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Résumeé:

La bonne gouvernance dans le monde et son impeictassociété est un sujet de
préoccupation majeure aussi bien pour les décidmlitiques et les chercheurs que pour les
bailleurs de fonds. Malgré des efforts réels dansnise en place des mécanismes ou des
structures dans ce sens, la gestion politique itoestncore un défi sur le plan éthique pour
’humanité. Pourtant, des la haute Antiquité gresquait une réflexion sur I'organisation de
la cité. Celle-ci avait débouché avec Platon, sudébat autour du meilleur régime possible,
lu-méme nourri de comparaisons objectives, persnipar I'histoire et la géographie,
lesquelles affranchissent la politique de la tquiessance des mythes. La bonne gouvernance
tant prénée aujourd’hui, ne peut-elle pas puiserasils théoriques et conceptuels dans le

projet philosophique et politique de Platon ?

Pour répondre a cette question, la présente étadepte une démarche
méthodologique fondée essentiellement sur I'anatis@imentaire. Afin de faire face a la
complexité de la question des valeurs en rappat #v gestion politique, cette démarche se
veut interdisciplinaire. Elle s’appuie sur les thiés morales et politiques tant classiques que
modernes et utilise les ressources de I'histolrest fait aussi appel au roman, parce que la
création littéraire, quand elle est de qualitéaiéelde la fagon la plus riche et la plus nuancée
le conflit entre les valeurs et les pratiques mpliés ou les exigences du service public.

bY

Renouer le dialogue avec Platon aujourd’hui, c'agprendre a redécouvrir des
interrogations fondamentales ; non pas pour s’'gpodes theses aux contenus définis mais
pour questionner nos pratiques et nos modes dé@etians un domaine qui he cesse de nous
concerner : la gestion des hommes et la recheradnebien commun. Les idées politiques de
Platon offrent un cadre de pensée utile pour laiquea politique, et peut aider I'hnomme

politique a créer des conditions indispensableskidhne gouvernance.

Mots clés: Politique, valeurs, bonne gouvernance, rationdl@ma politique.




Abstract:

Good governance in the world and its impacts orstiwety is a topic of major concerns not
only for political decision- makers and researchmrsalso for financial backers. Despite real
efforts made while setting up mechanism or streésturmpolitical management is still a
daunting challenge for humanity as far as moral ethics are concerned. And yet, from the
Greek ancient times, a thought on how the sociebtulsl be organized took rise. This idea
results on the debate about the best possible eegith Plato who himself is embedded in
objective comparisons based on the existence airizigand geography which clears the all-
power politics from myths. Doesn’t the good goveireadvocated nowadays originate from

Plato’s philosophic and political plan?

To answer to that question, | have used documeangtysis methodology, in this
research work. In order to deal with the complexityalue issue in relation with political
management the here methodology is cleary intapdiisary. It is based on moral and
political theories, both classical and modern oaeg it uses history resources. | have also
used information from novels since a good qualityiterary creation enlightens the conflict

between values, and political practices or puldiwise requirement.

Getting back in touch with Plato’s ideas todayasldarnto rediscover fundamental
inquiries, not to acquire defined contents of argatrbut rather to question our practices and
our way of thinking, in a field requiring our comtious capacity to handle pluralism and quest
of common well-being. Platonic political ideas offe useful opportunity to practice politics

and they can help politicians in general to satemessary conditions for good governance.

Keywords: Politics, valuesgood governancgepolitical rationalization
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INTRODUCTON

1-Justification du theme

La question de la morale, de I'éthique et de ldwa toujours été au cceur
des réflexions et débats sur la gestion politidle guide la compréhension de
I'évolution des idées politiques qui déterminens lehangements d’ordre
politique et favorisent 'aménagement juridiquel@esociété. Cette question est
d’autant plus complexe et toujours plus préoccupantelle traverse toutes les

théories morales et politiques classiques et madern

Un bref rappel historique des idées politiguessegne sur cette
préoccupation, qui a toujours été celle des pesseal@ concilier la pratique
politique avec la morale et/ou de comprendre le@ldg compatibilité qui existe
entre elles. Face a la corruption des differentsmés de la Grece antique,
Platon a préconisé une cité idéale fondée surdtic@l Il sera suivi par son
eleve, Aristote qui, développant les formes de gomement ébauchées par son
maitre, va proner comme meilleur gouvernement, auvegrnement de classes
moyennes dans l'intérét général avec la souvegidatpeuple et de la foi
saint Augustifi et saint Thomas d’Aquin représentant la pensée politique

chrétienne, préconisent, eux, la théocratie. Paimt $homas d’Aquin, le but du

LPlaton,La RépubliqueTraduction de Robert Baccou, Garnier-FlammariamisP 1966.
-Platon, Les los, Livre 12, J. P. Murcia, 05 Ao(t 2013, Victor Gou:
http/remacle.org/bloodwolf/philosophes/platon/libise12.htm

2 Aristote, Ethique a Nicomaque.ivre V, La justice, Editions Vrin, Paris, 1987.
-Aristote,La Politique Traduction de J. Tricot, Editions Vrin, Parisg29
-Aristote,De la philosophieEditions Vrin, Paris, 1981.

33aint AugustinLa cité de DieuEditions Garnier, Paris, 1957.

“4.saint Thomas d’AquinSomme théologiqu€erf, Paris, 1986.

-saint Thomas d’AquirDu Royaumel8 Septembre 2013 lassigues.cqac.ca

-



pouvoir doit &tre le bien de I'homme, animal sogalr essence et les [dis
doivent étre le seul moteur de I'exercice du pouMoes hommes sont liés aux
gouvernants, agissant vertueusement et pour Ehg&néral, par un contrat. Au
debut de I'époque moderne, Machiavel donne desedsngour I'organisation
politique afin de garantir la stabilité¢ du pouvoikais pour lui, le prince n’est
pas tenu nécessairement par les exigences motaéthigues ; il doit utiliser
tous les moyens de propagande a sa dispositionfgiogiiconnaitre son action et
sa force. Il doit de plus séparer la morale etolitigue, au besoin en reniant ses
engagements si les circonstances I'exigent. MaehigtvJean Bodin pronent un

Etat laic séparé de I'Eglise

Parmi ceux qui ont réfléchi aux conditions du négiidéal, il y a aussi les
théoriciens du contrat sodiadont le but est de donner une explication
rationnelle de l'origine de la société et de lanfation de I'Etat, de limiter le

pouvoir arbitraire et d’établir les bases de laiib des hommes. A coté des

® Saint Thomas d’Aquin distingue trois types de Idis loi éternelle (divine), la loi naturelle (qfike

les grands principes selon la distinction du biemwe mal) et les lois humaines (qui adaptent les
réglementations a la société et aux moeurs).

®. Nicolas MachiavelDiscours sur la premiére décade de Tite-LiVeduction Toussanit Govraudet,
Bibliotheque Berger-Levrault, Paris, 1980, 3723 Ao0t 2013 : classiques.ugac.ca

- Nicolas Machiavell_e Prince Editions Bordas, Paris, 1987.

"Jean Bodinles six Livres de la Républiguebrairie génerale francaise, 1993, 607p., 21tSapre
2013 :bodin_six_livres_republique.pdf

8 _Thomas Hobbedu Citoyen,Préface, trad. C. Mairet, Le Livre de poche, ColClassiques de la
philosophie », Paris, 1996.

-Thomas Hobbed, éviathan trad. F. Tricaud, Sirey, Paris, 1971.

-John LockelLe Second Traité du gouvernent civilad. J.-F. Spitz et Chr. Lazzeri, P.U.F., Coll.
« Epiméthée », Paris, 1994.

-Jean-Jacques RousseBiscours sur I'origine de l'inégalité des hommétatier, Coll. « Classiques
de la philosophie », Paris, 1999.

-Jean-Jacques RousseBu, contrat socialFlammarion, Paris, 1992.

