and "Postmodernisni.»M. Baker & P. H.
Reill (eds),What’s Left of Enlightenment? A Postmodern Quest8ianford, Stanford University Press,
2001, pp. 121.

269 M. Onfray, CynismesPortrait du philosophe en chieRaris, Grasset, 1990, p. 174.

2% pid., p. 169.
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le cynisme(Zynismu} que nous avons appelé postmoderne ne se présente plus comme
une résistance au pouvoir, mais tjg#pe désormaisa son maintien. € quise voulait

dong au dépd, I'exercice d'un mode de vie permettant aux hommesseaendre
indépendants dee qui ne leurest pas stctement nécessairgest transfomé en une
attitudedont le prere et la duplicité.Ainsi, I'on ne doitpasse surprendrgu’un tel
cynisme (Zynismu3 ne nourrisse aucun scrupule a profiter des besoirfaildesses
d’autrui pour légitimer ses entreprises. L'efficacité étant s@evigremiere, sa devise
pourrait se résumen l'idée quela fin justifie les moyens. Etlytét que de chercher a

faire &later la vérité, un talynismese confond avec le masque de la duperie, correspond

a l'attitude de celui qui use du discours pour la camoufler.

Si une telle définition du cynism@&ynismuy arrive aujourd’hui a faire plus
ou moins consensutesanalystes du concept sdatn de s’entendre sur I'explitan a
donner a cette dérivauffisamment marquée pour que la langue allemande emploie des
termes distincts pour les désigner. Plusieurs interprétations existent a cet effet, mais la
plus connue essans contredit celle de Sloterdijk, qui concoit le cynisme comme une
réaction d’oppression aux prow®ons kuniques, lesquellee manifestent lorsque la
civilisation devient a ce point corruptrice que l'individu raisonnable ne s’y trouve plus
libre d’agr conformément aas raison, mais eshévitablementsoumis a I'emprise de
multiples formes de servituderéées et enttenues par lacxiété. Or, ette divison du
conceptde cynisme Kynismus vs Zynismuse peut se réduir@ cellequi existeentrele
cynisme ancieret saréceptionmoderne. Elle marque plutéh écartentre une forme de
cynisme qui est atre autres celle de Diogéeret,que I'on juge authentique parce quéell
est une résistance au pouvqiri se manifest dans la pratiqgue d’un direrai, malgré les
risques que cela comporte, et une forme dérivée, vogéndéce, laguellse présente
comme un masquage de la vériaé encorecomme une duperigermetantde maintenir
les mécanismes de pouvoir sajue Foucault les thé@rise Il n’est pas eglu, par
conséquentde chercher arendre compte d'une réception historique dynisme a
'époque modernenotamment chez les auteurs de larfée des Lumiéres.duds pourrons
ainsiprendre la juste mesure de 'émergence de cette acception postmodeynésohe

omniprésente sur la scéne politique actuelle
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Deuxieme partie:

La réception du cynismedans la France ded.umieres



Chapitre 4: Enjeux éthiques et politiques des

Lumieres : un contexte de réception

Le trajetparcoury qui nous anenédes premiers Cyniques a I'émergence d'une
conception commporaine du cynismdaquelle estissue notammentd’'une remise en
questiondes idéaux des Lumiéres et dont la sphere d’influence est principalement
politique, a permis d’observefampleur des enjeux que pose I'étude de la récepmtion
cynisme a I'époque modern€ela nous aégalementpermis de constatelgu’un tel
clivagetend a éclipsefhistoire de laréception moderne du cynisp@esta-dire de la
Renaissancau siécle desumiéres.A cet égard, nous renvoyons a I'excellent ouvrage
de M. Clénmentainsi qu’aux travauxie H. Robers sur lecynisme da Renaissanceour
des donnéeplus précises concernalat réception du cynisme awi® siéclé’. Pour ce
qui estde sa réception awxvii® siécle, force est cependadé constater quanalgré
l'intérét généralemenporté au cynisme 'époque moderneaucune recherche ne s’est
jusqu'a présent employée faire une #ide systématique du cynisme a cette péfidde
Le xvii © siécle faitquant a luilobjet d’'un renouveau d’investigation en ce qui a téait
'idée que s’y trouve l'origined’'une conception coemporaine du cynisme. Dans cette
optique nous erhoitons le pas a cette tendamieela rechercheout en désirardviter les
raccourcis qui ont mené certains analystes a identifier 'émergence d'une l@ouvel
conceptiondu cynisme au iécle des umiéeres a celle d'une acceptionoderne du
conept. C'est qia prime abordl n'y a aucune raison de supposer deeynismedes

Lumiéressedistingueconceptuellement de sacceptionmoderne, ellenémeissuede la

27 Clément Le cynisme & la Renaissanceop. cit.Voir également, de la méme auteure* Abrutis, vous
pouvez cesser de I'étreLe Discours de laservitude volontairet la pédagogie cyniguein Libertinage et
philosophie au XVfisiécle: La résurgence des philosophies antiq@gs SaintEtienne, Publications de
I'Université de @int-Etienne, 2003, pp. 16520; ainsi queRoberts,Dog’s Tales.,. op. cit.; «Cynic
Shamelessnessx, art. cit.; et «“Leur bouche est en paroles aussi honnétes que le trou de man cul”
Cynic Freedom of Speech in French Texts, 15815» in B. Facques, H. A. Roberts & H. G. A. Roberts
(eds),Reading and Writing the Fobidden: Essays in French Studi¢&eading (2001 Group), University of
Reading, 2003, pp. 5%0.

72| existe bien certaines études du cynisme concernant des ceuvres prégigeSdgigcle, par exemple

un article sur lecynismedansLa vraie histoire comige deFrancion de Charles SoreNMoir E. Keller,

« Francion ou la tentation du cynismein Cahiers Textuelsvol. 22, 2000, pp. 10820. Mentionnons
également la thése de Bhraief pp. cit) qui porte sur le cynisme dans la comédie, de Dancourt a
Marivaux, et couvre ainsi une période allant de la toute fimwilf siécle a la premiére moitié duwin ©
siécle.



restitution des textes antiquedadRenaissangeet plus ou moinsommune auxvi © et
xviil € siécles Mais encorgil convienta notre avis de souligneau-dela despoints de
rupture importants, certains éléments de contireritée le cynisme ddsumieres et celui
postmoderneou actuel lequel sonnerait I'alarmequant a la désillusion des sociétés
démocratiques caemporaines face auaéaux des Lumieré§’

Par I'étude ducynisme et du recoursla figure de Diogéne axwviil © siécle,nous
retraceronsdans les prochainshapitresjes élémentsgjui caractériset la conceptiordu
cynisme chetes Philosophes écrivainsdu xvii © siécle Nous tacheronde définircetie
conception mais également deédrire lemouvement de dérivainsi quele travail de
syncrétisme qui s’exercent sur le concept cynismeet permettent de l'arrimer aux
idéaux de I'époquel tonvientdoncde s’attarder augnjeux que poserés débatgles
Lumiéres notammenteux ayant trait aux fondements et a I'élation d’'uneconception
empiriste de la moralel’abord, puis radicalementatérialiste ensuite, dans la mesure ou
la récetion du cynismea cette périodes’inscrit intimementdansces déhts Avant
d’entrer dans le cceured considérations ratives au cynisme des Lumiéergsai font
'objet de la seconde partie de ce chapiirenporteainside sepencher suleséléments
d’héritage ayantpavé la voie a ce momentharniére de’histoire du cynisme Cela

273 Nous sommes en partie redevabesStanleypour cette Bte. (Voir The Enlightement and the
Emergence of Modern Cynicisop. cit, pp. £3). Outre I'ouvrage de Sloterdijk, elle y mentionne ceux de
T. Bewes Cynicism and Postmodernjtgp. cit) et de W. Chaloupk#&Everybody Knows: Cynicism in
Americg Minneapolis, University oMinnesota Press, 1999)ui abordent directement cette question. Elle
cite également des commentairtgs vont en ce sens, notamment ceux de F. JamedBos{modernism
and the Markes in S. Zizek (ed.)Mapping Ideology London / New York, Verso, 1994pp278295), de
S.Zizek (The Indivisible Remainder: An Essay on Schelling and Related Madttmslon / New York,
Verso, 1996) et de Eagleton [deology: An IntroductionLondon / New York, Verso, 1991l convient

en outre de mentionner les ouvraga@isants: J. BouveressgRationalité et cynisméParis, Le€dtions de
Minuit, 1984; E. Dupin, Une société de chierpetit voyage dans le cynisme ambjdPdaris,Seuil, 2006
J-P. Jouan® A. Spire Servitudes et grandeurs du cynistaris /Montréal, Desclée ® Brouwer/ Fides,
1997; M. Onfray, CynismesPortrait du philosophe en chignop. cit.; P.Virno, Opportunismgcynisme et
peur, Paris,Editionsde I'Eclat, 1991 J.N. Cappela & K. H. JamiesonSpiral of CynicismThe Press and
the Public Good Oxford, Oxford UniversityPress 1997; W. W. Caldwell, Cynicism and the Evolution of
the American Dream/Nashington, Potomac BogKka006 ; J.C. Goldfarh The Cynical Society: the Culture
of Politics and the Politics of Culture in Americdife, Chicago, University of Chicago Presk992;

D. L. Kanter & P.H. Mirvis, The Cynical Americans: Livingnd Working in an Age of Discontent and
Disillusion, San FranciscaJesseyBass, 1989 D. Mazella The Making of Modern Cynicisrop. cit.; et

R. Stivers, The Culture of Cynicism: American Morality in Declin@xford, Wiley-Blackwell, 1994,
lesquelgpartagentchacuna leur maniére ce constatpostmodernelu cynisme
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permettra de miewappréhender linfluence du cigme sur l'esprit dusiéck, mais
également d’évaludtimpactde laphilosophé des Lumiéres sur I'évolution du concept

1. Aux sources des Lumiéres

Interrogeongar conséquent leidéments de doctrines et les divergaslitions
philosophiques qui ont eu une influence sur la pensée des Lumiéres francaises et au sein
desquelles les enjeux relatifs a une réception du cynismevald siécle prennent
nécessairementlace. Nais concetreronscetteanalyse sur quatreourans de pensée
incontournables la compréhensioned enjeux du siécleet, plus particulierement, [a
problématique du cynisme a l'intériede @®uxci. Il s'agit d'une tache essentielle, ¢ar
comme le souligneJ. L. Lievsay dans un article sur la figure de Diogene a la
Renaissance « Anyone who reads at all widely in the writers of the sixteenth and
seventeenth centuries will presently become aware of the frequency with which he
encounters the name or tlicta of Diogenes the Cynfé¢*», ce qui montre bien

'importancedes références au cynisme dans les textes et débats de cette période.

1.1 L’héritage humaniste

Il s’aveéretout d’abordimpossible de passer outre la tradition humaniste lorsque
l'on veut penser le mowment d’'idées qui sottend celui des Lumiéres et, de fait, le
cynisme moderne propre a cellds Pour succinctement identifier les éléments a
considérer, notons premiérement que le débat sur le-dibitre, qui restaure la

responsabilité humaine et pta'lhomme au centre du questionnement philosophique,

274 | jevsay, «Some Renaissance views of Diogenes the Cynigt. cit, p. 447.0n trouve, dans cet
article, une liste de plusieurs écrits a@s’ et xvii ® siécles concernant Diogéne, et provenant des traditions
classique et continentale, mais plus particulierement anglaise, telAdd@logue betweene Lucian and
Diogenes of theife harde and shape, and the lyfe tendre and delicata daté et attribué a Sir Thomas
Elyot; A Treatise of Moral Philosophjt547, 1555] de William Baldwin The first parte, of th&yghth
liberall Science: atituled, Ars Adulandi, The Arte of Flatterigith the conftation therof, both very
pleasant and profitablg15797?] de Vlpian Fulwell A moste excellent Comedie of Alexander, Compaspe,
and Diogeneg1584] de John Lyly, Catharos: Diogenes in his Singuitie [1591] de Thomas Lodge
Diogenis Lanthorng1607] de Samuel RowlandsStaffords Heauenly Dogdé&615] d’Anthony Stafford

et A Satirycall Dialogue or a sharply@vectiue conference, betweene Allexander the great, and that
truelye womarhater Diogyneq16167?] de William Goddardvoir art. cit.,, p. 449).
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constitue le fondement de nombreux idéaux de I'époque moderne. Marqué par la
redécouverte des écrits et des savoirs anciens, 'humanisme se caractérise par une
conception de 'lhomme qui met emant segapacités intellectuelleainsi que son désir

de connaissance. Parallelement, 'lhumanisme est igrguune volonté de diffuser le
savoir etpar un désir de se défaide I'emprisedu religieux sur les sphéresorale et
politique. Faisania promotion @ la tolérance, on y réaffirme la dignité de 'homme
ainsiqu’une volonté de développer ses facultés rationnelles. De fait, on y enctaurage
développement des arts et des sciences, la primauté des lois naturellestaet I
déterminationde B personngtousdes enjeuxgui serventde baseau fondement dine

éthique proprement humaniste

Dans le cadre d’'ungéflexion sur la réception moderne du cynisihénporte
premierementle s’arrétersur le développement de genres littéraires qui inaugurent une
nouwelle maniere pour le cynisme de s’exprimé&otons d’abord et c’estla une
spécificité du concept aprés Renaissance, que faire preuve de cynisme n'implique plus
d’adopter le mode de vigu Cynique, en arborant besace et bafdnAu contraire, é
cynismese manifeste de plus en plpar le biais des textes, et particulierement par une
posture littéraire qui reprend I'essentiel de la fonctionokdante> du cynismeque I'on
peut décrire comme ur@dEnonciatio virulente des fausemblantsalliée a ue vdonté
de renverserels valeursgrace a desraits d’esprit humoristiquesA ce titre, il serait
intéressant de faire une étude plus poussée de l'histoire de lg satse que du
spoudogeloionun genre littéraire remontant a I’Antiquiéé qui consisteen un mélange

de sérieux et de comique trés pratiqué a la RenaigsinBar le biais desSatires

275 Considérons I'hypothése que ces étres marginaux furent, a la Renaissance, considérés comms de simple
fous, et non comme des Cyniques, voire qu'ils furent a partir d'un moment internésegpliquierait leur
absence des métropoles. Nous n’avons pas, cependant, poussé I'invegtigatioim. Il est & noter que le
point de départ de notre conception du cynisme a la Renaissance s'inspire des recherches étadites su
question, notamment cef de M. Clément et de H. Roberts mentionnédsauwi. Il serait cependant
intéressant d'investiguer davantage, notamment du point de vue de I'histoire des institutiordrpgyehi

7% |histoire de la satire est cependant des plus complexes. Rappelémsnient que la critique
humaniste de la Renaissance a longtemps attribué son origine aux drames satyriques gene (
littéraire et théatral lié a la tragédie et mettant en scéne des Satyres). |l aurait alors &té deest
conserver, dans le thédtgrec, une place en I'honneur de Dionysos, qui aurait été évincé de l'art tragique
dés I'age classique. Le genre reste cependant peu connu. On y associe des piéces tellsslgpede

I’ Alcested’Euripide, lesTireurs de filetet lesSpectateurs alsthme d’Eschyle, ainsi que lekimiers de
Sophocle. Tenant le milieu entre la tragédie et la comédie, on dit du drame satyrique qu'ikdshgédie
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Ménippéesde l'auteur romain Varron (1187 av. JC.), I'on peuten effetremonter
jusgu’auCynique Ménippeale Gadarai€ siécle av. JC.) pour rendre compte du genre

satirique.

Dans sonouvrage précurse sur lhistoire du cynismePudley établssat
d’ailleurs une classification du cynisme ancien selon trois catég, dont l'une
soulignaitson caractere littéraire« Cynicism was really a phenomenon which presented
itself in three not inseparable aspeets vagrant ascetic life, an assault on all established
values, and a body diterary genres particularly well adapted to satire and popular
philosophical propagand ». Plus récemment, dembreux chercheurs oghtrepris de

faire 'étude de laompcante littéraire du cynism&racht Branham s’est par exemple

4278
e

employé aétudier celle-ci dansl’Antiquité“’®, analysantl'origine du maivementsous

'angle de la performancehétorique, par la pratique deparrhésia Plusqu’'unesimple
composante du cynisme, capacts’avereun élément essentielkcansidérer

But any account of Cynicism that ignores or discounts its literary or rhetorical
dimension- its link to the arts of philosophical jesting as suggested by the term
spoudogeloios- is leaving out what made Cynicism different from any other
ancient philosophical tradition. Cynicism is the only philosophical movement in
antiquity to make freedom a central value, and freedom of speech in particular.
This fact is directly linked to #1Cynic invention of satiric and parodic forms of
literature without classical precedent. It is equally a mista&esever, to think

of a body ofCynic doctrines first formulated and then embodied in literary

qui s'amuse> (Pseudédémétrios de Phalérédu style 169), rappelant lespoudogeloionet ajoutant
probablement a la controverse ncernant l'origine de la satire div http:/fr.wikipedia.org/wiki/
Drame_satyrique [page consultée le 18 janvier 20)3[ette interprétation si@&re cependant erronée.
D'origine latine, la paternité de la satire et du gdittéraire Gaturaou potpourri) lui étant associé, est
maintenangttribuée au poete latin Lucilius. On reconnait également en Varron, Horace, Perse, Sénéque et
Juvénal des auteurs satiriques. Or, cette origine latine de la satire laisse de cotukedartains textes
grecs possédaient déja les caractéristiques de la satire latine. Pensons notaritamgitésad’ Homeére et

au portrait de Socrate dabhss Nuéesd'Aristophane. Plus tardivement, I'on peut considérer des auteurs tels
Boccace, Erasme, Balais, Cervantés, Swift, La Bruyére, La Fontaine, Moliére et Voltaire comme des
représentants de ce genre satirique, qui tend graduellement a s'effacer au cruns® digcle (voir
http://fr.wikipedia.org/wiki/Satire [pagyconsultée le 18 janvier 20).3]

2" Dudley, A History of Cynicism., op. cit, pp. xixii. L’auteur ajoute que ce troisiéme aspect f(t I'objet
d’une attention particuliére de la part des chercheurs. Il cite notammant3@rhard (« Zur Legende vom
Kyniker Diogenes> in ARW vol. 15,1912, pp. 388108), J. GeffckenKynika und Verwandted909) et
P.Wendland Philo und die Kynisch&toische diatribg1895), qui ont montré I'importance et la fertilité de
l'influence du cynisme sur la littérature hellénistique et romaine.

278 Bracht Branlam, «Defacing the Currency. » in The Cynics., op. cit, pp. 82104.(ll est & noter qu'o
trouve des versions antéires de cet article dahs cynisme ancien, op. cit, pp. 445473, ainsi que dans
Arethusavol 27, i1 3, 1994, pp. 32859.)
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works. Cynicism originates in no small partrivetorical and literary activity, as
the exercise oparrhésig’®.

Bracht Branhams’était auparavant consacré a I'étude du rire et de la parodie des
traditions chez le rhéteur et satiriste Lucien de Samosas&tle) qui, nous l'avons vu
constitue me source considérable dammationssu les Cyniques. L'auteur antre
autresétudié son influence sur I'écriture def{bpie chez Thomas Mof&’, mais I'on sait

que 'ascendant des écrits de Lucien sur les histesndépasse largementuiei?®’. En

soi, le cynisme littéaire de [Epoque impériale fuf’'objet de recherches érudites
notammenide la part deGouletCazé etde J. Hammerstaed?, et exerca une influence
considérable sur le cynisme de la Renaissance et de I'époque mddentiennonsen
outre,les travaux de XI. Relihan sur 'importance de la critique subversive d’inspiration
cynique dans I'histoire de laasre ménippéeainsi quesur l'influence plus particuliere de
Ménippe dans I'Antiquité et la RenaissaficeEnfin, i n'est pas nutile derappeler les
travaux menés sur le cynisme et la figure de Diogéne dans les écrita “dsiecle,
notamment paM. Clément etH. Roberts.En accord avec ihterprétation litéraire du
cynisme,celuici s’esten effetemployé a faire I'analyse de thémaggucyniques telles

gue I'impudeur et le paradoxe a la Renaissance. Il a ainsi contribué a mettre en lumiere la
réception de Diogéne chez de nombreux auteurs de I'éB8giesques peuventétre
considérés dans une perspective cynique. En langue frangsselus connus sont
certainement Erasme, Rabelais, La Boétie et Montaigne.

279 pid., p. 104.

280 \/oir Bracht BranhamUnruly eloquence., op. cit.; ainsi quex Utopian Laughter: Lucian and Thomas
More », art. cit. (Dans I'optique d’'une étude du cynisme chez Lucien, rappelons également les travaux plus
anciens de J. Bernaysjcian und die Kyiker, Berlin, 1879.)

#1pour des ouvrages généraux sur le rire et la satire & la Renaissance, voir D. MérRRgeajssance et
le rire, Paris, PUF, 1995G. Minois,Histoire du rire et de la dérisigrParis, Fayarg C. Robinson]ucian
and His Influege in Europe Chapel Hill, The University of North Carolina Press, 19%8 A Seidel,
Satiric Inheritance: Rabelais to SternBrinceton University Press, 1978t A. Tomarken,The Smile of
Truth, The French Satirical Eulogy and its Anteceddptgicetm University Press, 1990.

282 \/oir GouletCasé, de cynisme a I'époque impériate art. cit,, pp. 27732781; et J.Hammerstaedt,
«Le cynisme littéraire a I'époque impérialgart. cit, pp. 399418. (& dernier article interroge tout
particulierementinfluence d’Enomalis de Gadara sur ceftatfon Ménippe— Lucien—humanistes de la
Renaissance.)

283 \/oir Relihan, Ancient Menippean Satirep. cit.; et «Menippus in Antiquity and the Renaissamge
art. cit., pp. 265293.

24\/0ir Roberts, «Cynic Shanelessness. », art. cit. ; Dog’s Talesop. cit.; «“Leur bouche est en paroles
aussi honnétes.», art. cit.; et «Too Paradoxical for Paradoxes: The Role of the Cynics in Twe Mid
SixteenthCentury French Texts, Charles Estiennésasadoxesand Philiber de Viennes'd e Philosophe
de Court» in French Studiesvol. 58, 1 4, pp. 459470.
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Il importe également d’interroger la figure Mechiavel, et plus spécifiquement
la notion de raison d’Etaafin de déméler les liens qu’elles tissent avec le cynistre
malgré le fait que Machiaveie faitpaspartie des auteurnsidérés comme cyniques a
xvI¢ siécle, du moingasau méme titre quee$ auteurs précédemment évoqués. C’est
qu'il n'est pas rare de voiaujourd’huises vues politiquegualifiées de cyniqué¥.
L'idée que «'intérét suffit & gouverner le montf&», qui ressortle sa pensée politique,
nourrit effectivement I'évolutiondu concept vers sa signification actuelle. Comme
I'évoque a juste titre C. Larrére damvention de I'économie au XVfikiécle «[u]ne
analyse comme celle que Machiavel fait daesprince[...] répand le soupcon que,
derriére la moralité, on trouve toujours l'intérét individdéb, ce quiapparaicommeun
élément incontournable du cynisme tel qu’on le concoit de nos jours. Galkatf de
cynique est ainsi rétrospectivement attribué a Machiavel, nous ne pouvons céependa
consdérer tel dun point de vuehistorique.Ses écrits ne témoignedtaucune vétable
réception du cynisme da figure de Diogéng est absenteD’ailleurs les principaux
spécialistes de la question ne considérent pas Machiavel comme un auteur®&/mgue

285 0n n’a qua consulter I'ouvrage de N. Ben Saddchiavel en France. Des Lumiéres a la Révolution
(Paris, L'Harmattan, 20Qy pour s’en convaincre. De fait, le nhombre de références @misme de
Machiavel» dans la littérature est considérabir par exempleéR. Trousson qui, parlant de Machiavel
dansRomans libertins du XVAlsiécle (Paris, Laffont, 1993, p. 85{hotein Chevrier,Le Colporteu)),
affirme qu'il est «considéré axvii ® siecle comme un modele de cynisme politiguet A. Cugno qui,
dans« Machiavel et le Masque in Libertinage et philosophie au XVlkiécle (5, Publications de
I'Université de SainEtiemne, 2001, p. 19, pose la questionLe masque machiavélien seriialors a la

fois révélateuetcynique? Réveélerail la nature intrinsequemeitimorale de la politiqué »

(Il est a noter que ce passage illustre parfaitenoeet ruptureque I'on parrait dire typique de la
conception contemporaine du cynisme, entre dire vrai et hypocrisie cynique, alpesthésiaet cynisme

vont généralemerte pair jusqu’a I'époque moderne.)

286 A 0. Hirschman,Les passions et les intérétBaris PUF, 1980, pB83-55 (ité dans C. Larrére,
L'invention de I'’économie au XVfikiécle Paris, PUF, 1992, p. 144).

287C. Larréreop. cit, p. 34.1 est & noter que le sophiste Thrasymaque (env. 459-@v) doutenait déja,
devant Socrate dans Republiquede Platongssentiellement cette idée, a savoir que le juste correspond a
I'intérét du plus fort [338c].

288 En ce sensClément ¢p. cit, p. 212) ne sousitraucunement a linterprétation d@omteSponville
(Valeur et vérité. Etudes cyniqudaris, PUFpp. 3234), qui défend I'idée selon laquelles cyniquesnt

le souci «d'établir la nonconcordance du savoir et de la vertu, mais la nécessité de pratiquer la vertu, [et]
la nontconcordance de la valeur et de la vérité, mais la sééete chercher la vérité Ca celuici établit

une opposition entran « cynisme morab (au sens originel du terme) @ « cynisme politique> (qu'il
attribue & Machiavel) «De la le cynisme, au sens ordinaire du terme, -&elite au fond le
machiavélisme la morale est certesme valeur (on ne trouve chez Machiavel aucune remise en question de
la morale en tant que telle, aucuimmoralisme» : Machiavel n’est ni Sade ni Nietzsche), mais elle n’est
gu’'une valeur, dont l'inefficience en politiqueen tous cas, dirait Machidyelans ces temps qui sont les
notres— est une vérité d’expérience. C'est erogMachiavel est un cynigue(Voir aussi, du méme auteur,
«Le bon, la brute et le militamtin Une éducation philosophique et autres articlearis, PUF, 1989, pp.
121-141)
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nous partageons cet avis. Nous croyons néanmoins que la réception de sdaréctis
modernitécontribuede maniére décisive a la transformatidun cynisme Pour le dire
autrement dans la tensiomui regneentre l'interprétation antinachiavéliennequi voit

chez Machiavelne défense des principes selon lesquels la seule raison d'état suffit a
justifier toute action moralement condamnable au pu#itla survivance de I'Etat, et
celle de Rousseau qui proposgl’«[e]n feignant & donner des lecons aux Rois
[Machiavel] en a donné de grandes aux pedples résidequelque chose comme le
paradoxe méme du cynismequel témoignelu vice,mais en éclaire du méme colgs

ressorts.

1.2 L’héritage libertin

Dans un deuxieme temps) me peut, si I'on parle des traditions qui ont exercé
une influence majeure sur le développement de la pensée des Lumiéres francaises, passer
outre lecourant Ibertin qui permet d’étudier les paramétres des jeux sociaux et de la
rhétorique qui menent a certaines forraesdifi€esde manipulation d’autrui. D’ailleurs,
le lien entre pensée libertine et réception delitavel en France est conriarrére nous
rappele notamment que Grotius appelait les libertins érudits aeachiavélistes?*°. Et
commec’est le cas chez lule libertinage s’est vu quéié de «cynique» par certaia
commentateurs, entre autres par H. CéUlequi utilise le terme pour désigner urlasse
particuliére d'écrits libertins duvii © siécle.

Rejetant d’emblédes romans qu’il juge trop pornographiques, tels dee
Portier des Chartreux1745)de Gervaise de la Touche Btérése philosoph@l748)de
Boyer d’Argens, les considérant comraane forme abusive et frelatée de la littérature
libertine®®?», il établit une distinction entrdes écrits libertinsqu’il nomme galants et
ceux qu'il qualifie decyniques. Dans la premiére catégorie, il classe la plupart des

289 pousseauDu Contrat social Livre 1ll, Chap. 6, Paris, Gallimard, 1964, p. 231.

290 arrére,op. cit, p. 22. (Sur le concept @dibertins érudits>, voir R. PintardLe libertinage érudit dans
la premiére moitié du X\Akiécle Paris, Boivin,1943.)

2911, Coulet, Chap« Le roman et le conte libertinsin Le roman jusqu’a la Révolutipfaris, A. Colin,
1967,pp. 386389.

292 |pid., p. 387, note 1.
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romans libertins dont linflence principale est Crébillon fils,«dont ils imitent
l'orientalisme fantaisiste, les fééries extravagantes, et [...] partagent peicsrae
moral», maiségalemenMontesquieu, «lont lesLettres Persaneant inspiré toutes les

descriptions satiriquesedla société parues axvii® siécle»*®

L'on compte de
nombreux romans et contes dans cette premiére catégorie. Mentiohinémsdore
(1745) de Godar d’AucoyrAngola, Histoire indienn€1746)de la Morliere, plusieurs
contes de Voisenon (dobe Sultan Misapoufl1746) et Histoire de la Félicité(1751)),
Les Confessions du conte de *¢741)et Acajou et Zirphilg(1744)de Pinot Duclos, et,
finalement,Les Bijoux indiscret§1748)de Diderot, de seul chefi’ceuvre du genfé*»
d’apres Coulet. Laeconde catégorie, qualifiée deynique», comprend pour sa part
I' Antipaméla(1742) et La Belle Allemandé1745%% de Villaret, La Fanfiche(1748)de
Bonneval,Les égarements de Julig756>°° de Dorat,Mademoiselle JavottEl 758 de
Baretet, enfin,Margot la ravaudeus€l750)de Fougeret de Monbron, le plus cynique de
tous les auteurs citgselon Iuf®’.

En premier lieu, nous avons taché de voir ce qui justifie une telle distinction.
Autrement dit, nous avons cherché a déterminer si elle est permisen pgage de
références a un vocabulaire ou des thématiques cyniques précis. A la lecture de ces
ouvragesclassés dans la catégorie débertinage cynique>, nous n'avons cependant
recensé aucune référence directe a Diogéne ou au cynisme. Certes Naggos wn
tonneau, a la maniére de Diogem&sta-dire dans «wne condition si basse, exposée

toute I'année a l'air, souffrant le chaud, le froid, accroupie dans untdemad® »,

293 |bid., p. 387.Notons ici la notion de scepticisme moral, dieg paalléles avec le cynismmoderne

mériteraient cBtre étudiés.

294 Id.

29 Ce titre, aussi connu soaselui deLa belle Alsacienne, ou Telle mére telle fiflet également attribué a
Antoine Bret (17171792), écrivan et auteur dramatique francéir : http://fr.wikipedia.org/wiki/Antoin

e _Bret [pag consultée le 11 janvier 20).3]

29 Ce texte en trois parties lorsque complet, originellement intituléLes égarements de Julie, conte
moral, fut également attriua Jacquentoine-René Perrirfvoir : http://www.bibliocuriosa.com/index.ph
p/Les %C3%89garements_de_Julie [pagpnsultée le 11 janvier 20]).3]

297 C'est ce que Coulet affirme en includre Cosmopolitequi comporte effectivement des références a
Diogéne et des indices permettant d’extraire wmeeption typiguement moderne du cynisme. Nous avons
cependant préféré I'exclure de la catégorie des romans libertins pour le traiter au chapitrePan\seg
références, ce texte a lui seul n'aurait de toute fagon pas permis de conclure quoigueucdesoynisme

de cette catégorie d’écrits libertins.

298 |_-C. Fougeret de MonbroMargot la ravaudeusfl750], Paris, Zulma, 1992, p. 31.
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cependant la référence aungme n’est pas clairguisqu’il s’'agit ié¢ des conditions de

vie atachées a un métigrarticulier de I'époque, soit celui de ravaudeti€ePourtant,

dans le caparticulierde Fougeret de Monbron, il n'aurait pas été surprenant de constater
a l';euvre dansMargot la ravaudeusenotamment,une thématique cynique, d’abord
parce que l'auteur est reconnu commé f¢hous aurons I'oasion détudierle cynisme

de Fougeret de Monbratians le chapitre suivant), maigalement parce qu’en préface
d'une édition del'ouvrage en question, M. Delon @igne le caractere cynique du
personnage, affirmant que[lie cynisme d’'une fille d’Opéra [Margot] devient la vérité
d’'une société de spectatie». Drailleurs, Coulet mentionne hméme que l'auteur de
Margot et du Cosmopolite(1753) est celui, parmi lesuteurs cités, dont les ceuvres

« méritent le mieux I'épithéte de cyniqi&s». Il préciseque ce qui caractérise 'emploi

du qualificatif cyniquepour les décrire réside essentiellement dans le fait quilst «
pour héros des aventuriers, des prostitugesdes ifles entretenues, bref que les
ouvrages cyniques ne se distinguent des romans de meceurs réalistes que par l'intention
plus agressive®®. Fait surprenant par ailleurs, la seule véritaBlérence au cynisme
gue nous awns identifiée se trouveads un passage d&§oux indiscret dans lequel
Diderot qualifie de cynique upersonnagendécentqui use de persiflag&’. Or, cette

299 Concernant le tonneau de la ravaudeuse et les références a Diogéne;Svdldrcier, Tableau de
Paris [t. X, Amsterdam, 1788], chap. DCCXCl«De Diogér», Geneve, Slatkine, 1979,
p.112: « Diogéne ne serait pas toléré aujourd’hui [...] Il n'y a plus que les ravaudeuses qui aient le
privilége d’habiter un tonneguencore esil coupé.» Voir encore G. Sand,e Dable a Paris Paris,
J.Hetzel, 1846, vol. 2, p. 15« La ravaudeuselogée commdiogene dans urtonneausurmonté d'une
niche a statue faite avec des cerceaux et de la toile esencore une curiosité disparsé/oir enfin

A. Jal, Salon de 1833Les Causeries du LouyreC. Gosselin(éd), 1833, p. 87 «Diogene serait
sérieusement ridicule avec son manteau troué etosmreay qui conviendrait tout au plus aujourd'hui &
uneravaudeusee la halle».