)



théoriciens du contrat social, il faut noter la g @&m libérale incarnée par
Montesquieu et Alexis de Tocqueville en l'occurren€e courant est tres
présent depuis le XViilsiécle et se caractérise par la recherche de meifle
formes de gouvernement pour la garantie de latébeles hommes. En
opposition au libéralisme et a lindividualisme, itnent des mouvements
socialistes, renforcés surtout au Xbiecle avec Marx qui développe la thése du
matérialisme historique. Pour lui, la lutte dessks est le moteur de I'évolution
historique, contre la minorité des possédants aquloge le prolétariat et
I'accule a une pauvreté de plus en plus précaménEevoquons le courant des
doctrines autoritaires. Ces théories s’appuientesvetour a I'ordre naturel, aux
valeurs fondamentales des sociétés anciennes quéadamille et l'autorité, a
la primauté de l'ordre social pour assurer la canté de I'Etat. Aux prétentions
rationalistes, ses tenants opposent la loi divitlegpérience, la tradition et la
sagesse providentielle. Les individus n’existene quar et pour la société.
Joseph de Maistre déclare la souveraineté de lmnnaiacriléege, celle-ci
n'appartenant qu’a Diéu Il fonde son attachement & la monarchie sur la
supériorité de l'ordre naturel. Pour de Bonald, réason ne peut étre le
fondement d’'une organisation politique. La vérite se trouve que dans la

tradition, et donc dans la monarchie

Ces différents courants de pensée se sont adapdésocieté moderne, aux
horreurs du siecle. Tous ont repensé les fondenuenttat idéal sans renier
les apports des péres fondateurs, et aujourd’laus rsommes a I'heure du
triomphe de l'idéal démocratique comme régime idgahntissant la justice et
I'égalité dans la société. Mais ceci est loin détine realité ; car la planéte se

présente désormais comme profondément divisée senis de la démocratie, et

9Joseph de MaistreConsidérations sur la Fran¢ce21 Septembre 2013 : JOSEPH DE_MAISTRE-

Considerations_sur_la_france.pdf

1% de BonaldThéorie du pouvoir politique et religieuk3 Aot 2013; classiques.ugac.ca
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généralement, sur la nature et la possibilité dégime politique juste ou la
morale, I'éthique et la vertu seraient les valed@gulatrices du comportement
des dirigeants et celui du citoyen.

Si 'unanimité est presque parfaite sur ce conktatexplications que I'on en
donne et les remédes préconisés pour en sortitemEd’étre examinés plus
profondément avec un recul a la mesure des enj@sxexigences d’'un tel recul
obligent la raison humaine a renouer avec les igéétques fondatrices de la
philosophie ou de la science politique, qui, lesnméres, ont eu le mérite
d’avoir été cohérentes sur la place de la morad,éthique et de la vertu dans
le gouvernement des hommes. Platon a consacréffeeis @ rechercher les
conditions théoriqué$ et pratique¥ d’'une gestion politique juste. Dahs
République il trouve que la philosophie et le philosopheveaoit garantir un
gouvernement juste des Etats. Il y affirme en ejtet

« Tant que les philosophes ne seront pas rois Eensités, ou que ceux qu’on
appelle aujourd’hui rois et souverains ne serons peaiment et sérieusement
philosophes ; tant que la puissance politique @hifosophie ne se rencontreront pas
dans le méme sujet ; tant que les nombreuses mafuiiepoursuivent actuellement
'un ou l'autre de ces buts de fagon exclusive er@rst pas mises dans l'impossibilité
d’agir ainsi, il n’y aura de cesse, (...) aux maug dges, ni, ce me semble, a ceux du

genre humain %3

Il apparait ainsi que Platon est préoccupé pargastion politique qui se
réfere aux valeurs, et, par conséquent, qu’il séoqmupe de la bonne
gouvernance dans la mesure ou cette expressioagere \actuellement, renvoie

apres tout aux themes proches du « bien gouverger i est cher. Beaucoup

™ La construction de la Cité idéale, donc théorigst 'objet de son ouvrage intitulé République

12 Dans son dernier ouvragkes Lois Platon s'écarte de la Cité idéale pour défing denditions possibles
d’applcation de ses théories dans la réalité.

13 platon,op.cit, LivreV, 473a-474a.

-



des questions auxquelles il s’'intéressa — de lar@ake I'Etat idéal au sens de la
justice ou de la vertu — se posent d'ailleurs adjtwi, quelque 2.300 ans apres
sa mort, avec la méme acuité qu’au temps de I'’Adbhéle Socrate et de Péricles.
Ainsi la justice, I'éducation, les formes de la xiseence et de son éventuelle
décadence, les vertus et les dangers de la démodiatportance de l'art dans
la société, ou la relation entre le savoir et levoir, sont autant de questions qui
gardent toute leur actualité, et que la lectur@ldéon illumine de maniére tout a
fait singulere. Par ailleurs, Platon nous est cogw@ice, entre autres, a un texte
capital, la Lettre VII, une sorte d’autobiograpméellectuelle qui sert souvent
de fil conducteur pour situer sa pensée dans utexiende vie. Ce texte
témoigne du rdle moteur que joue la théorie palgigdans son élan
philosophique.On y apprend que Platon, issu d’'ueilesfamille aristocratique
a assisté a des événements qui ont marqué saocaleme la défaite face a
Sparte lors de la guerre du Péloponnese en 43bvédt Jésus-Christ. On y
apprend aussi que sa tentative d’'influencer le gmement de Syracuse en
gualité de conseiller a échoué et qu’'il a fondéctAdémie, premier centre
universitaire de I'Antiquité pour y former les ékt politiques de I'avenir, en
veillant toujours a subordonner le pouvoir a Iaoai L'exécution de Socrate a
conduit Platon a voir dans la démocratie un régstngcturellement corrompu,
non pas parce que les hommes politiques le sonrtr@&mes, mais parce qu'il
s’agit d'un régime fondé sur la rhétorique et lenaterce d’opinions, capable de
vaciller face a la démagogie. Pour répondre a isecde la démocratie, le
philosophe en vient a proposer une politique quvise pas seulement a gérer
les intéréts particuliers des gouvernés, mais ausisiiter des individus comme
des étres rationnels, c’est-a-dire a construirgé considérait comme une

politique de la raison, fondée sur des principeséls.

La pensée politigue de Platon arrivee a matusté&rposée dans son ceuvre

phare,La RépubliqueLa Cité juste, une des utopies majeures de ¢heste la

@



pensée, est exposée de maniére deétaillée. Dans caivre ou apparait
I'allégorie de la Caverne, le philosophe utiliseHaorie des Idées pour donner
une base meétaphysique a sa pensée éthique, paaideds I'idée du Bien
supréme. La Cité juste ayant les mémes besoingieiatét les mémes finalités
éthiques gu’un organisme humain, ’harmonie ergsefbnctions du corps et de
I'ame correspond a I'équilibre de I'Etat. Il exigie parallelisme complet entre
ame, éthique et politique. La justice est le preralgectif de I'Etat idéal, et sa
finalité est de défendre le bien commun, qui seesdu-dessus de n’'importe
guelle possession particuliere.De ce fait, le roit &tre philosophe, ou le
philosophe étre roi, car seul le penseur peut &céd monde des Idées, aux
valeurs suprémes, et parvenir ainsi a mieux cornitBien et la Justice. Dans
cet Etat idéal, seule une minorité choisie exeegeouvoir. Le contraste avec la
démocratie de son époque, que Platon juge frivodémagogique, ne saurait
étre plus grand. Envisager de confier le pouvoiitigane a une aristocratie
intellectuelle pourrait heurter les ensibilités @mporaines, mais force est de
reconnaitre I'influence platonicienne dans les eptions modernes de la Jusice
et dans des utopies politigues associées aux tiolwsaideologiques les plus

variées.

Enfin de compte, Platon nous a légué des dialogids dialogue constitue
'essence méme de la démocratie, laquelle consisteuvrer ensemble a la
recherche de la véritté. Si nous étions parfaitsj@me si notre était d’atteindre
la perfection, nous n'aurions pas besoin d’ingbhg sociales et nous ne
consacrerions pas tant d’efforts a en construiré, combattre notre tendance
naturelle au désordre et a la corruption. La mplei est profondément humaine
et, comme tout ce qui est humain, elle est fadlilphais sa dignité réside danssa
volonté de tendre vers le meilleur, dans le trasail soi que le maitre Socrate
appelle «le soin de I'ame ». L’ame humaine estabbp du pire comme du

meilleur. Ce que Platon nous légué, et ce qui & dai lui une source

F



d’inspiration au fil des siécles, est sa capaoc#&amprendre que tout ce quiest
humain est le produit d'un processus de connaigsagai suppose un effort
d’élévation de sa propre ame. Platon précise qute ttentative humaine de
construire une Cité juste sera irremédiablemenégaul’échec. Mais il nous dit
également queique chose de trés important: laeqdét la perfection est

chevillée a I'ame humaine.

Ainsi, s’il est un fil rouge dans I'ceuvre de Plata’est I'effort titanesque
gu’il a accompli pour ancrer profondément le pouymlitique dans la raison.
Tout les maux de la politique proviennent, selgoidosophe, du fait que ce
sont les opinions et les intéréts, et non la raigangouvernent les décisions des
humains. En politique, les gens se préoccupentede propre bien, sans
comprendre ce que signifie le mot « bien », et ghacsa propre opinion sur ce
qui est juste et injuste sans comprendre ce gaieséalité la Jusice elle-méme.
Dans cette confusion, cette incapacité de disceses propres opinions
subjectives et changeantes de ce qu’est la vé&@étrouve l'origine de la
décadence. Tan que I'on en sera passé de I'opgu@avoir par le raisonnement
philosophique (la dialectique) et de la connaissade I'ame humaine, la
politique ne sera rien de plus qu'une gestion dh@its contradictoires et
degeéerera forcément en violence. Ce n’est pasegueginions politiques soient
fausses en tant que telle ; en politique, ellestampurs suffisamment de force
pour pousser a I'action et doivent étre appréqo@es cette raison. Les opinions
changent comme le temps, et quand cela se predlgjtie chacun suit le chemin
de sa prpopre subjectivité sans rechcercher larraiemmune, la crise devient
inéluctable. Toute la théorie politique de Platasiste sur le fait que le seul
moyen de lutter contre la crise de la Cité et wneobjective, rationnelle et
dérivée de la nature méme des étre humains. Mids ko signifie aussi, et
avant tout que I'on dépasse la subjectivité. Pldtdrie premier a passer d’'une

conception de la politique limitée al’administratidu pouvoir a une conception

F



gui s’'intéresse aux fondements sur lesquels ellemase. Faire de la politique,
au sens platonicien, c’est agir en placant la tide eationnel l1a ou les mauvais

gouvernants ne se soucient que de gérer des gtérét

Pour toutes ces raisons, la philosophie politigjagonicienne offre une base
théoriqur tres intéressante pour qui veut appréhreladplace des valeurs dans
I'exercice du pouvoir politique aujourd’hui. D’owotre sujet de recherche est

intitulé : L’exercice du pouvoir politique et la question deseurs chez Platan
2- La problématique

Le probléme qui se pose ici est lié au champ igakt en général et a
I'analyse de la conception platonicienne de latjpie en particulier, en rapport
avec les problemes d’ordre moral et éthique soslg@ar la gestion politique
moderne. Il est légitime de se poser la questioraste : les valeurs fondatrices
de la cité idéale chez Platon ne peuvent-elle€pasies repéres pour la gestion

politigue contemporaine ?

En effet, la gouvernance des hommes souffre adijowir de la violence
institutionnalisée ainsi que d’'une conception metande la politique. Or, a
force de considérer la politigue comme une techigm oublie I'essentiel. On
substitue au but principal des buts secondairean@Ua politique devient une
machine a mettre des idées dans la téte des ganp@avoir les exploiter a ses
fins ou un appareil a administrer des conflitsstigu’on a oublié I'essentiel. Un
retour aux sources s’'impose donc, et un examequeitdes forces et faiblesses

du modele politique platonicien pourrait inspiriomme moderne.

Cette préoccupation principale souleve a sonuouguestionnement dont le
but est d’établir la portée théorique et pratiges @ées politigues de Platon
dans l'administration des Etats. La politique ait, fvient du grec @olis» :
cité, et désigne de maniere générale, les actioplaes d’action qui concernent

les affaires publiques et le pouvoir dans sa camege€son exercice. Dans son

F



sens le plus moderne, la politique consiste pluscipément en la gestion
administrative et économique de la cité. Tous ees sie laissent pas percevoir
clairement I'essence de la politique qui fait gaegbuvernement des hommes
devrait normalement se faire suivant les principés bien et du juste. Cette
essence, on pourrait la trouver dans la concepatique de Platon qui est
I'auteur de la plus importante théorie politique ldantiquité et dont les écrits
ont eu une influence décisive sur toute la philbgmpvoire sur I'ensemble des
cultures du mondé C’est pourquoi, les questions qui découlent dér@ent de
la préoccupation principale de notre recherche esnsuivantes : Qu’est-ce que
la politique chez Platon ? Dans quelle mesure peyienser sa théorie politique

comme une solution des problemes de la gouverraoiitEjue moderne ?

Dans la conception de Platon, la politigue esépasable de I'éthique
contrairement a Machiavel percu comme le théoricohn réalisme en

philosophie politique.

La perversion des valeurs morales a fait que dasonge et la violence
ont pris le pas sur la vérité. Il n’a jamais faé doute pour personne que la
Vérité et la politique sont en assez mauvais termieaul homme sérieux n'a
jamais compté la bonne foi au nombre des vertusiqpas. C’est a juste titre
gue Hannah Arendt s’indignait du fait que les megss ont été toujours
considérés comme des outils nécessaires et légitinom seulement du métier
de politicien ou de démagogue mais aussi de c#loime d’Etat>. Au cours
de I'histoire, les chercheurs et les diseurs dé&é/ént toujours été conscients

des risques qu’ils couraient ; aussi longtempsiguie se mélaient pas des

1 Vu rinfluence des penseurs de la Gréce antiquéaseivilisation européenne, presque toutes les
cultures du monde sont touchées, d’'une maniéréume éutre, par les idées de ces penseurs a travers
la mondialisation de la civilisation occidentaleeason cortége de bouleversements sociopolitiques e
économiques.

> Hannah Arendt,a crise de la cultureGallimard, Paris, 1972, p. 289-290.
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affaires de ce monde, ils étaient couverts deuidjcmais celui qui forcait ses
concitoyens a le prendre au sérieux, celui-la aggsa vie : « S’il leur était
possible de mettre la main sur un tel homme ...ilsiggaient », dit Platon dans
l'allégorie de la caverrl®@ C'est ce qui rend évidemment inévitable une
troisieme interrogation : Quel est la pertinence rdaours a la conception
politique de Platon dans les débats sur I'exerdee I'activité politique

aujourd’hui, notammant sur la gestion du pouvoirtjgoie au Bénin ?

Cette problématique conduit aux hypotheses suegardnstituant I'ossature

de notre réflexion.
3- Hypotheses

Trois hypothéses exploratoires sont formulées dastte recherche et se

présentent comme suit :

- la conception que Platon se fait de la politigereseigne sur le but de cette

activité humaine ainsi que sur la place que lesuraléthiques y occupent.

- Platon, a travers sa philosophie politique, miura I’'hnumanité les moyens
théoriques et pratiques pour une gestion politiereueuse.

- le recours a la conception platonicienne deoldigue est d’une pertinence
a la fois théorique et pratique pour I'amélioratamla qualité de la gouvernance
politique moderne en général et de I'exercice duvpo politique au Bénin en

particulier.

Le présent travail de recherche s’emploie a rbitésur la question des
valeurs dans I'exercice du pouvoir politique. Avandré Lalande, nous savons

déja que « le sens exact de valeur est difficiréxiser rigoureusement parce

18 Platon,La RépubliqueTraduction R. Baccou, Editions Garnier Flammari®aris 1966, Livre VII,
517a.
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gue ce mot représente le plus souvent un concepifenan passage du fait au
droit, du désiré au désirablé5. Cependant, il est commode d’entendre par
valeursici, tout ce qui doit étre respecté et qu'on englg@néralement sous les
notions de morale et d’éthique; donc tout ce quieaesrapport avec le bien et le
juste. C’est la raison pour laquelle le mot edisdtiau pluriel. La disposition a
respecter ces valeurs doit &tre cultivée, on appelitd®, cette disposition. Les
valeurs en politique ont toujours été une questtest-a-dire un sujet, un point
ou un probleme qui donne a réfléchir. En tant alie,tla question des valeurs
est restée inséparable des débats sur la gestibgysodurant toute 'histoire de

'hnumanité.

Beaucoup de choses ont été dites et écrites syumdstion des valeurs en
politique ; mais tout peut étre résumé a traversx@mnceptions qui permettent
de l'appréhender. Selon la conception moralistédéaliste dont I'une des plus
grandes figures reste Platdnla politique en tant que l'art de gouverner les
hommes, repose nécessairement sur la morale adrtia, \¢'est-a-dire sur les
valeurs. Le moralisme, dans le champ de la réfltexphilosophique et de
I'action politique, postule I'infinie bonté de I'memé&® et un exercice vertueux

du pouvoir. Les tenants de cette conception optnmsvendiquent le droit a la

YAndré Lalande, Vocabulaire technique et critique de la philosophi édition, Tome2,
Quadrige/PUF, Paris, 1999, p. 1184.

18 Ce mot désigne plus précisément les « qualitéariaila valeur de 'homme », d’ou « force d’ame,
bravoure, mérite ». En morale, c’est la dispositiéfléchie et volontaire a faire le bien. Les vertu
cardinales, a savoir la sagesse, le courage, lpétmce et la justice, sont considérées dans les
morales antiques comme le pivot de la vie heureuse.

19 C'est la place accordée a la morale dans la @iphis de Platon qui a valu le nom d’utopie attribué
a La RépubliqueDansLettre VII, Platon pense qu’'un bon gouvernant doit étre unrhera la fois
juste, brave, tempérant et philosophe.

20 pour Socrate par exemple, « Nul n’est méchant ntalcement » ; le mal, c’est l'ignorance.