300 voir entre autredes commentaires dB. Trousson, ntroduction» in Fougeret de Monbron.e
Cosmopolite ou le Citoyen du morsigvi deLa Capitale des Gaulesu la Nouvelle Babylondordeaux,
Ducros, 1970, p. 15« Son ceuvre est secondaire, mais elle est forte, sans étre d'un-géraéors d'un
génie corrompu par la haine, noyé d’amertume, cynique, pittoresque a forme d’amosaksrpe 20:

« Avec son habituel cynisme Voir également]. H. Broome, «L'Homme au coeur velu”: the turbulent
career of Fougeret de Monbrenn Studieson Voltaire and the Eighteenth Centuwpl. 23, 1963, p. 185

« It appears that the principal fruits of this experience were a taste for dissolute living, a cgnieatpt

for court society, a certain salty humour [...], and much boredemet p. 186 «as he observes
cynically».

301 M. Delon, «Préface» in Margot la ravaudeusep. cit, p. 18.

302 Coulet,op. cit, p. 389.

303 pid., p. 388.

304 Diderot, Les Bijoux indiscretéDPV, t. lIl, p. 49): «Alcine, sans se déconcerter, simula quelques temps
un assoupissementcependant les femmes chuchotaient qu’elle avait des vapeurs. “Et oui, dit un petit
maitre, des vapeutCicogne les nomme hystériquesest comme qui dirait des choses qui viennent de la
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seuleréférence espar trop isolée pour conclure qugue ce soit du cynismeads &s
écrits libertins, celuci apparteant d'ailleurs a la catégorie des écrits galants et non
cyniques

M. A. Bernier souligne le caractére peu convaincant de cette classification, qui
exclut d'emblée des textes comrmBérese philosophe pour obscénité outrée ainsi

que l'entiéreté de I'oevre de Crébillon fils gour cause de géni€®. A son avis

Ce corpus [c’esi-dire les principaux titres de la bibliothéque libertinexau ©

siécle] est formé de ce que le siecle offre de plidame» : ni «galantes», ni
«cynigues», ni «mondaines», mais adoptant tour a tour ces formes les plus
diverses, ces krochures» que I'on prend sous son chevet invitent toutes a

une lecture furtive et cette attitude dérobée répond bien a la clandestinité et a
limpudence qui réunissent tous cegatits libertins» par dela les distinctions

de genre et les galeries de pefitaitres®®.

Tout en soulignant lamature impudique des principagrits libertins duxvii © siécle,
Bernier récuse leur cynisme, du moins comme facteur de classification. Pourtant, cette
tendance des commentateurs a lier libertinage et cynisme n'esofigs Soulet n'est

pas le seul a avoir constaté le paralidiattribution du cynisme augcrits libertins esén

effet commune dans la littérature. Prencagitre d’exemplele personnage du Vicomte

de Valmont dand.es liaisons dangereusate Laclos. Il n'estpas rare de voir son
libertinage qualifié de cyniqd¥. Et il ne sagit 1aque d’unseul cas, exemplaire sans
doute, mais parmbien d’autres, de représentations libertines auxquelles on attribue ce
qualificatif. DansDe Descartes au libertinageA. Staquet soulignenfin la portée

cynique des écrits libertins en termes de subversiorvalesirs ou, pour emprunter le

région inférieure. Il a pour cela un élixir divirc'est un principe, principiant, principié, qui ravive... qui... je
le proposerai a madame.” On sourit de ce persiflage, et ogiigue reprit: “rien n'est plus vrai,
mesdamesj'en ai usé, moi qui vous parle, pour une déperdition de substan(®pls aurons I'occasion
de reveniren détailsur la question du cynisme chez Diderot au chapitre suivant.)

305 M. A. Bernier, Libertinage et figures du savairRhétorique et roman libertin dans la France des
Lumiéres, 1734.75], SaintNicolas/ Paris, Pressade I'Université Laval L’'Harmattan, 2001, p. 41.

308 pid., pp. 4243.

37 'on n'a qua consulter kernet pour s’en convaincre.nQy retrouve maints exemples d’affirmation
selon lesquelles Valmont est cyniqueValmont est un libertin cynique qui &@éla séduction au rang
d'art» (http://lepointdesuspension.ovielog.com/article23187493.htn)l; « Son talent d'écriture se
manifeste par un cynisme qui fait écho a icétula marquise de Merteuil(http:/fr.wikipedia.org/wiki/Vi
comte_de_Valmont) « Mais Valmont est également et avant tout un personnage cynique qui fait fi de
toute la morale de son époque et de toutesdémurs de la société chrétiennéhttp://www.devoirde
philosophie.com/dissertatioralmontlibertin-52965.html) [pages consultéesl3 février 2012].
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vocabulaire cynique, de falsification de la monf&ie Pour toutes ces raisons—
autrement dit, considérarmes recoupements entre libertinage et cynisme, que l'accent
soit mis sur lintention d’auteur, les comportements dextagonistes, la volonté de
classifier les ouvrages ou quelques autres raisons permettant de faire-ed éshde

mise d’interroger les fondements de ces attributions.

Comprendre I'histoire du libertinage pose cependant des difficultés qui imposent
la prudence quant aux conclusions qu’il est possible de tirer d’'une étude despitides
antiques chez ldibertins, mais encore lorsqu’il s'agit de spécifier a quel libertidaye
fait référence Définir le conceptest déja, en soj problématique. Ereffet, mmment
d’abord cerner ce qui constitue le point commun entre ces nombreux auteurs libertins du
xvil © siécle que sonipar exempleGassendi, Naudé, Théophile de Viau, La Mothe Le
Vayer, Cyrano de Bergeraetc.? Comment par ailleurs définir leerhs qui existent
entre libertinage et philosophéhez des auteurs qui sont souvent I'un et l'autre, et parfois
a lintérieur d'un méme ouvrage Qu’'estce qui permet d'ailleurs de distinguer les
libertins desxvii © et xviil © siécles? Les spécialistes deeurtent depuis nombre d’années,
au probléme de déinition et de classification dedifférentes formes de libertinafj&

Dans un article intitulé ©e I'affranchi au libertin, les avatars d’'un mgtR. Pinhas
Delpuech propse unesynthése de I'histoirdu libertinage axvi © siécleé™. Elle résume
I'évolution du termdibertin qui, d’affranchi a impie, puisiébauché, comporte toujours
une signification péjorativeMais lon demeuredans l'ignorance en ce qui concerne le
xvii € siécle.Et mémesi I'on st R. Pintard qui a instaugé I'importantedistinctionentre
libertinage «d’espiit » et «de mceurs, celane nous donnaucun criterequi permettrait

de cerner en quoi le libertinage ®uiil © siécle se distingude celui dusiécle précédent

308 A, Staquet,De Descartes au libertinagéParis, Hermann, 2009, pp. 1005: «Cela signifie que le
libertinage se caractérise sans doute moins par ses critiques que par sa subversion ou, paer reprend
I'expression que JeaMichel Gros emprunte a Diogéne, par leurs falsifications. [...] Les libertins seraient
donc, en fin de compte, plus encore que des adversaires des pouvoirs politiques, scholastiégies»ou re
—ce gu'ils sont également des fauxmonnayeurs, rendant d’autantiplvolontiers la monnaie de la piéce
gu’ils la rendent en fausse monnaie.

399 Voir notamment R. Pintarchp. cit.; A. Adam (dir.), Les libertins au XVfi siécle Paris, Buchet
Chastel, 1964 et J.S. Spink,La libre pensée francaise de Gassendi a Vi@taParis, Editions sociales,
1966.

319 R, PinhasDelpuech, ©e Il'affranchi au libertin, les avatars d’un mwoin F. Moureau & A:M. Rieu

(dir.), Eros Philosophe discours libertins des LumiéreBaris, HChampion, 1984, pp. 120.
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Car il semblegquele xvii © siéclen’aretenu que le second sens, bien qu’il demeure le plus
souwent soutenu par le premieAinsi, pardela cete classificatiorfaisantautorité mais

qui tend depuis quelques annees étre renise en question, il impatd’identifier des
éléments qui permethient d’établir cettedistinction, notammenten ce qui a traitwu
caractére «nasqué> du premier, qui dissimulerait, par exemple, un contenu athéiste sous
couvert de fidéisme en s’adressant a une dliinitiés », etune volonté de diffusion du
savoir qui caractériserait le second et ferait évolueot®n de masque vers une nouvelle
dimension. Musserionsalors mieux en mesure deerner la réception du cynisnd@ans

les écrits libertins dwvin ® siécle, ainsi qudes transformations qui s'exercent sur le

concept a travers @orpus

Bien que la réception du cynisme &wull ® siécle délorde notre propgsnous
pouvonsaffirmer gqu'’il existe plusde références classiques a Diogéne et au cynisme dans
les écrits libertins dwvii® siécle, c’est-dire qu'il estplus fréquent d’ytrouver des
références directes aux représentants et armairtelogie du cynisme, ou biea des
thématiques cyniques agennues. Dans un article sur fpdace du cynisme dans la
philosophe liberting J-M. Grosmet toutefois en garde contre les fausses attribugbns

filiations que I'on pourrait tirer de ces références

Il s'avere délicat de s’interroger sur une source antique du mouvement libertin,
et cela pour au moins dewaisons. la premiere est que, quelle que soit
lapparente adhésion qu'un philosophe libertin apporte a une doctrine
philosophique, cellei sera toujours soupconnée d’'étre mise a distance par sa
posture sceptique et elle se verra de ce fait invalidéebdéendans sa prétention

a déterminer la position propre de ce penseur. La seconde raison, qui me semble
plus décisive, est que le libertinage se présente, dans sa dimension érudite, sous
la forme d’un éclectisnie’.

C’est pourquopréciset-il qu'« [i]l est impératif [...] de trouver des irdices» attestant
d’'une connivence particuliere d’'un libertin avec une doctrine, donnant accellee
place privilégiée parmi la multitude des références offéftes Cette réserve est
effectivement trés pertinente, puigu’elle permet d'éviter les conclusions hatives

311 3-M. Gros, «La place du cynisme dans la philosophie libertirie Libertinage et philosophie au X¥II
siecle (7)op. cit, p. 121.
312 pid., p. 122.
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conernant l'allégeance d’un autearla philosophie cynique dans ce cas particulier
chez les libertins duxvii® siécle — mais également chez des commentateurs qui
pourraient, pour différentes raisons, voir du cynisme la ou un auteur n'y fait aucune

référence explicite.

Dansun article antérieur traitant de& pratique de la dissimulation dans lesit§
libertins, Gros avait par ailleursouligné le dépassement de la position sceptique du
libertinagechez La Mothe le Vayemar le biais de références a la figure antique de
Diogéne:

Il me semble en effet qu’il y a beaucoup de cynisma@ sens propre dans ces
«orgies philosophiques, ascétiques et libertines, ou I'on ne boit que de I'eau,
dans ce godt de la provocation et de la perpétuelle raillerie. Sans doute cette
dimension cynique prendra tout son essor avec Cyrano de Bergerac, mais elle est
déja présentehez La Mothe le Vayer. PhilosopheProtée, animal amphibie, le
libertin nen finit jamais de tronquer une identité pour une autre, de changer de
terrain, d’échapper a nos prises en inventant de nouveaux leurres, de nouveaux
masques. Et de ces masquegpariés», Diogéne n’'est sans doute pas encore
'ultime figure. Car derriére tout cela, il y a, pour le libertin, la présence vivante
d’'une tradition antique, celle d'un ris discouru et philosophique Rire
mélancolique dont la paternité revient & DéritecRire de la solitude lucid®.

Gros mettait ainsi l'accent sur le fajjue La Mothe le Vayer avait une tendance a
« “apparie[r]” Démocrite a Diogene dam la Vertu des paiensn faisant allusion au

3145, Il mortrait égalementque lauteur accordait une place

“rire de Démocrite
singuliere a Diogeneet, par le fait méme, quedans le combat antihrétien, le cynisme

se trouvait désigné comme occupant une position stratégique essentielle

Dans sonarticle sur la place du cynisme dans la philosopbiertine, Gros
poursuit donc ce travail de recensement d’indices permettant de documesetés «
prédilection libertine pour le cynisfi8». Il débusque legshématiques du cynisme

s’accordant avec la démarche libertipencipalement chez La Mothe \éayer et Cyrano

313 J-M. Gros, «Le masque du “scepticisme chrétien” chez La Mothe le Vayier Libertinage et
philosohie au XVIf siécle (5) op. cit, pp. 9798.

314 bid., p. 98, note 43.

315 Gros «La place du cynisme.», art. cit., p. 122.

318 pid., p. 123.
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de Bergerac, et préseniae séie de passages ou cecixse trouent en accord avec les
préceptedu cynisme, notamment en ce qui concerra philosophie comme art de
vivre, la raillerie, la provocation, le plaisir souverain de linvectilge transgression
exemplaire des normes religieuses comme de la bienséance des*'fmeeles
ultimement, la place de choix accordée alarté dans ces philosophies. Il souligne par
le fait mémed’existence d’un lien privilégié entre libertinage et gme:

[...] Il y a dans cette attitude quelgue chose qui déborde largement le simple
scepticisme. En effet, cefai n’exige qu’une suspension du jugement et non une
attitude active de provocation. [...] Or le libertin méne un combat [...] ou il
rencontre de noveau le cynisme combat contre le conformisme, et en
particulier le conformisme religieux. Autrement dit, il ne suffit pas, dans
I'abstrait, d'opposer une coutume a une autre, une opinion a l'opinion inverse,
en concluant que tout est relatif. 1l fautsai) pour un réel déniaisemens, le
témoignage de transgressions effectives, d’attitudes sacriléges, de
comportements intempestifs. Il faut choquer les certitudes ét4blies

Ces données confirment dote présencede multiples références a Diogeéne eix a
thémes cyniquedans lecorpuslibertin du xvii ¢ siécle, contrairement a celui dwin ©
siécle non seulement dans un désir érudit d’en faire étalpger en invaliderensuite
sceptiquemenlkes princigs, mais égalemendans une démarche philosophigue qui s’en

inspire.

S’il' y a encore pu d’études sur le sujeBros n'estpas le seul a avogonstaé
I"influence du cynisme sur la littérature libertinexdu © siécle. EKeller g pour sa part
consacré un article détaillé a I'étude du cynisme dafistbire comique de Franciode
Charles Sorét® qui, par le genre littéraire dspoudogeloiorauquel on peut le rattacher,
appartient déja en quelque sorte & une tradition cyffigudais plus pécifiquement,
celleci s'intéresse a I'évolion du personnage principal et a ce gu’elle appséte
«tentation cynique». Elle identifie une premiére réfémmna 'anecdote de lventeaux
enchéresle Diogénepuis a Hercule, modéle par excelterdu cynismege qui 'améne a

affirmer que I'entrée de Francion au service de Clérante, son maése,résolument

317 bid., p. 128.

318 pid., pp. 125126.
39k eller, op. cit.

320 pid., p. 121.
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placée sous le signe du Cynishie. Sous plusieurs aspects, elle établit des paralléles
entre des comportements de Francion en sa jeunesse et difféhémhatiques cyniques.

Elle rappelle par ailleurs I'objectif pédagogigie cynisme, qui ne sert pas uniquenment
pourfendre les vices des hommes, mais a les corriger. Or, a ce premier moment

« cynique» qui caractérise la jeunesse de Francion, succetisiliusion:

Le héros arrive progressivement a l'idée que I'on ne peut pas corriger les
hommes, ce qui est lourd de conséquences, la formulation de ce constat
ébranlant I'édifice cynique et le rendant caduc. C’est pourquoi Francion
introduit dans son agdes modifications qui tiennent compte de I'évolution de

sa penséeloin de se renier il entend conserver son fraparler—, il désire
s’exprimer de maniéere plus discréete, ménager ses intéréts en société et cultiver
un égotisme introverti. Le Cynisnmeapparait plus tout a fait commeur court
chemin vers la vertws et la nécessité s'impose de trouver une autre philosophie

pouvant y conduire Francion est de moins en moins cynique et de plus en plus

libertin®22

La distance avec sa position initizle manifeste notamment par une recherche de plaisirs
raisonnéset l'auteur souligne que le passage de la révolte ouverte a la lutte a couvert
est un indice supplémentaire de la ligne de partage entre Cynisme et Lib&ffimage
Ainsi, le cynisme de Fraimn n'aurait été qu’une tentation, voire une erreur de jeunesse,
étape intermédiaire avant que ceatuine devienne libertin. La fin de l'ouvrage laisse
effectivement penser que la position cynique nfest le fin mot de l'histoire. &ns une
deuxiéme réféence au cynisme, Francion se fait accuser d'adiriqué de la fause
monnaie,en référence a I'anecdoamtique rapportée précédemmentid/icontrairement

a Diogéne, quassume les conségpces de cet acfmar son exjl voire en faitle geste

* notre libertinse défendbien d'avoir eu part & ce crime qui

fondateurdu cynisne®2
mérite condamnatiori_’article de Keller est donc partiteérement éclairant, en ce gu'il
invite ainterroger la figure du libertin comme dépaseetrde la position cynique. Keller
admet toutefois ne pas épuiser I'étude du cynisme dans ce seul ouvrage, #iloquan

pertinence depousser plus loin I'analyse des différentes figuresyhisme, proposant

321 pid., p. 107.

322 pid., p. 117.

323 pid., p. 119.

324Bien entendu, je prends ici un raccourci, en attribuant & Diogéne le récit de I'origine de l\gtigieeC
lequel fut sans doute le fruit d’'une tradition ultérieure a lui.
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mémeque le rsonnage du maitrannonceun cynisme au sens actudli termé®.

Notonsa cet effetque Sorel ne qualifie toutefois pds cynique cette position libertine,

comme nous serions tentés de le faire d’un point de vue contemporainuRienteaire,

cela 'ameénea nier la pertinence de la geste cynique, dans un dépassemeint tjbert

profite davatage a lindividu. Il faut donc sdemander si I'évolution du concepe
cynismene naitrit pas d’'une désillusion devant denstat moderne de I'impossibilité de
corriger les hommegossibilité sur laquelle reposaibbjectif premierdu oynisme.Cela

dépasse le cadre que I'on s’est donné, niaerait, dans cette optiquetéressant de

faire une étude plus poussée de cette question, autant chez les auteurs du Grand siécle que
dans une perspective plus large d’'une étude de la i@eajt cynisme chez les libertins

que mus avons limitée, ich ceux dwvii © siécle.

En ce qui concernées distinctions entrdes libertinages desxvii® et xvin ®
siécles il semble entendu que le premier s’est vu contraint de dissimuler ses légses
plus hardies aux yeux de la censure et de les réserver, sous couvert de masques, a un
public d'initiés, alors que le siécle suivant se serait attaqué plus librememtoaurs, par
une diffusionlarge de ses critigues contestatginegttant en scéne et dévoilant par
conséquent les jeux sociaux a I'ceuvre dans Esciété de I'époque. Bien sdr, la thése
de la dissimulation au sein des écrits libertinslfaibjet de débaté® mais elle permede
suposenne cohérence dans l'interprétation du couliettin, et possede ses défenseurs,
dont J:-P. Cavailléqui cible certainsndices permettant de repérer les endroi un tel
procédé serad 'ceuvré?’. Si'onaccepte cé¢ thésel’ on arrivemieux, non seulement a
fonder le concept de libertinagi xvii ¢ siécledans une démarche de contestation des

autoritésmalgré son apparent conservatisme, mais également a trouver une continuité

325 |bid., p. 118, note 67. Elle utilise pour sa part la notiorcdgnisme moderne (qu’elle identifie au
concept deZynismus pour le décrire. Il faudrait cependant pousser plus loin I'analysegbiaien mesure
dese prononcesur la question de savoir si I'attribution est justifiée

326 plusieurs s’y opposent {B. Qavaillé laisse entendre que ses opposants sont nombfaix
Dis/simulations JulesCésar Vanini, Frangois La Mothe le Vayer, Gabriel Naudé, Louis Machon et
Torquato Acceto Religion, morale et politique au XVIsiécle Paris, H. Champion, 2002, 872));
d’autres soulignent qu’elle n’épuise pas I'ensemble des interprétations possiltepdr exempleH.
Ostrowiecki, «Le libertinisme et le masquein Libertinage et philosophie au XVBiécle (5) op. cit, pp.
47-56).

327 \oir Cavaillé, «Libertinage et dissimulation. Quelques éléments de réflexiom Libertinage et
philosophie au XVfisiécle (5) op. cit, pp. 5782, ainsi quédis/simulations. ,.op. cit.
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entreleslibertins desxvii © et xviil © siécles, alors qu'ils apparaissent si différe@smme

le remarquésros,une leture cyngue des écrits libertins fait voir qu’

[...] Il y a une continuité petdtre plus profonde qu’'on a tendance a 'admettre
entre le libertinage duvii® siécle, érudit et dissimulé, et celui du siécle suivant,
s'attaquant aux meceurs et provocateur. Car la figure de Diogépe permettait

[au] sage d’'étre larron, adultére, et sacrilege si bon lui semblad Mothe le
Vayer, Dialogues a l'imitation desAncien$ vient combler la distance ainsi
établie. Elle permet au libertin de continuer de revendiquer sourdement son
impertinence active, malgré la nécessaire dissimulation qui a suivi les attaques de
Garasse et le procés de Théopffle

Il est dés lors mvisageable de considérer qu’'une ménpdhidosophie» se manifeste dans
un courant de pensée quer’nomme libertinage, ce qui pernpetr ailleursd’expliquer
les liensqui existent entre libertinage et philosophiexau © siécle. Parallelement a cette
diffusion élargié®®, soulignons quda ndaion de masque éle dans le libertinage du
xviil ¢ siéclevers une composante sociale de dissimulation des vicds manipulation
d’autrui, et cevia un jeu social dont les régles, connues des initiés, crédmin geut
dire, un «intertexte» qui se révele au lecteurelli-ci devientle récepteur d’un savoir
dont les protagonistes, eux, savent ou ne sgvas user, les plagt automatiquement
dans la position du libertin manipulateau desvictimes dupées. Quelgue chose en lien
avec la manipulatioest adoncl'ceuvre au sein deette pensée libertingui évolue et

trouve son apogée au siecle des Lumiéres.

Dans cette section, nous avons par conséquent voulu extraire ces aspects du
libertinage qui se diffuset du masque qui se métamorphose, notamment a travers la
notion de persiflage étudiée pl. Bourguinat. lispermettent de mieux comprendre la
portée de l'attribtion cynigue du libertinaggpar une étude des principaux écrits libertins
du xvin® siécle ssceptibles d’étre en liemvec cette question. En incluaneux
mentionnés en débde section, lesquebppartiennent & classification d&€oulet, notre

%28 Gros, «La place du cynisme.», art. cit,, p. 126.
329 \/oir notamment R. DarntorEditions et séditions. L'univers de la littérature clandestine au XVIII
siécle Paris, Gallimard, 1991
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corpus libertin compte plus d’une trentaine d’ouvrag@sMais parmi tous ces écrits
libertins, deuxseulement font mention explicite de Diogéne ou du cynisme, soit un
ouvrage anonyme attribué a un certain M. de SE#s amours de Lais, histoire grecque
etun second ouvragee Godart d8eauchamps, intitulAihcrappih, histoire grecqué".
Notons d’'abord que les deuxie figurent pas parmi les romans libertinsyriques»
pointés paH. Coulef*2 Précisons ensuite que nous n'alemwds pas, dans tte section,
le cas singuliede Sad, puisqu’il n’est bien souventpas considéré comme un auteur
libertin, d’'une part, et que, de l'autréé fera l'objet d’ure attention particuliére au dernier
chapitre de la thése. Evidemment, il existe mestions d cynisme dans d’autresuvres
de I'époque lesquellespourraient, pour différentes raisons, étre considédées une
perspective libertine. C'est notamment le cas Bgoux indiscretsde Diderot, des
Mémoiresde Casanova, ddaysan pervertile Restif de la BretonndesLettres juivesie
Boyer d’Argens et duCosmopolitede Fougeret de MonbronoBr des raisons’ordre
méthalologique, nous avonshoisi de les aborder awhapitres suivans, dans le cadre
degjuek nous ferons I'étudeles ouvrages duvii € siécle qui abordent la question du

cynisme.

Concernantles deux textes diaut mentionnégsoit Les amoursde Laiset
Aihcrappih), soulignons qu’ils sont d’emblée cyniques en vertu des référditeetes au
cynisme antique qui y sont contenuBsns cette mesurds ne nous permettent pas de
formuler une conception qui serait proprement moderne du cynisestadaire qui se

339 Dressoneen la liste Anonyme,La belle libertine; Bastide,La petite maisotil 763]; Boyer d’Argens,
Thérése philosoph§l748]; Baret, Mademoiselle Jaute [1758]; Caylus, Ma vie de garcon1748];
Chevrier,Le Colporteur[1762]; Crébillon fils, Les égarements du cceur et de I'esfit36], Le Sopha
[1742]; Dorat,Les Egarements de Juli#756], Les Malheurs de I'inconstang&772]; Duclos,Acajou et
Zirphile [1761], Les Confessions du comte de ¥¥741]; Fougeret de MonbrorMargot la ravaudeuse
[1750]; Gervaise de Latouchdistoire de m Bougre, portier des Chartreupd741]; Gimat de
Bonneval,La Fanfiche[1748]; Godard d’Aucour,Thémidor [1745]; Godartde Beauchampgihcrappih,
histoire grecqe [1748]; Laclos, Les liaisons dangereusg$782]; M. de S*** Les amours de Lais,
histoire grecque Mirabeay Le Rideau levg1786]; Nerciat, Félicia ou Mes fredainefl775]; Prévost,
Histoire de Manon Lescayfi753]; Querlon,Psaphion[1748]; La Morliére, Angola, Histoire indienne
[1746]; Villaret, Antipaméla[1742], La belle Allemand§l745]; Vivant DenonPoint de lendemaiflL777

& 1812]; Voisenon,Les exercices de dévotiomtistoire de la Félicit§1751], Le Sultan MisapoyfL746].

31 'ouvrage est aussi connu sous les titrsparchia, Histoire galanteet Les Amours d'Hypparchie et
Cratés, philosophes cyniques : histoire grecque

332 | 'observation s’applique d'ailleurs a biedautres ouvrages, lesquelsnt également suscité des
commentaires sur leur cynisme, malgré I'absence de mention de l'auteur a c€exgeins notamment
auxLiaisons dangereusete Laclos citées précédemment.
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distinguerait des anecdotes antiques ou simplement de ce qui fut retersiadl&f@oque
moderne, a I'exception peétrede Godart de Beauchamps ,gcomme nous le verrons,
permetde porter la réflexion piavant. Plus t6t, nous avoolsservéqu'il n'est pas rare

de rencontrer de telles références cyniques chez les libertingi@siécle. @squelques
exemplesmontrent qu’il en existe aussi awi © siécle. Cependant, le premier ouvrage,
celui attribué a M. de S***s’estavéréinintéressant pouratre propos, puisque l'unique
référence au cynisngue nous y avons trouvéeaarpour objectif que d’établir la notoriété
de I'héroineprincipale qui n'est autre que Lais, la célébre courtisane grecque. Ainsi,
lauteur se contente deamtionner, en avasgropos, qu'elle entretint jadis des relations
avec Diogéne, comme avec bien d’autres philosophes de I'époque d'&ifleBur la
suite, le récit ne se distingue plus, en termes de cynisme, de nimporte quel autre écrit

libertin.

1.21 Godart de Beauchamp#ihcrappih, histoire grecque

Pour ce qui est du second téXfecelui de Godart de Beauchamjpps’agit d’un
récit a la premiére personneacontant l'histoire de la Cynique Hipparchiaalias
Aihcrappih. L'on ne sapour quelleraison l'aueur a choisi de faire unaversion dans le
nom du personnage. Devraih S’attendre a ce qu’elle renverse notre conception du
cynisme? L’hypothése est plausible, mais nous ne saurions la confirmer avec certitude.
Bien que les réfé@nces au ayisme releventle I'anecdote antique, ellesont baucoup
plus centrales au récite qui rend I'ouvragérésintéressant pour noud’autant qu’elles

en isolent un aspect singuliesoit 'impudeur fondamental & une coeption moderne du

33 M. de S*** Les amours de Lais, histoigrecque Londres [Pari®], 1765, pp. iiii [en ligne:]
http://find.galegroup.com/ecco/infomark.do?&source=gale&prodld=ECCO&userGroupName=mont8873&
tablD=T001&docld=CW3314085834&type=multipage&contentSet=ECCOArticles&version=1.0&docLev
el=FASCIMILE [page onsultée le 23 aolt 2012k Lais fut la plus célebre de toutes les Courtisanes
adorée des hommes, enviée des femmes, que pelleadjouter a sa gloire Ses appas furent I'écueil de
tous les Sages de la Gréce. Un de ses regards renversait 'oderpiiesieurs années de réflexions &
d’'austérités, & les Philosophes ne semblaient s’endurcir avec tant de soin contre les traittugeélague

pour rendre le triomphe de Lais plus éclatant. En effet, tous dériderent leurs fronts sauvagesla &s

appas tous lui rendirent les armes & tombeérent a ses pieds. / Démosthenes vint d’Athenes a Corinthe lui
apporter son hommage. Diogéne le Cynique sortit de son tonneau pour se jetter a ses genouse fut as
heureux pour verser dans son coeur I'amoifegbrdlait. Aristipe la vit, & cessa d’étre sage.

334 Nous revoyons a I'édition delipparchia, histoire galanteproposée par M. Cortey, E. Leborgne et

F. Lotterie Courtisanes et philosopheBaris, Société francaise d'étude du-kluitieme siecle, 2013), que
nous n'avons malheureusement pas eu I'occasion de consulter avant le dépot de cette thése.
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cynisme, maisqui établit par ailleurs nous le verrons sous peune distinction
importante entre cynisme et libertinadgan préface a I'ouvragd€;odart deBeauchamps
affirme que, comme H]a Galanterie a regné de tout tems, Aihcrappih n'a rien qui la
distingue de la pipart des Femmes de ce Siécle, que l'action remarquable qui se passa
sous le Portique d'Atheri&3». Autrement dit,l affirme que,libertine comme la plupart

des femmes, son impudeur cynique fand néanmoins uniquepuisquelorsque son
partenairequi n'est autre queCrates n'arrive plus a rempliauprés d’elleson réle
d’amant impudique elle se met a la recherche d’'un homme qui osera faire preuve
d’autant de fermeté, de liberté et de franchise qu’elle a I'égarsked désirs. |l n’en

trouverapourtantaucun, pas méme chez les Cynigdewocation

Victorieuse de Crates, je crus pouvoir jouir de la liberté permise par la Secte que
javois embras®[...] Mais 6 foiblesse humairlel'y vis des Philosophes de
toutes Sectes, j'y vis delommes de tat age: Le diratje ? J'y vis des Cyniques,

qui le feu dans les yeux ne respiroient que le combat, & je n'en vis pas un assez
hardi, pour venir éteindre [...Une flamme, dont il aimoit mieux déveren lui

toute l'ardeur, que de rendre lelific témoin d'me si belle utt&®.

Celafait en quelque sortd’Aihcrappihune cynique plus gynique» dans ses principes

gue les Cyniques. L'on constate un enjeu semblable lorsqu’elle et Cratés se voient
contraints de cesser leurs pratiques ou de quitter Athenesapoirtroublé I'adre

public. Alors que celuci souhaitraitse somettre, elle le convainglutdét de ne pas céder

a la basesse de renoncer a ldilnerté, préférant s’exiler plutdét que de brimer leurs

principes:

Cet Arrét, quelque dur gu’il pat parodt n'eut rien d’affligeant pour moi. Mais
Crates, cet homme que je croyois si ferme, parut déconcerté. Il faljtcdder

a la force nos préceptes joints a lautorité, pouroient triompher des fausses
préventions, & nous venger des Jugements iniggeshommes Mais par quel
malheur, nous avons l'autorité contre nous, nos préceptes, quelques justes qu’ils
soient, sont une foible ressource, sur tout avec des hommes qui les
désaprouvernt Ainsi que faire? Mon parti est pris je céde a la force, nos
plaisirs pour étre secrets, n'en seront pas moins exquis.

335 Godart de Beauchamp&ihcrappih, histoire grecques.l., 1748, ®réface» [en ligne:] http://books.goo
gle.ca/books/about/Aihcrappih.html?id=ouRNAAAAcAAJ&redir_esc=y [page consultée le 30 mai 2012]
%3¢ |bid., pp. 3334.
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Lacheté honteudedéguisement détestabllen’écriakje, a qui se fier désormais

si celui que je croyois le plus intrépide de tous les hommes, a le cceur?si bas
Ecoutesmoi, lui disje, & suis mesonseils, sinon je t'abandonne pour jamais
Cédons a la force, |'y consenMais cédons/ sans bassesséuyons cette Ville
ingrate, fuyons ces Juges inique®’autres moins prévenus qu’eux, Nnous
recevrons favorablement, que ces hommes aveugles coaedamos actions,
nos peres leur en ont donné le draihais qu'ils triomphent de notre liberté,
c’est & quoi je ne consentirai jamiais

Bref, l'auteur fait d’Aihcrappih une cynique exemplaire et souligeeqai la distingue
des libertires, soit justemet la mise en pratiqudel'impudeur cyniqie, préceptgu’elle
refuse d’'abandonnerL’on voit ainsi que le cynismeprésentdans ce texte différe
grandement du kbertinage cynique qui fondeles attributions que nous avons vues
auparavant. Ici, c’est justement parce qu’elle radicalise son liberteragefusant de le
voiler qu’Aihcrappih se distinguedes libertins, lesquelse permettent en privé une

conduite qu’ils masquent en société.

Enconséquence de quanalgré la fréquence des attributiamtemporaines de
cynisme dans les écrits, ainsi qokez les auteurs et personnages libertinsxdu
siécle, nul ne fait mention d’un cynisme au sens ou nous attribuons ce qualificatif de nos
jours. Demeure donc entiére la question de savoir comment, d’'une réception moderne du
cynisme qui en retient son caractere impudique, nous en sommes venus a cette
signification contemporaine qui nous fait trouver abondamment de cynisme dans la
littérature ibertine duxvii ® siécle, et ceindépendamment des conceptions réelles du

cynisme qu’ont les auteurs de I'époque.

On trauve une piste de solution @ problemedansLe siécle du persiflage
d’E. Bourguinat, qui, 8 donnant du libertinageette définitionempruntée a R.aufer:
« Le libertinage vrai [...] est la volonté de dominer sur atifwi, offre une lecturedu
libertinageaxée sur une dimension bien singuljéseit celle dupersiflage,qui concerne
spécifiquement lexviil © siécle et se distinguear conséquerde ce quicaractérisait les

337 bid., pp. 7678.
338 R. Laufer,Style rococo, style des Lumiér&aris, J. Corti, 1963, p. 139 (cité dans Bourguirasicle
du persiflage 1734789 Paris, PUF, 1998, p. 1p4
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libertins du siécle précédent. Erettant 'accent surle jeu de domination sociala
I'ceuvre dans le libertinage duwin © siécle cette notion éclaire du méme colipistoire

du cynisme

On pourrait, enrésumé, reconstituer le raisonnement des roués de la facon
suivante: si ’homme est vraiment une machine, non seulement son corps, mais
son ame, ou ce qui lui en tient lieu, peuvent faire I'objet d’'une étude précise,
scientifique; celui qui ménera cettétude a bien pourra, avec plus d’ambition
gu’'un philosophe [...], parvenir a maitriser, non seulement sa propre machine,
mais aussi celle d’autriif.