L’homme qui connait le bien, agira toujours de faben.
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tempérance et le devoir de bonté du souveraisougerain pour étre juste, doit
pouvoir s’'inspirer de I'équilibre et de la mesurg gouvernent la vie naturelle.
Ainsi, a la difféerence de Hobbes dandviathan Locke, un des tenants du
moralisme, ne pense pas que la condition natwlelhomme soit marquée par
la violence et la guerre. Si ’'homme est naturediatnlibre, il ne jouit pas pour
autant de la liberté de « détruire sa propre p@eoni aucune créature qui se
trouve en sa possessign. L'ordre civil ne s’oppose pas & I'ordre naturahis

il en est le prolongement. L'Etat ne se constraitajamais sur la négation de la
liberté naturelle de I'homme, comme le prétendaitbbes. Les actions du
souverain ne doivent donc pas étre guidées pauledgsir du pouvoir, mais par
la recherche du bien, source de toute justiceoitichercher a se conformer a la
raison universelle inscrite dans le mécanisme dawatare, et qui est le reflet de
I’'harmonie de l'univers. Dans le monde des hommedopdément imparfait,
les moralistes attendent du souverain qu’il fasseuye de sagesse, de
tempérance et de vertu politique. Pour finir, iutfanoter que les théses
moralistes conseillent au prirfféel’asseoir son commandement sur le postulat
de la bonté de 'homme, sur un service volontarstedésintéressé de ses
semblables. Pour y parvenir, il doit surtout seodater de I'appétit du pouvoir
et se forger une morale de l'action raisonnable.nAmbre des auteurs ayant
perpétué cette conception du pouvoir politique wtsdrvice des hommes, on
peut citer Aristot&, John Locke, Montesquiél etc.

21 John LockeTraité du gouvernement ciyillraduction de D. Mazel, collection GF Flammarion,
Paris, 1984, chapitre VIII, 119.

2 | 'usage des termespuverainet prince est fait dans le souci de rester coller & I'épodes péres
fondateurs du moralisme qui a été congu au monentéhimes monarchistes.

3 Aristote s’est intéressé a la question politigaas un sens moraliste. Dans le Livre WHéhique

a Nicomaqueil est le premier a différencier nettement latwesn général, qui concerne la morale, et
la justice en particulier, qui concerne le droia inorale incite les individus a se perfectionnea et

adopter certains modéles de comportement, daméréit de la société. Le droit a un objectif plus
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A I'opposé du moralisme politique, il y a le ré&atie politique. Les réalistes
dans le domaine de la réflexion politique, sontgénéral, ceux qui n’épousent
pas la philosophie des moralistes anciens et denémisme chrétien. En rupture
avec les philosophes humanistes, les réalistesseawrfu d'asseoir les
fondamentaux du pouvoir sur les principes de lagaesdéale et des idées sur le
bien. Nombre de ces auteurs, dont les plus célatars I'analyse de l'ordre
politique interne sont Nicolas Machiateét Thomas Hobbes, ont construit leur
position sur le postulat d’'une nature humaine feremrnent méchante, rusée,
suspecte et dangereuse. Machiavel a une anthropgegsimiste. |l pense par
conséquent que celui qui veut fonder un Etat ejdeer doit tenir d’avance
compte de la duplicité et de la méchanceté des lmnen prenant la nature

humaine comme matiére premiére de I'action poléiqu

« Car l'on peut dire des hommes généralement cepi'ls sont ingrats,
changeants, simulateurs et dissimulateurs, |actesnd les dangers, avides de profit.
(...). Les hommes ont moins d’hésitation a nuire alguiun qui se fait aimer qu’'a

quelqu’un qui se fait craindré®

De méme, Hobbes soutient que I'état de naturérianr a toute forme de

société politique, est caractérisé par la guerrode contre tods Pour eux, la

précis : dans tous les domaines ou l'attributiaindavantage ou d’'une charge peut étre contestée, le
réle du droit est de mettre un terme au litige #ribaant & chacun la part qui lui revient en toute
justice.

24 MontesquieuDe l'esprit des loisLa Pléiade, Gallimard, i@Euvres complétedParis, 1951, lére
partie, Livre ler, chapitre I. Montesquieu ne faibn plus aucune différence entre les lois qui
gouvernent la nature et celles qui régissent legts. Les lois, écrit-il, sont les « rapportsassaires
qui dérivent de la nature des choses ».

% Nicolas MachiavelLe Prince éditions Bordas, Paris, 1987, chapitre 18. Maalig affirme :

« dans les actions de tous les hommes et surtsypridees, ou il n’est pas de tribunal & qui recour
on considere la fin. »

% Nicolas Machiavelop. cit, chapitre 17, p. 85.

%" Hobbespp. cit.,1*®partie, chapitre XVII.
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conservation du pouvoir doit rester la priorité ewsg du prince. Il doit
gouverner, non pas seulement dans le souci ducbimmun, mais plutot dans le
but ultime de préserver son autorité, quitte, loesda nécessité I'exige, a
s’écarter de la morale. Il peut ainsi agir avectédarsque cela sert le pouvolr,
mais doit aussi et surtout savoir étre cruel et dés que ses intéréts sont
menacés. Ces theses réalistes qui semblent sacalisiela de tout, y compris
les droits incompressibles de 'hnomme, les seuléréts du souverain, sont
fortement condamnées par la pensée politique cquieiné® et boycottées en
théorie par les politiques. Mais dans la réali@xdrcice du pouvoir politique
semble révéler que, quelle que soit I'aire géocelke considéreée, il y a une
appropriation meéticuleuse mais raisonnable des emiac machiavéliens et
hobbesiens. Les invariants auxquels obéissent rEee du pouvoir et les
intéréts du prince, trouvent encore aujourd’hui sddes gouvernements
modernes, une place de choix. A la suite de Debb@bkarle$’ qui, revisitant le
réalisme, remettait aux godts du jour les fondamentdu pouvoir, Edouard
Balladur *scrute dans la gestion des affaires de la cité, wwmgcanique du

pouvoir » peu encline aux valeurs morales qu’épatusembre de gouvernants.

Ainsi, des moralistes, nous retenons que la gegaditique doit se fonder
essentiellement sur les valeurs. S’il arrive ge’ellen écarte, cela ne doit pas

étre a dessein mais par erreur. Du réalisme, noomprenons surtout qu'il est

2 Freund Actuelles sur la guerre et la mqi915), I,Euvres completesome Xlll, PUF, Paris 1988.
L'auteur fait remarquer que le conflit de 1914 antné que le mensonge, l'injustice, la violencetdon
I'Etat réprime toutes les manifestations, en tedggpaix, deviennent des moyens couramment utilisés
contre I'ennemi en temps de guerre. L’'Etat a teghimission essentielle en faisant de la violence no
seulement un moyen, mais aussi un principe au noguel les actions les plus inhumaines sont
désormais permises.

# Debbasch Charleka réussite politique. Recettes pour prendre levpoy Economica,Paris, 1987,

30 Edouard BalladutMachiavel en démocratie. Mécanique du pouveayard, Paris, 2006.
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cependant difficile d’arriver a un tel degré de alibé dans I'exercice réel du

pouvoir.

Nous privilégions dans nos analyses la these mtwalu idéaliste, avec un
ancrage particulier dans la philosophie politigue @laton. En effet,
I'importance et l'utilité de cette recherche seimiésent par l'intérét porté aux
dirigeants politiques vertueux, capables d’incarderablement les valeurs et
d’amener ainsi le peuple a aimer et a pratiqudesei. En cela, nous restons
attaché aux principaux points de vue de Platon lsugouvernement des
hommes, en particulier, celui selon lequel le eéaigt doit étre nécessairement
un homme vertueux. Platon fut 'un des premiersspars a proposer une
analyse systématique de la rectitude politiquepremier aussi a faire du
philosophe politique le critique des réalités amt#a et le premier enfin a
émettre I'idée que la réalisation d’'une politiqustg trouve sa condition dans
une transformation radicale de ’lhomme. On pewt due chez Platon tout est
politique ; si ses trois dialoguesa Républiqueles Lois et Le Politiquesont
intégralement consacrés au sujétpoblogie deSocrate le Criton et le Gorgias
abordent aussi des questions politiques importafitedans ces dialogues qu'il
a écrits, Platon ne cesse de se référer a laé&uliitique, qu’il désapprouve et

dont il désire la réforme profonde.

L’originalité de notre démarche réside dans smaatere critique. En fait, si
I'on admet que la vie raisonnable est la fin defffme en tant qu’homme, la
conception politique platonicienne nous parait &reoceu secret et intime de
tous les souverains, de tous les princes d’hierdeettous les gouvernants
politiques d’aujourd’hui, comme il en sera de mépwr ceux de demain.
Seulement, il faut convenir avec Freund que «facdité est de concilier la

pensée et I'action, car selon le mot connu de GoethPenser est facile, agir est
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difficile, agir selon sa pensée est ce qu'il y amonde de plus difficile.®
Ainsi, les voeux de Platon quant a 'avénement dms/grnements politiques
vertueux sont-ils en passe de se réaliser; camndlssont pas ceux d'un
philosophe, ils sont aussi ceux de I'hnumanitésdiat universellement partagés.
En effet, on peut se réjouir de constater, aujdwigd’'qu’il y a au moins une
convergence de vues sur la nécessité pour lesdirig politigues de maitriser
leurs passions, et de résister aux tentations duguo Cela s’illustre par le fait
gue, par exemple, les mérites de Nelson Mandelasmmimement reconnus
par le monde entier. Cette figure marquante deliéique sud-africaine est vue
comme un des dirigeants de I'histoire politiqueteamporaine ayant démontré
gu’il est possible de concilier la pratique politeget la morale et/ou la raison.
C’est pourquoi, si les veeux politiques de Platonsast pas réalisés jusqu’a
maintenant, le philosophe devrait se remettre esecala philosophie, qui est
critique par essence, devrait chercher a savea siémarche, son attitude et son
ton sont toujours adéquats pour fédérer 'humaaiitour de ses idéaux en

temps opportun.

La démarche méthodologique privilégiée ici estdimm sur des données
empiriques et I'analyse critique. Pour répondra &dmplexité de la question
des valeurs en rapport avec le pouvoir politiquetren démarche se veut
pluridisciplinaire. Elle s’appuie sur les théoriesorales et politiques tant
classiques que modernes et utilise les ressouedhistoire. Nous recourons
aussi aux biographies et aux mémoires. Ces docgnenis aident a voir et a
comprendre de lintérieur l'univers des acteursitgples, tel qu’il est. Nous
avons exploité le roman, parce que la créatioerditte, quand elle est de
gualité, éclaire de la facon la plus riche et lasphuancée le conflit entre les

valeurs et les pratiques politiques ou les exigeulceservice public.

31 Julien FreundQu’est-ce que la politique, Edtions Sirey, Paris, 1965, p. 30.
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Le travail est structuré en trois grandes parli@spremiéere fait état de la
conception platonicienne de la politique. A padés origines et de la vie de
Platon, du contexte historique et des conditionsiopolitiques qui ont
déterminé sa pensée philosophique et politiques ramons montré que cette
conception est I'incarnation des désirs que nolintimanité de voir la pratique
politique se faire suivant des principes morauxteiques pour le plus grand
bien des hommes. La deuxieme partie examine lesshibgoriques et pratiques
de la conception politique du philosophe. Par urdyse de ces fondements et
de leurs critiques a travers l'histoire de la penséde I'action politiques, nous
nous sommes interrogé sur les attitudes requisgshilosophe face a la crise

des valeurs en politique.

Enfin, dans la troisieme partie, nous nous sompresonceé sur lintérét
gu’il y a a recourir a la conception platonicierdeela politique dans les débats
sur la gestion politique aujourd’hui. A travers bilan critique de la pensée
politique, et des résultats et des réalités derdique politique, nous avons
établi la pertinence et I'apport, aussi bien awn fltsorique que pratique, de la
philosophie politique de Platon dans la gestiontipoke moderne. Aprés avoir
montré, a travers un exemple de réussite politideenotre temps, que les
philosophes-rois ou les rois-phliosophes précorps¢dlaton a la téte des Etats
ne sont pas forcément des spécialistes de la pbihs, ni des lecteurs avérés
de Platon et qu’ils peuvent se trouver dans tol#esociétés humaines, nous
avons montré pourquoi et en quoi cette conceptaitique pourrait aider le

Bénin dans la quéte de 'amélioration de sa gmaraze politique.
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PREMIERE PARTIE

LA POLITIQUE ET LES VALEURS CHEZ PLATON
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Chapitrel : CLARIFICATION CONCEPTUELLE

Il s’agira de définir les concepts clés qui vomeaitilisés tout au long de ce
travail. Les concepts clés les plus importantsjgstifient en effet la rédaction
de la présente étude sont ceux de « gestion quadith, de « valeur » et de
« bonne gouvernance ». Les concepts qui sont oal&des de ces concepts

clés sont : gouvernant, vertu, bien, intégrité, ateet éthique.
A-La gestion politique

Le concept de gestion politique est synonyme dgouvernance
politique » ; et pour bien saisir son sens, iljadicieux de partir des termes qui

le composent, a savoir gestion et politique.

La gestion, en fait, c’est I'action d’administrefassurer I'organisation et le
fonctionnement de quelque chose. Quant a la poditiglle vient du gregolis,
cité, et désigne de maniere générale, les actigplames d’action qui concernent
les affaires publiques et le pouvoir dans sa coleq@® son exercice. La
« gestion politiqgue » sera donc entendue ici corfaeninistration de la société
par les acteurs et les autorités publics. Elle enorecles actions de tous ceux qui
sont investis d'une charge publique a savoir, kef de I'Etat, les ministres, les
parlementaires et les élus politiques en généalabents de I'administration
publique, et tout autre individu détenant le moegouvoir et assumant des
responsabilités explicites relevant directemenpduvoir d’Etat. Celui-ci étant
entendu comme l'autorité souveraine s’exercant’'snsemble d’'un peuple et
d'un territoire déterminé. En tant que tel, 'Ets#¢ veut I'incarnation d’'une
volonté générale placée au-dessus de toutes lestesl particulieres ; il vise
I'intérét général. C’est pourquoi le conflit pripal oppose I'individu a I'Etat.
L’individu a tendance a considérer que I'Etat ese tadministration a son
service. L'Etat, de son c6té, vise l'intérét géhdamnexige des sacrifices de

I'individu.
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B-La gouvernancé? : Etymologie, généalogie et définition
1- Etymologie

Ce terme, dérivé de gouverner, est issu du tatlvernare qui est emprunté
au grec kuberndg verbe qu'on retrouve dans la cybernétique. Le mot
gouvernance était employé en ancien francais (artnaniere de gouverner)
comme synonyme de gouvernenf&nAu milieu du X\ siécle, le terme de
gouvernance désigne la charge domestique de laegmarte, alors qu’a partir
de 1478 il désigne aussi les provinces de l'Argtidde la Flandre, alors que
celles-ci ont un statut administratif particulferll est passé dans la langue

anglaise au XlIVsiécle (governance).

Le terme est tombé en désuétude en France, eie parice qu’il était
associé a I'’Ancien Réginte Il est resté dans la langue anglaise. Il estmeve
dans la langue francaise a partir des années 189 biais du mot anglais
« governance ». Il est intéressant de noter qumateest une nominalisation,
c’est-a-dire un nom commun désignant une acti@rsaju’un nom deésigne en
principe un objet concret. Ainsi la transition deugerner vers lgouvernance
semble priver le responsable de toute responsabdiagir, puisque la

gouvernancest devenue un objet autonome.

On distingue deux grands types de gouvernance :gdavernance

d’entreprise pour le secteur privé et la gouvereapglitique pour la pensée

% Selon l'usage, il n'y a pas de différence de semise le moigouvernanceet I'expressiorbonne
gouvernanceC’est en tenant compte de cette similitude ds see nous les utilisons aussi ici.

% Voir Robert Joumard, « Le concept de gouvernandRapport n° LTE 0910, Novembre 2009.
Emel : joumard @ inrets. fr

% Notice rédigée par Manuel DE OLIVEIRA BARATA? si@e de traduction, Commission
européenne, http : //ec.europa.eu/governance/dm&sah.pdfarchvg

% |bid.
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politigue et administrative. En gouvernance paliégon parle de gouvernance
mondiale ou globale, de gouvernance territorialelamzale en fonction des

échelles de gouvernance abordées. La gouvernanceroe en particulier :
-la gestion publique ou collective ou collaboratdes biens communs ;

-le gouvernement d’institutions publiques, telleieq!’ONU, ['Union
européenne, les Etats, les collectivités locales gbur la moralisation des
échanges, le respect des droits des citoyens, aleifbnnement et des

ressources naturelles ;

-la gestion des sociétés par actions, quand liésnaaires ne doivent pas

étre de simples apporteurs de capitaux ;

-les organisations associatives (ONG, communayiés) le respect des
membres. Ainsi, la gouvernance a aussi une gériéajagl est important ici de

rappeler.
2- Généalogie

La notion de gouvernance est née de la languesdise du mot qui
renvoyant, dans le langage politique du Moyen Ageterme de gouvernement
qui I'a progressivement remplacé. Le mot a dispendant des siécles avant de
réapparaitre dans un contexte trés différent arpas années 1970 : celui de
I'entreprise, a travers I'expression dam®rporate governancgGouvernance
d’entreprise). C’est donc a partir du secteur pquéa resurgi la notion, qui
désignait alors un mode de gestion des firmes fendéine articulation entre le
pouvoir et celui de la direction. Il s’agit alore ghoser la question du type
d’acteurs impliqués dans la prise de décision &u de I'entreprise, et de leur

mode d’interactiof¥.