Nous verrons graduellement ce qui rend cette interprétation pertinente a I'histoire du
cynisme, mais il estlair qu’au cceur de cette logique libertine se trouve une conception
matérialiste de 'lhommequi sert de justification a une volonté d’instrumentalesgtrui.

Dans ce contextd,autre n’estpour le libertin ou lgoué qui sont ici synonymes, qur

moyen de parvenir a des fins moralemhequestionnables. 'image du marionnettiste
utilisée par Bourguinat pour décrifentreprise libertine se trouve en ce sémgt a fait
appropriée le réve du libertin serait de tenir les ficelles desmationnettes qui
'entourent afin d’échapper a sa ndition humaine «nachinale». Fus celukci tient-il

du machiniste, moingsquet-il en effet d'étre tenu pour usémplemachiné®.

Ainsi, I'entreprise libertine procéderait en deux teffibsll s'agirait d’abord
pour le libertin de maitriser, dans une optique mécaniste, sa promackine> afin
d’éviter la manipulation. Cette connaissardgs meécanismes propreslaa« machine
humaine» lui permettrait ensuite de savoir quetssorts faire jouer chez autmour
vaincre l'opposition a ses projets. Processus de dormaimde I'autre par le démasquage
de ses passions, le libertinag®liquerait donc le persiflagel ferait du moins de celui

ci un procédé central a sa compréhension

On voit de quelle ressource dstpersiflage pour I'entreprise libertine, dont il
accompagne chacune des étapepermet au roué de dissimuler ses intentions
tout en dévoilant les ressorts cachés de son interlocutiurfaire jouer ces

339 Bourguinat,op. cit, p. 108.
340 Id

341 Bourguinat,op. cit, pp. 109112.
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ressorts et devenir ainsi lerachiniste» d’autrui; enfin, d’obtenir de sa victime
sa soumission complé&fé

Cette conception du libertinagqui consiste en l'art de manipuler aufrse trouvepar
conséquenen lien direct avec la notion de méchanceté. D’ailleurs, il existe a ce sujet un
article de M. Pdisson, lequeltraite de la 4node de la méchancetécommed’une

« maladie morale amvii © siécle» et montre que celei, avec la pratique du peflsige,

était a ce pointourante dans la société de I'époque qu’on en est venu a niipdude
distinction entre le méchant hommel'®bmme du mond&>. Nous reviendrons sur cet
aspect de la société dwii © siécle, ainsi que sur ses liens avecyaisme au chapitre

suivant.

Mentionnons enfin, pour clore cette section sur I'héritage libertia,lg notion
de persiflage permet de faire le pont avec le discours philosophique, qu’on ne peut

d’ailleurs, comme plusieurs I'on souligné, entierement départager de I'écriture libertine

[...] on ne saurait vraiment recevoir une thése se proposant a&tendus le

xviil ¢ siécle une telle opposition entrghkilosophie» et «libertinage» sans nier

du méme coup le souci constant, chez plusieurs auteurs et parmi les plus
considérables, d'allier la réhabilitation des passions a la critique des préjugés,
I'exercice de la raison & la pratique des plai$irs

342 pid., p. 118

343 M. Pellisson, ¢.a mode de la méchanceté. Une maladie morale au $&iéicle» in Nouvelle Revye

vol. 26, 1905, p. 472. Il est & noter que Duclos faisait le méme cordtatméchanceté n’est aujourd’hui
gu’'une mode. Les plus éminentes qualités n'auroient pd jadis la faire pardoner, parce qu'elleene pe
jamais rendre autant a la société que la nrégdta lui fait perdre, puisqu’elle en sape les fondements, &
gu’'elle est pata, sinon I'assemblage, du moins le résultat des vices. Aujourd’hui la méchanceté est réduite
en art, elle tient lieu de mérite a ceux qui n’en ont point d’'autre, & sblm@ndne de la considération
(Considérations sur les moeurs de ce sificI&1], p. 195 [en ligng https://play.google.com/store/books/d
etails/Charles_Pinot_Duclos_Consid%C3%A09rations_sur_les m%C5%93urs_?id=AESGAAAAQAAJ&Te
ature=order_historfpage consultéke 7 aodlt 2013]

344 Bernier, op. cit, p. 26. Il précis¢pp. 2930): «A la suite de Palissot, il y a sans doute tout lieu de
reconnaitre le caractére pluriel des Lumiéres en maintenant la tension qui existé\afiié@rérvertueux

et celui qui «mésuse» des Lumiéres. Toutefois, a 'honneur des philosophes les plus radicaux cette fois, il
faudrait ajouter que le mauvais usage des Lumiéres entretint toujours un rapport de conformité avec une
libre pensée s’ouvrant sansesse a I'audace libertin@utrement dit, & une hardiesse explorant toutes les
ressources cigues du discours philosophiqueA titre d’exemple, il ajoutép. 31): « cette ceuvre [celle

de Diderot] n'a pas dédaigné de paraitre quelquefois sous @sttrilvertin et, en pareil cas, le libertinage
devient un motif destiné a relever le savoir philosophique d'un contrepoint insolent.
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Bref, Bernier résuméi parfaitemente que plusieurs spécialistes ont taché de montrer, a
savoir que la philosophie des Lumieres, et nhotamment son matérialisme, ne peuvent se
penser indépendamment dépercussions qu’entraine a sa suitéilertinagé*”, et nous

partageons cet avis.

1.3 L’héritage moraliste

Par I'étude du cynisme chez les libertirgnsi que parla présentation de
'ouvrage de Godart de Beauchamps, nous avons quelque peu devancé le cours annoncé
de notre analyse, en présentant un exemple de la réception du cynisme ‘aiecle.
N’anticipons donc pas davantage sur ce qui suivra et poursuivoets examen des
traditions qui ont influencé la pensée francaise des Lumiéeres et, partant, la réception
moderne du cynisme. Un troisieme héritadjan impact notoireest celui des moralistes
du xvi® siécle, notamment grace des ouvrages comme leSlaximes de La
Rochefoucaultf® et Les caractéresle La Bruyére. En effet,om seulement ceux qu’on
appelle les moralistes ont, par leurs écrits, contribué a faire de la réhabilitation des
pasions un enjeu fondamental dekilpsophes des Lumieres, mais la genesdes
répercussins de ce courant illustreffés tensions qui existent entre jansénisme et libre

pensée anvii © siecle.

D’abord La Rochefoucauld, dans skkaximes s’applique a dévoiler ce qui se
cache derriere les masques de la vertu et du désisedent. Par 'examen de plusieurs
vertws, il ramene toutes les conduites humaines a I'amoopre, qui serait toujours, en
derniére analyse, leur premier ressort. L'idée que I'essence de nos actions se réduit a cet

amour que l'on se porte & sméme viendrid par conséquent infirmer le caractere

%5 'on n'a qu'a penser aux travaux d’O. BlochA«propos du matérialisme d’Ancien Régimen
Annalen der Internationah Gesellschaft fur Dialektische Philosophtgocietas Hegelianavol. 6, 1989,

pp. 138144; et «L’héritage libertin dans le matérialisme des Lumiéres Dix-huitiéme siéclen®24,
1992, pp. 7382; ou encore de R. Mortier, kkes voies obliques de laropagande philosophiquein Le
Cceur et la Raisonrecueil d’études sur le dikuitieme siecleOxford, Voltaire Foundation, 1990, pp. 381
392. Pensons également &@uVrage d’'A. Torerdbad, Libertinage, science et philosophie dans le
matérialisme de @rano de BergeradParis, H. Champion, 2009

346 Sur l'impact de La Rochefoucauld au siécle des Lumiéres, voir notamment larticle de J. Dégrun, «
réception detaximesdans la France des Lumiésetn De Descartes au romantismétudes historiques

et trtmatiquesParis, Vrin, 1987, pp. 896.
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désintéressé des sentiments, méme les plus altruistes. En révélant la natudeséelle
vertus humaines, c’esdlonc la notion méme de vertu qui se voit dévalorisée. Ces
fondements, comme le remarque Bourguinat ageate La Bruyére, donneront l'idée

aux libertins de systématiser ces attaques faisant de toute vertu le masque des passions les

plus viles:

On reconnait clairement, dans ces calculs et dans ces stratégies de pouvoir,
I'ébauche de l'art du persiflage gsé développera au siécle suivanbserver

autrui en masquant ses propres sentiments et ses propres objets, le manceuvrer
pour le conduire ou l'on veut, c’est le programme méme du libertin persifleur.

Quant a la représentation de 'lhomme comme hommaehire, sans doute-a

elle fait son chemin chez les philosophes a partir de la notion d’amaghine
inventée par Descartesnais pour ce qui est des mondains, c’est également dans
le cadre de la société de cour qu’elle a commenceé a se diffosgtempsavant

gue La Mettrie, Helvétius ou d’'Holbach n’écrivent leurs ouvrages, les mondains
ont appris dans lelaximesde La Rochefoucauld que 'homme n’était qu’'une
machine composée de ressorts aussi vulgaires que I'epropre ou I'intérét*’,

Bourguinat mont ainsi que larzision de I'homme que nous propose La Rochefoucauld
eut des échos chez les libertins xui © siécle qui, selon elle, ont sulgé l'art de
manipuler autrui ce que La Bruyére appelait neérite personn&l®. Plus utile que de
pratiquer & vertu, la maitrise de cet gpermet d'éviter d’étrelupe des apparenced’ou

l'idée que les masquages libertins n'ont d’autre objet que de démystifier les valeurs

traditionnelled*°.

Or, cette réception des moralistgar les libertins, laquellefluenca celle des
Philosophes, contraste avec I'ancrage jansénistdldesnes™®, qui initialement aurait
fait I'objet d’'une collaboration avec Mm#e Sablé et Jacques Esprit (legemltira son
traité De la fausseté des vertus humajneont le projet consistad montrer la fausseté
des vertus des paiens et des humains en général, ainsi que la nécessité de la foi

347 Bourguinat,op. cit, p. 130.

348 pid., p. 131.

349 pid., p. 133.

350V/oir notammenDeprun, «La réception deMaximes.. », art. cit., Paris, Vrin, 1987, pp. 896.
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chrétienn@. C’est donc direqu’il s'agissait, a la base, d'y présenter une conception
pessimiste de 'homme issue de la tradition augustinienneyicé gprime abordpeut
semblerparadoxal étant donné les répercussions que I'on connait sur le clan adverse.
Comme le montre cependant M. Raymond, il existe des paralleles importants a
considérer, malgré leur opposition, entre le jansénisme d’auteurse@ascal et Nicole

et lesmorales de I'intérét élaboréepar les penseurs des LumiérésA titre d’exemple,
voyons comment P. Knee expliqueand Penser I'appartenangela maniére dontun
représentantles Lumieres tejue Voltaire construit sa pensé&s opposition a celle d'un

auteur commeascal, tout en reprenant a son compte nombre de ses arguments

Pascal n'a pas seulement condamné I'amour de soi ou la concupiscence, il a
aussi montré le mécanisme selon lequel les hommes recouvrent leur égoisme par
des apparences de vertu et par des régles de vie sociale. Tout ordre politique
repose en fait sur cet égoisme et sur l'ingénieuse capacité des hommes de le
tourner a leur avantage par une constante dissimulation [PRsnakesn’ 210-

211]. Or, [...] c’estprécisément cette voie que vont développer les Philosophes
des Lumiéres en détachant le diagnostic pascalien de son intention religieuse.
Celle-ci consiste évidemment a se détourner de la dissimulation;aetist de

la vie sociale et du politique enrmggral. Mais, a l'inverse, on peut opter pour une
interprétation positive de cette dissimulation des égoismes, en imaginant qu’elle
puisse devenir le moyen d’'une organisation rationnelle de la vie sociale. La
poursuite des passions individuelles, censéeemiévitablement a la guerre de

tous contre tous, comme l'affirme la morale chrétienne, n'a plus a étre niée, mais
elle peut étre reconnue en toute lucidité comme le ressort de la vie en société et
comme le terrain propre d'une morale réaliste. Dans cefteque, la
dissimulation, c’estrdire par exemple la politesse, est I'huile qui réduit la
friction naissant des égoismes opposés mais, partant, complémergfeesst

I'huile qui permet & la mécanique sociale de fonctionner sans surcfauffer

L’on voit bien que cette conceptiomgsimiste de 'homme, plutét que denera une
austérité morale oancore aun retrait de la vie socialous prétexte d’'une origine ée
de celleci, génereau contrairainevolonté de fonder lanorale suide nouvelles bases, en

partant de 'homme tel gu’il est et non tel qu'il devrait étre, ceiderrhemin étant

%13, Read Baker, ka Rochefoucauld et Jacques Espiiit Revue d’Histoire littéraire de la France’ 2,
1978, p. 181.

%2 M. Raymond, «Du jansénisme & la morale de I'intéséh Mercure de Francen® 1126, 1957, pp. 28
255. L’auteur y meen valeur I'aport considérable de Nicole a ce débat.

353 p, Knee,Penser I'appartenance. Enjeux des Lumiéres en FraMomtréal, Presses de I'Université du
Québec, 1995, pp. 1W.
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nécessairememnué a I'échec. Voilgpourquoi, tout amoral que cela puisse paraitue

auteur qui s'appliquait a formuler une théorie moraléneetient arappelerque :

Helvétius inscri[t] d’emblée sa démarche dans la foulée de celle de La
Rochefoucauld celukci a décrit 'homme tel gu'il est, et il n’y a aucun sens a se
scandaliser dson prétendu cynismi&. «L'intérét est 'Ame de I'mour-propre

[La Rochefoucauld« Maximes posthumes i’ 26, Maximes et réflexions
diverse$ », en effet, et Helvétius donne a cet intérét, comme unique et universel
appréciateur du mérite des hommes, un sens prét@st ce qui peut procurer

des plaisirs eamoindrir des peines. D'ou le constant calcul qui anime les
hommes, et en conséquence le caractére vain de tous les moralistes prétendant
statuer sur leur bonté ou leur méchanceté. Le monde moral est soumis aux lois
de cet intérét, comme l'univers physgdest aux lois du mouvement, car
'amour-propre des hommes, comme bien sir leur amour des autres, est 'effet
de leur faculté de sentir.

Bref, ce passage@ui souligne ldien entremorale et sensatiomous ménalirectement a
l'influence décisive qu’a eu, sur le développement de la pensée morale des Lumiéres, non
seulement I'empirismee tradition anglaisemais également le développement du droit

civil outreemanche.
1.4 L’héritage anglais

Il importeainsi,endernier liey de s'arréter sufhéritage anglaisles Lumieres
non parce qu’il rexiste aucue autre tradition dont 'impact mériterait d’étre abordé
(pensons seulement a linfluence décisive du spinoZ€me encore de la philosophie
leibnizienne sur la question du vivant auii © siécle), mais biercar ses implications
touchent directement I'espace a l'intérieur duquel seoipd réception du cynisme. En
effet, lesréflexiors sur la morale et les liemsvils des auteurs francais des Lumiesest
en grande partjgedevables au développemelas théories empiristes contractualigts
du droit civil anglaisPourfaire le lien ave ce qui précéde, citons passage de. Knee,

dansPenser I'appartenare, qui explique quex [lje probléme psychologique de 'amoeur

%4 Voici un autre exemple dattribution contemporaine deyrisme» & un texte qui ne se présente pas
comme tel. Par leurs dévoilements, les moralistes sont effectivement sujets a étre qualifiégids.cyni
¥5Knee,op. cit, p. 39.

¥ \voir a ce sujet impessionnant ouvrage delJlsraél,Les Lumiéres radicalesa philosophie, Spinoza
et la naissance de la modernité (16B5I60) ParisEditions Amsterdam, 2005
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propre, c’esta-dire I'orgueil ou la tendance de 'lhomme a tout rapporter a soi, est ramené

a un intérét concu seulement en fonction des sensations, comme la recherche par
lindividu de ce quili est profitable ou comme sa fuite devant la dodféwr Comment
donc, un tel reviremenfut-il rendu possible Il importede retraceles sources de ce
constat.

Au sein de la tradition philosophique francaise moderne, I'on peut bign sar
comme le soligne Knee,remonter & Descartes pour rendre compte d’'une conception

mécaniste des passions

Comme pour la mise en question de la tradition métaphysique [...], on peut dire
gue c’est encore Descartes qui amorce cette nouvelle approche des passions,
aussi dférente que soit sa position, au bout du compte, de celles des
sensualistes. Dans son traité &assions de I'amal naborde pas les passions
comme des mouvements du corps qui manifesteraient la corruption de la nature
humaine mais il lesdécrit enphysicien, son probleme étant de comprendre leur
origine et leur force afin de régler leur us&fe

L’on doit par ailleurs souligner l'influence majeure des écritdalenLocke pour rendre
compte de l'intérét porté, chez plusieurs penseurs des Lumiérethéories empiristes

de la connaissance qui, également, orientent les débats concernant I'élaboration d’'une
conception de 'lhomme affranchie de la métaphysique et de la morale religieuse. Dans
sonEssai sur I'entendement humalrocke montre en effeju’il est possible d’expliquer,

a partir de I'expérience sensible, et grace au travail de réflexion de I'entendement, la
genese d’'idées complexes jusdagugéesa priori. Ainsi, 'apport de sa pegeg, ainsi

que celle démpiristes écossaisommeDavid Hume qui niera jusqu’a la réalité objective

de linférence causale’, est majeure, namment chez un sensualiste tel @mndillag

gui développera une théorie de la connaissance stipulant que non seulement les idées
proviennent des sens, mais que les facukkékedtendementllesmémesse construisent

%57 Knee, op. cit, p. 39. Il poursuit par une affirmation quotivera son importance dans neothapitre
consacré awynisme chez Rousseaw Or, on verra que c'est précisément cette réduction matérialiste,
voire biologiste, de I'enjeu de I'amowropre que combattra Rousseau, lui faisant retrouver par la, mais
dans une perspective tout autreeleain ou Pascal avait jadis siteédébat, c’esé-dire le coeus (p. 40)

%8 bid., p. 43, note 83.

9 voir Hume, An Enquiry Concerning the Human Understanding and Concerning the Principles of
Morals, Oxford, Clarendon Press, 19@cion VIl : « Of the idea of necessary connexionpp. 6079.
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a travers I'expérience sensifii® L’empirisme moderne a doreu, non seulemenin
impact notoire sudes déistes comme Voltaire BtAlembert, mais également sum
athée commeDiderot, qui dévelppe une concemth matérialiste de la naturgu’il

partagenotamment wec DHolbach. Pensons enfia Helvétius et a Rousse qui, tout
opposeés qlils sot, élaborat leur pensée respective sur des bases empiristes.

Afin de mieux saisirds répercussions de la philosopimederne sur les enjeux
politiques de la France desiniéres, il importe aussie ne pas négliger les questions
ayant trait a la réforme du droit naturel sudé&veloppement du libéralisme, ainsi que sur
la constitution de 'économie en tant gdiscipline autonome prenant son essoxsu ©
siécle,enjeuxqui modifierentconsdérablement les rapports des hommesocietéSans
remonter trop loin dans I'histoire de cette question, débwves Lockequi hérite déja
d’une conception moderne de la société civile & travers Hplresius etPufendort®.
Pour cefondateur du libéralismda société wile se comprenccomme l'opposeé d’'un
état de natw, quaque cet état differgrandemente I'idée d’une« guerre de tous cordr
tous» que peutavoir Hobbes par exemple. Mais eilaplique un passage des devoirs
naturels (issus de la loi naelle que découvre la raisomlans la sphere du drpit
étabissantpar conséquentnedistinctionentre Etat et sociétcivile, la seconde étant liée
a l'ordre éconmique™® Or, il importe de voir quavec cette inflexion, la notion de
société civié prendrapidement, chez les interprétes, le sens d’'une sapéiernée par
les intéréts et les passionsfléchissementendu explicitenotammentpar Mandeville
qui, dand_a fable des abeillesiéfend la thése de I'utilité sociale de I'égoidthe

Ce texte qui metde l'avantl'idée que« les vices privés font leién public», est
effectivementconsidéré comme un ouvradendateur de l'idéologie politiquibérale.
Mandeville y montre qusi, malgré I'égoisme et la vanité des hommes, la société trouve

en tout tempain point d'équilibrejl faut en déduire quéa sanme des comportements

350\/0ir Condillac,Essai sur I'origine des connaissances humaifasis, Vrin, 2002.

31 pour le détail de cette filiation, nous renvoyons a I'ouvrage de Lair@negntion de I'économie au
XVIII° siecle op. cit.), ol elle défend la thése d’une continuité du droit naturel et de I'économie.

32 /0ir Locke, Traité du gouvernement ciyfParis, Flammarion, 1992 (consultestamment I'introduction
de S. Goyardrabre, «es traités plitiques de Locke, pp. 6667).

363 Mandeville, The Fable of the Bees, Or Private Vices, Publick Bengfit$4], Indianapolis, Liberty
Fund, 1992, 2 vol
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privés moraux ou nonpermettent au final I'harmonie commd¥eEt si eertainesdes
these défenduepar Mandevillepeuvent paraitre cyniquasi sens ou nous entendaes
terme aujourd’hdf®, il importe de considérejue celuici congat tout le respect que peut
susciter la position de Diogéfi& quoiqu’'une frugalé cynique généralisée mésans
doute & la ruine des sociétés commerciales décrites par Martié\liesi, I'on voit que

le cynisme se comprend encore chezlhugomparaison a la doctrine ancienaenon en
vertu des comptements sociaux défendus ddres Fable; méme que ceugi entrent
directement en conflit avec les vertus cynigtraditionnelles En fait, Mandeville met en
doute le fondement vertueux de landuite de Diogne, I'orgueil pouvang lui seil
justifié un tel sacrifice des passions. Selai) « les vertus morales [étarg progéniture
politique que la flatterie et I'orgueil ont engendré a eux tfuxle politique doitagir sur

les passions indigduelles de maniere a maximiser leur utilité sociale et économibjue
s’appliqguea montrer «que ce sont précisémergscvices des individus [inséparables de
l'opulence] qu’un gouvernement adroit a fait servir a la grandeur et au bonheur terrestre
du touf®®». 1l soulignede fait quele développement des sociétés camiales repose
sur descomportements jugédsmmoraux etque dans la mesure ou les valeorsrales ne
correspondntplus aux aspirations de blmme en société, il faut convenir que ce ne sont

pas les individus qui sont fautifsais bienla conceptionmoralede cette sociétgui est

364 Pour un commentaire de Fable, voir P. Carrive Bernard Mandeville. Passions, Vices, VertRaris,

Vrin, 1980.Consulter égalemeré travail encore inégaléle F. B. Kaye dansThe Fable of the Bees, Or
Private Vices, Publick Benefjtlhhdiangolis, Liberty Fund, 1992, 2 v9).qui retrace toutes les influences
directes dd.a Fable ainsi que tous les emprunts et auteurs influepagslle jusqu’en 1924.

35 par exemple limpossibilité d’'une vertu sincére et d’une religion authentique, la nécessité des
Eerversions privées pour la prospérité nationale, I'apologie du vice, du luxe et des maisongtde joie

% Mandeville,op. cit, Remarque O, vol. 1, pl57: « But when a Man from the greatness of his Soul (or

an obstinate Vanity, which will das well) resolving to subdue his Appetites in good earrefgses all the

Offers of Easend Luxury that can be made to him, and embracvajumtary Poverty with Chearfulness,
rejects whatever may gratify the Senses, and actually sacrifices all his Passions to his Pttt timisac

Part, the Vulgar, far from contemning, will be ready to deify and adore him. How famous have
the CynickPhilosophers made themselves, only by refusing to dissimulate and make use of Superfluities?
Did not the most Ambitious Monarch the World ever bore, condescend t@mginesn his Tub, and

return to a study'd Incivility, the highest Compliment a Man offfrisle was able to make?

%7 Voir la Remarque Q, mais aussi I'épilogue deF#ble, ol I'on voit que, lorsque tout devient moral
(parce que I'dmmoralisme» de la ruche est décrié par nombre de ses membres), la société s’écroule et
retourne au creux deaffbre.

3%8 Mandeville La fable des abeillesou les vices privés font le bien publRaris.Vrin, 1974 p. 49. Voir
Mandeville,« An ENQUIRY into the Origin of MORAL VIRTUBE»> in The Fable.,.op. cit, vol. 1,p. 51:

« The Moral Virtues are the Political Offspring ivh Flattery begot upon Pride.

39 |bid., p. 25.Voir Mandeville, The Fable.,.op. cit., vol. 1, p. 7 «[...] those very Vices of every
particular Person by skilful Management, were made subsetwiimit Grandeur and worldly Happiness of

the whole»
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défaillanté’®. Mandeville s'emploie en quelque sorté dissocierles ordres moral et
économique, tout en montrant que legéiéts particuliers concoureati bien duplus
grand nombre.C’est donc essentiellement cette visiomandevilienneplus amorale
quimmoralé’* qui sera retenue comme fondement du &héme économique,

guoiqu’ellesoit souvent attribuée, a toa,AdamSmith

Dans ce contexte de bouleversemeuigiques et économiques qui orienttdes
débats moraux,'est effectivement a ce derniglavantageonnu pur De la richesse des
nationsque pour ses écrits esthétiques ou margue I'on doit la réflexion aboutidu
lien unissantintéréts et passiof€. Si I'on peutle rapprocher délandevile, ce n'est
donc que dans l'optiqueou la société civile se comprend comme un lieu d’échanges

commerciaux a l'intérieur duqyetomme le souligne Smith

It is not from the benevolence of the butcher, the brearethe baker, that we
expect our dinner, but from their regard to their own interest. We address
ourselves, not to their humanity but to their 4elfe, and never talk to them of
our own necessities but of their advantdfes

Il ne faut cependantpas commettre l'erreur d’assimite chez Smith, les liens
économiques anoraux qui unissent les hommé&sPour comprendre les seconds ailif

370 Ce qui est rendu explicite dans ce passageH u severy Part was full of Vice, / Yet the whole Mass a
Paradise; [...] / And Virtue, who from PolitickdHad learn’d a Thousand Cunning Trick&Vas, by their
happy Influence/ Made Friends with Vice: And ever sinck,The worst of all the Multitudé Did
something for the Common Goed (Mandeville, The Fable.,. op. cit, p. 24). Voir également la
Remarquéd- qui yfait suite: « Thus the Merchanthat sends Corn or Cloth into Foreign Parts to purchase
Wines and Brandies, encourages the Growth or Manufactury of his own Cdunjrfhe same may be
said not only of Card and Digaakers, that are the immediate Ministers to a Legion of Vicespfbut
Mercers, Upholsterers, Tailors, and many others, that would be starvd in half a Years time,
if Pride andLuxurywere at once to be banished the Natidibid., p. 85.

3711 s’en défend en préface, dans un passage qui n’est d'ailleurs pas sans rappeler La Matige |
assert, that Vices are inseparable from great and potent Societies, and that it is impossitseattneand
Grandeur should sulssiwithout, | do nbsay that the particular Members of them who are guilty of any
should not be continually reprov’d, or not be punish’d for them when they grow into Grigiéds p. 10).

372 Nous ne pouvons nous permettre de développer ici 'apport considérable de Eemétiatqui, par la
notion de sympathie, élabore une théorie morale qui s'inscrit aussi dans cette tradition degites ales
sentiment. Voitout particulierement le livre du Traité de la nature humaine

373 Smith, An Inquiry into the Nature an€auses of the Wealth of Natiorisdianapolis, Liberty Fund
1904, vol. 1, pp. 2&7.

374 Une incompréhension subsiste en effet quant & I'interprétation de la pensée de Smith en ci §ui a tra
sa vision de la morale et de I'économie. Une lecture adégigeegue I'on distingue les liens unissant les
agents économiques de ceux qui unissent les agents moraux, desquiviant I'objet de confusion
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retourner a larhéorie des sentiments moraaxi I'on voit que I'idée exprimée dans cet
extrait, souvent citéd'ailleurs, pour disqualifier la possibilité d’'un ordre moral a
lintérieur des socié® commerciales soumises aux lois de [lintérét, ne refléte
aucunement la vision qu’entretient Smith depp@ts moraux. Bierau contraire les
tenants desmorales dites du s@iment, auxquelles appartiennefume et Smith
cherchent & réfuter une deuxieetégorie de moraledites é@istes ou de l'intérét, en
réfutant le fondement sur lequel elles reposent, a sagag& les jugementsnoraux
relevent d’'un calcul d’intéréts. lls montrentgrace a la notion de sympathie, que
'approbation morale repogaut6t sur un jugement désintéressé qui, s'il tient compte de
l'influence des passions et des intérétsjey ne le fait pas en fonction des intéréts de
celui qui énet le jugement, mais bien selare que celuci juge utileala société ou a
autrui L'on peut en ce sengarler d’'une conciliation de la morale au couple intéréts
passions, quoigu’il faille par ailleurs convenir que les défenskgsnorales de l'intét,

tel queHelvétius par exemple, vont aussi tacher, a leur maniere, de concilier ces aspects.

En fait, c’est la unenjeu moralimportant du xvii © siécle que de concilier
passions et intéréts dans une théorie morale qui, suite aux révélations déstavoes
fondera, par souci de méthode, sur la notion d’homre qu’il est», autrement dit
soumis a ses diverses passidriglée, en effet,que I'on ne peut se fier, pour contenir les
passions, a la religion ou aux morales traditionnelles, ni dauesla la raisonqui, pour
reprendre la formule de Hume, n’est quia servante des passiosstient en quelque
sorte de I'évidence pour les penseurs du si@dtris renvoyons, pour une synthése de
cette question, a l'ouvrage de Hirschman, qui monu& aqe convient ni de les
réprimer, nide les exploiter sans borne. C'est plut6t I'idée de passion compensatrice,
c’estadire qui consiste a e servir d’'un groupe de passions relativement inoffensives
pour en contrebalancer d'autres, plus dangerd{isesqui sera retenue. k’agit par
conséquentde « dompter» les passions, et donc d&avoir lesquelles seront aptes a
interagir efficacement. Autremeditt, il convient de rendre la découverte opérationnelle,

6

en identifiant les passions dempteuses et celles«a domptes*’®, ce quj pour

375 Hirschman Les passions et les intérétsap. cit, p. 24.
378 Ibid., p. 33.
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plusieurs philosophesera une tach& adaptecontinuellementux besoins sociaux selon

lintérét.

Issue du machiavélisme, cette notion d'int&/épar son mélange de iaalité
et d’égoisme, deviendra effectivement en morale particulierement utile. Option
scandaleuse que certaicentesteont cependantpbjectantque 'homme ne sait souvent
pasen quoi consiste son intéré&hais encore en mettant en doute l'idge I'intérét,en
tant qu’amour de soi modéré et réfléchi, puisse résistepassons On assiste ainsa
partir de la fin duxvi © siécle,a un processus dé&habilitationdes passionsen méme
temps que se renforcea$sociation de plus en plus clagetre ntérét et profit En ce
sens, si I'on croyait d’abord que les gens seraient ngeuxernés par lgs intéréts que
par leurspassionscette associatiorporte a croirea l'inverse, que tout irait mieux en
sociétési les gens suivaienin peumoins leus intérés et davantagdeur coeuy d’ou
émanent lepassionsOr, dans tous les caayec la notion d’intérét qui semble de plus en
plus incontournable, quoique celle de composer avec les passions le soit tout’ aatant,
croit avoir trouvé a l'ordre sodiaun fondementnaturel, réaliste et viableCar s
concevoir 'lhomme comme untée purerent intéressé est certes pessimisie moins
peuton prévoir ses comportemetits D'ailleurs, sur le plan des activités économiques,
l'intérét apparait d’'autant plus antageux qu’il donne lieu a un réseau de rapports
interdépendants et solidegntribuant a la cohésion sociale. Ainsi la notiomtérét, qui
devient en quelque sorgynonyme depassion paisible de I'enrichissement, se voit-elle
méme lentement réhabdit, car s’occuper dees intéréts matériels tend de plus en plus a
se comprendreomme une activité inoffensiveomparée a la fougue des passions
aristocratiques. C’est d’ailleurs Montesquigui contribuera a accréditer la doctrine du
«doux commerce dans De [I'Esprit des lois le terme doux s’expliquant, selon
Hirschman parson origine non commercalEffectivementle commerce désignavant
les échanges de nature économijgless conversations entre gens, les relations de

politesse et autres rappolitgempeasonnels.Assoti aux échanges économiques,eih

377 A ce sujet, voir notamment QCazzerj Politiques de I'intérét Presses universitaires fracentoises,
1998; ainsi que« La querelle de lintérét et de la sympathie. Petite anthologie philosophique désXVII
XVIII € siécles» in Revue de MAUSSoI. 1, f 31, pp. 3366.

378 Hirschman op. cit, p. 48.
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viendra par extension a désigneune conduite policée et plus généralement une
participation utile & la vie en sociéf&». Cette attitude positive envers le commeree s
renforceratout au long dwvii © siécle, etquoique les deux dichotomies se chevauchent
longtemps, au couple traditionnel intérétgpassionson opposerae plus en pluselui

de bonnes et de mauvaises passfnslume montrea par exemple que la passion calme

du désird’enrichisementarrive atriompher degassiondes plusviolentes®. Bref, l'on

voit trés bien que, de Shaftesbury a Hutcheson (qui ont grandement contribué au
développement de ces questions, bien que nous n’ayons point eu, ici, 'espace requis pour
en parler), jusq@a Hume et Smith qui en présentent les formes les plus évolléss,
philosophes anglaist écossaigle la morale dite du sentimentalgré le faitqu'ils
mettent de lavant la notion fondamentale de désintéressement comme critere de
distinction du sentimnt moral, devront de plus en plus composer avec celle,

incontournable, d’intérét, et inspireront profondémarirance des Lumieres.