% Hufty, M. 2011. Governance : Exploring Four Apprbas and Their Relevance to Research
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Dés 1975, le Rapport de I|&£ommission Trilatérale (mai 1975 :
« Governability of Democraties) y incorpore le terme gouvernafceui se

substituera peu a peu a celui d&evernability»™.

La pensée politique et administrative empruntenanagement d’entreprise

la notion de gouvernance en deux étapes.

La premiere étape correspond a la révolution dleédes années 1980,
entrainant une nouvelle fagcon de penser le poétidwec la remise en cause du
réle de I'Etat notamment dans les pays anglo-saxémerge une conception
fonctionnelle de la gouvernance liée a la logiguee ddu New Public
Manangement(manangement public). Cette logique repose sur wis®n
minimaliste de I'Etat selon laquelle celui-ci dmvenir a son “cceur de métier”
en décentralisant sur d'autres acteurs les forstioonsidérées comme non
stratégiques, comme le font d’ailleurs a la mémeqgép les grands groupes

industriels confrontés a la mondialisation.

La deuxiéme étape est celle des années 1990, etgénune réflexion
profonde sur le rdle de I'Etat régulateur, en rnéacta la vision, jugée
techniciste, du New Public Management. Des autearsme Guy B. Peters,
Donald J. Savoie ou Pierre Calame insistent alar¢esfait que la crise de I'Etat
ne connait pas seulement une crise interne touchasds fonctions et a sa

structure. Cette crise concerne davantage la daépdei I'Etat a asseoir sa

http://papers.ssrn.com/sol3/dév/AbsBy Auth.cim?per id=15491%&rchive
3" Wolfe Alan, « Capitalism Shows its Face : Giviqgan Democraty », p. 295-307 dans Holly Sklar

(Ed.), Trilateralism. The Trilateral Commission ahtite Planning for World Management, Black
Rose Books, Montréal, 1980.

% Campbell B. Crépeau F. & Lamarche, L. Gouvernaréfermes institutionnelles et 'émergence de
nouveaux cadres normatifs dans les domaines spoidigue et environnemental, Montréal, Cahiers
du Centre d’études sur le droit international etmiandialisation (CEDIM), Université du Québec a
Montréal, 2000.
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|égitimité ainsi qu’a formuler des politiques puples en phase avec les besoins

socio-economiques.

Sans évoquer la notion de crise de I'Etat maisadiage celle de
transformation, des auteurs comme Bob Jessop areeheil Brenner référent
les modifications de la puissance publique actoedle a une série d’évolutions
macro-sociologiques et macro-économiques qui datef la centralité de I'Etat
et de ses institutions dans le pilotage de la edémgui politique. Les travaux de
Patrick Le Gales ou encore de Bernard Jouve eergeant sur les collectivités
locales ont permis de mesurer la portée et legdsmie tels changements qui

affectent I'ordre politique actuel.

Actuellement, dans les sociétés occidentales ségiar la démocratie
libérale, la gouvernance renvoie aux interactiamseel’Etat, le corps politique
et la société, et donc aussi aux systéemes de Erinbyet de coalitions d’acteurs
publics et privés. La bonne gouvernance vise areehidction publique plus
efficace et proche du bien public et de I'intérénhéral, et donc plus légitime.
Elle est supposée rendre les sociétés plus fagileroe harmonieusement
gouvernables. Elle suppose donc aussi un systeimaeqaurexploite pas ses
ressources et qui soit capable de résilience (mateodéveloppement durable).
C’est une notion qui a été abondamment utiliséelggmthéoriciens de 'action
publique, les politologues et les sociologues depriiSommet de la Terre qui,

en 1992, a mis en exergue le besoin urgent d’'ueldgpement plus soutenable.

C’est donc aussi une théorie de la régulationasecgui pour fonctionner
doit étre déclinée a toutes les échelles de goewant. Ainsi on parle de
gouvernance locale, de gouvernance urbaine, deeguoance territoriale, de
gouvernance européenne, et de gouvernance mondiahky a donc pas un
modele unique de gouvernance mais bien des systéengsuvernance. Mais

gue faut-il finalement entendre par bonne gouvere&h
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3- Définition

La gouvernance est une notion parfois controversa@egelle est définie et
entendue de manieres diverses et parfois contoaidist Cependant, malgré la
multiplicité des usages du mot, il semble recouwdeis themes proches du « bien
gouverner », qui est une préoccupation au cceuprajet politique de Platon.
Chez la plupart de ceux qui, dans le secteur pobliprivé, emploient ce mot, il
désigne avant tout un mouvement de décentremen# reflexion, de la prise
de décision, et de I'évaluation, avec une multagilan des lieux et des acteurs
impliqués dans la décision ou la construction ddumjet. 1l renvoie a la mise en
place de nouveaux modes de pilotage ou de régulptis souples et éthiques,
fondés sur un partenariat ouvert et éclairé eniiférents acteurs et parties

prenantes, tant aux échelles loc&lesie globales et Nord-Sud.

Au-dela de la connotation idéologique que l'on pkutattribuer ou des
écueils et autres dégradations des conditions dequi peuvent lui faire
obstacle, ou encore de la prolifération des catégamonceptuelles susceptibles
de la galvauder : gouvernance fonctionnelle, mplégi publique, privée, locale,
urbaine, territoriale, européenne, onusienne, goavee de I'entreprise, de la
famille, gouvernance stratégique, universitairejygonance des technologies de
I'information, d’internet, la bonne gouvernance serve indéniablement un
noyau dur irréductible. En ce sens qu’elle pewt Bgconnaissable parmi nombre
de concepts plus ou moins proches (gouvernemerstjoge transparence,
performance, partenariat, démocratisation...). LanBogouvernance présente
par ailleurs certaines caractéristiques intrinsgeqgénératrices d’'une dynamique
sociale multidimensionnelle indéniable : accesidgfdirmation, lutte contre la

corruption, ouverture et responsabilisation, gestefficace des ressources,

% Leach Robert, Percy-Smithocal governance in BritairEd. Lavoisier, Paris, 200. 37.

F



culture professionnelle, reconnaissance des gémésafutures, protection de

I'environnement et développement durable.

Ainsi, sur le plan purement politique, la gouvarce dans le langage
guotidien, concerne «la maniere dont un gouvernéme un Etat gére le
territoire et les populations qui se trouvent jigigement sous son contréfe»
Elle apparait comme une maniere nouvelle de nonerguvernement, au sens
ou ce terme désigne l'administration de la puissapabliqgue. La bonne
gouvernance ne renvoie donc a rien d’autre gaanfiinistration de la volonté
générale, par opposition a la gouvernance archaiggauvernement

monarchisant et de tendance despotique.

La définition de la Banque Mondiale, qui a été rapgndie par Landell
Mills et Strageldin est bien adaptée a cette étugkdon ces derniers, la

gouvernance, c’'est

« I'exercice du pouvoir politique en vue de gérer dfaires d’'une nation... Cela

comprend les mécanismes institutionnels et stralsuwle I'Etat, les processus de

prise de décision, la capacité de mise en ceuves etlations entre les responsables

gouvernementaux et le publ:ix‘:u.
Dans la méme optique Grindele écrit :

« Les gouvernements jouent un rble important en rivrde bons services aux
citoyens ordinaires et en encadrant I'environnendant lequel le secteur prive et les
organisations a but non lucratif fonctionnent. ladune qualitative des activités d’'un

gouvernement — la qualité des biens et les sengoékfournit, et les regles, les

0 Institut Africain pour la Démocratie (IAD), ChageBOWAO et Moussa SAMBLa bonne
gouvernance : une nouvelle éthique du développem®atpport introductif, Editions Démocraties
Africaines (IAD), 1991.

“ World Bank,Governance ang Developpementorld Bnak, Washington, DC, 1992, p.1.
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reglements, les lois, les impbts et les politiggesnomiques qu’il détermine sont

primordiaux a une santé économique et sociale 5218|>p§.

Il convient de noter que la bonne gouvernance titaasun facteur de
progres indispensable. Cette notion fait notamméféirence aux mécanismes
institutionnels de [I'Etat, ainsi qu’aux processu®laboration des actions
gouvernementales, de prise de décisions, et derlisgren ceuvre. Elle concerne
egalement les flux dinformation au sein de l'adistration publique et les
citoyens. A travers la bonne gouvernance, I'Etait @ssurer la cohésion
nationale grace a des actions menées dans lintierda population. Ainsi,
toutes les mesures prises dans le cadre de la lgpowernance doivent tendre a
réconcilier les valeurs telles que l'intégrité,diinéteté, le travail au sein de
'administration qui doit asseoir une véritable tatd de service public

empreinte de probité et de sérieux.