Restea voir la forme que ces inspirations prendront et la place qu'occupera le
cynisme parmi elles. Car la résolutiom donflit entrevertu et commerce souligne
l'importance @ la notion de sociabilité, étant dorunée les liens qui les unissent donnent
lieu a unescience moraléou des meeuygonctionnant en continuité avec le droit naturel,
lequelvise égalementes raportsentre les hommes. Comme le souligne Larrére, I'enjeu
sera fondameat au projet encyclopédique, puisqufl] a sociabilité des Lumieres, cette
version philosophique de la théorie de la socigbélaborée par le droit naturel [.pégut
étre considée comme la conception domimia parmi les philosoph&€ », et permet
méme sa justificatioi>. Dans ce contexte, 'on vojiarfaitementa difficulté, pour le

cynisme, de s’inscrire dans un schéme de pensée qui donne de plus en plus a la morale

379 pid., p. 60.

380 pid., p. 62.

%1 Hume, «On interest» in Essays Moral, Political, Literaryindianapolis, Liberty Fund, 1987, 801 « It
is an infallible consequence of all industries professions, to beget frugalitynakel the love of gain
prevail over the love of pleasure.

82| arrére,L'invention de I'économieop. cit, p. 74.

33 bid., p. 12.
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une tangente épicuriennd® », laquelles’opposeau «stoicisme» d’une conduite morale

et sociale comme celle de Diogehrime affirme par exentp:

The CyNIcs areanextraordinary instance of philosophers, who from reasening
purely philosophickran into as greateravagancie®f conduct as anilonkor
Dervisethat ever was in the world. Generally speaking, the errors in religion are
dangerous; those in philosophy only ridicul5ts

Etablissantdans un passage déssais morauxgjue nous rapportons-bas®® un parakle
entre lesmoralesde Diogéne et d’Epictétédume montreen effet qudes conceptions
morales issue de ce qu’il appelle 'enthousiasme religieux ou phildsgppe, auquel
appartient le cynismeselon lui, ne se fondent sur aucun principe univiensent

commun aux hommé¥ :

334 Nous employons ici la rion d’épicurisme dansa significationque I'on peut dire «noderne», et non

en vertu de la dodtre d’Epicure, qui ne saurait bien sir souscrire a cette quéte individuelle et sociale des
plaisirs.

¥ Hume, A Treatise of Human NaturBook | (Part IV, Sect. VII) Oxford, Clarendon Press, 1896272.

386 « When your Friend is in Affliction, saySpictetusyou may counterfeit a Sympathy with him, if it give

him Relief; but take Care not to allow any Compassion to sink into your Heart, or disturb thaitillitgng

which is the Perfection of Wisdoriogeneseing askt by his Friends in h&ckness, What should be

done with him after his DeathWWhy,says hethrow me out into the FieldSWhat! reply’'d they, to the

Birds or Beasts.No: Place a Cudgel by me, to defend myself witfial.what Purpose, say they, you will

not have any Sense, many Power of making Use of itThen if the Beasts shou’'d devour mrégs
he,shall I be any more sensible of ItRnow none of the Sayings of that Philosopher, which shews more
evidently both the Liveliness and Ferocity of his Tempédume, «Of moral prejudices> in Essays.,.op.

cit., p. 540).

387 « Diogenes is the most celebrated model of extravagant philosophy. Let us seek a parallel to him in
modern times. We shall not disgrace any philosophic name by a comparison with the Dominics @&; Loyola
or any canonized monk or friar. Let us compare him to Pascal, a man of parts and genius as well as
Diogenes himself; and perhaps too, a man of virtue, had he allowed his virtuous inclinations to have
exerted and displayed themselves. / The foundation of Dés{gerconduct was an endeavour to render
himself an independent being as much as possible, and to confine all his wants and desiresuaasl pleas
within himself and his own mind: The aim of Pascal was to keep a perpetual sense of his dependence
before his ges, and never to forget his numberless wants and infirmities. The ancient supported himself by
magnanimity, ostentation, pride, and the idea of his own superiority above his-deflatures. The
modern made constant profession of humility and abasewfetite contempt and hatred of himself; and
endeavoured to attain these supposed virtues, as far as they are attainable. The austerBiese&fieee

in order to inure himself to hardships, and prevent his ever suffering: Those of the Frenchman were
embraced merely for their own sake, and in order to suffer as much as possible. The philosophest indulg
himself in the most beastly pleasures, even in public: The saint refused himself the most iemeneint,
private. The former thought it his duty toséhis friends, and to rail at them, and reprove them, and scold
them: The latter endeavoured to be absolutalifferent towards his nearest relations, and to love and
speak well of his enemies. The great object of Diogenes’s wit was every lksngesktition, that is every

kind of religion known in his time. The mortality of the soul was his standard principle; and isven h
sentiments of a divine providence seem to have been licentious. The most ridiculous superstititaus di
Pascal’s faith angractice; and an extreme contempt of this life, in comparison of the future, was the chief
foundation of his conduet (Hume, «A DIALOGUE » in An Enquiry...op. cit, pp. 342343).
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In such a remarkable contrast do these two [BBogenes and Pascadfand:

Yet both of them have met with general admiration in their different ages,
have been proposess modés of imitation.Whete then is the universal standard
of morals, which you talk of? And what rule shall we establish for the many
different, nay contrary sentiments of mankind?

An experiment said |, which succeeds in the air, will not always succeed in a
vacuum. When men depart from the maxims of commaosoreaand affect these
artificial lives, has you call them, no one can answer for what will please or
displease them. They are in a different element from the rest of mankind; and the
natural pringbles of their mind playnot with the same regularitgs if left to
themselves, free from the illusions of religious superstition or philosophical
enthousiasAt®.

Encore une fois, celmontretoute la difficultéqu’ont les philosophes duvii € siéclede
composer avec le cynisme. Déjandeville soulignaitque la sociabilité reposeur un

affectqui entre directement en opposition avec un comportement cynique

It is incredible how necessary an Ingredi€hame is to make us socightas a
Frailty in our Natureall the World, whenever it affects them, subnoititt with
Regret, andvould prevent it if they couldyet the Happiness of Conversation
depends upon it, and no Society could be polish’d, if the Gétyeof Mankind
were not subject to’ft°.

Accordant une importance fondamentale a l'impudeur comme rdglé&a conduite le
cynismene pourrainsiqu’inévitablement entrer en conflit avec cette ernggemorale de
sociabilité. Et commd’unité des positions philosophiquedes Lumiéres, quoique les
moyens divergent, se trouve au firdghs le maintien de cedtexigencenous verrons
gu’aussi bierHelvétius etD’Holbach qui trouveat dans I'ntérét,via un travailsur les
passions, un principe propreuair les hommes, que Rousseau, qui rdstééfenseur
d’'une morale du sentimentonsidéreront l'impudeurynique comme un comportement

répréhensible selon leur conception respective de la morale

388 pid., p. 343
389 Mandeville,op. cit, Remarque C, vol. 1, p. 68
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2. ldéaux des Lumieres et débats éthiques

L'on voit donc tout le bagage conceptuel que portenkec euxles enjeux
propres aux Lumieres. S’il convient maintendi@pprofondir les dBats qu’ils suscitent,
celui sur leluxe ou,pour reprendre le vocabulaire de P. Knedu«dle positif qu’il joue
dans la vie économique et des justifications éthiques qu'il y a & effjoyimérite tout
particulierement notre attBon. Citons a cet effet un passageR#nser I'appartenance
qui résume efficacement les grandes lignes de cette question, qui a la fois unit plusieurs
éléments des traditions quen a brievement retracéesoriente de fagon importante les

réflexions norales du siecle

Ce débat est encore amorcé par Bayle, qui souligne I'utilité sociale diwe «
modéré» et les effets bénéfiques de I'avarice et de I'ambition (mais pas du vol
et de la fraude). Longuement expliquée par Mandeville, la justification
économique du luxe estnsuite évoquée par Montesquieu dans Lsfres
persanespuis défendue par Voltaire, en 1736, daesnondairet laDéfense du
mondain ou s'opere la liaison de I'argument économique mandevillien avec la
tradition libertine francaisget enfin le prol@me est I'objet d’une discussion
serrée par Helvétius dame I'Esprit. Or, pardela leurs différences, ces textes
font voir I'émergence d’'une norme nouvelleelle de la prospérité publique et,
plus généralement, de l'utilité sociale, une norme distinetecelle du salut
individuel défendue jusqu’alors par des arguments théologitfues

DansL’apologie du luxe aXVIII® siécle ou il présente un commentaire Mondainde
Voltaire, A. Morize rapporte d’ailleurs essentiellement la méme chose concdanant
synthése des traditions libertine et économidaesqu’il affirme qu’'on ne peut trop
souligner I'importance déa contribution deMandeville a la question du luxe, puisque
«dans cette féconde période de préparation, il représente le moment décisib oraie
épicurien et sceptique francais vient se fondre avec les conceptions économiques
anglaise®¥?». On sait par ailleurs que Voltaire s’est rendu en Angleterre et qu'il a pu y
constater la prospérité d'une nation commercante et riche, ou les indieiausnp y étre

a la fois opulents et utiles a I'Etat. C’est d'ailleurs fpar comme on le sait, que furent

390 Knee op. cit, p. 36.

391 pid., pp. 3637.

392 A, Morize, L’apologie du luxe au XViflsiécle etLe mondainde Voltaire Genéve, Slatkine reprints,
1970, p. 69.
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introduites en France plusieurs des théses qui marqueront les débats fondamentaux de la
philosophie des Lumieres, notammaet ce qui a trait & lgFable des abeillesmais
également a I'empirisme et aux lois universelles de la physique de Newton, ainsi qu’aux

théories contractualistes.

Dans leMondain et saDéfense qui constituentune critique de la frugalité
menanta une apologie du luxe, on retike a la fois un idéal de vie pratique et une
doctrine économique. C’est donc dans le cadre d’'une célébration de la vie épicurienne et
des plaisirs mondains que penbtammentoffrir une ville comme Paris queadfirme,
chez Voltaire, l'utilité du luxe @ur la prospaté des nations. Or cela, en plus lde
difficulté de concilier le cynisme avec I'exigence de sociabilité, tel que nous l'avons
précédemment évoqué, exclut d’emblée la modération cynique des criteres moraux qui
s'imposent & I'époque®. Comme & souligneMorize, selon cette nouvelle vision qui
remet de plugn plus en questiofaustérité de la vertu il pourrait bien y avoir place
pour un péché d'abstineri¢é», duquel lindividu cynique se rendrait certainement
coupable. Mais revenons &tcectrait de Knee mentionné -biaut lequelrésume ces

transformations

On doit donc parler, pendant cette période, d’'une transformation des termes du
probléme moral au nom d’un souci de réalisme. Du renoncement aux passions et
a la vie terrestre au nom daiwaudela, on passe a leur réhabilitatiasiabord par

la révélation de leur constante dissimulation par les hommes, ensuite par I'étude
de leurs effets positifs si ces hommes savent les régler. Petit & petit le probléme
n'est plus de condamner la conagence, mais d'étudier ses effets pour en tirer

le meilleur parti, d’autant plus qu’en inscrivant 'amguppre dans un calcul
d’utilité, on évite de batir en vain une morale imaginaire et de justifier
hypocritement 'immoralisme qui existe de fait pates chrétiens. Plutét que de
définir la vertu par 'opposition aux passions, il s’agit de consentir a e2lkts

de redéfinir la vertu dans ce cadre, caslire a travers la passion fondamentale
guest lintérét. La ruche de Mandeville présuppose eblopge la
démystification de la vertu telle que I'a menée La Rochefoucauld, puisque

393 Dans notre perspectivgui est celle d’'une réception du cynisme, il est intéressant de constater qu’un
auteur comme Voltaire, que I'on peut aisément associer a une forme de cynisme actuel (il reestguas r
effet de trouver des commentateurs qui qualifient sa position dgueyrvoir par exemple Morizep. cit,

p. 34: «Vaniteux, jouisseur, pétillant d’esprit, hardi, cynique un peu, il 8’\sfaire une place brillants),
s'inscrit, dans les faitsdans une critique virulente du cynisme de son époque. Nous auronsibocdy
revenir danshotre dernier chapitréorsqu’il sera question de Rousseau

394 Morize, op. cit, p. 28.
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'action désintéressée est une idée vide et méme, du point de vue de l'utilité
sociale, une idée dangereuse. Mais cela n'empéche pas Mandeuilléa
maniere de MachiavelansLe Prince— de présenter encore son propos dans les
termes de l'opposition traditionnelle du vice et de la vertu, méme s’il ne s’agit
plus d’absolus moraux mais de catégories changeantes. C’est pourquoi, comme
pour Bayle, sa pensée est percue a égttejue commearadoxale: en vantant

les bons effets de I'amoymropre elle semble miner secretement, et comme
malgré elle, les fondements nécessairemdmorale, Or, c’est précisément ce
cadre traditionnel qui saute, chez les successeurs mat&ialstBayle et de
Mandeville, auxvii® siécle, car c’est maintenant explicitement qu'ils vont
chercher & fonder une moraler l'intérét®®°,

Devant un tel renversementdes fondements morauwu l'intérét devient central, les
passions devrorétre mises asgervice de ce dernier, qui s’aveag final, relatif au bien
commun del Etat. L'utilit¢ du luxe, en ce sens, ne fait aucun doymaisqu’en
développant le commerce, il adoucit les mceurs et permet en quelque sorte de rassembler
les intéréts individuels &3 I'égide d'une passio commune soit le désir

d’ enrichissement De surcroit le doux commercegui concerne non seulement les
échanges de nature commerciale, mais également ce que I'on peut appeler les échanges
polis entre les individus, renvoie a I'impance de la sociabilité dans le développement

des conceptions morales et législatrices modernes, ce quj peod ainsi dire
indissociables les notions de sociabilité et de luxe dans leur élaboration.

2.1 Le projet encyclopédique

Afin d’approfondirles idéauxmis de l'avantdans la premiére partie de ce
chapitré® et sur lesquels se fondent les nouvelles cotioep morales et politiquegui
se metént en place dans lar&ce des Lumieres, portons d’abomtre regard verge
projet encyclopédique, gdonne lieu d&ceuvre majeure du sieclg’il en est uneet offre
une synthese de catkifférents enjeux et auteurSous la direction de Diderotais
égalementde D’Alembert dans les premiéres annéessd@arution, 1Encyclopédé ou
Dictionnaire raisonnédes sciences, des arts et des mét{@b1l-1772) rassemble et

39 Knee,op. cit, p. 38.(L'auteur y souligne difleurs les parallélea faire entre €e qui est en jeu ici sur
la morale et le basculement plerspective opéré par Machiavel, en matiére politig(reote 70).)
398 Soit l'intérét, la sociabilité, la réhabilitation du luxe et des passions.
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présentel'état des connaissances dépbque effait le point sur les fondements sur
lesquels se construit 'ensemble des sciences et des arts modepesaetdu contexte

théorique dans lequel s’inscrit la réception du cynismevalf siecle.

Pour poursuivre laréflexion entaméeen introduction consultons dans un
premier tempg$article « Luxe » de 'Encyclopédie Défini comme d'usage qu'on fait des
richesses & de l'industrie pour geocurer une existence agréabie, le luxey estbel et

bienprésenté commétantcentral aux passions humaines et a leur gestion par Etat

Le luxe a pour cause premiere ce mécontentement de notrecétatesir d'étre
mieux, qui est & doit étre dans tous les hommes. Il est en eux la cause de leurs
passions, de leurs vertus & de leurs vices. Ce desir doit nécessairement leur faire
aimer & rechercher les richessds desir de s'enrichir entre donc & doit entrer
dans le nmbre des ressorts de tout gouvernement qui n'est pas fondé sur
l'égalité & la communauté des biétfs

Il importe que le gouvernement apprenne a user de ce désir légitime des hommes de
s’enrichir et d’en tirer plaisir, car, comme le souligg@ntLambert,auteur de l'article,

si, «dans nos grands états ou il faut des ricb®$s.], il sembleque quiconque travaille

a s'enrichir soit un homme utile & I'ét&t que quiconque étant riche veut jouir soit un
homme raisonnabt®’», il est cependantertain que les moyens particuliers encourus
pour combler ce di#r ne seront pas toustiles a I'Etat ou contribuerontde fait, &
lenrichir. 1l importe d'«y entretenir, y gciter I'esprit de communauté, [..[d"] avoir
attention a la maniere dont lesagiens veulent s'enrichir & a celle dont ils peuvent
jouir*®». En effet, sans une certaine gouvernance des passions issues du désir
d’enrichissement, les conséquences de ceilgourraient ne pas étre conformes a
l'intérét de tous. Mais comme les passigs participent du Ike ne sont pas les seules

qui agissat sur 'lhomme, qu’il en existe d’'autres qui I'agitetels que I'honneur ou

'amour de la gloire, par exempl&[i]| faut qu'aucune de ces passions ne détruise les

397 saintLambert, At. «Luxe» in Encyclopédieou Dictionnaire raisonné des sciences, des arts et de
métiers, pr une Société de Gens de Lettresl 9, p. 763 [en ligng http://artfix.uchicago.edu/cgi
bin/philologic/getobject.pl?c.8:2115.encyclopedie0313 [page consultée le 3 avril 2013].
398

Id

399 saintLambert, «_uxe », art. cit., p. 766.
400 Id
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autres, & que toutes se balant®®' », ce qui exige uninportanteparticipation de I'Etat.
C’est en effet seulementskle luxe[...] éteint [lles passionggu’]il devien[t] vicieux &

02

funesté®» ; il en va donade la responsabilité du gouvernement que les choses soient

ainsi ou non

[...] par- tout ou je verrai lduxe vicieux, partout ou je verrai le desir des
richesses & leur usage contraire amgeurs& au bien de I'état, je dirai que
I'esprit de communauté, cette base nécessaire sur laquelle doivent agir tous les
ressorts de la sa#tié s'est anéanti par les fautes du gouvernement, je dirai que le
luxe utile sous une bonne administration, ne devient dangereux que par
lignorance ou la mauvaise volonté des administrat&urs

Pour le dire autrement, il en vppur I'encyclopédistedu cevoir du souverain ou du
législateur decorriger les abudu luxe en réformant dans son administration ce qui a pu

y mener.

Il s’agit principalementcomme le soulign&aintLambert d’entretenir ce qu’il
appelle d’'esprit de communaute, de sorte que cette passion, si I'on peut dire sociale,
lorsque bien dirigéecontribue a orienter les multiples passions et intéréts indiwduel
vers cequi concourt a l'intérét générall s’agit donc, en d’autres termede développer
la sociabilité ou encore, ce qui est synonylasentiment de bienveillaeca I'égard des
autres hommes. En effet, tel que le rappddacourt dandarticle « Sociabilité» de
I'Encyclopédigelle est« cette diposition qui nous porte a faire aux hommes tout le bien
qui peut dépendre de nous, a concilier notre bonheur avec celui des autres, & a
subordonner toujours notre avantage particulier, & l'avantage commun & $émétal
sociabilité ne saurait aingtre particulierement difficile a renforcer, puisque dans la
perspective encyclopédique, cette disposition se trowemforme a la volonté de Dieu

—mais I'on pourrait également dire de la naliesi 'on désire s’éloigner de la position,

401 Id
402 Id

403 Id

404 Jaucourt, At «Sociabilité» in Encyclopédieou Dictionnaire raisonné des sciences, des arts et de
métiers, par une Société de Gens de Lettvek 15, p. 251 [en ligng http://artfl.uchicago.edu/cgi
bin/philologic31/getobject.pl?c.114:53.encycld@ 108 [page consultée le 29 juin 2009].

95 On trouve effectivement une définition semblable de la soitéabihez un matérialiste comme
D’Holbach, a la différence toutefois que la notion de nature se substitue a celle Dieu. Voir ndthenmen
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disons officiellenent chrétiane (ou a tout le moins déistele I'Encyclopédie Ce
sentiment de bienveillze envers nos semblables;dela de sa nécessité pduien vivre

en société, est donc gravé dans nos cceurset, pour reprendre le vocabulaire
rousseauiste, cohabiavec ce premier penchant en nous qu’est 'amour detsoe,de
sortea ceque «les coceurs généreux trouvent [...] la satisfaction la plus pure a faire du
bien aux autres hommes, parce qu'ils ne font en cela que suivre un pencharihaturel
C’est d'alleurs en vertu de cet ancrage de la sociabilité dans la nature que se justifie
'idée d’en extraire les lois de la sociétén effet, puisque la sociabilité est naturelle,
alors cellesci doivent idéa@ment s’y confomer. En ce sens, autant I'exigenceirg
primauté de l'intérét général sur les intéréts particuliers, que l'universalisme et I'égalité
des droits, que I'exigence de réciprocité qui en découle trouvent leur principe dans la

sociabilité.

Si 'on consultel'article «Philosophe» de Dumarsaispn voit égalementres
bienl'importance de cette notion dares déploiement du nouvel ordre moedllégislatif
élaboré par les lplosophes des Lumiéres. Car, outre leur tache fondamemfale
consistea remonter aux caus@semieresdesphéromeénes, ilsdevrontégalementfaire
figure d’honnétes hommes en socidia.ce qui concerneette premiere tacheappelons
gue DAlembert avait exposé, des Riscours préliminaire les fonggments sur lesquel
reposent la conception encyclopédiste de 'homme, arsane théorie empiriste de la
connaissance qui consistefd@ire remonter toute idée awsensation et au travail de
réflexion de lentendemefit’. Ainsi, comme le formule Dumarsais|[l}e philosophd...]
deméle les causes autant qu'il est en lui, & souvémhe les prévient, & derre a elles

avec connoissancec'est une horloge qui se monte, pour ainsi dire, quelquefois elle

politique naurelle ou Discours sur les vrais principes du gouvernerfiefit3], vol. 1, Discours premier,
8l. De la Sociabilitgen ligne:] http://books.google.ca/books?id=nABMAAAAcAAJ&hI=fr&source=gbs_s
lider_cls_metadata_7_mylibrary [page consultée le 12 avril 20&8].] ils n’ont pu nous rendre raison
du sentiment que I'on a nomn$®ciabilit¢ ou du penchant qui porte ’'homme a vivre avec les étre de son
espéce. La Sociabilité est dans I'homme uniseimt naturel, fortifié par I'habitude & cultivé par la raison.
La Nature en faisant ’'homme sensible, lui inspira I'amour du plaisir & la crainte de la doul&ocigse
est I'ouvrage de la Nature, puisque c'est la Nature qui place I'homme dans é&€Sb&mour de la
Société ou la Sociabilité est un sentiment secondaire qui est le fruit de I'expérience ou de.ba rais

408 Jaucourtart. cit., p. 251.

07 voir D’Alembert, «Discours préliminaire in Encyclopédie ou Dictionnaire raisonné des sciendes,
arts et de métiers, par une Société de Gens, del..1, pp. i esq.[en ligne:] http://artfl.uchicago.edu/cgi
bin/philologic31/getobject.pl?c.0:4.encyclopedie1108 [page consultée le 19 juin 2009].
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mémé® ». En d’autres termesachantlistinguerles causes qui I'affecte, le philosophe
rechercherae quiproduit en lui du bonhe et évitea ce qui laffecte négativement

Les autres hommes sont emportés par leurs passions, sans que les actions qu'ils
font soient précédées teréflexion: ce sont des hommes qui marchent dans les
ténebres au lieu que Igphilosophedans ses passions mémes, n'agit qu'aprées la
réflexion; il marche la nuit, mais il est précedé d'un flamB®au

Pour les Bcyclopédistes, le philosophe est donc celui qui agit selon sa raison, sans pour
autant nier le caractere fondamerdak passionsuj I'animent. Il doit par conséquent
demeurer indéterminé dans ses jugements lorsqu’il n'a pas de motifs raisonnables pour
juger ou, pour reprendre le vocabulaire cartésien, suspendre son jugement toutes les fois
ou il doute, a la différence toutefois goest dans I'expérience sensible, autrement dit
dans l'observation des phénomenes, que le philosophe, au sens des Lumiéres, arrivera a
porter des jugements éclairég L'esprit philosophique est [...lin esprit d’'observation

& de justesse, qui rapporte tauses véritables principe$».

Or, ce n'espas l'unique tache que celaiidoit remplir; il lui faut encore porter
plus loin «son attention 8&sessoins». Cettesecondechargequi incombeau philosophe
sera celle de son insertion utile et plaisatd@as la société. Au sens dercyclopédigle
philosophen’estdoncpas celui qui réfléchit des idéesstfaites, de fagon a tirer avantage
a se retirerde la société des hommegumis a leurs passionsuAontaire, comme le

précise Dumarsais

Notre philosophe ne se croit pas en exil dans ce moride] il veut jouir en
sage économe des biens que la nature lui pifneeut trouver du plaisir avec les
autres. & pour en trouver, il en faut faireainsi il cherche a convenir a ceux
avec qui le hasardu son choix le font vivre & il trouve en méme tems ce qui
lui convient: c’est un honnéte homme qui veut plaire & se rendre*ttile

“%8 Dumarsais, A. « Philosophe» in Encyclopédie oictionnaire raisonné des sciences, des arts et de
métiers, par une Société de Gens de Lettvek 12, p. 509en ligne:] http://artfl.uchicago.edu/cgi
bin/philologic31/getobject.pl?c.92:110.encyclopedie1108 [page consultée le 29 juin 2009].

0% |d. Sansdoute este |a une des images qui contribua a faire de Diogéne, le porteur de lanterne
figure représentanalmarchealu philosophe des Lumiéres, leqagit selon la raison.

*1% Dumarsaisart. cit., p. 510.

411 Id.
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Il doit donc étre « plein d’humanité», et le statut civil des hommes revét pour lui un
caractere sacré«La société civile est, pour ainsi dire, une divinité pour lui sur la terre

il 'encense, il 'honore par la probité, par une attention exacte a ses devoirs, & par un
desir sincere de eh étre pas un membre inutile ou embara&&ant C'est d'ailleurs

pour cette raison, comme le souligne Dumarsais, dllexsentiments de probité entrent
autant dans la constitution méchaniqueptilosophe que les lumiéres de I'espfit ».

Agir sagementou selon laaison, revienf «disposer tous ses ressorts a ne produire que
des effets conformes a I'idée d’honnéte horfihe, ce quiencore une foissouligne le
caractere essentiel de la sociabilité pour les Philosophes, notion fondamentale pour qui
veut identifier les idéaux des Lumiéeres a partir desquels sera érigévee oare moral,
indissociable & I'établissement @n ordre social cohésif A celleci se joirt la
réhabilitation du luxest des passions, qui s’inscdiainsle cadre du développentete la
nouvele science économique, ainsiequlune recfinition empirique de I'homme,

auxquelles s’ajoutera poursuite de l'intérét et le pouvoir législatif de la raison.

Tout compte fait hormis I'idéal de raison qui obtidnait 'assentimentdes
Philosophe®t des Cyniqus, plusieursdéauxa partir eesquels s’érige la philosophie des
Lumiéres, et non des moindresommela sociabilit¢ entrenten contradictiorflagrante
avec les principes qui orientent une conduite fondée sur un idéal cyniquep&ssages
de larticle «Phlosophe» confirment d'ailleurse que nous awnspressentconernant
la difficulté de concilier &s principes deynismeavecceux des LumiéresSy confirme
le rejet des morales qui s'inscriteen continité avec la sagss stoicienne. En effet,

[...] le sage insensible des stoiciens est éloigné de la perfection de notre
philosophe un telphilosopheest homme, & leur sage n'étoit qu'un phantéme.
lls rougissoient de I'humanité, & il en fait gloirels vouloient follement
anéantir les passions, & nous éleverdagsus de notre naturearpune
insensibilité chimérique pour lui, il ne prétend pas au chimérique honneur de
détruire les passions, parce que cela est impossihdes il travaille a n'en étre

pas tyrannisé, ademettre a profit, & a en faire un usage raisonnable, parce que
cela est possible, & que la raison le lui orddfhe

412|d.
413|d.
414|d.
415|d.
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Aussi, le partipris des Philosophes a I'endroit des plaisirs sensibles et des facilités

matériellesqui découlat du choixde menemuneexistence luxueuse I'en éloigne encore

Le vrai philosophen'est point tourmenté par I'ambition, mais il veut avoir les
commodités de la vigil lui faut, outre le nécessaire précis, un honnéte superflu
nécessaire a un honnéte hommeyak lequel seulm est heureuxc'est le fond

des bienséances & des agrémens. Ce sont delfalmsophegjui ont fait naitre

ce préjugé, que le plus exact nécessaire lui suffit, par leur indolence & par des
maximes éblouissant&§

Bref, convaincu que laisance matérielle aide davantage I'honnéet@hilosophe
gu’elle ne lui nuit,celukci, plutbt que de chercher géloigner du sensible préfere
apprendrei le maitriser pour en jouir de fagon adéquatestd-dire de maniéere a ce que
son plaisirs’accorde avece qui profite da société et en promeut le bon fonctionnement.

2.2 Morales des Lumiéresntérét bien compris et sociabilité

Bien que la morale qui se met en place dans la France des Lumiéres ne se
présente pas sous la faend’'une pensée unifiée (c'edtdire qu’elle se compose des
conceptions morales de plusieuasiteurs qui ne partagent pas, sur la question des
fondements de la mordf€, le méme point de vue), il importe de giser que son
élaboration s’esfaite, de maniee généraledans I'objectif commun d’invalider, pour
ultimement remplacer, les bases raiges sur lesquelles elkposaitraditionnellement.
Onavait effecivement, depuisine certaine périod#éjg remis en question la pertinence
de lautorité de Eglise en matiére de morale, le constat de son iaeffie reposant
essentiellementnfais non exclusivemel®) sur l'idée que ses préceptes ne s'accordent
pas avec la nature humaine, laquelle suit ses propres lois. Mais dmnstreguement,

1 Dumarsaisart. cit., pp. 516511.

17 Sur cette question, nous invitons & consulter 'ouvrage de J. Doménéttique des Lumiéres. Les
fondements de la morale dans la philosophie francaise du Xaiéitle (Paris, Vrin, 1989), ol celi
établit une distinction entre les fondemepitscipes qui ancrent, autrement di§ morale sur des principes
régissanl'action « a priori » (ils sont au nombre de dewsqit I'intérét bien compris et le sentiment) et les
fondementsggaranties qui influencent les actions des hommes dans I'expectativgpoSteiori) de
récompenses ou de punitions. On en compte égaleteart c'estx-dire la force dissuasive des lois et la
croyance en un Dieu rémunérateur et vengeur, qui, malgré les fondements laiquegstEme moral
comme celui de Voltairepar exempledemeure efficace, voire nécessaire a contraindre leppagie la
majorité des hommes.

*18on pourrait entre autres évoquer l'idée que la religion n’est qu'un outil politique, fondélgsiohi.
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plusieurs eemples malheureux déces particuliers deRommeset femmesde foi ont
servi cette dévalorisation. Les auts de Lumiéres sbrainsi nombreux a avoir mis en
sceneles problémes morauxudchristianisme qu’on pense seulement aux invectives de
Voltaire, aix romans sadiens ou encoréa Religieusale Diderot pour se convaire
gue l'idée que la religiomstinapte a fonderme moralepermetantaux hommes de vivre

heureux en société gsiut a faitreprésentative de I'esprit philosophique du siécle.

Siles morales du sentiment de traditions anglaises, comme celles de Hume et de
Smith, participent de cette recherche d’'un fondement ladglaemorale et influencent
non seulement les développements moraux que connait la Fraree 8siécle, mais y
pos@dent, comme nous 'avons mentionné, leurs représetfamsus nous attarderons,
dans cette section et la suivante, au déploiement des morales dites de I'intérét, qui sont
davantage représentatives du courant philosophique frangais des Lumiéeres. Leurs
représentants, principalement HelvétiusBéHolbach, s’accordenainsi pour nier qu'il
existeune faculté en 'homme qui soit totalement désintéres§8ea la maniére dont
'exigent les théories du sentiment moral, quoiqu’elles contiennent, la plipaenps,
une démonstratiormetant en relation les divers intéréts et passions en jeu dans
'expression des sentiments moraux. Cependant-cew@posent au final, non pas sur un
jugementgui portesur les intéréts des hommes en société, mais sur un aféauitdéssé
rendu possible par la notion de sympathie, cette faculté a ressentir lespasmsidrui,
qui prenddifférentes variantes selon les autétirsPourtant, la notion d’intérét sur

*1°En la personne de Rousseau, hotamment, que nowteatnts au chapitre 6

20 D’'Holbach I'affirme dailleurs explicitement « Nos jugements ou sentiments moraux ne peuvent
jamais étre désintéresses.Parlant des défenseurs dunseamoral (en I'occurrenceici, Shaftesbury,
Hutcheson et Hume), il affirmait au préalabkells donnent pour base a la science des moeurs un prétendu
sens moral un instinct inexplicable,une bienveillance innéaun amour parfaitemerdésintéresséle la

vertu qui fait que sans @ir sur nousnémes nous I'approuvons dans les autse3r, il est maifeste que
D’Holbach rendcompte d'une compréhension erronée de ces morales, qu'il oppose a I'empiiSine

nous examinons ces idées nous les trouverons absolument chimériques'afpodans en naissant pas

plus les idées de vice et de vertu que celles de cercle ou de triangle. Nos sentiments poat le fvieh

ne peuvent étre innées ou antérieurs a I'expérigtlsene sont fondés que sur la maniére dont nous
sommes affectésap les effets, ce qui nous met & portée de juger des causes et d’éprouver pour elles les
sentiments de 'amour et de la hainece que Hme, en partie, ne saurait niepifvD'Holbach, « Systeme
social» in Euvres philosophiques 17-4F9Q Paris, Coda, 2, I"®partie, Chap. V, p. 34

21 Chez Smith, par exemple, la sympathie n’est yras notion suffisante powexpliquer la genése des
jugements moraux, raison polaquelle il introduit cellede spectateur impartial. Voiad ce sujet
I'introduction de M.Biziou, C.Gautier et 3F. Pradeau a [@héorie des sentiments moradex Smith (Paris,

PUF, 2007, p6) : « Partant des théses qui donnent au terme de “sens moral” une signification proche de
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laguelle repos# les morales que I'on pourrait également appelerates de &intérét

bien compris», puisquélles tachent de concilier les intéréts particuliers a deutous,

ne correspond Ba comme cette appellation l'indique, a la notion que critiqguent les
jansénistes, et méme certains théoriciens des moralsgrdiment, en lidentifiant a
lamour-propre ou a I'égoisme. L’article Intérét» de IEncyclopédieed d’ailleurs
explicite a ce sujet SaintLambert rappelle que le mot dintérét est souvent employé
guoiquimproprement pour celui amourpropre; [que] de grands moralistes sont
tombés dans ce défaut, qui n'est pas une petite sourceuberde disputes &
d'injure$??». Bien a contraire, la notion a connu, depuis<el ® siécle, I'évolution que

nous avons décrite dans la premiere partie de ce chapitre, et il convient d'y voir plutot
'expression d’'un amour de soi naturel et enrh@me moralement neutre, quoique
toujours intéressé a rechercher ce qui plait efitarécequi cause une pein€et amour

de soifondamentah le potentiel de se développer en vertus ou en vices, selon que les
comportementgéréréssont utiles ou nuisibles en société. EKineme ces morales se
fondent sur une conception empiriste ou sensualistthdmme, qui prend parfois la
forme d’'un matérialisme, nous verrons que ce calcul tient aussi compte des passions et
impligue un travail d’émulation et d'orientation de celtésce qui exigede la part du
gouvernementune importante tache législatigel, grace a I'instauration de bonnes lois

et d’'une éducation publiquepd parvenira rendre ces passions socialement utiles.
2.2.1Helvétius: du gouvernement des passions
Le premier représentant d=e type de morale est Helvétiggi, dans ses

ouvragesDe I'Esprit et De I'Homme développeune conception sensualistke I'étre
humain qui it controverse, notamment parce qu'ilrgduit 'ensemble des idées @ts

celle du “jugement” (chez Shaftesbury et Butler), passastite par la version empiriste, mais encore
dogmatique, d’'un Hutcheson qui fait de ce sens une faculté de I'esprit (et du sentiment d’appcebatio
gu’il nomme une “qualité occulte”), ce terme va désigner chez Hume et Smith I'effet d’'un mécaaisme d
contagion des passions d’'un individu a l'autre. Mais [...] la conception smithienne de la sympathie est
différente de celle de Humesurtout, elle débouche sur un concept inédit, celui de “spectateur impartial”.

22 saintLambert, At. «Intérét» in Encyclopéie ou Dictionnaire raisonné des sciences, des arts et de
métiers, par une Société de Gens de Lettvek 8, p. 818 [en ligne] http://artfix.uchicago.edu/cgi
bin/philologic/getobject.pl?c.7:2600.encyclopedie0fidye consultée le 15 avril 2012].
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jugements de l'esprit & la faculté de séftirll identifie égalementes passionsonme
causeprincipalede nos erreurgt soutientguelles relévent de cettmémefaculté et non

d’'une autre facultéui serait propre a l'espfft’. Or, il préciseque les passionsi elles
meénent parfois a I'erreusont a ce point fondamentalesejles serventde moteur aux
actions: «Si elles nous égarent, [...] elles seules peuvent nous arracher a cette inertie
[...] toujours préte & saisir toutes les facultés de notré“dmeReprenant & son compte

la notion d’amouwpropre, il souligne 'erreur deeux qui I'ort condamnée

Lorsque le célébre M. de la Rochefoucault dit que I'armyopre est le principe

de toutes nos actions, combien l'ignorance de la vraie signification de ce mot
amourpropre ne soulevéa-elle pas de gens contre cet illustre aute On prit
'amour-propre pour orgueil & vanitgél'on s’imagina, en conséquence, que M.

de la Rochefoucault placoit dans le vice la source de toutes les vertus. Il étoit
cependant facile d’appercevoir que I'amguopre, ou I'amour de soi, n'était
autrechose qu’un sentiment gravé en nous par la natque ce sentiment se
transformoit dans chaque homme en vice ou en vertu, selon les godts & les
passions qui l'animaient & que I'amourpropre, différemment modifié,
produisait également l'orgueil & la rdestié®.

De ce constat, Helvétius rappelienportancede prendre 'lhomme tel qu’il €& si I'on
désire fonder une morale efficacecenforme a I'expéence. Il convient en effel’étre

indulgents et de ne pas attendre des hommes ce qui est impr@bkslenature.

Partant, si «intérét préside a tous nos jugeménls, il faut que cet intérét
préside également les jugements de toutes sciences, y campaisnorale. Helvétius
remarque que fclhaque particulier juge des choses & des personnesip@rdssion
agréable o désagréable qu'’il en re¢oit etque par conséquerdommex le public n'est

423 Helvétius,De I'Esprit, Disc. |, Chap. | [en ligng http://books.google.ca/books/reader?id=Es_HiYLnoz
EC&hl=fr&printsec=frontcover&output=reader&pg=GBS.PR4 [page consultée le 15 avril 2013].

424 |bid., Disc. I, Chap. Il(La seconde source de I'erreur étdigniorance, soit de certains faits ou de la
signification de certains mots, elle relevalégnent de la faculté de sentir (voir DiscChap. Il et 1V).)

2 |pid., p. 15.

426 Helvétius,De I'Esprit, op. cit, Disc. |, ChaplV, p. 34.

27 |bid., pp. 3435: « La connaissance de ces idées auroit préservé M. de la Rochefoucault du reproche tant
répété qu'il voyait I'humanité trop en nqirl I'a connue telle qu'elle est. Je conviens que la vue de
l'indifférence de presque tous les hommes & notre égard esectadp affligeant pour notre vaniténais

enfin il faut prendre les hommes comme ils sagitrriter contre les effets de leur amepnopre, c’est se
plaindre des giboulées du printemps, des ardeurs de I'été, des pluies de l'automne, & des glaces de
'hyver.»

428 Helvétius,De I'Esprit, op. cit, Disc.Il, Chap. I, p. 46.
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qgue l'assemblage de tous les particuligifsne peut [...]jamais prendre que son utilité
pour régle de ses jugementé®. Il importe ainside voir quead diversité des espritsstla
sommedes difféentes passions, idées, préjugésesttiments qui les animent, et qu’

Il seroit [...] bien singulier que l'intérét général et mis le prix aux différentes
actions des hommegyu'il leur et donné les noms de wtgruses, de vicieuses

ou de permises, selon qu'elles étoient utiles, nuisibles ou indifférentes au
public; & que ce méme intérét nelit pas été l'unique dispensateur de I'estime ou
du mépris attachés aux idées des horfitfies

Autrement dit,Helvétiuss’emploie a montrer qu’en toutes circonstancesest l'intérét
personnel qui dicte le jugement des particuliers, & l'intérét général qui dicte celui des
nations: qu’'ainsi c’est toujours, de la part du public comme des particuliers, 'amour ou
la reconmissance qui loue, la haine ou la vengeance qui mé&Briseetqu'il ne saurait
exister d’autres causeda différence d’esiji observée entre les hommes.

Chez un particulierla probité®?

ne serait ainsk que I'habitude des actions qui

[...] sont utile§®*» & ceparticulier. Helvétiussouligne bien I'existence d'individus qui,

par «un heureux naturel, satisfont leurs intéréts personnels en accord avec ce qui est
utile a la sod@té, maisce sont la des cas rares, qui ne peuvent d'aucune fagon étre pris
comme mint de référencecar la majorité des hommes,uniquement attentifs a leurs
intéréts, n'ont jamais portés leurs regards sur l'intérét géfésalSil ne saurait étre une
erreur de partir de I'observation des faits pour fonder une séfénce qu’Hevétius,
considérantes hommes tels qu’ils sqré bien comprisd’un point de vue éthig, le

constat soulévda difficulté a composeavec un tel relativisme« Qu'on examine les

429 Id

30 Helvétius,De I'Esprit, op. cit, Disc. Il, Chap. |, pp. 4647.

3L pbid., p. 47.

32 || est & noter que la probité d’un particulier, a laquelle on référeniest pas & véritableprobité,
puisque celleci doit toujours, selon Helvétiuétre considérée par rapport au public

33 Helvétius,De I'Esprit, op. cit, Disc.1l, Chap. I, p. 49.

34 |bid., p. 51.

3% Deés la préface de I'ouvrage, Helvétius affirme en effef’ai cru qu’on deait traiter la morale comme
toutes les autres sciences, et faire une morale comme une physique expérim(@ptali). (Concernant

ce passage, P. Rosanvallon remarque la proximité de I'affirmation avec certains passages deotlume, «
méme de Hutchesayui réclamait déja dans s&ystem of Moral Philosophyntroduction en moral de la
méthode newtonienne (Voir l'article : «L'utilitarisme frangais et les ambiguités de la culture politique
prérévolutionnaire> in K. M. Baker (ed.),The French Revolitn and the Creation of Modern Political
Culture, Oxford, Pergamon Press, 1987, vol. 1, p. 439, note 10.
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hommes, on verra qu'’il n'est point de crime qui ne soit mis au rangctlessahonnétes

par les sociétés auxquelles ce crime est utile, ni d’action utile au public qui ne soit blamée
de quelque société particuliére & qui cette méme action est nitifsibl®our autant,
Helvétiusne sauraitnier les lois qui régisse les actioa humainest, donc,dérogera
I'idéeque, «[s]i 'univers physique est soumis aux loix du mouvement, 'univers moral
ne l'est pas moins a celles de l'intéféb. Autrement dit, li faut reconnaitreque
«l'intérét personnel est l'unique & universappréciateur du mérite des actions des
homme&® » etaccepteque, d’un point de vue public, la probité sera jugée, suivant cette
logique, en fonction de l'intérét générdl Comme Helvétius croipar ailleursque «la

vertu n'est que le &dr du bonheur delsommes», celle-ci, c’esta-dire la probité,s’avere
toute désignéa remplir le rdle de cquHelvétius qualifie de« vertu mise en action,
laquelle n'est autre quex habitude des actions utiles & sa natit¥l. 1l importe doncde
mettre en place udispositif permettant de favoriser 'adoption de comporte metiless

et, inversement, de découragles actions nuisiblesCar «c’est uniguement de la
conformité ou de l'opposition de l'intérét des particuliers avec lintérét général, que
dépend le bonhg ou le malheur publfé!», raison pour laquelle une instance doit étre

chargée de concilier ces divers intéréts en jeu.

Bref, Helvétiusfait le constatjue « [l[[a morale n’est qu’une science frivole, si
'on ne la confond avec la politique et la législafifm. Ainsi convientil de nepas
considérer les vices et les vertus d'un peuple centuas défauts d’organisation
provenantdesindividus qui le composentnaisbiencomme «n effet nécessaire de sa
ﬁ143

Iégislation™ ». D’ou l'idée d’attacher les récompenses et les punitions aux aotions

fonction de lintérét généralEn conséquence,di/étius proposgue« [tJoute I'étude des

43¢ Helvétius,De I'Esprit, op. cit, Disc. Il, Chap. I, p. 52.

*37 Ibid., p. 53.

38 |bid., p. 54.

3% Helvétius,De I'Esprit, op. cit, Disc. Il, Chap. XlI, p. 127 «[...] perdon cet intérét de vue nulle idée
nettede la probité, ni de I'esprig

%49 |bid., Disc. I, Chap. XIII, pp. 14Q41. (Notez ici la formule trés larochefoucaldiennne, par I'emploi
répété du «’est que», comme c’st d'ailleurs le cas de plusieurs autres passages.)

41 bid., Disc. I, Chap. XIV, p. 153l affirmera méme que la morale et la |égislation sonhe seule &
méme science (Disc.ll, Chap. XXIV, p. 239).

#42 pid., Disc. Il, Chap. XV, p. 161.

43 |bid., Disc. I, Chap. XXII, p. 411.
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moralistes consiste a détermirigrsage qu’on doit faire de ces récompenses & de ces
punitions, & les secours qu'on en peut tirer pour lier l'intérét personnel a l'intérét
général* ». Etcomme «[c]’est [...] uniquement par de bonnes loix qu’on peut former

des hommes vertuewx il ressat que « [tjout I'art du législateur consiste [..d forcer

les hommes, par le sentiment de I'amour d‘endémes, d’étre toujours justes les uns
envers les autres*>. Les mnnaitrepermetainsi de leséduquer en tenah compte de

leurs passionsqui participent, en tant quenoteurs de leuractions,du mécanisme de
prodiction des vices et des vertus. Autrement déstade cette facogu’« un législateur
découvre le moyen de nécessiter les hommes a la probité, en forcant les passions a ne
porter que des frté de vertu & de sage$é®». Cela expliquel’ importance que revét
'éducaion dansl'élaboration dela science morale développée pdelvétius, lequel
traiteraen détail dansl'ouvrage posthum®e I'Homme dela nécessité, mais égalent

dela difficulté de dispenser une bonne éducapiohlique laquelleconsiste« a placer les

jeunes gens dans un concours de circonstances propres a développer en eux le germe de
I'esprit et de la vertt!’ ». Inévitablement, cela exigeune réforme en profonde de la

législation,'éducation étantiée a la forme de gouvernement et & la justice de sé&lois

2.2.2Diderot: un «germe» de vertu

Diderot montrea, pour sa partun désaccordondamentaavec ce systeme mai
fondédans l'intérétll consacref’ailleurs un ouvrage entiefla Réfutation d’Helvétiusa
invalider les conclusions d®e 'Hommeet & démontrer, point pasoint, quHelvétius
accorde trop dimportance a I'éducatiodans I'élaboration de son systéeme momngnt,
du couplimportant rélede I'organisatiorphysiquedans la disposition des hommes a la
verty, ce dont Diderot ne peut, quant a Idfgire I'économie Dans é&s Réflexion sur le

44 |pid., Disc. Il, Chap. XXII, p. 220.

43 pid., Disc. Il, Chap. XXIV, pp. 23@38.

“4¢ pid., Disc. Il, Chap. XXIV, p. 238.

47 bid., Disc. lll, Chap. XXX, p. 474.

48 pid., Disc. IV, Chap. XVII, p. 632 « L'art de former defiommes est, en tout pays, si étroitement lié &

la forme du gouvernement, qu'il n'est pdiite pas possible de faire aucun changement considérable dans
I'éducation publique, sans en faire dans la constitution méme des»éfidtstez ici le rapprochementec

De l'esprit des loisde Montesquieu @ir Euvres complétes I, Paris, Gallimard, 1951, Livre XX,
Chap.lV : « Du commerce dans les digegouvernements, pp. 587588).
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livre De I'Esprit, qui précédent I'ouvrage, doulignel’erreur principaled’Helvétius qui

consiste ae considérer aucun fondement naturel @ations de juste et ihjuste:

Dans tous es rapports [ceux de la probitéhtérét est toujours la mesure du cas
gu'on en fait. C’'est méme cet intérét qui la constitem sorte que l'auteur
n‘admet point de justiceni d’injustice absolue. C’est son second paradoxe...

Ce paradoxe est faux en-lméme, et dangereux a établinux; parce qu'il est
possible de trouver dans nos besoins naturels, dans notre vie, dans notre
existence, dans notre ganisation et notre sensibilité qui nous exposent a la
douleur, une base éternelli juste et de linjustedont lintérét général et
particulier fort ensuite varier la notion en cent mille maniéres différentes. C’est,

a la vérité, l'intérét général et piaulier qui métamorphose l'idée de juste et
d’injuste; mais son essence en est indépend&hte

De méme,Diderot affirme,dans se<LContributions a IHistoire des Deux Indes que
'homme ne nait pas vertueux, mais avec un germe de’¥ermoit-on perserqu'il fait
alors intervenir, comme fondement e morale, le principe de sociabilité dont nous
avons parlé, pourtant absent des ouvrages d’Helvétiusemblebienque ce soite cas,
car Diderot mentionnégalement’existenced’« un germe de socialid qui [tend] sans
cesse a se dévelopfiEgn et souligneque, par nature, f{’homme [...] est fait pour la
société>?». Si la notionest tout & faitabsent du systéme d’Helvétius, celai s’en
expliqgue dandDe 'Homme montiant qu’il n'existe aucunealispo&tion naturellea la
bienvellance envers leautres hommes, et que de supposer une telle chose reviendrait a
poser I'existence d’'un sens moral, ce a quoi il se refuse, ramenant tout a I'ytdivdet
fondamentalementa l'intérét: «Ce qu’on appelledans 'homme la bonté ou le sens

moral est sa bienveillance pour les autrés cette bienveillance est toujours en lui

49 Diderot, «Réflexions sur le livi®e I'Espritpar M. Helvétius> in H. Dieckmann, J. Proust J. Varloot
(dir.), Euvres complétedaris, Hermann [désormaiBPV], 1982, t.IX, pp. 306307.

50 Diderot, Pensées détachées. ContributionsHistoire ces Deux Indes, Siena, éd. Goggi 1976, t. |,
Chap. Il «Sur la morales, p. 43 (23: X, XIX, 14 / 43): « L'homme nait avec un germe de vertu, quoiqu’il
ne naisse pas vertueux. Il ne parvient a cet état sublime qu'apres s'étre étoBénbyiqu’aprés avoir
connu ses devoirs, qu'apres avoir contracté I'’habitude de les relapsicience qui conduit a ce haut degré
de perfection s'appelle morale. C'est la régle des actions, et, si I'on peut s’exprimer ainsie llart
vertu.»

51 bid., Chap. lll «Sur les nations civilisées p. 53 (25 X, XIX, 2 / 54).

52 |bid., p. 55 (27 V, IX, 5/ 56).
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proportionnée & l'utilité dont ils lui sofit ». Helvétiusdemeureen ce senatraitable: la

source des vertus humainésst pas a rdwercher dans une disposition naturelle, puisque,

[...] sans la sensibilité a la douleur & au plaisir physique, les hommes, sans
désirs, sans passions, également indifférents a tout, n’eussent point connu
d’'intérét personnel [...] sans intérét personnel, ilse se fussent point
rassemblés en société, n'eussent point fait entr’eux de conventions, qu’il n’y edt
point eu d'intérét général, par conséquent point d’actions justes ou injdstes
gu’ainsi la sensibilité physique & l'intérét personnel ont été lesuastde toute

justice™?.

Cest pour sa partdans lesPensées détachéapie Diderot expose, en partie, ses
conceptions moralesS, pour luiaussj «la morale est une sciencgont 'objet est la
conservation et le bonheur commun de I'espéce huffiaimeil ne sauraittoutefois
s’accorder avec l'idée que l'organisatiorny rést pour rien dans la différence observée

entre &s esprits et, de fait, dans la dispositdes individus a la morale. Diderot affirme
explicitement, dans sRéfutationd’Helvétius que « la morale est fondée sur l'identité
d’organisation, source des mémes besoins, des mémes peines, des mémes plaisirs, des
mémes aversions, des mémes désirs, des mémes pa8sio@ela confirme ce qu'il

proposaitdans IHistoire des Deux Indesu, rejetah la religion comme fondement

universé de la morale, il fadaitcelle-ci dans la similitude d’'organisatian

Vous dites qu’il y a une morale universelle, et je veux bien en convarars

cette morale universelle ne peut étre l'effet d'une cause letgdarticuliere.

Elle a été la méme dans tous les temps passés, elle sera la méme dans tous les
siécles a venir elle ne peut donc avoir pour base les opinions religieuses qui,
depuis l'origine du monde et d’'un péle a l'autre, ont toujours varié. [...]
cepandant ils [les différents peuples] ont tous eu les mémes idées de la justice,
de la bonté, de la commisération, de I'amitié, de la fidélité, de la reconnaissance,
de lingratitude, de tous les vices, de toutes les vertus. Ou chercliponis$

lorigine de cette unanimité de jugement si constante et si générale au milieu

53 Helvétius,De 'Homme vol. Il, Sect. V, Chap. IlI, p. 14 [en lignkhttp://books.google.ca/books?id=07
06AAAACAAI&printsec=frontcover&hl=fr&source=gbs_ge summary_r&cad=0#v=onepage&q&f=false
[page consul&le 29 mai 2013].

54 Helvétius, De I'Esprit, op. cit, Disc. Ill, Chap. IV, p. 276. Helvétius précise que de nier cette
proposition revient a admettre les idées innées, ce que Diderot, comme D’Holbach, ne peuvent accepte
leur morale trouvant leur fondement dans un empirisme matteidiis fait, il s'agit bien, ici, d'un enjeu
majeur de la morale des Lumiéeres que d’arriver a fonder en natuigecee» de vertu ou de sociabilité.

55 Diderot, Pensées détachéewp. cit, Chap. Il, p. 46 (23/47).

56 Diderot, Réfutations d’HelvétiyDPV, t. XXIV, p. 607.
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d’opinions contradictoires et passage?e®u nous la chercherofisDans une
cause physigue constante et éternelle. Et ou est cette Tdtlee est dans
'homme méme, dans la similitude atganisation d’'un homme a un autre,
similitude d’organisation qui entraine celle des mémes besoins, des mémes
plaisirs, des mémes peines, de la méme force, de la méme fajldeasee de la
nécessité de la société ou d’'une lutte commune et concertée demstdangers
communs et naissant du sein de la nature méme qui menace 'lhomme de cent
c6tés différents. Voila 'origine des liens particuliers et des vertus domestiques
voila l'origine des liens généraux et des vertus publiguesla la source de la
notion d’'une utilité personnelle et publigu&oila la source deéous les pactes
individuels et de toutes les lgiwvoila la cause de la force de ces lois dans une
nation pauvre et menacgeoila la cause de leur faiblesse dans une nation
tranggglle etopulente; voila la cause de leur presque nullité d’'une nation a une
autre™’.

En dautres termediderot montre qu[i]l 'y a proprement qu’'une vertu, c’est la
justice, et qu'un devoir, c'est de se rendre heuf&wx etque par conséguenthomme
vertueuxdoit certainement étreelui quidétent « les notions les plus exactes de la justice

et du devoit*®» et, partant, s'avérer le plus susceptible d’y conformer sa cotfduite

Cette reégle se trouveelon luirenforcé par les mécanismes de régulation
naturels et politiques, reposant darnature et les lois civilesl y aurait en effetdeux
tribunaux quiviendraient offrir, pour reprendre le vocabulaire de Domenech, un
fondementgarantie a la sociabilitécelui de la nature et celui des loisL’'un connait
des délits de 'homme contre ses semblables, l'autre des délits de I'homme centre lui

57 Diderot, Fragments politiqueéchappés du portefeuille d’'un philosophextes établis et présentés par

G. Goggi, Paris, Hermann, 2011, pp. 4112 EPI). On retrouve essentiellemel® méme argument au
début du chapitre Il &ur la moale» desPensées détachégsp. cit) : «En effet, au tribunal de la
philosophie et de la raison, la morale est une science, dont I'objet est la conservation etiedoonimen

de I'espece humaine. C'est & ce double but que ses régles doivent seerappar principe physique,
constant et éternel, est dans 'homme méme, dans la similitude d’organisation d’'un homme a:un autre
similitude d’organisation qui entraine celle des mémes besoins, des mémes plaisirs, des mémds peines
la méme force, dealméme faiblessesource de la nécessité de la société, ou d’une lutte commune contre
les dangers communs et naissants du sein de la nature méme, qui menace I’homme de cent ait®s différe
Voila l'origine des liens particuliers et des vertus domestiguesla I'origine des liens généraux et des
vertus publiques voila la source de la notion d’une utilité personnelle et géngvaida la source de tous

les pactes individuels et de toutes les lois.

58 Diderot Pensées détachéewp. cit, Chap. II, p47 (23/47).

45%|d. (23/47:48).

%0 paradoxalement, Diderot formule ici ce qui ressemble a la notion d'itiérétcompris, c’esé-dire

que, pour luijJa disposition naturelle de I'homme a la sociabilité le rend enclin, pour son propre bonheur, a
conformersa conduite a l'intérét général, autrement dit & concilier ses intéréts particuliers a ceux de la
société.
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méme. La loi chatie les crimes, la nature chatie les vices. La loi montre le gibet a
l'assassin, la nature montre ou I'hydropisie ou la phtisie & l'intemp&tan Ainsi,
lorsgle ces codes’entrent pas en confli’'un avec l'autre ils favorisent 'adoption de
comportements vertueuxtiles en sociétéOr, Diderot s'emploie justement a montrer
dansle dialogue entre A et B dBupplément au Voyage Beugainville quel’hommeest
soumisa trois ordresqui régisent traditionnellementa vie ensociété soit la nature, les

lois civiles et la religion et souligneles problemes qui sviennent lorsga ceuxci se
contredisentde mémejue les aisons qupoussent a rejeter les conventions desligion

et a faconner le code civien fonction des lois naturelles qui régulent déga

comportements humains

B. [...] Parcourez l'histoire des siecles et des nations tant anciennes que
modernes, et vous troerez les hommes assujettis a trois codes, le code de la
nature, le code civil, et le code religieux, et contraints d’enfreindre
alternativement ces trois codes qui n'ont jamais été d’acadall il est arrivé

gu’il 'y a eu dans aucune contrée [...] ni hoe ni citoyens, ni religieux.

A. D’ou vous conclurez [...] gu’en fondant la morale sur les rapports éternels
qui subsistent entre les hommes, la loi religieuse devientgpeusuperflue, et
que la loi civile ne doit &tre que I'énonciation de la lohaeurd®?

Le code religeux étantdonc a rejeter, il s'agitde faire concorderek ordres qui,
légitimement,régissentes étreshumairs via les lois de la nature et de daciéte et ce
afin de rendre compatibéda recherche dbonheurqui leur estnatuelle et 'adoption de
comportements/ertueux utiles a la sociétéCar cest effectivementdans un contexte
socialgue commencent véritablement les devoird’'lemme, lesquels sont défingar
Diderot comme« 'obligation rigoureuse de faire ce qui corniiea la sociét®, ceuxci

«renfernjant] la pratique de toutes les vertus, puisqu’il n’en est aucune qui ne soit utile

61 Diderot, «Pensées détachées in Histoire des Deux Indes(PD4351) [en ligne]
http://ottaviani.chez.com/diderot/dhdi.htm [page consultée Im&32013]. (Nous n’avons pas retrouvé ce
passagelans I'édition désoggi citée précédemment.)

“52 Diderot, Supplément au Voyage de BougainyillPV, t. XI, p. 629. Notez la similitude avec les
Pensées détachéesd. G. Goggipp. cit, Chap. Il, pp. 450 (24: X, XIX, 14 / 50): « Nous vivons sous
trois codes, le code naturel, le code civil, le code religieux. Il est évident que tant quescesrtesi de
Iégislations seront contradictoires entre ellessilimpossible qon soit vertueux. Il faudra &bt fouler

aux pieds la nature pour obéir aux institutions sociales, et les institutions sociales, pouorseecanix
préceptes de la religion. Qu'en arrivérih? C'est qu'alternativement infracteurs de ces différentes
autorités, nous n’erespecterons aucunet que nous ne serons ni hommes, ni citoyens, ni peux.
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au corps politique [...] exclufan]t tous les vices, puisqu’il eh est aucun qui ne lui soit

nuisible»*®3

. Autrement dit,« [v]oila cettemorale universelle qui tenant a la nature de
'homme, tient a la nature des sociétésette morale qui peut bien varier dans ses
applications, mais jamais dans son essemette morale enfin a laquelle toutes les lois
doivent se rapporter, se suborderiff* ». Bref, son véritablefondementesta rechercher
dans ce germe desociabilité», lequel s’accorde avedexistence d’'une disposition
naturellede 'hommea la bienveillancepuisqueceluici étant naturellement sociable ou,
du moins, enclin a I'étrdl se trouveaussi naturellememtisposé da bienveillanceenvers

ses semblablefartant, si 'homme n’est pas un loup pour 'lhomme, comme certains

65 cest précisément parce qu'il est homme et non*fSupt que, par nature,

l'affirment
il renferme cequ’on peut appeler ur germed’humanité», la morale étan& la foisen

accord avec sa nature et celle des sociétés

2.2.3D’Holbach: de la morale universelle

Cette sociabilité naturellelu genre humaim’implique cependant pade rejeter
la notion dintérét général comme fondement d’une vie sociale fifste’on voit trés
bien chezun auteur commé®’Holbach, la possilhité, ou du moins une tentativege
concilier ces points de vue, c’estdire le constat selon lequel les passions servent de

moteurs ax actiong(qui vient avec que l'idégque, pour stimuler les hommes a la vertu, il

“53 Diderot, « Pensées détachéein Histoire des Deux Indesp. cit, (PD4351). (Méme remarque qu’a la

note 461)

464 Id.

“%5| 'on peut notamment penser & Hobbes, ou méme & Sade

46| *observation est de Domeneap. cit, p. 110.

67 Méme Diderot identifie la justice a l'intérét généraiBeaucoup d’écrivains ont cherché les premiers
principes de la morale dans les sentiments d'amitié, de tendresse, de compassion, d’honneur, de
bienfaisance, parce qu'ils les trouvaient gravés damedur humain. Mais n'y trouvaieitg pas aussi la
haine, la jalousie, la vengeance, I'orgueil, 'amour de la domin&t®aurquoi donc orits plutdt fondé la
morale sur les premiers sentiments que sur les defh{élsst qu’ils ont compris que les uesirnaient au

profit commun de la société, et que les autres lui seraient funestes. Ces philosophes onéseatilé de

la morale, ils ont entrevu ce qu’elle devait étre, mais ils n’en ont pas saisi le premier pknpipgsipe
fondamental. Enftet, les mémes sentiments qu’ils adoptent pour fondements de la morale, parce qu'ils
leur paraissent utiles au bien général, abandonnés-d&umes, pourraient étre trés nuisibles. Comment se
déterminer a punir le coupable, si I'on n’écoutait que la cesipa? [...] Toutes ces vertus ont un terme,
audela duquel elles dégénérent en vicesce terme est marqué par les régles invariables de la justice par
essence, ou, ce qui revient au méme, par l'intérét commun des hommes réunis en sociét@bg@ par I’
constant de cette réunionDiderot, Pensées détachéesl. G. Goggiop. cit, pp. 4749 (23/4849).
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convient d’agir sur elles, et donc fondamentalement sur les intéréts particuliers des
individug) et I'importance de fonder la morale dans une disposition natuesllaa@nme

a la sociabilité, servargn quelque sort@ contrebalancer la craintéd'un relativisme

moral absolu, qui faientierement reposer sur I'éducation et la législation la tache de
concilier intéréts général et partimis. Or, cela ne veut pas pour autdire que
D’Holbach nie l'importance de I'éducation et de I'élaboration de lois justes par le
gouvernement dans I'édification d’'une science morale efficace. Au contraire, sa position
est essentiellement la méme qu’Helvétius en ce qui concerne a la famdate de ces
instance®® et le fondement de la morale dans l'intérét, a la différence cependant qu'il ne
croit pas au pouvoir absolu de I'éducation d’agir pareillement sur tous les hommes. Il est
certes d’avis, comme Helvétius et Diderot, que I'éducgtiae un réle essentiel dans le
développement moral des individus, mdis’accordeavec ce derniepour souligner
également l'importance de l'organisation particuliére dans ce prot¥sdear ailleurs,
sonpoint de vue differe largemede celuid’Helvétius notamment parce qu'guppose
I'existence d'une morale universelleen s’appuyant sur I'hypothese que I'homme est
naturellement sociable et doté d’uaedispositionhabituelld’®» & la bienveillancemais
également parce qu'il fond®n systemeur un matérialisme et un athéisme absents de

ouvrages d’Helvétiu€n cela,il suit plutétl'évolution de la pensée de Diderot gdéiste

“%8 D’'Holbach, «La Morale universelle in Euvres philosophiques 174391, op. cit, Sect. IV, Chap. Il

p. 554: « La morale ne peut rien sans leaas des lois, et les lois ne peuvent rien sans les meeurs.

%% pid., p. 680: « Un moraliste célébre [Helvétius] a cru que I'éducation pouvait tout faire sur les hommes
et qu’ils étaient tous également susceptibles d'étre modifiés de la fagon qu'@ pésivu que I'on st
mettre leur intérét en jeu. Mais I'expérience nous prouve qu'il est des enfants dans I'Ame desgeels
peut allumer aucun intérét puissart en est qui n'aiment rien fortementl en est de timides et
d’audacieux il en est @il faut pousser et d’autres que I'on peut a peine retehien est qu'un naturel
stupide, une organisation facheuse, un tempérament rebelle rendent trés peu susceptibles @&tre modi
70 Soucieux de demeurer cohérent avec son matérialisme etodeereaucune place a un fondement inné

a la morale (ce que I'affirmation d’une disposition naturelle reviendrait selon lui a faire), BtHaltéfinit

la bienveillance comme une disposition [non pas naturelle, mais] habituelle a contribuer atétoek

ceux avec qui notre destin nous lie, en vue de mériter leur bienveillance et leur reconnaidsaacee

ainsi de fonder cette disposition dans I'expérience, mais surtout de réfuter I'idée selon ldeuatiait
totalement désintéressee<la bienfaisance ne peut pas étre désintéeessu dépourvue de motif
(D'Holbach, «Systéeme sociat, op. cit, Sect. Il, Chap. X, p. 395). Par ailleurs, D'Holbach ne cesse
pourtant de chercher a fonder la sociabilit¢ ou le caractére sociable de 'hommeren Ihéaffirme
d’abord au chapitréX de la ' partie duSystéme de la natynatitulé «[...] Principes naturels de la
Sociabilité, de la Morale et de la Politigeeot il montre que l'inégalité naturelle entre les hommes, et
donc leur besoin les urdes autres, a rendu 'hnomme sociable. Mais encore, cette caractéristique est
inhérente a sa définition de 'homme un étre sensible, intelligent, raisonnable, sociable, qui dans tous les
instants de sa durée cherche sans interruption & se conser@ereptire son existence agréable
(D’'Holbach,La morale universelleop. cit, Sect. I, Chap. II, p. 332).
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au moment de la rédaction déensées philosophiquedéfendensuiteun matérialisme
fondé sur I'hypothése d’'uneessibilité «générale et essentielle de taatiére»,
permetantd’expliquer le passage de la matiére inerte & léneavivante epensant&™.

Bref, en dépit de ces nombreux rapprochements avec la pensée de Diderot,
D’Holbach s’accorde avec Helvétiygour fonder la morale dans l'intérékc’est sur
l'intérét, que la morale doit fonder solidement tous ses préceptes pour les rendre
efficace$§’?». Et comme la plupart des penseurs des Lumiéres, Helvétius et Diderot
compris, son systéme moral tire entidesmn sa source de la nature humaihe
D’Holbachne saurait effectivement chercher hors d’elle un fondement idéal ou spirituel a

la morale:

La morale est la science des rapports qui subsistent entre les hommes ou des
devoirs qui é@coulent de ces rappor{s..] [Elle] est la connaissance de ce que
doivent nécessairement faire et éviter des étres intelligents et raisonnables qui
veulent se conserver et vivre heureux en sotité

C’est d’ailleurs essentiellement la raison pour laquelle I'intérét, qui n'ese ajue
'amour de soi diversifié selon epii plait ou non a l'individuou, pour le dire autrement,
selon ce gi lui est plus ou moins utiles’avére I'unique fondement sur lequel ellaipe
selon D’Holbach, empiriquement reposerNos désirs, excitégar des besoins réels ou
imaginaires, constituentititérét; par ou I'on désigne en général ce que chague homme
souhaite, parce qu’il le croit utile ou nécessaire a son propreétsienen un mot, 'objet
dans la jouissance duquel chacun fait consister plaisir ou son bonhél?». En ce
sens «[a]gir sans intérét, ce serait agir sans mMotif, et la morale ne saurait étre

efficace si elle deait s’opposer &et amour fondamental que 'homme a pownh@me:

"1 voir les deux premiers dialogues dRéve de D’Alembertsoit La suite d’'un entretien entre M.
d’Alembert et M. DideroetLe Réve de d’Alembe®PV, t. XVII, pp. 89-113et 115194.