La bonne gouvernance ne peut donc pas étre ulie igens la volonté du
politigue (gouvernement en place, fonctionnairesusdgers de la fonction
publique) de travailler dans un environnement pansnt. Cela exige que la
gestion politique respecte des valeurs, notion twtarification est tout aussi

essentielle dans ce travalil.
C- Les valeurs

Avouons, a la suite d’André Lalande, que méme ewygphu singulier, « le
sens exact de valeur est difficile a préciser ngosement parce que ce mot
représente le plus souvent un concept mobile, ssgoe du fait au droit, du
désiré au désirablé$. Cependant, au singulier on peut retenir quedevaleur

désigne le caractere de ce qui vaut, qui mériteeed'®uivi comme principe ou

2 Merilee S. GrindeleGetting good Governement : Capacity building in theblic sector for developing
Countriesp. 4, chap.1, Harvard Institute for internatiodaleloppement, Harvard University Press.
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poursuivi comme fin de l'action humaine, qu'il sisge de lidéal (libertée,
bonheur), d’'une norme (égalité, justice) ou d’unstitution (famille, Etat). Ce
sens est assurément vague, mais il éclaire le geliisfaudra accorder au
mot valeurs qui sera utilisé presqu’exclusivemantphuriel dans notre travail.
En effet, en plus du sens du mot au singulier, rmisndrons par valeurs, tout
ce qui est normes sociales, les lois de I'Etat eulrbit positif dans tous ses
domaines d’application et les principes rationreismoraux. Les valeurs, ce
sont aussi tous les reflets de la 1égalité, deidtige et de la Iégitimité ; tout ce
qui, dans les comportements, les pratiques etdesna des citoyens au plan
sociopolitique, est la conséquence du respectailesié I'Etat, du droit positif,

des regles et normes sociales. Il est donc claiee g

« parler de valeur, ce n’est pas parler d'une bdise,fondement, d’'une assise sur
lesquels on s’appuierait et qui nous deviendraieétessaires, mais que cela a a voir

avec ce qui donne parfum, go(t, saveur a I'existesié

Ce caractere extrémement relatif de la notion deuvanous oblige
cependant a repréciser le sens philosophique derm®pt suivant une approche

axiologique.

En effet, dans les définitions philosophiques duncept d’axiologie on
trouve les formules suivantes : « Etude ou thédeig¢el ou tel type de valeur »,
ou « théorie critique de la notion de valelt su encore « science et théorie des
valeurs (morales) » (Robert). . On peut désidiagiologie comme la théorie
des valeurs. La notion d’axiologie semble assegnté; a la différence de l'idée
d’éthique ou de morale. Le concept d’axiologie @stivé du gre@xios qui
signifie « qui vaut, qui a de la valeur ». On peaoser I'’hypothese que la notion

d’axiologie se développe a partir d'une certainsecide la morale ou de la

4 Paul Valadierl.’Anarchie des valeur<Editions Albin Michel ? Paris, 1997, p. 11.
4> André Lalandelbid., p.114.
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rationalité, a partir du moment ou I'on concoitrfende des valeurs comme
pluraliste, comme impliquant des « systemes deuvsle. Dans un monde ou
les valeurs sont univoques, comme dans celui tleélaslogie scolastique, il n'y

a pas besoin d’axiologie. C’est précisément pame gous vivons dans un
monde régi par une certaine relativité des valeues se développe la théorie
des valeurs. L'axiologie apparait de la sorte cortar@éiscipline qui se consacre

a I'étude des valeurs dans un monde ou regne ttalppfudes valeurs.
1 - Le sens philosophique du concept de valeur

Le mot de valeur, en philosophie et plus partareliment en éthique,
recouvre une realité probablement différente dée cgli'on percoit dans le
monde économique. Apres avoir expliqué ce que &atuvrir ce concept, nous
aborderons la question du fondement des valeurs.éBnents de réponse a
cette question essentielle, tiennent lieu d’exfilicaa la situation de « crise des

valeurs».
1.1- Qu'est ce qu'une valeur ?

On a recours au terme de « valeur » pour de namtEmplois spécialisés;
en mathématiques, en économie, en philosophierhectde valeur ne recouvre
pas la méme réalité. Cependant nous pourrons dipgemier lieu qu’il a ceci
de commun dans ses différentes utilisations, digjeésl’évaluation d’'un objet
permettant le jugement. Par ailleurs, une valeugaréral est ce qui fait I'objet

d’'une préférence.

En éthique, qui recouvre la dimension axiologiggej nous intéresse
particulierement ici, une valeur est ce qui faitbjet d’'une préférence morale
par un groupe de sujets. Notons a ce propos qwaleeir a besoin pour exister
de la reconnaissance d’'un collectif méme si adlgt ppien sar exister a plusieurs
niveaux: singulier (dans le cas des situationsiqudi@res), individuel (dans le

cas des valeurs dans lesquelles un individu sennait) et collectif. Cette
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définition préliminaire doit également distinguerdoncept de « valeur » et celui
de «norme». Beaucoup considerent qu’'on peut utiimifféremment les deux
termes. Ces expressions seraient quasi-synonymassigineraient ce qui doit
étre ou ce qu'on doit faire. C’est ainsi que toaittivité sociale est liée a une
normativité qui est par ailleurs révélatrice de sgpartenance a une classe
d’activité sociale. Et pourtant, on sent bien geg Valeurs sont au-dessus de
cette question d’appartenance identitaire. PourgRoiA quoi font-elles
référence? Derriére l'existence indépendante de dmes termes, on peut
percevoir une nuance non négligeable, et surtazggsaire pour comprendre la
spécificité du concept de valeur. La réflexion $es valeurs est qualifiée
d’'«axiologique » ; elle s’organise autour des tesme « bon » et « mauvais ».
De la considération de normes, dites «normatives » « déontiques »
découle une autre famille lexicale a laquelle afgament les termes
«obligatoire », « permis », «interdit», ou encoes lexpressions modales
« il faut », « tu dois®. Les valeurs seraient donc liées a la branchquégtde la
philosophie, tandis que les normes seraient attgchg domaine réglementaire

et juridique.

De nombreuses classifications des valeurs onptposées. Les valeurs
economiques recouvrent des valeurs materiellesrigea par l'argent. Les
valeurs vitales incluent la santé, ce qui est liécarps, a ses besoins, a son
plaisir et plus généralement ce qui favorise laetis’oppose a la mort ou a ce
qui s’en rapproche. Le respect de la nature, devifennement est
fondamentalement li€ aux valeurs vitales car nausrss que notre existence est
conditionnée par l'existence de notre planéte. Lasurs morales, a 'opposé

des valeurs économiques, sont mises en pratique waesprit matériellement

“® Ruwen Ogien et Christine Tappolegs concepts de I'éthique. Faut-il &étre conséqadiste ?Ed. Hermann,

Paris, 2003, p. 37-44.
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désintéressé. On citera également les valeurstigstb®, les valeurs affectives,

et enfin, les valeurs intellectuelles.

Nous aurions pu classer autrement les valeurss mes différentes
catégories permettent déja une analyse assez igpéciui nous fournira les

outils pour une analyse du sens des valeurs damsdbntemporaine.
1.2- Fonder les valeurs sur la rationalité axiolog

La question inévitable lorsqu’on parle de valesir .e« Sur quoi sont-elles

fondées?». Raymond Boudon formule le probléme tte tagon :

« Nous passons une bonne partie de notre tengpsedire des jugements de
valeurs — X est bon, mauvais, Iégitime, illégitimet (...), nous les émettons parce

que nous y croyons. Mais pourquoi y croyons-nou¥.?