72 D’Holbach, La Morale universellgop. cit, Sect. |, Chap. VI, p. 344.

73 |bid., Préface, p. 321 «Les motifs que cette morale expose sont purement humainsadiest
uniquement fondés sur la nature de 'homntle gu’elle se montre & nos yeux [.»]

"% |bid., Sect. I, Chap. I, p. 330.

"3 |bid., Sect. I, Chap. VI, p. 343.

7% bid., Sect. I, Chap. VI, p. 344.
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[...] loin de former le projet insensé'éteindre dans le coeur de 'homme
'amour essentiel et naturel qu’il a pour-méme, la morale doit s’en servir pour

lui montrer l'intérét qu’il a détre bon, humain, sociable, fidele a ses
engagements. Loin de vouloir anéantir les passions inhérestesature, elle

les dirigera vers la vertu, sans laquelle nul homme sur la terre ne peut jamais
jouir d’'un bonheur véritable. [...] ses passions et ses intéréts, d’accord avec ceux
de la société, le rendront {miéme heureux du bonheur des adffes

D’Holbach s’emploie par conséquent a faire la démonstratigne«sans vertu, nulle
société ne peut se mainteniet] que sans mettre un frein a ses désirs, nul homme ne
peut se conservEf». Ainsi, son systétme moral repose a la fois sur la capacité du
gouvernerant a faie coincider bonheur et vertu au sein dedaiété et sur l'acuité des
hommes, avec l'aide non négligeable de I'éducation, a percevoir ce lien afin dy
conformer leurs actiongOr, il faut bien voir que cette adéquatiee fai en toute
conformi avec la nature humaine, cafljes hommes sont contraints par leur nature
d’aimer la vertu et de redouter le crime par la méme nécessité qui les oblige a chercher le
bienétre et a fuir la douleuyrcette nature les force a mettre de la différence detre
objets qui leur plaisent et ceux qui leur nuié€nt. D’ou le caractére fondamental de
cette disposition naturelle, qui s’accorde parfaitement avec les fins morales et sociales
gue se propose D’Holbach et sans laquelle -ifaet préciser, aucune gamtie ne tient
devant la multitude deistéréts particuliers, qui ne sauraient tous étre sacrifiés au profit
de lintérét général, aussi avantagesoitil pour les individus. Il s’agit bien 1a, en effet,

d'un enjeu centratles auteursqui se font les défeseursdes morales de l'intérét que
d’'arriver a justifier ce quipeut paraite paradoxal, a savoir le sacrifice des intéréts
particuliers dans l'optiqud’un plus grand bienSur ce point, D’'Holbach partage l'avis

deDiderot lorsqu’il s’agit de comprendia justice comme une vertu fondamentale

La premiéere des vertus, celle qui sert de fondement a toutes les autres, c’est la
justice [...] [qui] est une disposition habituelle a faire jouir ou a laisser jouir tout
homme des facultés, des droits et des chnéesssaires a sa conservation et a
son bonheur. Elle consiste non seulement a ne pas troubler mais encore a
maintenir, autant qu'il est en nous, chaque étre de notre espéce dans la
jouissance de sa personne, de sa liberté, de ses biens ou de sa pEosprété.

"7 bid., Sect. I, ChapVl, p. 347.

"8 D'Holbach, Systéme de la NatyrParis, Fayard, 1990° gartie, Chap. XII, p. 340.
479
Id.
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mot, la justice nous prescrit de ne faire aux autres que ce que nous voudrions que
les autres nous fissent a nemémes, et par conséquent de nousemlisde tout
ce qui peut leuruire ou leur déplaif&®.

De cette premiére vertu fondamentdiecoulent 4¢lla bienveillance et la bienfaisance

[qui] sont des dispositions dérivées de la justice qui nous prescrivent d'aimer les étres de
notre espece et de leur faire du bien, en vue de I'affection que nous désirons de rencontrer
en eux et du bien gunous voudrions qu'ils nous fissent & nonsme&® », ce qui améne
d'ailleurs D’Holbacha affirmer que «[l]a vertu n’est réellement que la sociabilfté».

D’ou I'on voit que, malgré son souci constant d’inscrire la disposition des hommes a la
justice et da bienveillance dans I'expérience, en soulignant que son contenu releve de
I'habitude et non d’une disposition inff&& Iaffirmation du naturel d leur caractére
sociabé nous montre bien, par ailleurs, que la sociabilité s’avére d'ores et déja iascrite

eux, les rendant en quelque sorte disposés a développer ces habitudes qui fondent les
vertus morales. Udernierindice de cela réside dans la quéguivalence des vertus que

sont, pour luija justice,la bienveillance Ja sociabilité et humanité cete derniere étant

définie commex I'affection que nous devons aux étres de notre espece comme membres
de la société universelle, a qui, par conséquent, la justice veut que nous montrions de la

bienveillance et que nous donnions les secours que no@dHeKigour noumémes®* ».

Certes Diderot @ D’Holbach poussent la démarcpkis loin qu’Helvétius en se
faisant les défenseurs d’umenception matérialistde la morale, mais il restgue A
doctrinede ce derniereposesur un empisme que I'on pourraigualifier de plus strict
Si les premiersédenten effeta la tentation, voire a la nécessité, de fonder la morale en

naturepours’assurer dson efficacité, et sans doute ainsi porteimadlanc a la critique,

80 D'Holbach, Systéme social®®partie, Chap. X, p. 65. (Notez la récupération du précepte chrétien de ne
point faire aux autres ce que I'on ne veut pasrpmousmémes.) Voir égalemeriia Morale universellg

op. cit, Sect. Il, Chap. IV, p. 380 «La morale [...] n’a qu’une seule vertu a proposer aux hommes.
L'unique devoir de I'étre sociable, c’est d’étre juste. La justice est la vertu par excellensertelle base

a toutes les autres.

“81 |bid., 1*®partie, Chap. Xp. 68.

82 |bid., 1*®partie, Chap. XI, p. 72.

“83 D’Holbach, La Morale universelleop. cit, Sect. |, Chap. XII, pp. 36861: « L’habitude, en général,
est une disposition dans nos organes causée par la fréquence des mémes magudueardsulte la
facilité de les produire. [...] Nos idées en morale ne sont donc que des effets de I'habitude.

84 bid., Sect. II, Chap. VII, p. 388.
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'empirisme radical d’Helvétius ne lassquant a lui, aucune place au comproems
matiére de dispositiomaturelle et universelle Comme tout reposechez lui sur les
pouvoirs de linstance législative en matiere d’éducatiensystéme philsophique
d’'Helvétius débouchesur un relativismequi ne laisseque trés u de garanties,as
sdence moraleeposant suféducation dispenséear ungouvanement a qui incombe la
tache de concilierniérétsindividuels et général Or, cet intérét général, Helvétius
I'affirme, ne s’accorde par natugpr’avec les intéréts particuliergue dequelques gens
d’excepion. C’est donc dire que, pour utr@s grandemajorité d’individus, il n'est pas
véritablement question debien comprendre> ses intérés en fonction decelui dela
société A proprement parlerceuxci ne chosissent pasaisonnableent de conformer
leur conduiteau profit de l'intérét général mas sont amenés, pawune judicieuse
manipuation de leurs passions orienterleursintéréts particuliersle maniére a ce que
les actionsqui en décolent soientutiles a lasociéte et ce, grace différents moyens
d’influence qui appartennent a linstance gouvernementale, laquelle posséde cette
conception éclairée de l'intérét estamenéea jouer un role de plus en plus important
dans la phére privéeSi I'on tenaita ancrer plus solidement la morale dans la nature
humaine eta penser la notion d’intérét bien compris d’un podle vueparticulier, il
convenaitdong a la maniee de Diderot etD’Holbach, de fonder I'adéquation entre
bonheuret vertu dans une disposition naturelle des hommeaa @h société, et ce, afin
d’assurer gu’il se trouveffectivementdans l'intérétde tousde bien comprendre ses
intérés particulierset, donc,de faire preuve de sociabilité pour étre heureux.

2.3 Les déboires d’'une morale matérialiste

L'élaboration de ces morales nouvelles pone cependant désilles, que leurs
détracteurs n’hésiteront pas a exploiter pour les discréditer, ainsi que leurs auteurs. Peut
on, dans un premier temps, véritablemgatler d’intérét bien compris de la part
d’individus entierement déterminés par leur nature a agir comme ils 1€ foat c’est

bien la un enjeu majeur d’'une conception empiriste radicale comme celle d’Heleétius
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du matérialisme en génétdl que d’ariver a concilier déterminisme et morale. Si nous
avons déja mentionné la difficulté, chez Helvétius, de concevoir l'intérét bien compris de
la part d’'une majorité d’individus, dont les passions sont déterminées de l'extérieur a
contribuer a l'utilité publjue, il faut admettre que la notion de morale universelle mise
de l'avant par D’Holbach ne se distingue pas particulierement de ce que nous propose
Helvétius sur ce point. Certes, en fondant la sociabilité en nature, D’Holbach arrive a
ancrer plussolidemat la morale en I'étre humaince qui permet d’alléger le fardeau du
gouvernement, puisque la conciliation des intéréts se fait en toute confoveitdea
dispositions humaines mais céa ne fait pas pour autant des homrdes étres moraux

par choix. B effet, il peut bien étre dansiritérét bien comprigle I'individu de faire

preuve de sociabif pour étre heureux, mais s'il ne tfan cela que suivre les
déterminants natureét habituels qui régissentsseomportements, il n'y a aucune raison

de pasa qu'il seraplus aptea composer cette minorité d’individus raisonnables dont
nous parle Helvétius. Ainsi, adela de l'organisation naturelle qui fait en sodue
certains individus sont davantagesceptibles, selon D’'Holbach, de développer leurs
facultés réflexives, cette possibilité de migictairerles hommesurleurs intéréts repose
essentiellement sur I'excellence de l'éducation et des lois adgida société dans
laquelleils vivent. En conséquenade cela 9, chez DHolbach, nature eexpérience
concourent harmonieusement a rendre les hommes vertueux des lors qu’ils désirent étre
heureux (ce qui n® pas dans leurnature de pouvoir éviter), c'est donc
fondamentalem# par déterminisme @u’homme est moradu vertueux et, partant, il

aux autres et a la société. Le constat s’applique également a Helvétius, a la différence
cependant qu’en niant I'existence du rempart moral que constitue la disposition naturelle
des hommes a la sociabilité, il réduit la part de déterminisme due anigatjan et rend

par conséquent le défi éducatif et Iégislatif plus ambitieux, puisqu’iladmis composer

avec des individus fondamentalement amoraux, dont les intéréts particuliers ont toutes les

chances d’entrer en contradaoti avec ceux de la soaétC’estnotammentl'une des

85 Sur la question du matérialisme dans la France des Lumiéres, voir notamment les ouvrages d’O. Bloch,
« Le matérialisme auiécle des Lumiéres in Dix-huitiéme siéclen® 24, 1992, pp. 80; de F. Salaln,

« Anti-matérialisme et matérialisme en France vers »760 J-C. Bourdin (dir.),Les matérialismes
philosophiquesParis, Kimé 197, pp. 113132; etL'ordre des moeursEssai sur la place du métalisme

dans la société francaise du XVIdiecle, 17341784 Paris, Kimé, 1998de B. Fink & G. Stender (éds),

Etre matérialiste a I'age des Lumiéte®aris, PUF, 1999 ainsi quede S. Audidiére egl. (dir.),
Matérialistes fancais du XVlifsiécle. La Mettrie, Helvétius, d’'HolbagcRaris, PUF, 2006.
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raisors pour kgjuelles Helvétius accorde davantage de pouvoir a ses instances dagir su
les hommegyu'il juge entierement déterminés par I'expérience et pour qui I'organisation
particuliere ne comptpour rien. Il contourn@insiles problemes de I'amoralisme et de
ses dérives relativistegn accordant un pouvoir absolu a I'éducation de modeler les
individus indépendamment de leur constitution physique, ce qui n'est pas ¢heas
D’Holbach et Diderot, lesquesdmettent ummportant déterminisme lié a I'organisation.

2.3.1La Mettrie: 'amoralisme scandaleux

La question de l'importance accordée ou non a l'organisation et aux facteurs
externes comme I'habitué et I'éducation, mais égalemedée ce qu'’il convientde
consicérer comme degdéterminantslu comportement humaimt, donc, de la moralest
centrale aux enjeux éthiques des Lumieres. Dailleurs, la conscience grandissante de
linfluence de cesagents externes sur 'lhomnmeet de I'avantun parallélequi mérite
notre attention, concernalat remise en questiatu naturel des remords chiea Mettrie,
ce précurseur désavoué dutémamlisme desLumieres. La controverse qui I'entoure
témoigne effectivementde limportance accordéechez ses successeudX enjeux
soulevés par ses écrits, malgréiteo la distance qu’ils ont ter@ prendre devant ses
conclusions jugées immorafé$ Car le développement de la pensée de La Mettrie
illustre parfaitement’idée que de renoncer donder la morale dans une dispaxsit
naturdle de 'hommerevient a reconnaitreamoralisme fondamntal de celuci. C’est
en effetdans un ttal renversement de perspectiygssant d'une concepn qui fait

bY

intervenir la notion ddoi naturelle supportée par le caractére universetelesrds®’, a

“8¢ D'Holbach affirme par exemple qudlkauteur qui vient tout récemment de publigndmme machine
raisonné sur les moeurs comme un vrai frénétiq(@Holbach, Systéme de INaturg op. cit, 2° partie,
Chap. XIl, p.339, n. 82), alors quBiderot condamn@our sa partun écrivain [...] dont le chaos de
raison et d’extravagance ne peut étre regardé sans dé(iderot, Essai sur les régnes de Claudedet
Néron Livre second« Des Lettres de SénéqugSur lesLettres26 etsq, 86 (Sur La Mettrie), DPV, t.
XXV, p. 247). Quant &Helvétius qui n'affirme jamais exficitement son matérialisme, il ne fait aucune
mention de Laviettrie.

87 Dans L’'Hommemachine La Mettrie affrme bel et bien I'existence d’une loi naturelle et d’une
disposition toute aussi naturelle a ressentir des valeurs morales inhérentes a la nature,ndeapositio
retrouverait d’'ailleurs autant chez les animaux que chez les hommes, puisque les,rdamirdn trouve

des traces chez les deux especes, témoignerdée cette capacité a ressentir de maniére innée cette
« connaissance du bien et du mal. En fait, La Mettrie reprend I'idée que les remords sont universels afin
d’'appuyer I'hypothése d’undisposition innée a la morale, et donc d’'une loi naturelle, qu'il étend aux
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une caiception qui comprentks remordsomme de pu produits de I'éducatidff, que
lon trouve chez Ilui un point dachoppement iowant du matérialismesoit
I'annihilation de tou¢ possibilité a fonder lmorak, lorsqu’orretire son ancrageaturel.

C’estdansL’Hommemaching(1747) principalementgue La Mettrie développe
le monisme matérialiste qui I'a fait connaitre et ou il ragra de nouveaux dis le
mécanisme de Descartesjgru’aux animawmachines tels que celuai les avaitcongus,
c’estadire privés de sentiments et de pensées parce que dépourvus d’ame, il propose de
réinterpréter notre conception detre humain,en montrant qu’il estui aussiune
machine. Notonsoutefoisque par espritpolémiste, La Mettrie précisesa penséen
poursuivant sa cisade contre Descartes, proposaut public des textes tels que
L'Homme plus que maching748), L'Hommeplante (1748) etLes animaux plus que
machine(1750), montrant bielque pour lui, ’lhomme est une machingeaucoupplus
complexe que ne le laissait entendre Descartes, la notion d’homactane signifiant
essentiellementjue, comme l'animal, 'homme est un étre matériel dont l'esprit est

déterminé par le corps, ainsi que par I'état du cerveau qui produit la pensée.

C'est en 1745 que La Mettriexpose pour la premiére fois sa conception
matérialiste dans un texte intitulBlistoire naturelle de I'amequi prendrgar lasuite le
nom deTraité de 'ame(1750),et ou il affrme déja, mais de maniere plus modérée que
dars ses ouvrages tardifs, qude«bonheur dépend de causes corporelles, telles que
certaines dispositions du corps, naturelles, ou acgujd@ef que ceux qui possedent une
« heureuse conformation de leurs organes [...], sont heureux a peu de &®missqu’a

animaux. Voir La MettrieEuvres philosophiqued.ondres, Jean Nourse, 1751, pp. 44 et 47 [en ligne
http://www.google.ca/books?id=YHBYAAAAMAAJ&hI=fr [page consultée le 8 octoPP4a0]: «il n'est

point d’Ame, ou de substance sensitive, sans remords. [...] On ne peut détruire la Loi Natufellest

un sentiment, qui nous aprensic] ce que nous ne devons pas faire, par ce que nous ne voudrions pas
gu’on nous fit»

88 Dans |'Anti-Sénéque oDiscours sur le bonheuil parle effectivement des remords comme d'inutiles et
facheuses réminiscences, entiérement issus de I'expérience, et dont il convient de se débarré&sser po
heureux. Voir La MettrieEuvres philosophiquesomesecond, Nouvelle édition corrigée & augmentée,
Berlin, 1764, p. 154 [en lign¢ http://www.google.ca/books?id=5bUFAAAAQAAJ&hI=fr [page consultée

le 10 octobre 201Q]«Le remord §ic] n’est donc qu’une facheuse réminiscence, qu’une ancienne habitude
desentir, qui reprend le dessus. C’est, si I'on veut, une trace qui se renouvelle, & par conségieemnt un
préjugé que la volupté et les passions n’endorment point si bien, qu'il ne se réveille presqus i

tard. L’'homme porte ainsi en sgiémele plus grand de ses ennensis.
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d’'autres «l faut sans cesse des plaisirs nouvesilix C’est cependardansL’Homme
machineque ces conceptions setatéveloppées avec plus de preuves a I'appui,-&est

dire grace a une série d’observations médicales confirmant les effets dusoorps
'ame*® mais surtout dans IBiscours sur le Bonhefi', ou La Mettrie défend sans
détour que le bonheur est la conséquence directe d'un matérialisme et d’'un déterminisme
gue l'on pourrait qualifier de sans concession, egugécoulant directement da |
déclaration finale de’Hommemachine: « Concluons donc hardiment que 'Homme est

une Machine & gqu’il n’y a dans tout I'Univers qu'une seule substance diversement
modifiée€’®?». Selon LaMettrie, I'étre humain est doncomme les animaux, les plantes
ettout ce qui compose l'univeraniquement composé de matiese cette matiere suffit a
explique 'ensemble de ses mouvement®me si nous ignororngar ailleurscomment

cette matiére devient vivante, sensible, puis intellidéhtdinsi, il n’existeraitni Dieu,

ni &me immortelle, ni vie aprés la moce quiamene La Mettrié nier I'existence des
valeurs morales absolues, ainsi que la capacité, pour I'étre humain soumis aux impulsions

de son corps, d'agir librement et de choisir la fagon dont il peaihéureux.

Puisque I'homme esine machine réglée selon l'orgatisn qui lui est propre,
il enrésute que celuci n'est padibre de ses actes, ou du moins pas indépendamment
des impulsions ou passions qui releveet son organisation physiqueeggndant, €
déterminismeauquel 'homme est soumige donnepas lieu a une conception fataliste
telle que la décrjtpar exempleDiderot danslacques le fatalistegprésupposant I'image

d'un «grand rouleaw sur lequel tout sait inscrit a I'avance, nlissantplusa 'homme

89| a Mettrig « Traité de '’Ame» in Euvres philosophiquesp. cit, Chap. XII, § I, p. 151.

490 En fait, une bonne part de I'argumentaireLddommemachineconsiste a faire la démonstration, par
une multitude d’exemples issus de la pratique médicale, que I'ame est totalement dépendanteetiu corps
partant, tout aussi matérielle que lui. Ainsi I'influence de la maladie, du sommeil, du révedebgless

sur 'ame sont autant de preuves qui permettent & La Mettrie d’affirmer qiidme & le Corps
s’endorment ensembie (op. cit, p. 16), autrement dit que la premiére varie au gré du second (et vice
versa), et méme quelle corps humain est une Machine guonte elle méme ses ressgnigvante image

du mouvement perpétuel (p. 18). Suivant cette logique, il montre également que la variation des
conditions auxquelles le corps est soumis influence I'état de notre esprit, et donc que ladiffienefece

des aliments, la jeunesse ou la vieillesse et le climat déterminamnaniere dont notre Machine est
montée» (p. 19), ainsi que notre caractére triste ou gai, brave ou lache, honnéte ou vicieux.

%91 Ce texte, aussi connu sous le titrAmti-Sénéque oud_Souverain Bierfut I'objet de plusieurs versions
différentes (soit 1748, 1750 et 1751), ce qui explique parfois la nécessité d’en citer plusieurs.

92| a Mettrig L’Hommemachine op. cit, p. 79.

493 Ce que Diderot, comme nous I'avons mentionné, tache de résoudieedRége de d’Alembert

159



aucun choix.Le déterminismede La Mettrie a ceci de particulier qu’il s’éloigne d’'un
guestionnement sur la prévisibilité, autrement dit basé sur une conviction que les lois
scientifiquesqui régissent I'univers sont telles qu’uresil effet peut résulter d’'une cause.

La Mettrie vise effectivement moins a désigner cette régularité, qu’a mettre en doute la
liberté de I'étre humain de choisir gumie ce soit sans étassujetti a son corps, par
conséquenta ses passion®ien ai contraire, il souligne I'aspect incontrélable de ces
influences passionnelles, qu’il qualifie deokrent» ou encore de tourbillon» auquel
'hnomme est soumis. D’un poimnte vue individuel, ce n'estoncpas un calcul d’intéréts

qui détermine le comptament des hommes, mais bien le sang qui coule dans leurs
veines et ce, au gré du hasard des déterminations. Ceci dit, ce déterminigmeique»
entraine des conséquences morales importantes, du moins suffisamment pour que les
philosophes des Lumiére@sent £nu a se distancer de l'auteurldelommemachine et

méme a nier son influence, pourtant majeure.

Malgré les paralleles flagrants entre son matérialisme et la pensée de ses
successeurgjue sont notamment Helvétius, Diderot et D’Holbach, c’esti-@@lqu’ils
accusent d'immoralisme afin de se défendre contre les attaques similaires de la part de
leurs détracteurs, en l'occurrence les apologistes qui s’acharnent a assimiler la nouvelle
philosophie a la corruption des maeurs. C’est principalement IHAng-Sénéeque ou
Discours sur le bonheuque La Mettrie présente les implications morales de sa théorie de
’homme-machine, c’est-dire gu'’il en expose ce que l'on peut, selon lui, attendre du
comportement de 'homme étant donné le matérialisme ada de son organisation,
déterminanpar conséquent la maniere dans ils peuvent se rendre heureux. Bien entendu,
La Mettrie ne se prive pas d'évoquer sa position par des formules choc, qui alimentent la
controverse par exemple lorsqu’il conclut avec désifture que <si les joyes puisées
dans la Nature & la Raison, sont des crimes, le Bonheur des hommes, est d'étre

criminel<®

», ou lorsqu’il affirme que ¢arricide, incestueux, voleurs, scélérat infame,
& juste objet de I'exécration des honnétes Gens,etassHeureux cependatit», il

donneen effetraison a ceux qui lui reprochent &€& un apologiste du vice. Ce sont

494 |a Mettrie, Discours sur le bonheyop. cit, p. 158.
9 |bid., p. 207.
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d’ailleurs ces passages a scandale que ses opposant se plairont, comme nous le verrons, a
citer hors de leur contexte pour montrer que tphieosophie matérialiste est immorale,

voire dangereuse. Et bien sdr, cette interprétation trouvera un appui inattendu dans
'application gu’en faitun auteur comm&ade, qui se réclame haut et fort deafrmable

La Mettrie*®® ».

Mais revenons a cette amption dubonheur formulée par ce derniainsi
quaux conséquences morales qui en décolifenb’abord, soulignons que Anti-
Séneques’ouvre sur un rejetsans équivoquede lidée stoicienne d’'un bonheur
essentiellement rationnel et fondé sur la vefdi, d'impassibilité devant les revers de
fortune et d’absence de désfr Tout & 'opposé, la conception lamettrienne est avant tout

une question de sensation physique

Nos organes sont susceptibles d’un sentiment ouedfoadification qui nous
plait, & nous fait aimer la vie. Si I'impression de ce sentiment est courte, c’est le
plaisir; plus longue, c'est la voluptépermanente, on a le Bonheuc'est
toujours la méme sensation,ige différe que par sa durées@ vivacité®.

Plaisir et bonheur appgennent a un mémeontinuum dont l'intensité et la durée seules
varient, mais encore dont l'inquiétude eupe le librecours. C’'esun bonheur que lI'on
pourrait qulifier d’organique, c’estrdire qui dépendentierement du matérialisme
exposé précédemme Il importe par ailleurs de voir que La Mettrie accompagne cette

priorité accordée a la sensation d’'un refus de tout discours qui porterait sur la vertu

496 sade se plait en effet & revendiquer une communauté de pensée avec les Philosapiemtssavoir
osé dire toute la vérité a propos de leurs systémésmable La Mettrie, profond Helvétius, sage et savant
Montesquieu, pourquoi donc, si pénétrés de ogitéé n'avezvous fait que l'indiquer dans vos livres
divins? O siécle de Ignorance et de la tyrannie, quel tort avems fait aux connaissances humaines, et
dans quel esclavage vous reteniez les plus grands génies de I'ur@gnss donc parler aujourd’hui,
puisque nous le pouvonset, puisque nous devons Vérité aux homms, osols la leur dévoiler tout
entiere» (Sade« Histoire de Juliette ou les Prospérités du wiae CEuvres complétes du Marquis de Sade
Paris, Cercle du Livre Précieul 966, t. VI, p. 171 (notg)

97 Sur ces questions, voir les articles d’A. Thomsohe bonheur matérialiste selon La Mettsién Etre
matérialiste a I'age des LumiéereParis, PUF, 1999, pp. 294, et «L'art de jouir de La Mettrie a
Sade» in P. Viallaneix & J.Ehrard (dir), Aimer en France, 176@860t. I, Acte du colloque de I€rmont
Ferrand, Aubiére Association des publications de FEaculté des Lettres et Sciences humaides
I'Université de Clermonferrang 1980,pp. 315322.

98| affirme d’emblée: « Que nous serons Anti Stoiciehs (La Mettrie, Discours sur le bonheuop. cit,

p. 117%.

9 |bid., p. 118.
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comme source du bonheur. Il n’existe, selon lui, aucune valeur morale dans la nature. En
soi, la jusice et l'injustice ne sont rienelles sont des notions créées dans l'intérét seul
des société®’. La Mettrie rejette donclidée d’'une loi naturelle, et les remords,
invoquées dank’Hommemachinecomme preuve d’'une conscience innée deecleifit
naturele, sontcompris, dans ldiscours sur le bonheurcomme de purs produits de
I'éducation®, tout comme la vertd'ailleurs qui ne saurait exister hors the société.
Ceuxci constituentde «facheuses réminiscencestrouvant leur source dans I'enfance

et la religion— les hommes ayant appris que certaines actions sont bonnes et d’autres
mauvaises equ’il importe d’étre vertueux et dont il convient de se débarrasser pour
leur bonheur, puisqu’ils ne servent qu'a les rendre malheureux, sans pour autant

empEcher les crimes de se commettre

Connaissons mieux I'empire de l'organisation. Sans la crainte des Loix, nul
méchant ne serait retenu. Les remords sont inutiles [...] avant le cilsnee
servent pas plus apres, que pendant le crime. Le crime edufaitd ils
paroissent & il n'y a que ceux qui n’en ont pas besoin, qui puissent en profiter.
Le tourment des autres empéche rarement (si jamais) leur r@hute

Pour La Mettrie, és remords sont donla plupart du tempsnutiles. lls suivent l'action

et n'empéchent pas le crime de se commettre, dautant que I'homme est
fondamentalement déterminé par son organisatfonsi, non seulementemetil en
question leur fondement naturel, ce qui les rend tout a fait ineffpageempécher un

premier crime de se commettre, mais il nie également leur force dissuasive de prévenir

% « En général les hommes sont nés Méchasas 'éducation, il y en auroit peu de Bor& encore

avec ce secours, y ent#l beaucoup plus des uns que des autres. Tel est le vice de la conformation
humaine. L'éduation seule a donc amélioré I'organisatiarest elle qui a tourné les hommes au profit &

a I'avantage des hommeslle les a montés, comme un[e] horloge, au ton qui p(t servir, au degré le plus
utile. Telle est I'origine de la vertue Bien Public e est la source (ibid., pp. 142143).

01 C'est en ce sens que l'on peut le rapprocher du plaidoyer de D’Holbach contre linstinct maral, qu'i
juge n'étre qu'un effet de I'éducationcLa promptitude avec laquelle cetstinct ou cetact moral,
s’exercepar les personnes éclairées et vertueuses, a fait croire a plusieurs moralistes que cettaifaculté ét
inhérente a ’'homme, qui I'apportait en naissant. / Cependant, il est le fruit de la réflexibapitade, de

la culture, qui met a profit nos dispions naturelles ou qui nous inspire les sentiments que nous devons
avoir. Dans la morale comme dans les arts, le goQt ou I'aptitude & bien juger des actions desesbmmes
une faculté acquise par I'exercicelle est mlle dans la plupart des hommeg¢D’Holbach, La Morale
universelle op. cit, Sect.l, Chap. XIl, p. 361 Rappelons geendant que I'analyse que faitHdlbach des
morales du sentiment, qu'il associe & cette notion d’instinct moral, en posant gu’elles reposent sur
constat des idées iaas fait preuve d’'une mauvaise compréhension, voire de mauf@igesonsulter ci

haut, la note 420

*02 | a Mettrie, Discours sur le bonheyop. cit, p. 157.
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d’éventuels crimespuisque les gens sont souvémtapables d’agir contre les pulsions

qui les déterminent.

Or, La Mettrie constate pourtant que lagart des hommes sont, pour ainsi dire,
surchargés de remordg,qeie cela leur occasiondes souffraces. En bon médecin, il va
vouloir les soulager de ce mal inutile, soulignant leur absence de liberté et montrant que
les actions qui génerent des red®ne sont ni bonnes ni mauvaises en soi. C’est donc
une analyse scientifique» du remords que La Mettrigropose, ancrée dans l'idée que
les valeurs sont relatives aux sociétés qui érigent les lois, s’employant par conséquent a
en retracer l'origine danl’éducation et la religion et tachant de I'éliminer lorsqu’il est
cause de souffrance sapsur autantavoir de potentiel dissuasiCar, comme nous
avons évoqué,les remordsn’assument pas le réle moral qu'on leur attribue
habituellementNon seulemenils ne préviennent pas l'action coupable, mais encore, ils
nuisent a I'épanouissement de l'individu. Bref, il vaudrait mieux supprimer ce qui parait
«surcharge[r] des Machines aussi a plaindre que mal réglées, entrainées vers le mal
comme les Bons vets Bien, & ayant trop par conséquent de la frayeur des’¥oix La
Mettrie renden quelque sortgervice a 'humanité, en libérant les hommes d’une emprise

qui ne sert gqu’a redoubler leur malaise.

Il va par ailleurs distinguer deux types de causes au bonlelles externes,
comme les richesses, la reconnaissance d’autrui, la gé&ige,et celles internes, qui
relévent & la fois de I'organisation du corps et de I'’éducifiobe remords tient asiun
statut intermédiaire, c’estdire que, tout comme ce qui reléve de I'organisat@@ngui
provient de I'éducation (en l'occurrence les remordsielaver des causesténes, dans
la mesure ou elleagissent sur 'homme sans quié s’en rende copte, par l'effet de
'habitude D'un autre c6té, venant si 'on peut dire emtorer le naturel, les remords
mériteront néanmoinsd’étre écartés, puisqu’ils entravent le I#Hm®urs des plaisirs

primitifs liés a l'organisation. En fait, c’est principalerheres causes internes liées a

%3 |d. La Mettrie considére d’ailleurs qu'il est possible de s’en déchargeieureusement ce cruel ennemi

n'‘est pas toujours vainqueur. Toute habitude, ou plus longue, ou plus @wite,le vaincre
nécessairememnt(La Mettrie, Discours sur le bonheurop. dt., p. 159. Notons que l'on croirait, ici,
entendre ce que Sade propose comme mode d’emploi pour taire le remords.

04 a Mettrie, Discours sur le bonhewp. cit., pp. 120123.
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'organisation qui vont inte&sser La Mettrieil va s'attarder a ce qui, dans I'organisation
physigue, détermine le bonheur, car cela constga®n lui,la véritable constante du
bonheur, tout ce qui arriverait a le pr@gude I'extérieur étant sujet a variation et
susceptible d’entrer en contradiction avec le r@tiEn basant, par exemple,denheur

sur la réputadn ou les richesses, sera en effetoujourssujet ax revers ddortune. Ce

n’est donc pas quescauses externes n'exercent pas, chez La Mettrie, d'influence sur le
fait d’étre heureux, c’est simplement qu’elles sont secondaires par rapport aux causes
internes qui, elles, agissent plus directement et de maniere plus constante. L& bonheu
gu’évoque LaMettrie est don@ssentiellem& un bonheur physique axganiqie, lequel
relevede la jouissance individuelle, et plus les sensations durent, plus on est heureux. En
fait, c’est justement I3, soit dans cette possibilité de faire durer le plaisir, qui kesla

faculté de réflexion joue un réle importahous y reviendrons lorsqu’il sera question de
comprendre I'importance de I'imaginafi dans ce processus. Car,rdaniére gnérale,

La Mettrie tenda réduire a peu de chose la part de réflexion auelligence liée au fait

d’étre heureux. Méme qukien souvent, il va voir dans la réflexiomn obstacle au
bonheur, presqgidentique au remords, c’eatdire que pour un individu qui serait sujet a

trop réfléchir, la réflexiorviendrat, au méme titre qeux faire entrave au libreours

des passions ou encore des impulsions corporelles qui produisent le plaisir. En ce sens,
La Mettrie souligne I'existence d’'imbéciles heureux et de gens d’esprit malheureux, et
plus généralement, que chacun, indépendamndentson niveau intellectuel, peut
atteindre la part de bonheur dictée par son organisation

[...] le Bonheur est, comme la Volupté, a la portée de tout le mohdé

chacun a sa portion de Félicité, les gueux comme les riches, les ignorants
comme les Savas, les Animaux comme les Hommes, [...] chaque individu
parvient conséquemment a son degré de Bonheur, comme a la santé, a la gaieté,
a l'esprit, & la force, au courage & a 'lhumanité possibles

Tout individu peut donc aspirer au bonheur, peu importe steilligence ou son rang
dans la société, nsdans les limites dictégmmr son corps. Ainsi, de la méme facon que
tous peuvent étre courageux, mais que certains le sont naturellemequeld&utres,

tous peuvenaussiétre heireux, sans avola méme afitude ale devenir.Ce qui montre

% |pid., pp. 215216.
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bien, d’'une partque le bonheur de La Mettrie découle directement du masénialet du
déterminisme qui s'auit, mais qu’il differe d’'un individu a l'autre «[ljes causes
Internes du Bonheur sont propres & individesla 'homma® », et d'autre part, qu'il

existe une diversité dmurces possibles ®nheur et, par conséquedémoyens d’étre
heureux «il y en aura pour tous les Etats, & qui plus est, ce qui va révolter les Esprits
prévenus, pour les Méchans coepour les Bortd’ ». Autrement dit comme l'on ne

peut rationnellements’attendre a ce que tous soient également courageux ou heureux,
'on doit convenir que tous ne seront pas non plus également moraux ou vertueux, sans

pour auant que cela ait uriefluence sur leur capacité d’atteindre le bonheur.

En fait, La Mettrie semble tout a fait conscient qes propos risquent d’en
choquerplus d'un. Le passage cité anktant le confirme, et rejoine$ nombreux
exemples d’affirmatins scandaleuses, qui le dat accuser de précher I'immoralisme.
Pourtant, une &ure plus approfondie, osimplement une meilleure mise en contexte,
permet de voir que La Mettrie n’incjtei a la débauche, ni au crime. Méme qu'il valorise
au premier chef les plaisirs plus raffinés qui font intervenir I'imagination. D’ailleurs,
cette faculté s’avére pour lui une mstiimportante, dont il souligndans plusieurs
ouvrages le role fondament&ansL’Hommemachine I'imagination est, par exemple,
essentielle a I'intelligence et a la créativité humairéa plus belle, la plus grande, ou la
plus forte imagination, est donc la plus propre aux Sciences, comme atfk ArSon
réle s’accroit das le Discours sur le Bonheuou La Mettrie explique que les sensations
issues des sens internes (en l'occurrence I'imagingpiemyent étre aussi vives et réelles
gue celles produites pd#s sens externes, et géneredme souvent un bonheur plus
grard. Au fond, peu importe, selon lujue ces sensations correspondanton a une
réalité extérieureQu’elles trouvent leur origine dans les effets de I'opium ou du vin,
proviennent de I'imagination ou d'un réve, elles pourront étre d’ausedgs sourcede
bonheur tout dépendantes individus. C’est en ce sens que la Mettrie affirme que

«[s]aine, ou malade, éveillée, ou endormie, 'imagination peut [...] rendre cfitenet

%% pid., p. 122.
507 |d.

%8| a Mettrig L’Hommemachine op. cit., p. 37.
0% a Mettrig Discours sur le Bonheyop. cit, p. 131.
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gue «l'lllusion méme, qu’elle soit produite par des médicamens, ou par des, rést la
cause réelle de notre Bonheur ou Malheur mactfhal L'on pourraitainsiétre amené a
penser qu'il s’agit d’'un bonheur purement physique, qui ne nécedsitraiine
intervention de la faculté de l'esprit, mais on aurait tort de le croire. E8jains
passages dDiscours sur le Bonheuabondent en ce senséme si 'accenestmis sur
les plaisirs essentiellement physiques, qui n'ont rien duneafent. Mais dand.a
Volupté La Mettriedistingue clairemente qui constitugpour lui, la véiitable volupté,
laquellefait intervenir 'imagination. Il la distingude la simple débauche, qu’il décrit en
termespeu reluisants, voirméprisantspuisqu’«il faut [bien] que I'imagination supplée
a ce qui manque [au sefS). Il décrit par ailleurs coment faire durer le bonheur,

gu’on avait au départ défini comme étant la permanence des sensations qui le créent

Mais quelques vifs que soient ces plais@ai remplissent parfaitement notre
ame, ce nesont jamais que des plaisirfétat seul qui lar succedgest la vraie
Volupté. L'ame alors moins enyrée est a ellenéme précisément autant qu’il
faut, pour contempler tate la douceur de son étatj8uir de sa situation. Plus
on a parfaitement servi 'amour, plua godte le prix de ses service®l est le
bonheur de 'ame en ces momsaiélicieux, qu’elle ne désire rien, si ce n'est de
les faire durer longens>*2

Un tel passage montre en effeontrairement & ce que I'on pourrait pensgre le

véritabke bonheur selon La Mettrieast padait uniguemende plaisirs instantanés, bien

gu’il admette que plusieurs personnes s’en contenteront, et méme que certains pousseront
leur recherche de plaisir jusque dans les esifas plus crapuleux. Son objeatiest pas

de valoriser cette alternativepmme ce serait notamment le cas des pergesreadiens,

mais simpement de faire le point sur cettéalité, qui n’en est pas moins considérée
comme une forme de bonheur vighpeur les individus qui sont conformés de maniere

telle & éprouver cette gerde plésir :

Prens donc le bon tesquand, &partout ou il vient; jouis du présentoublies
le passé [...] & ne crains point I'avenir. Songes que le blé qui est semé hors du

*1%pid., p. 130.

11 | a Mettrie «La Volupté» in Euvres philosophiques Il, Nouvelle édition corrigée & augmentée,
Berlin, 1764, p. 314 [en ligng http://www.google.ca/books?id=5bUFAAAAQAAJI&I=fr [page consultée
le 10 octobre 2010].

*12 pid., p. 308.
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Champ, est toujours du blégu’un grain perdu, n’est pas plus pour la Nature
gu’une goutte d’eau pour la Megue tout ce qui la delecte, est plaisir, & que
rien n'est contrelle que la douleur. Que la Pollution & la Ssaiice][...] se
succédant tour a tour, & te faisant nuit & jour fondre de Volupté, rendent ton
Ame, s’il sepeut, aussi gluante & lascive que ton Corps. Epfilsque tu n'as
point d’autres ressources, tires en paBois, mangs, dors, ronflg, réves; & si

tu penses quelqudak) que ce soit entre deux vi&stodjours, ou au plaisir du
moment présent, ou au déménagé pour I'heure suivant®u, si non catent
d’exceller dans le grand Art des Voluptés, la crapula & bauche n’ont rien de
trop fort pour toi, 'ordure &’i nfamie sont ton partagesautresoi, comme font
les porcs, &u seras heureux auemaniéré

Bien que ce genre de formules donne, a premiereraigmn a ceux qui désirent voir en
La Mettrie un précurag de Sade, on ne pecependant de bonne foonclure que son
matérialisme conduit & 'immoralisme ou encore incite & commettre tesiagnoraux.

La Mettrie se défendontre de telles interprétations, affirmant par exemgl®u’on ne
dise point que jinvite au crime, car je n'invite quau repos dans le tHme
Evidemment, l'on auraitraison d'y trouver une bien molle défense conttes
implications si graves, puisqu’on lui reproche carrément d’exhorter au crime et a la
débauche, et méme de contribuer a rendre ces états [Halgiaig si I'on s’en tient a la
logique de notre auteuon voit bien qu’il a raison d’affirmer gqu’il n'enourag pas le
criminel Il souligne, a l'inverse, l'aspegteu attirant de la débauche et utilise, pour en
parler, des termes péjoratifs, décrivant entre autfesaure et «'infamie » de ceux qui

prennent leur plaisir gomme des porocs.

En somme,La Mettrie tientsurtouta souligner une conséquence importante du
matérialisme, &avoir que la nature n'est pas, par essereiyeuseet qu’'en I'absence
de tout plan ou cause finale dans l'univers, rien ne garantit que le bonheur cavezde
la veru. Il constatebien au contraire que le bonheuour certains provient d’actions

désapprouvées par la morade qu'il existedes étres humains constitués de maniére telle

13 La Mettrig Discours sur le Bonheprop. cit, pp. 209210.L’'on a ici un parfait exemple du
gauchissement que peut subir la pensée de La Mettrie, grée célébre passage paraphrasé et travesti par
Sade, qui fait dire a son héroinel:eccélébre La Mettrie avait raison, quand il disait qu'il fallait se vautrer
dans l'ordure comme les porcs, et qu’'on devait trouver, comme eux, du plaisir dansitrs degrésle

la corruption» (Sade,Histoire de Juliette op. cit, t. IX, p. 115. Sur cettequestion, voir l'article de
J.Deprun, «a Mettrie et 'immoralisme sadien in La Grande Bretagne littéraire aXVIII® siécle,
Annales de Bretagne et des pégd’ouest vol. 83, 1 4, 1970,pp. 745750.

*4bid., p. 211.
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a étre heureux de cette facon. Loin d’approuver cette basse alternative, L& Mettri
cherche avant tout a observer etodmprendre. 1l déclare« Je ne soutiens point [...] la
méchanceté, trop opposée a mon caractgreompatis seulement, parce que jen trouve
'excuse dans l'organisation méme, quelquefois dl#ic& méme impossiblea
dompter'®». Pour sa défensd| précise encore «Je ne moralise, ni ne préche, ni de
déclame, jexplique®». Or, il amputeainsile philosophe de I'engagement social aii |
caractérisetout particulierement en ce siécle des Lumieresamimme nous l'aons vu,
celuici se fait le défenseur da sociabilité etde la vertu. C'estd’ailleurs par ce refus
principalement, quéa Mettrie se qualifie de penseamoraliste, soitin philosophe qui
exclut toute dimension morale a sa philosophie, plutét qu’un immoraliste, qui inciterait

les hommes a commettre des actions contraires a cette morale.

S’il s'attriste de constater que la majorité des hommes ne sont pasle@iemnel
disposés a la vertil, tient a faire valoir que ces individus ne sont pas libres d'étre ainsi
pouss8 vers le crime, guls méritenten fait notre compassion, et méme d’'étre délivrés

des remords qui les font souffrir

Je n’enhardis point les mécharjs les plains par humanité, j& les tranquillise

par raison. Si je les soulage d’un pesant fardeau, je ne reconnais pas moins qu’ils
en sont ewymémes un bien plus onéreux pour la Socidifle ases coutumes &

ses lois, &ses armes quand on les a blessgesie suis poinici son Vengeur,

ni son apput’.

Seulement, la question mérite d’étre poséemment alors protéger la société contre de
tels criminels? En fait, la réponse de La Mettrie est quelque peu paradoxale. On ne peut,
selon lui, ni reproche& 'homme ses crimes, ni encore le condamner, hormis d’un point
de vue législatif, lorsqu’il est question de protéger la société. Car c’est effectivement le
probléme qui se pose immatement si les passions de certainglividus les poussent a
commette des actions inadmissibles en socjésg par ailleurs, en détruisant leurs
remords, on les encourage, comme le dit La Mettrie, non pas au crime, aAreROS

dans le crime», il devient dés lors nécessaire de déferdrsociété contrees individus

13 pid., pp. 211212.
1% pid., p. 212.
17 |bid., p. 213.
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qui pousseront sans scrupularke plaisirs immoraux jusqu’a commettre dagnes.

Méme si les nabns de vies et de vertus ne possedantun fondement moral absolu

chez La Mettrieelless’averent néanmoinendamentales a la vie en sociédétrement

dit, 'on peut bien se montrer compréhensif devant le constat que les hommes ne sont pas
libres de ne pas commettre des crimes pour lesquels ils sont déterminéb pnojreut
compatir avec eux en tachant de les soulager de leurs rematiissjnmaisil faudra
ultimementles empécher de porter atteinte a la société. En ce sens, La Mettrie admet
qu’« il faut bien tuer les chiens enragés, & écraser les seffensl ne laisseas la voie

libre aux criminels il leur oppose la force des lois comme t&aimmuable «[...] situ

veux vivre, prens y garde, laoRique n’est pas si commode que ma Philosophie. La
Justiceest sa Fille les Bourreaux & les Gibets sont a ses Ordi@ains les plus que ta
Conscience & les BuxX®». Il admet donda nécessité, pouelbien de la société, de
contrecarrer I'élan dees «machines dérégléesqui compromettent la sécurité d’autrui

et se dt d'ailleurs soulagé quées lois humaines servent cette fin. Paradoxalémlese

fait le défenseur d'une phisophie, et mémepourraiton dire d’'une thérapeutige
permissive, maisl accorde a l'appareil judiciaire le plein pouvoir en ce qui concerne
I'application des lois et desemes. Autrement dit, malgré perti prisde La Mettriepour

l'indivi du, il ne ne pasque celuici participe d’'une vieen société, et que cela doit étre

régie par @s principes qui en assurenn@intien.

Cela ne I'empéche pasle poursuivre ce que I'on pourraijualifier didéal
philosophique, dans la mesure o ledividus qui posedent un «bon» naturel se
distingueont, selon lui, de la moyenneet seront heureux sangjue cela nuise a
quiconque voire leur bonheur grandiran fonctionde ce qui est utilaux autres eh la
société.Ceuxci rechercheont, en total accord aveeur organisatioret I'intérét général
leur bonheur dans laolupté et non dans la débauche ou leng; ou encore simplement
dans lindifférence du bien commuepmme la plupart des hommeé3Sest donc dire que
les passions de cenmtgihommedes inclirent vers le bien de la sociétdaisque celane

s’accordequ’avecla conformation naturelld’'une minorité d’individus. D’ou I'élitisme

18 pid., p. 168.
1% pid., p. 208.
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qui caractérisda pensée de Lislettrie, lequel croitenl'inégalité fondamentale du genre
humain, inégalité d’organisation qui ne peudtre modifiée.ll accordenéanmoins du
crédit a I'éducationcar, comme nous l'avonsa I'exception de cegquelquesindividus
constitués de maniéertelle a recherchematurellementa vertu, cdle-ci n’existerait pas

sans elle

En général les hommes sont nés Méchaiass I'éducation, il y en auroit peu de
Bons; & encore avec ce secours, y eitrinbeaucoup plus des uns que des
autres. Tel est le vice de la conformation humaine. L’éducation seule a donc
amélioré lorganisation; c'est elle qui a tourné les hommes au profit & a
lavantage des hommeslle les a montés, comme wid horloge, au ton qui

pat servir, au degré le plus utile. Telle est l'origine de la velgBien Public en

est la sourcg’.

Contraiement a ce que I'on pourrait penserbbnheur individuepeuts’accroitre, chez

La Mettrie,en conformité avec celui d’autirull admeteffectivementgue «[lje Bonheur

de 'homme augmentewux yeux des personnes bien nées, pampdeage & la
communican», et qu’'«[o]n s’enrichit en quelque sorte du bien qu’on féapi’]on
participea la joye qu’on procure [et quiptait dignede 'homme que cela flt ainsi*-

Il affirme d’ailleursque «nous nous croirond’autant plusheureux, que nous serons plus
Hommes, ou plus dignes de I'étopje nous sentirons laature 'Humanité, &toutes les
vertus socialed’». En se débarrassant des fausses croyances inculquées par la religion,
notamment celequi encouraget les hommea&a s préoccuped’une vie meilleureapres

la mort, La Mettrie eésd’avis qu’ils s’occupeont davantagele leurbonheur individuel,

maisausside celui de la société

Uniquement occupé a bien remplir le cercle étroit de la vie, on se trouve d'autant
plus haireux, qu’on vit non sdement pour soi, mais pour sa Patrie, pour son
Roi, & en général pour 'humanité qu'on setfgioire de servir. On fait le
Bonheur ded Sciété avec le sien propfé

La Mettrie préfigure ainsi les morales de [intérét que nousvoas étudiées

précédemment, mais seulement dans I'optique d’'une minorité d’individus, aloresju’il

20 pid., pp. 142143. (Nous avons déja mentivé ce passage. Voir la note 500.)
521 |
Ibid., p. 146.
22 |pid., pp. 117118.
2 |bid., p. 141.
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difficile d’agir sur les autredl souligneégalementa fragilité des habitudes acquises par
'éducation, c’este-dire leur caractere variable ou tempiog, qui cede a la moindre
habitude contraire. Pour le dire autremeihsouscrit— et c’est sans doute un aspect gui |
distingue de ses successeulesduels accordent beaucoup de crédit a I'édudatiau
retour en force du naturel contre le trawl celleci : « Un exemple pervers [...] détruit
souvent [...] les plus beaux regards de I'Educati@nla Nature vicieuse s’applaudit de
le redevenit**». Il présente en ce sem® point de vue lui apparajilus réaliste, en
reconnaissant que le bonheur deliapart s hommese correspond pas celui dela
société et qudiéducation rarrivera pas, ou trés peu,changer quoi que ce sadit ce
constat En fait, ce serde cas de la majorité des étres humaijng entrainés par les
déterminismes liés a leurrganisation, commettront des actions condamnables, voire

dangereuses polas autres da société.

Si doncLa Mettrie reconnaita nécessité des lois, et méme, dans une certaine
mesure, leur force dissuasiysi, par aileurs, il ne préne diimmoralisme, niles plaisirs
criminels, il demeureependant que I'énonciation et la défense dpldlasophie, a la
fois matérialiste, athée et amorale, arrive difficilement, emieu du xviil © siécle a
convaincre qui que ce soit (ou presqde)h possibilité d'éger une morale efficace sur
un telfondement Non seulement les critiquete la philosophie des Lumiéres que sont
Rousseau ePalissot”®, mais égalementes apologistestéls queles abbés Bersi,
Barruel et Gérardhu encorde pasteuiernes?®) utiliseront lescritsde LaMettrie pour
illustrer les conséquences dangereusts la philosophie matérialiste, masncoreles
Philosophesuxmémes, bien que la plupart défendent un matérialisme’gst pas si

éloignédes theses de Ldettrie, se détourneront de ce dernirnieront toute fiation

24 |pid., p. 161.

% |'on sait en effet que Rousseau se ligoantre le parti philosophique ou, ce qu'il appelle avec
sarcasmela «coterie holbachique — et ce, aprés une longue collaboration Entyclopédie Quanta
Palissot, il est connu pour sa piece de théatre satyrique cemtPhilosophes ¢ir Palissot de Montenoy,
Les Philosophes comédie, en trois actes, en vefk760] [en ligne] http://artfl.uchicago.edu/cgi
bin/philologic/getobject.pl?c.770:1.newfrant1108[page consultée le 13 juillet 2009]

26 \/oir notamment Bergiell,e Déisme réfuté par kinémeou Examen, en forme de Lettres, des Principes
d’incrédulité répandus dans les divers Ouvrages de M. Rousledib]; Apologie de la religion
chrétienne contre I'Auteur du Christianisme dévoilé, & contre quelques autres critiffl#&9] ; Examen
du matérialisme ou Réfutation du Systéme de la N§irel]; et Dictionnaire de théologie ainsi que
Barruel,Les Helviennes ou Lettres provinciales philosopbgj1781]; Gérard,Le Comte de Valmont ou
Les égarements de la raisfiv7417767] ; et VernesConfidence philosophiqé&779].
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avec celui qu'on appelaita I'époque « Monsieur machine. C'est dire que ses

conclusions étaient pour le moins choquantiésxiste des hommes qui ne sauraient
atteindre le bonheur hors du crimet ces hommes serothieureux en abolissant leurs
remords, desquels on tachera de les déliwarleur proposant une méthode pour y

arriver:

lls peuvent étre Heureux, s'ils peuvent étre méchans sans rerdosks.dire
plus; celui qui n'aura point de remords, dans une telle familiarité avec le crime,
gue les vices soient pourildes Vertus, sera plusedreux que tel autrequi,
aprés une belle action, se repentira de I'avoir fé&itpar la en perdra le prix. Tel
est le mereilleux empire d’'une tranquilé que rien ne peut troubler.

O Toi, qu'on appelle communément malheureux,dli 'est en effet vis-avis

de la Société devant toiméme, tu peux donc étre tranquille. Tu n'as qu’a
étouffer les remords par la réflexiofsi elle en a la forc@ ou par des habitudes
contrares, beaucoup plus puissantes. Si tu eusses été élevé sans les idées qui en
sont la base, tu n'aurois point eu ces ennemis a combattre. Ce n'est pas tout, il
faut que tu méprises la vie, autant que l'estiou la haine publique. Alors en

effet, je le soutiens, parricide, incestueux, voleur, scélérat infame, & juste objet
de I'exécration des honnétes Gens, tu seras Heureux cepéhdant

Il n’est doncpas surprenant que seul Sade, parmi les matérialistesijt xplicitement
réclamé de ces propose probleme mis de lavant était effectivement de taille
comment, ou sur quelle base, fonder une morale matérialiste, des lors que I'on ne peut
garantir une réforme efficace des comportesieneuxci étant, pourune large part,
déterminés par l'organisation physigRd.'hypothése d’une inadéquation enb@nheur
et vertu entrainaities difficultés que I'on aurait peroire insumontablesen déwors d’'une
conception religieuse de la moralaguelle essoutenugentre autrespar la crainte que
les hommes ont de suhin chatiment éteel dans uneie autreapres la mortAinsi, bien
gu’une conception matérialistede la morale trouve urfiondementnaturel dans la
similitude dorganisatiordu corps humainainsi quedansle besoinque les hommesnt
les uns les autrade s’associer pour vivre en société, si 'on admet péewis que rien ne
garantit dans les faitgjue les membres de cette soc#&téontenclinsa agirau profit ce
lintérét généralil peut effecivement semblerillusoire de croireen la possibilité de

concilier I'intérét général qui vise l'accroissement du bien commuayec ceux aussi

27 La Mettrig Discours sur le Bonheuop. cit, pp. 206207.
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nombreux quevariés, des individus fondamentalement amoraugue nous décrit
La Mettrie. C’est bien en effetle problemeauquel sont confrontdes philosophes des
Lumiéres lesquelsgachentde résoudredans la seconde moitié du siedks difficultés

gue posent I'élaboration ufe morale matérialistec’esta-dire que leur matérialisme
contrairement a celui dealMettrie, s'accompagn® toujours, comme nous l'avons vu,

d’'une dimension éthique, ainsi que d’'une foi inébranlable en I'éducation.

2.3.2De l'importance de I'éducationla genese d’un doute

Cela explique notammentqu’un auteur comme Helvétius, gest également
d’avis que lamoralismeest fondamental & nature humaine,itataché deréduire au
minimum I'impact desléterminismeliés a I'organisationet ce, afin de souligner la plus
grande influence des facteurs exesrrsuria genése de l'esprit, tbsommela possibilité
d’éduquer les hommes a la morale, en stimulant leur intérét pour les sedales,
c’estadire en favorisant chez eux d&veloppement de passioutiles a la société. Or,
pourun auteur comme Dideragui sans nier l'influence ajeure de ces facteurs externes
sur lecomportement humaimn ce qui concerneotamment’éducation ne pouvait pour
autant nier celletout aussi importante, qui relevade l'organisation individuelle, il
importait de réduire également la priorité accordée a l'intérét comme fondement de la
morale et de postuler plutét, & méme la nature humaine, un germesrtie au de
sociabilité. Quant »’Holbach il s’emploie & conciér cespoints de vue, enefusant,
d’'une part, de céder au cat@@ naturel de la morale, parlagittdét de développer une
disposition habituelle a la bienfaisance, mais reconnaissant, d’autre part, la nécessité de
fonder la sciabilité de 'lhomme en nate, afin de redre possible ladifficile mais
nécessaireconciliation del’intérét général avec celui dgsarticuliers, ce qupouvait

effectivement étre pergommeune tache insurmontable.

Ainsi, bien qudes philosophes des Lumiéres aitithéhabilementde résoudre
les difficultés que posait I'élaboration d’'une morale matérialistes lepposants se sont
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avérés nombreux?® En chef de file,Rousseau,malgré I'empirisme inial de sa
démarchea soutenu I'hypothese d’'un fondemennhé a la moralequi n'est pas sans
rappeler la notion de germe» du juste et ddinjuste proposé par Diderpmaisencore

davantageales théories du sentiment moral

Exister pour nous, c’'est sentinotre sensibilité est incontestablement antérieure

a notre intelligenceet nous avons eu des sentiments avant des idées. Quelle que
soit la cause de notre étre, elle a pourvu a notre conservation en nous donnant
des sentiments convenables a notre ngtatd’on ne saurait nier qgu’au moins
ceuxla ne soient innés. Ces samtints, quant a l'individu, sont 'amour de soi,

la crainte de la douleur, I'horreur de la mort, le désir du-btee. Mais si,
comme on n’en peut douter, ’lhomme est sociable par sa nature, ou du moins fait
pour le devenir, il ne peut I'étre que par diastsentiments innés, relatifs a son
espece car, a ne considérer que le besoin physique, il doit certainement
disperser les hommes au lieu de les rappréthddr c’est du systéme moral
formé par ce double rapport a-$néme et a ses semblables que riaiplision

de la conscience. Connaitre le bien, ce n’est pas I'aimer, 'homme n’en a pas la
connaissance innéamais si tot que la raison le lui fait connaitre, sa conscience
le porte & I'aimer c’est ce sentiment qui est inA&

Plus catégorique que Dadbt sur cette question, Rousseau rejette sans appel lintérét
commefondement de la morale, fondas#lle-ci dans un sentiment inné a I'étre humain,
admettah par ailleurs ga 'hommeest naturellement disposé a développer un caractere
sociable. De fait, ne pewtn voir, dans cette position, une forme d’équivalence avec la
notion de sociabilité que tachent de mettre de I'avant les Philosophes et qui se définit
comme un sentiment de bienNance a I'égard desutres, venant si 'on peut dire
équilibrer 'amour que I'on se porte a snéme? Autrement dit, n'este pas, malgré

leurs désaccords, I'équivalent de ce que Rousseau nommait'@maoi et la pitié, ces
deuxsentiments inhérentsla nature humain@ Mais purtant malgré ces similitudegt

le fait qu’il est tout a faienvisageable de penser une morale du sentiment dans un cadre
strictement empiristd’, autrement dihors du domaine religux, Rousseau tiendgour

28 pour une étude apgomdie de I'antiphilosophie atiésle des Lumiéres, voir D. Masseaes ennemis

des philosophesl'antiphilosophie au temps des Lumiér@sris, Albin Michel, 2000

*2 Sur ce point, il se montre pourtant en désaccord complet avec Diderot, qui fonde la possikbitiéet é|

une conceptin universelle de la morale sur la similitude d’organisation commune aux hommes, de laquelle
découle la nécessité de satisfaire les mémes besoins naturels.

230 RousseatkEmile ou De I'éducationParis, GarnieFlammarion, 1966, Livre quatriéme, pp. 3378.

%31 pensons notamment, ici, aux théses de Hurde ®mith.
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sa part, et cegontre toute attente, a faire ce saut danBrt#ession de foi du vicaire
savoyard®®?,

En fait, cette question qui caste a trouver un fondement laigada morale, ou
encore a e refuser résolument d'y croirpuisque celleci est facilement condamnéel
relativisme, est bien I'enjeu fondamental qui hante tout/le ° siécle. Autrement dit, la
possibilité de fonder, hors de la religion, une moraleaaffles mémes garanties, ast
probléeme qui ne cesse d’'occuper les penseurs du siécle. Démontittgugossibilité
meéne aux pires conséquences moratesginables constitue de fait, comme le résume

parfaitement I'abbé Bergigce que certains d’entre eux tacheront de rendre irréfutable

La grande question entre les philosophes incrédules et les théologiens, est de
savoir s'il peut y avoir unemorale solide et capable de diriger 'homme,
indépendamment de la religion ou de la croyance d’'un Dieu législateur, vengeur
du crime et rémunérateule la vertu. Nous soutenons qu'il n’'y en a point, et
qu'il ne peut pas y en avafr.

Ainsi I'on voit quun apologiste commBergier s’emploiea réfuter les arguments des
Philosofhes, et méme de Rousseafin de monter que «si 'on ne fonde pas Imorale

sur la volonté de Dieu, |égislateur, rémunérateur et vengeur, elle ne porte plus sur
rien”**». Or, soulignonsque cela n'a pas empéché lui et ses confréres de puiser
abondammenthez Rousseau, dont les écrits ont largement insleié argumentaire,
notamment grace ha Nouvelle HéloiseLe gene épistolairedu roman ainsi que son
héroine,qui dénorce « les discours [des] philosophes, dignes apologistes du rime

ont effectivementinfluencé ceux qu’on appelldes romanciers amthilosophique¥®.
JacquePomenectexplique certains de leurs procédés

32 \/oir cet extrait du livre quatriéme déknile: op. cit, pp. 345409.

°33 Bergier, art. Morale» in Dictionnaire de théologié 4, Paris, Besancon, O. Chalandre fils (éd.), 1848,
p. 444 [en ligie:] books.google.ca/books?id=8BsPAQAAIAfsRge consultée le 22 juillet 2013].

>34 |pid., sect. «Morale des Philosophes p. 452.

35 Rousseau,a Nouvelle HéloiseParis, GarnieFlammarion, 1967, troisiéme partie, Lettre XVIII, p. 264.
3¢ Domenech,L’éthique des Lumiéresop. cit, p. 192. Voir également Massedies ennemis des
philosophes op. cit notamment le passage suivant, qui résume I'évolution du discours apologétique
« Soulignons d’emblée le dilemme auquel se heurte alors la littérapalegétique, surtout dans la
deuxiéme partie du siécle, et qui constitue sa principale et fondamentale faihlessede ce ton de
légereté qui a fait le succés de ses adversaires, recourir aux formes et aux genres a la motiéegue so
dictionnaires,les dialogues, les romans, au risque de perdre son ame, ou demeurer fidéle au sérieux
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Afin de perdre a coup slr l'adversaire aux yeux des lecteurs, les romanciers
antiphilosophiques reproduisent ou plutét déforment la pensée de leurs
adversaires. Accusateurs, ils cited#s extraits de leurs oceuvres comme s’ils
brandissaient des piéces a conviction pour mieux les accabler. Mais le procédé
gu'ils préferent, c’est de mettre en scéne des personnages qui essaient de vivre
en fondant leur morale sur les principes de la philb& des Lumiéres.
Inéluctablement ces personnages font nauffage

A titre d’exemple, dans le roman épistolaires Helvienngs'abbé Barruel fait le récit

d’un chevalier qui, initié au savoir philosophigeatretient une€orrespondnceavec une
baronnede province désirant s’@nstruire. L'auteur en profitpour faire unong exposé

des différentes théories physiquesirales,etc, dont les absurdités et I'enthousiasme de
leurs zélateurs sont poussées a I'extréme. Dans cette perspective, plusieagesogue

'on classe parmi les romans liti@s — notamment ceux de Doratservent a montrer que

la nouvelle philosophie préne, par un recours a la notion d’intérét, ainsi que par le
dévoilement des fausses verfiislabsence totale deerspectivenoraleen dehors d’une
gquéteindividuelle des plaisirs. Par exemplen personnage de3acrifices de I'amour
lanceavec assurance« Jetez, un moment, les yeux sur le tableau de la sooiétds
verrez que lintérét personnel est tout, ek varincipes gigansgues, riem, ajoutant
narquoisement « Vous ne savez donc pas, que, dans ce siéecle de lumiéres, on a
renouvelé la moral@»**. De méme, dnsLes Malheurs de l'inconstancein autre
affirme d’un ton railleur: «Il y a des vertus, me diremus? Desvertus! dites [plutbt]

des préjugés bourgeois qui tiennent a la rouille de la province et au défaut
d’éducation® ». Bref,I'on voit qu'a la notion d’intérét bien compris développée par les
Philosophes, laquellgient toujours compte de lintérét généralleurs détracteurs
substituent une concepti strictement individualiste (autrement dimal comprise> de
l'intérét), qui n'est d’ailleurs pas sans rappelisncienne conception pessimiste de
'amour-propre que nous avons eu l'occasioretlidier chez lesmoralistes Domenech

note que «[lleur dessein commurcelui des romanciers antiphilosophesaffiche

philosophique et a un mode de démonstration Iéguée par la tradition universitaire et apologétisgies a
de rétrécir considérablement son audien¢ep. 209210).

>3 |pid., p. 16.

>3 pensons a celles décrites par Duclos danGdesidérations sur les meeurs de ce siage cit).

*3° Dorat, LesSacrifices de I'amoufcité dans Bourguinatp. cit, p. 131).

>4 Dorat, Les Malheurs de l'inconstangeité dans Bourguinagp. cit, p. 132).
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ostensiblement d’'une ceuvre a l'autggrouver 'immoralisme fondamental des écrivains
et philosophes qui se sont écartés de la religion réf&eD’ot 'importance pour les
auteurs plus tardifdes Lumieresge contourner le probléme du relativisme associé aux
conceptions @orales, en tachant de fonder la morale sur une baseele stable,
laquelle ne contredjpoint leur matérialisme. A cet effé€nee souligne la difficulté que

pose le systeme d’'Helvétius

[...] ici apparailt la faiblesse du projet d’Helvétius, sur laquelle vont porter
certaines des critigues qu’il suscite, y compris dans le camp des Philosophes
peuton fonder le lien social sue seul calcul d’intérét et fonder I'appartenance
sur le seul effet des I0f€ ?

L’inquiétude est effectivement bien réellealgré I'importance accordée a I'éducation,

dont l'efficacité morale est généralement reconruestte pensée n'estle pas obtiée

de se rabattre sur le conditionnement ou le dressage comme seul moyen de réaliser son
optimisme implicité*3?» Tout le probléme résidgdonc, comme le formule Knedans la
difficulté, voire l'impossibilité« de faire apercevoir a 'amoyoropre qu'il est dans son

intérét d’'agir vertueusement et de lui permettre d'effectuer ce calcul &¢lairé

C’est d’'ailleurs ce qu’'un auteur comme Sade,eavl’appui de sedectures
antiphilosophiques notamment celles Rousseau des apologist8®’, s'acharnera a
démonter, a savoir qu'il est non seulement impossible de réussir cette conciliaticn
€galement que ceux qui y parviennent et croient y gagnelqugl chose sont dans
'erreur. |l varie en effeta l'infini les exemples qui montn¢ qu’effectuer ce calcul est
rarement, sinon jamais, dafintérét des individus. @ns les faits, ceusi vivent dans
une société de moeurs corrompues et non dansamde oula |égislation estdéale,
comme l'exige, par exemplele systeme moral d’Helvétiupour étre efficace.Sade
rejoint en ce senk conception rousseauiste de l'intérét, a savoir qu’'une vertu intéressée

ne mérite pg selon lui,le titre de vertu, puisque cel@ doit toujours étre désintéressée

>4 Domenechl’éthiquedesLumiéres.., op. cit, p. 16.

42 Knee,Pensef’appartenance. ., op. cit, p. 45.

>3 |pid., p. 46.

>4 pid., p. 53.

5 Qur la filiation de Sade aux apologistes, voir DepruSade et I'abbé Bergierin Raison présente
n°67 «Lumiéres et AntiLumiéres», 1983, pp. 8.1.
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pour étre authentiqudl rejette également te tentative de fonder la vertu dans une
disposition naturelle des hommes a la justiceada bienveillance, 'lhomme étant pour
lui fondamentalema& despotique et cruel. dw seulement la vertu est, chez Sade
incompatible avec la nature humaine, maie abtégalementhautement nuisible en
société. Pour le prouver, ilait a maintes reprises la démonstration que la vertu est
malheureuse de vice prospére. Aussi convieilif dans une perspective sadiende,se
méfier de nosentiments lorsque vient tempsde départager [ intentions moralede
ceux qui nous entourentarles affectssont facilement dupés et faussement reproduits
tout comme il importele se méfier de nos instituteurssdaels sont susceptibles d’avoir
un agenda cachen fonction ds intéréts qu’ils desserveimtdividuellement Bref, Sade
tached’invalider, 'une apres l'autre, les tentatives des Philosophes de fonder une morale
matérialiste et athé®, ce qui, malgré le contrastée rapprochesubstantiellement

comme le soulign&nee,des theses d’'un auteur comReusseaul

Ce qui rapproche Sade et Rousseau, c’est donc qu’ils n’arrivent ni I'un ni 'autre
a concevoir l'intérét dans un sens social et positif. L'intérét est d’emblée
immoral, car la conduite qui est dite vertueudans ce cadre, procede d'un
calcul et se raméne donc a la dissimulation d'un*{ice

Sadeet Rousseawnt donc ceci en commun que leur exigence de pureté morale rend
toute initiative de fonder une morale laique impossible. Et quoiqu'’ils integrent, chacun a
leur maniere, les différentes théories modernes en vigueur a leur époque, ils s’inscrivent
toux deux en faux contre la démarche générale de Lumiéres défendue par les

Philosophes

Sade et Rousseau se rejoignent en ce gu’ils mettent en évidence les zones
d’ombre de la morale des Lumiéeres, ses problemes non résolus et qui nous
hantent sans doute encore aujourd’hui. La difficulté est avant tout celle du

%46 Cette question a fait I'objet de notre mémoire de maithisér K. Hayes,Rapport de I'immoralisme
sadien au matérialisme des LumiérsEmoire de maitrise (Philosophie), iMersité de Montréal, 2007

47 Knee,op. cit, p. 74. Il précise « Si on définit 'homme par l'intérét, comme Sade, le refus de l'intérét
bien compris a pour conséquence de rendre impossible toute morale ;seckiléexigence morale reste
entiere, comme le veut Rousseau gleuttat est qu'il faut s’en tenir a concevoir l'intérét comme immoral et
donc a chercher ailleurs le fondement d’une vie sociale heureuse. On a donc affaire & deuxagids;opol
ou peutétre a deux sensibilités, dont I'exigence de pureté les détounne cbmposante fondamentale de
la démarche générale des Lumiéeres, en matiére morale, en I'occurrence la recherche d’'une mermdde laiq
I'intérét fondée en raisom (pp. 7475).
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passage d'un égoisme redécouvertadmis comme naturel, a une morale
renouvelée, qui est requise pour justifier cette démystificatiom encore,
comme on I'a vu [...] avec Helvétius, c’est le probléeme du passage de l'intérét
réhabilité a I'harmonie sociale projetée. [...] En récusant, llarréhabilitation

de I'égoisme, l'autre, sa transformation factice en altruisme, ils soulignent tous
deux la fragilité de I'optimisme des Lumieres quant au fondement neuf qu’elles
cherchent a donner au lien social et ils lui opposent une irrésolutiosens
tragiquequi prend une forme soit romantique, soit nihifiste

C’est entre autrepourquoi nous avons tenu, dans le cadre de cette recherche sur le
cynisme, a aborder le projet éthiqgue des Lumiéres, ainsi que les difficultés d’élaboration
rencontrés. La conception postmoderne du cynisme se développant dans une perspective
de désillusion face a ces idéaux, il convenait d’en aborder les différents enjeux et failles.

En somme, c'est en s’attaquant a la tradition et, tout particulierement, aux
préjugégie la morale religieuse, que les philosophes des Lumiéres ont entrepris de fonder
la morale sur de nouvelles bases rationnelles, ayant, diront certains, I'avantage de
s’accorder avec la nature, contrairement a celles de la foi. Or, les problémes de ce vas
projet moderne naitront en grande partie des difficultés a fonder cette morale sur une
conception empiriste, et plus encore matérialiste, de la raison, dés lors que I'on ne peut,
dans les faits, garantir que cetles’accorde effectivement avec la nathumaine et le
désir des hommes d’accroitre leur bonheuividuel. De cette ambitio@mergent des
tensiors, voire ungrand scepticisme, et plusieurs obstacles se dressent contre les tenants
de cette position. L'on n'gu’a penser aux embdches dresggasles apologistes aux
matérialistes, qu’a consulter les constats d’'un La Mettrie, les systemes d’'un Sade, pour se

convaincreen effetquele projet n'allaitpas sans poser probleme.

Ce qui nousamene a penser en accord avec I'hypothése de Stanlgyge
I'importance donnée au relativisme des moeurs et a 'nédonisme dans la persgée du
siécle a grandement contribué au développement du cynisme dans sa forme*8ctuelle
encourageanour ainsi dird’homme a suivre des intéré&slidement dépendants dens

organisation physiquet ce,bien souvent aux dépens de la moralité, si I'on en croit La

> |pid., p. 75.
**?\/oir TheEnlightenment and the Emergence of Modern Cynjagnrcit, p. 63.
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Mettrie. Difficile par conséquent ddétournerles hommes de lesirintéréts personnels

pou le bien de la société, dés lors daenorale devienaffaire locale ete plaisir un bien

a rechercher. De faitcaomplir ce renversement des intéréts particuliers vers le général
et l'utile a la société sera le rble, primordial aux Lumiéres, accordé a d@olicTres
optimiste & ce sujet Helvétius voulut montrer la padbgité d’éduquer 'homme a la
morale, en soulignant I'importance des circonstances dans le développienoanactere,
réduisant ainsi significativementla portée des déterminismes li@s I'organisation.
Diderot, comme DHolbach, se montreront cependahis sceptigueset concéderont a
l'organisation ce qu’Helvétis tachait de Iui retirerld se verrontoutefoiscontraints de
fonder la morale dans une disposition naturelle des honmenhes,afin decompenser ce
moindre pouvoir d’agir @ leur organisadn. Bref, but un débat se construit a 'époque
autour de cette problématique, et hormis des vues différentes sur la question, I'on peut
dire que la plupart des penseurs des Lumiéres, pour ne pas dire tous, s’y sont penchés,

montrant 'importance de l'eay.
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Chapitre 5 : La figure de Diogene et le cynisme dans les

textes des Lumieres

Comme nous avons ple constater au chapitre précéfela pensée des
Lumieres frangaiseest a la fois riche en innovations et héritiere de granddgidres
philosophiques. Pourendre compte adéquatement de la réception d’'un concept aussi
complexe que le cynisme, I'on se dewditncde ne pas négliger la compréhension des
enjeux interng qui influencent autant les dats des Lumieres que ['histoire dia
réception du cynismePuisque nous avons défini I'essentiel d@mifications que la
notion peut reouvrir et parmi lesquelles s’inscrit I'objet de cette recherchais
égalemenesquissé utableal du contexte et demjeux théoriques parmi lesquels prend
part la réception du cynisme awii ® siécle, nous pouvonsous concentrer suses

particularités auiscledes Lumiéres.

Nous désironsgmontrer que les enjeux que pose la philosophie francaise des
Lumiéres, et n@mment son matérialisme, constituent umpddurnant dans I'histoire
des transformations inhérentedaaréception du cynismesi nous ne pouvons toutefois
proprement parler de 'émergence d’une conception moderne du cynisstte &poque,
rappelongquec’est principalement parce que cette conception moderne du cynisme peut
étre retracée aussi tét que la redécouverte destart@jues a la Renaissandenc vers
le milieu duxvi® siécle”®. Dailleurs, force est d’admettrgu’au moins @ux acceptions
du terme étaienpassées dans le langage cour@iconque s'attarden effeta lire ou
relire les auteurs duvii ® siécle en rega de cette problématique seza mesure de
constater quine scission du concept estl'ceuvredans plusieurs deécritsdu siecle.
Ainsi, précisons d’emblée qu’au moins deux types de références au cynisme se présentent
au ledeur: une premiere se rapporte directement au Cynique Diogéne comme a un
exemple de sagesse auquel il convient de se référer comme modédeencore, diien
souvent, on qualifie de cynique un discours incisif et impudent, ou encore lindividu qui

use de ce mode d’expression. Devegite ambiguité, un fait est néanmoins certaas

*5%\/0ir Clément op. cit, p. 29.



références au cynisme sont nombreuses et lagfigarDiogéne continu€idfluencerles
préoccupations duésle ainsi que la facon dont on envisage cetledNous tacheronde
présenter un portrait aussi global et précis que possible, dans la mesure ailr, loiettes

période est traversqmr des courants de pensée qui sont irrédestitun a l'autre, et

gu'’il s’averepar conséquent inutile de chercher a rendre compte d’'une vision totalement
uniforme de la question. Cela étant, nous nous attacherons a explorer les textes de
différents ateurs duxvii © siécle,afin de rendre compte, non seulement de conceptions
ponctuelles du cynisme, mais également d'une tendance générale qui permet de présenter

un modele d’explication des transformations du cynisme vers sa signification actuelle.

Dansl’ Essai sur la société des gens de letti2'®\ lembertexprimele bénéfice
gu’aurait tiréson siecle, et méme le besoin qu'’il en avait, de la présg'iccorruptible
tel Diogéne,a qui il manquait toutefois la décence pour faire ceuvre de sagesse. Le
passge en question est connk Chaque siecle et le ndtre surtout auraient besoin d’'un
Diogéne; mais la difficulté est de trouver des hommes qui aient le courage de I'étre, et
des hommes qui aient le courage de le sotffrir L'extrait, dans son entiéretést
cependantplus long et cible certaines caractéristiques du CynigDéAlembert y

mentionneque:

Ce Diogéne qui bravait dans son indigence le conquérant de I'Asie, et a qui il
n'a manqué que de la décence pour étre le modele des sages, a ébsdgipdil

de I'Antiquité le plus décrié, parce que sa véracité intrépide le rendait le fléau
des philosophes mémal est en effet un de ceux qui ont montré le plus de
connaissance des hommetsge la vraie valeur des cho3&s

Par ou l'on voitclairement ge 'homme a la lanterne demeure un modeler ges gens
des Lumieres, que celai sert entre autres a définir le réle du philosophe en société,
mais également que ce ne sont jpass fes aspects du cynisme gant valorigs. On peut

en effets’imaginerque le Cynique, typiquement impudent et irrespectueux, feraie

! D'Alembert, « Essai sur la société des gens de lettres et des grands }lii5Buvres de D’Alembert
tome quatrieme,“partie, 1822, pp. 35960[en ligne:] http://books.google.ca/books?id=CDKkHAAAAQA
AJ&pg=RA1-PA359&Ipg=RA1PA359&dq=%C2%AB+Chaque+si%C3%A8cle,+et+le+n%C3%BA4tre+su
rtout,+auraient+besoin+d%E2%80%99un+Diog%C3%A8ne%3B&source=bl&ots=Xrb95h0meW&sig=Xo
J53MJIK5XUuHrLNuSGB7m_oXZI&hl=fr&ei=VqlfSr7mIYP8tgeUwpngAw&sa=X&oi=book_result&ct=r

esult[page consultée le 16 juillet 2009].
552
Id.
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de figure dans les salons auil © siécle, oula politesse etes bonnes maniéres sont les
premieres rgles de la sociabilité. &h seulemenpeuton déduire de ce passage que le
«poste de Cynique demeure inoccupé parmesl grands hommes du siécle, mais
égalementque les normes qui régissent la conversation et posent les bases d'une
République des Lats serviront & lui fixer des imites L’article « Cynique» de
I'Encyclopédig®® permet, dans cette optiquée faire la part de ce geist valorisé et
rejeté par les Iplosophes des Lumieres. Pourtamtous le verrons,leur projet
philosophiqe, dans ses variantes, constitue terreau fertileau dévelppement et a la

généralisation du cynisme dage forme contemporaine

Pour arpenter ce chemin, nous débuterons par I'étude des occurrences au
cynismeet a Diogéne danges dictionnaires francgais d’autrefois, et poursuivrons par une
étude d’auteurs duvi® siécle Tout d’abord Oderot, pow qui le cynisme est centrala |
réflexion sur le bieffiondé de la morale et des idéaux desni@res constituera notre
premier point de rencontrélous élargirongnsuitel’étude du cynisme axvii © siécle en
portant notre regard vers des auteurs qui, quoique mineurs et dont les préoccupations
s’éloignent des débats philosophiques du siécle, abordent directement la question du
cynisme et de la figure moderne B@géne. A ce titre, des textds Piere Le Guay de
Prémontval, Christoph Martin WielandDennis De Ccetlogon JeanLouis Castilhon
Louis-Charles Fougeret de Mbron et Restifs de la Bretonnégsquelscirculaient
abondammentans la France des Lumieres, seront mis a cotitibuEnfin, nous
reviendronssur les écrits libertins mentionnés précédemment, a I'exception de quelques
extraits de Casanoyaont I'analyse conviendrdavantageau chaptte suivant, dans le
cadre duquehouspoursiivrons notre analyse de la réception e$ transformatios du
cynisme auxvii © siécle, pa une analyse de dewnuteurs, qui a la fois critiquera
philosophe des Lumiéres gieuventétre qualifiés de cyniquesoit Rousseau et Sade

53 Diderot, art. « CYNIQUE, secte des philosophes anciehist| de la Philosophie» in Encyclopédieu
Dictionnaire raisonné des sciences, des arts et de métiers, par une Société de Gens dé UettrEgl

[en ligne:] http://artfl.uchicago.edu/cdiin/philologic31/getobject.pl?p.28:27.encyclopedie0308 [page
consultée le 29 juin 2009].
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1. Etat de la question les dictionnaires d’autrefois

Commencons par ietroger les dictionnairesedlépoque pour nous faire une
idée des informations qui circulaient a propos des Cyniques parmi les érudits et hommes
de Lettres du siecle. D’aborguisque Pierre Bayle epercu comme un précursedu
siécle desLumiéres® et queson scepticism s’est vu qualifié de cynique par la
traditior’>>, il n’est pas impproprié de cherchahez lui des données concernastte
question. L’article ¥iogéne» du Dictionnaire historique et critiqugs® édition, 1740)
s’avereainsi un ekellent point qui nous permet dstatuer sur I'état des connaissances
que possédale xviil ¢ siécle surce personnage storique etsur le cynisme en tant que
mouvement philosophiqué’article s’ouvre sur laffirmation suivante « Diogéne le
Cynique a & un de ces hommes extraordinaires qui outrent tout, sans en excepter la
Raison, & qui vérifient la MaximeQu'il n'y a point de grand Esprit dans le caractere
duquel il n’entre un peu de ol ». D’entrée de jeu, Bayle souligaencle caratére
exceptonnel de Diogénetout en marquant la difficulté d’admettre la rationalité d’'une
démarche philosophique qui remet en question le primdépeaison. Il relate ensuita
plupart s anecdotes associées au Cynigmecdotes dont nous avonst&au second
chapitreet qu’il est inutile de rappeler ici. Bayle fait mention, par ailleurs, dgudieit et

de la vanité associés cynisme commposition philosophique

On se tromperoit si 'on croioit qu’avec son baton & sa besace, & le tonneau qui
lui servaitde logis, il fat plus humble que ceux qui se traitent délicatemiént
regardoit toute la terre de haut en bas, & il exercoit sur le genre humain une
censure magistrale, & se croioit sans doute fort supérieur au reste des
Philosophe¥”.

4| s'agit en effet d’un constat reconnu. L'introduction de 'ouvrage de P. Rétat s'ouvre d’asleurs
cette affirmation « Depuis lexix® siécle, c’est une vérité recue que Bayle est le grand précurseur du siécle
des Lumiéres il contenait déja en Ilunéme toutes les virtualités de la philosophie, il avait suffi a
Montesquieu, a Voltaire, aux encyclopédistes de les dévelop(iRétat Le dictionnaire de Bayle et la
lutte philosophique au XVfikiécle Lyon, Imprimerie Audin, 1971, p. 7).

5% Entre autres dans urnal de TrévouxVoir Iarticle « Analyse raisonnée de Baybe11° occurrence
[en ligne:] (http://artflsrv01.uchicago.edu/ehin/philologic/search3t?dbname=trevoux0711&word=cyniqu
e&dgdivhead=&pubdate=&OUTPUT=cond@OLESPAN=5&KWSS=1&KWSSPRLIM=500 [page
consultée le 18 mai 2001« Bayle, toutcyniquequ'il est]...] »

¢ Bayle, At. «Diogéne» in Dictionnaire historique etritique, 5° édition, 1740 p. 291[en ligne:]
http://artfl.uchicago.edu/cgiin/philologic/getobject.pl?c.1:214.baylgBage consultée le 19 juin 2009].

7 |bid., pp. 291292.
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Bayle soulignenéanmoinda force ds traits d’espritde Diogéne, mentionnant quk|

avot beaucoup de présence d'espatla paroit par ses bomnsots, & par ses promtes
reparties, qui pour la pliipart contiennent un sel fort pigefmttout autant que le bien
fondé de sa morale« On ne sauroit dire bien certainement s’il étoit Athéeais il est

sOr quéen certaines choses ses Préceptes de Morale étoiebbiigr& qu'ils I'ont paru a
plusieueurgsic] Peres de I'Eglisé® ». Il s’attache également & réfuter qgeéspoints de
contradictions soulignés par la traditi®h ainsi que certains éléments de critiques envers
les Cyniques, notammeaelles émisepar des auteurs modernes comme Guez de Balzac
en ce qui concerne la pertinence des bons mots d’Alexandreaid’dg Diogern&’, et
Francois Garasse pour ce qui est des mauvaises manieres de Diogene a l'égard du
Monarqué®

Mentionnons enfin que IBictionnaire historique et critiqueomporteun article
« Hipparchia», confirmant que les gerde I'époque connaissaiebtenle personnage et
les anecdotes impudiques lui étant assotigeB ailleurs, il est & noter que d'autres
entrées duwDictionnaire de Bayle, comme c'est le ca®e celles sur Martin Akakia et
Pierre Charron permettent de vérdr 'usage que faisait levii® siécle des termes
cyniqués) et cynismé®, commecertaines entrées diournal de Trévouxqui confirment

58 pid., p. 293.

9 pid., pp. 294295, ainsi que les remarques N et O.

%0 |hid., remarque G(Bayle ne croit pas qu'il fautoir une contradiction ahs le fait que Diogéne aurait
habité dans un tonneau et gu'il soit par ailleurs rapporté qu’il possédait un valet en la peeddaned ||
esten effettout a fait possible que ceseamlotes référent & des moments différents de la vie de Diogéne.)
%1 pid., remarque E. (Bayle référe ici 8acrate chrestiede Guez de Balzac.)

52 bid., remarque F. (Bayle référe iciLa doctrine curieuse des beaux esprits de ce tefaps Garasse.

Il suit en cela La Mothe Le Vayer, qui avait déja répondu aux invectives rdssgaa I'endroit de Diogéne
(voir le traitéDe la vertu des paiein$

%3 |bid., Art. «Hipparchia» in Dictionnaire historique et critique5® édition, 1740 [en lignd
http://artfl.uchicago.edu/cgiin/philologic/getobject.pl?c.1:556.baylgBage consultée le 29 juin 2009].

4 Art. « Akakia (Martin)» -- (remarque E) Ceux qui ont mis sa mort a l'année 60R1) : « sa liberté
Cynigue». Art. «Charron (Pierre» -- (remarque H) Garasse a mis Charron dans le catalogue des Athées
les plus dangereux & les plus méch§nsl48) : « parlant de Marcus Varro, qu'on estimoit la Sagesse des
Romains, il fait voir, qu'en ses Ecrits, lesquels de bonne fortugmées a Dieu se sont perdus, il estoit
plus Athéiste & plusCyniqueque Menippus & Diogene, d'autant qu'il avoit escrit des Athéismes avec
quelque espece d'honneur, de retenue, de vraysemblamteu que les autres ayant escrit des impiétez,
les ontrendues suspectesr la seule fagon d'escrisehttp://artfl.uchicago.edu/cdin/philologic/search3t
?dbname=bayle3&word=Cynique&dgdivhead=&dgdpay &CONJUNCT=PHRASE&DISTANCE=2&0
UTPUT=conc&POLESPAN=5&KWSS=1&KWSSPRLIM=50(0page consultée le 26 juin 2Q)9
D’autres occurrences, au termgnismenotamment, renvoient aux anecdotes classiques, et ne révelent en
ce sens aucune information supplémentaire.
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différentes utilisations de ces termetsde la figure de Diogerentre 1751 et 175En

fait, précisons quée Trévouxne compteaucun article sur Diogene ou les Cyniques, mais
emploie le vocabulaire leur étant associé a diverses reprises dans le cadre darticles
consacrés, notamment, a la vie de Socrate, de Pierre Arétin, d’'anciens orateurs grecs, et
de bien d'autres erwre®. Aucune mention du termeynismen’y est cependant

répertoriée.

Si I'on consulte ensuite I&rand dictionnaire historiquede Morér®® (20°
édition, 1759, l'on y trouve lesentrés «Diogéne» et «Cyniques», lesquelles
rapportentla plupart des fés et anecdotes connus sur la question du cynisme. Le
dictionnairecomporteégalement quelques mentions intéressantes en dehors des articles
diment consacrés aux représentants de [|'école cynique, notamment dans celui
« Béroalde», ou Moréri qualifiex[s]es derniers ouvrages [suld moyen de parvenir,

€% 5. Par

[de] livre des plus liceaieux, dans lequel plusieurs autscyniquesont pui
ailleurs, il cite danslarticle « Régnier(Jacquesy, un passage deArt poétique(1674)
de Boileay que l'on s’entend communément pour désigner comme étant le lieu

d’émergence, en langue francaise, de la signification impudique du cyffisRalant de

%5 Art. « Pierre Arétin»: «[...] son mauvais esprit, sa hardiessmique sa conduite libertine, ont
determiné fur $ic] son compte le Jugement des Sages&adPostérité» Art. « Del Museo Capitoline :

« Lucien n'a point, au Capitole, de monument qui le représeimesi sa figureyniquene peut déparer les
Tétes illustres que otient cette bellecollection.» Art. « Lettres critiques : «[...] ce Poimecynique

[...] » Art. « Histoire de la ville de la Rochelte: « L'impudence des discours de Rabelais est outrée & plus
gue cynique » Art. «L'esprit de I'’Abbé Deg-ontaines»: « [...] ce toncynique qui €bit pire que la
sentence méme(http://artflsrv01.uchicago.edu/cgibin/philologic/search3t?dbname=trevoux0711&word=c
ynique&dgdivhead=&pubdate=&OUTPUT=conc&POLESPAN=5&KWSS=1&KWSSPRLIM=50%age
consultée le 18 mai 20)1]JArt. «Analyse raisonnée dBayle»: «Etant aussi intéressé a confondre
I'Histoire avec la Satyre, & a faire I'Apologie des sources ou il puisoit sans cess&d'esies Auteurs

les plus médisans & les plagniques Bayle ne pouvoit manquer d'applaudir & un Ecrivain qui@ant la

foi qu'il devoit a ses mats, a diffamé leur réputatien(http://artflsrv01.uchicago.edu/cgibin/philologic/se
arch3t?dbname=trevoux0711&word=cyniques&dgdivhead=&pubdate=&OUTPUT=conc&POLESPAN=5
&KWSS=1&KWSSPRLIM=50(page consultée le 18 mai 20}.

%56 | Moréri, Grand dictionnaire historique, ou le Mélange d’Histoire sacrée et profatwe, Paris, Les
libraires associés, 2@dition, 1759 [en lignd http://artfiproject.uchicago.edu/content/dictionnaite
moreéri/ [page consultée le bevembre 2012].

%57 On trouve le méme type de formule danstitde «Regnauld (Gilbertp : « Cet ouvrage licencieux &
des pluscyniques» (http://artflx.uchicago.edu/cgiin/philologic/showrest_?conc.6.1.18635.0.98.moreri/
[83° occurrence, pageonsultéde 16 novembre 2012](Nous avons modernisé I'orthographe.)

%8 \oir A. Rey (dir.), Art. «Cynique» in Dictionnaire historique de la langue francajs@aris,
Dictionnaire Le Robert, 1992, p. 54%Le mot a été introduit en histoire de la philosopfumme adjectif
(philosophes cyniqug®t comme nom. Il a développé spontanément son sens couraffratiké, sans
principe» (1674, Boileau dans un emploi archaique en poégiees cyniques par analogie avec les
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Régnier, Boileau affirmaien effetque « du son hardi de ses rimegniques il alarmait
souvent les oreilles pliques®». Notons finalement que leGrand dictionnaire
historiquede Moréri @mprend un articlex Cratés», qui lui-mémeréferea une entrée

« Hipparchie» cependant absente de I'édition de 1759 consultée. D’autres Cyniques y
sont pourtanteprésentés, dolies plus connus d’entre euels que Monime, Démétrius
Maxime le Cyniqueetc

La consultation des dictioames francais d'autrefoigous aaussipermis de
constater premierementque le Thresor de la langue francoyse, tant ancienne que
modernede Jean Nicot (1606) ne comprend aucune occurrence des ®mgse et
cynismeet, deuxiememenijue ce n'est que dans la quatrieme éditioationnaire de

I'Académie francgaisque I'on trouve, en 1762, la définition suivadigtermecynique:

CYNIQUE. adj.Epithéte de certaine Secte de Philosophes, a qui on reprochoit
d'étre mordans &ans pudeur, comme les chieDggene Philosophe cynique.
Cyniquesignifie aussi, Impudent, obscéngiscours cynique. Vers cyniquds.

est aussi substanti'est n Cyniqué’®.

On trouve égalememtansle Dictionaire critique de la langue francaisge JearFrancois
Féraud(17871788) une définition semblable du terme

CYNIQUE, adj. Epithéte d'une Secte Philosophique chez les Ancianglus
Philosophique de toutes, si la Philosophie consiste a braver tous les préjugés et
toutes les bienséances. "Diogéne, Philosoflypique — En parlat des
chbses impudent, obscéne. "Discou@ynique verscyniques— S. m. C'estin
Cynique®’.

caractéristiques du comportement dieggsophes cyniques. Il est a noter que la nouvelle édition de 2010
du Dictionnaire historique de la langue francaisionne du termeyniquela méme définitn. Notons
cependant que MClément identifie plus t6t, soit dans Bssertations critiquefl654] de Guez de Balzac,
certaines des premiéres attestations d'igrafcation moderne du cyniquedi op. cit, p. 13.
%9 N. Boileay «Art poétique» [1674] in (Euvres complétes 2, Paris, Garnier fréres Libraires éditeurs,
1872, Chant Il, p. 331. (N3 avons modernisé I'orthographe.)
"% pour les définitions de @ynique» et «Cynisme», nous avons consulté la banque de données des
Dictionnaires d’autrefoiglans «The ARTFL Projet- Department of Romance Languages and Literatures,
University of Chicagoe. Pour «Cynique», voir : http://artflx.uchicago.edu/cgbin/dicos//pubdicollook.f
g;c[ippedhw:cynique [page consultée le 26 juin 2009].

Id.
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Or, Fréraud integre un nouveau terme « CYNISME, s. m. Mot nouveau et
heuresem# inventé. Impudence cynique.Y«eutil un Cynismeplus impudent, dit
M. 'Abé de Fontenaiparlant desConfessionsle J. J. Roussea(f ? » Notonsd'ailleurs

que b cinquiémeédition du Dictionnaire de I'Académie francaigg798) dont nous

parlions plus tgtne fela pas autrement, proposant désormais deux définitions

CYNIQUE. adj. des 2 g. Epithéte donnée a une Secte de Philosophes, a qui on
reprochoit d'étre mordans et sgpudeur, comme les chiemogene Philosophe
cynique Cynique, signifie aussi, Impudent, obsceBéscours cynique. Vers
cyniques | est aussi substantit'est un Cyniqué®.

CYNISME. s. m. Nom de la doctrine des Philosophes cynidLe£ynisme fit
de grands progres dans la GréceC'est aussi Le caractére du Cynique,
limpudenceLe Cynisme de sa conduite est révoftdht

On trouvesensiblementune quarantaine d’année plus tadit dans & sixieme éitlion

du Dictionnaire de I’Académie francais€l83), lesmémes définitionsle cegermes, les
seuls @putsayant trait au caréere impudique d’'un auteur ou da maniére d’exprimer
ses idées « Etre cynique dans son langage. Auteur, écrivain cynigue« [[] e cynisme

de son langagé® ». Quant a4 huitiémeéditiondu Dictionnaire (19321935), elle intégre

le sens médicalpeu usité mais proposé auparavant par le Littré (187/&'7): « Terme

de médecine. Spasme cynique, mouvement convulsif des joues, par lequel les lévres
s'écartent de maniére agsér voir les dents comme un chien iPfité. Littré joignait de
surcroit descitationsdu xvii © siécle, notamment de Voltaire, Rousseau, D’Holbach et
Condillac, chez qui I'on trouve un emploi descermes. Nous verrortependanplus

loin le détail de es références.

72 pour «Cynisme», voir : http://artflx.uchicago.edu/cdin/dicos/pubdicollook.pl?strippedhw=cynisme
[page consultée le 26 juin 200Notons que IDictionnaire historique de la langue francaigart. cit.,
1992& 2010) situe vers 1750 le premier emploi de ce term€YNISME n. m. est emprunté (v. 1750) au
bas latincynismus'doctrine de I'école cynique”emprunt au grekunismosLe mot est introduit a la fois
dans son acception psychologique courante (v. 1ir&ids de cynismeet comme terme d’histoire de la
philosophie (775, Condillac)» Précisons cependant que nous av@pertorié son emploi dans 1& 5
édition duDictionnaire historiquede Bayle soiten 1740.

"3 http://artflx.uchicago.edu/cgin/dicos//pubdicollook.pl?strippedhw=cynique

" hitp://artflx.uchicago.edu/cgiin/dicos/pubdicollook.pl?strippedhw=cynisme

>’ hitp://artflx.uchicago.edu/cdin/dicos//pubdicollook.pl?strippedhw=cynique

>"® hitp://artflx.uchicago.edu/cdiin/dicos/pubdicollook.pl?strippedhw=cynisme

" http://artflx.uchicag.edu/cgibin/dicos//pubdicollook.pl?strippedhw=cynique

Le Dictionnaire historique de la langue francaigart. cit, 1992 & 2010 situe toutefois I'expression
spasme cyniquen 1752. Le quatrieme tome dEnicyclopédi€1754) en fait d’ailleurs mention.
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L’on constateainsique c’estvers le milieudu xvii © siécle qu'apparait dans les
dictionnaires francais le ternogniqué’® et que sa d#ition évolue peu par la suit&lle
comprend déja un se premier, associg I'école Cynique et sesreprésentants, ainsi
gu’'un sens dérivdequelse rapproche de la définition courante du terme, samnsfdisi
rendre comptale 'aspectdésillusion politigue désorma@ssocié au concept. En ce qui
concerne leermecynisme il fait égalementson apparitn dans la seconde moitié du

siécle, bien que tardivement en comparaison au premier.

Pour compléter l'étude des damnaires d’époque, il conviengéncore de
consulterlarticle « Cynique» de IEncyclopédierédigé par Diderdt®. Il offre en effet
un point de vue privilégié sur la position des Philosophes concernant les Cyniques.
D’abord, l'auteury fait mentiondes principales anecdotes associées a Antisthéae et
Diogéne, mais ausslies préceptes moraux sur lesquelles repose helaispphie. Notas
a ce sujetque Diderot prend pour acquise l'origine du mouvemedans [|'école
d’Antisthéne Il considered’ailleurs que cette époque correspond a ses meilleurs jours
«La sectecynique ne fut jamais si peu nombreuse & si respectable que sous
Antisthere®®® ». Plus intéressantependant este mentionner ce qui permet de mesurer le
jugement porté par Diderot sur les Cyniques, ainsi que la distance qui sépare l'idéal
cynique de celui des Encyclopédistes. Voyons premiérement I'extrait suivant

>’8 e Dictionnaire historique de la langue francaigart. cit., 1992 & 2010) situe cependant la premiére
occurrence du terme vers la fin diw ® siécle: « CYNIQUE adj. et n. est emprunté (1373, écitique au

latin cynicus lequel est la transcriptiorudgreckunikos proprement “qui concerne le chier@ppliqué par

figure aux philosophes de I'Ecole d’Antisthéne et de Diogéne parce qu'ils affichaient une attitude
d’'indépendance intellectuelle et moraell est a noter qu’il comporte alors une seuleniication, soit
ancienne du terme, ce qui concorde avec la thése d’'une nouvelle signification moderne a la Benaissan
" Diderot, Art.« CYNIQUE » in Encyclopédigop. cit. Il est & noter que Diderot, pour la rédaction des
articles qui composent kection «Histoire de la philosophie de 'Encyclopédigs’est largement inspiré,
voire s’est contenté de traduire et de réécrire, des extrait$lidéotia critica philosophisede Brucker,
agrémentsg, sans doutede ses lectures ddictionnaire historiqe et critiquede Bayle et de Histoire de la
philosophiede BourreatDeslandes. Nous renvoygngour cette questiorgux travaux de Mitia Rioux
Beaulne notamment dans« Qu’estce qu’'uneSecte épicurienn® Remarques sur I'histoire diderotienne

de la plilosophie», Communication présentée dans le cadre du Congrés 2016 de la Société canadienne
d’étude du dixhuitieme siéle, Kingston (Ontario), 2016rdigne:] https://www.academia.edu/29663909/
Quest_ce_quune_secte_epicurienne_Mitia_Rioux_Bealjprege consultée le 4 novembre 20164insi

qgue dans l'article « Allez-retour: fonction épistémologique et réflexive de I'altérité chez le Diderot de
I'Encyclopédie> in Lumen vol. 24, 2005, pp. 792.

%80 pid., p. 595.
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