Autrement posée, la question se formulerait aingi Comment rendre
compte du sens des valeurs en les asseyant syridegpes ultimes ? » Pour
Boudon, conclure qu’aucune théorie, ni philosopiiqui physique, ni
métaphysique ne peut étre considérée comme rigeemeant vraie ou certaine,
pose probleme. Elle conduirait par exemple a aecdjilée qu’'un mythe a la
méme valeur scientifique qu’une théorie scientfiguPour lui, les valeurs
devraient étre fondées sur des « raisons forteDeux conceptions en
découleraient. La premiere serait fidéiste, basg#dasfoi dans la solidité des
principes malgré la conscience gu’ils sont indémalniés, et la seconde serait
sceptique. Les conceptions fidéistes basent leoyaoce sur la réalité des
valeurs qui sont fondées par l'intuition. Schelgtrn initiateur reconnu de cette
position qui affirme que nous avons un sens desuysicomme nous avons un
sens des couleurs. Pour lui, c’est un sens qui fandaleur universelle et

objective, car l'essence de Ila valeur est accessilal I'analyse

4" Raymond BoudorlLe sens des valeyBresses Universitaires de France, Paris, 1999, p.
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phénoménologique? Cette thése a été également défendue par Christine
Tappolet dans un ouvrage recofingui a pourtant fait I'objet d’objections bien
handicapantes dont nous citerons la suivante : 9 se réjouir du malheur
d’autrui, s’attrister de son bonheur, envier sotces ou chercher 'humiliation.
Dans tous ces cas semble-t-il, 'émotion n’est adéquate 3 On peut encore
objecter a cette théorie, entre autres, qu’il existe différence importante entre

la perception des couleurs et I'expérience émotref, il apparait que la thése

du fondement des valeurs dans une croyance edidé&gpar la rationalité.
Reste les théories sceptiques, pouvant meneré&eligie les valeurs n’existent

pas et « qu'aucune certitude, méme scientifiqu@ene étre fondée>s

Cependant, constatant que de fait, nous émettors @esse des jugements
de valeurs et que les sujets sociaux sont attatliEes valeurs dont quelques-
unes ont une certaine permanence dans le tempanst lgéspace, ils vont
chercher a expliguer comment nous pouvons néannmmiog des valeurs.
Ainsi, les décisionnistes reconnaissent le phénentBattachement des sujets
sociaux a leurs valeurs et placent le curseur ékbitjue sur le choix de ces
valeurs (existentialisme). Les causalistes poseati€s croyances normatives ne
sont pas fondées mais causeées ; Elles sont ldatdel processus biologiques,
psychologiques, sociologiques, affectifs. Les tlesoutilitaristes reposent sur le
calcul rationnel qui permet au sujet de choisir hesilleurs moyens pour
parvenir & ses fins. A ce titre, ce type de théederapporte a la rationalité

instrumentale et il est moins caractérisé par Isintérét que les théories

précédentes. Les théories suivantes rétablissemipntrario une rationalité

“8 Max Scheler, Le formalisme en éthique et I'éthignatériale des valeurs : essai nouveau pour fonder
personnalisme éthique, Gallimard, Paris, 19912f. 1

“9 Christine TappoleEmotions et valeurd®UF, Paris, 2000,p. 371-377.

0 paul DumouchelEmotion et perception : Etuderitique de Tappolet ChristineEmotions et valeursPUF,
Paris, 2000, p. 372.

*1 Raymond Boudomp., cit, p. 21.
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axiologique forte qui differe de la rationalité nsnentale. Cette distinction est
rétablie par Weber qui nomme l'adoption des valenosales « processus de
rationalisation de la vie morale » au débuEabnomie et sociéfé Ainsi, les
rationalistes expliquent que les sujets sociaux osseht des croyances
axiologiques parce gu’ils ont de fortes raisonsedrire ; « Ces raisons peuvent
étre acceptées par autrui et comprises par un\atieer extérieur »> Cette
position, qui est celle de Boudon, pose que stlweai que les principes ne
peuvent étre démontrés, il n’en demeure pas mail@@eut rationnellement
en discuter. Les théories cognitivistes cherchetéraontrer que les valeurs et
les normes résultent de déductions irrécusables etlas relévent d'une
rationalité universelle. Kant est l'illustration jdus célebre de cette théorie des
normes et des valeurs qui stipulent qu’'une bongke rést celle qu’endosserait
un individu quelconque faisant par hypothése total# abstraction de ses
intéréts>® Ce courant reléve également d’une rationalitéquetou axiologique.
Cependant cette théorie ne peut prétendre a I'tsaligé car, d’'une part, elle ne
prend pas en compte le particularisme des situmgtinques, et d’autre part elle
ne prend pas en compte les innovations, technigo@snment, qui appellent de
nouvelles pratiques. Il ressort de cette mise erspeetive des principales
théories des valeurs, que le moyen de fonder ratitement les valeurs serait la

rationalité axiologique.

Cependant, il est nécessaire qu’'une théorie desirgaprenne en compte le
fait de leur évolution, de leur relativité et parrhéme de I'idée qu’elles puissent

étre aussi construites.

2 Max Weber Economie et sociétéomel : Les catégories de la sociologie, Nouvetieket, Paris, 2003, p. 15.
*bid., p. 55.
> Emmanuel KantCritique de la raison pratiquePUF, Paris, 1989, p.55.
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2- Modernité et crise des valeurs

L’ere de la modernité est celle de profondesaqurds envers les théories des

valeurs. Les dépasser implique de les comprendte lkets assimiler.
2.1. Objection du nihilisme axiologique et valeuitales

Pour Nietzsche, la vague nihiliste qui a frappg@dernité est a l'origine de
la crise actuelle des valeurs, qu'elle a renvergséaesnportées. Celle-ci en effet,
une fois ses dieux morts, ne saura plus vers oiow®er, comment agir ni
pourquoi. Le nihilisme (du latin « nihil », « riem) est un point de vue
philosophique d'apres lequel, le monde et notamrtexistence humaine est
dénué de toute signification, de tout but, de tordeaté compréhensible, de
toutes valeurs. Le nihilisme axiologique, en nitmite réalité des valeurs ne
reconnait méme plus le fait de valeurs, et peuvqmoer le sentiment de la
vanité de toute chose, I'étouffement du désir,despmisme, la dépression. Cet
argument est néanmoins intéressant car il permetetteyer une théorie des
valeurs de ses « blablas et de son gnangmanil spermet une philosophie
« a coup de marteau » comme la désire Nietzschele@ger, tant parce qu'il
s’en est réclamé que parce qu’il I'a dépassée, régpone contribution
d'envergure & cette théorfeCertes, d'autres explications ont pu, depuis, étre
avancees ; il n'empéche que toute analyse dugmitglientre dans son sillage, car
c'est lui qui, en cherchant a prouver l'enracindntien nihilisme dans l'idéal
métaphysique, a ouvert le chemin vers ce qui séestence du nihilisme

moderne, et donc vers la possibilité de son dépasse

La proclamation de Nietzsche : « Dieu est mdfttraduit I'idée que le

fondement métaphysique de notre systeme de vaseuast perdu. Cette thése

% Frédéric Schiffterle bluff éthiqueFlammarion, Paris, 2008, p. 77.
%% Friedrich Wilhelm NietzscheGénéalogie de la moral@aris, Le Livre de Poche, 2000, p. 214-215.
*" Friedrich Wilhelem Nietzschée Gai Savoir Paris, Garnier-Flammarion, 1993, p.229.

.



implique un déséquilibre total de notre systemevdéeurs. Dieu était la
dénomination de I'étre qui cautionnait la réalis étres et le systeme de valeurs
de la philosophie occidentale. Le nihilisme coie¢idelon Nietzsche, avec la
découverte de cette erreur d'interprétation quipieade nullité toutes les valeurs

puisque selon lui, elles étaient fondées sur l'idé®ieu.

On s'affranchit du nihilisme en placant la valdas choses justement dans
le fait qu'il n'y a aucung2alité qui corresponde ou qui n'ait jamais comesip a
ces valeurs, mais qu'elles sont au contraire unpgyme de force chez le
créateur de valeurs, une simplification bénéfiqua "ie. L'homme est destiné
au surhomme dés l'instant ou il découvre, a laduendu nihilisme, gqu'il n'a pas
d'essence préétablie mais que la définition deé&andoit jaillir de sa propre
volonté de puissance démiurgique. C’est alors gigtzdthe enracine la valeur
dans la vie elle-méme. Une vie qui doit étre didexyse et pleine d’élan
créateur pour ne pas sombrer dans la morosité alesuide. Plus de
tergiversations, de fuites vers des mondes rebhgiele dualisme moral ; le
nihilisme est repoussé par I'expression jubilatoieel’authenticité humaine qui

assume ses volontés et réconcilie dans cette poiséas valeurs de la Vie.

Il y a donc chez Nietzsche un dépassement duismigl par I'affirmation
puissante de la vie, valeur supréme dont décowbenés les autres. Ainsi, la
force, 'abondance, la beauté, la bonté, I'égoisiaethenticité, et tout ce qui
est positif (avec comme corrélat I’horreur du ngpagont autant de valeurs qui
participent a la reconstitution d’'un systeme deswed et qui annoncent une
réconciliation des valeurs vitales et des valethigjges. Il n'y aurait de valeur
gue dans la vie, par la vie et pour la vie, pouramtuqu’elle s’éprouve elle-

méme avec authenticité.
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Il est intéressant de mettre en parallele cetseowides valeurs éthiques
reliées aux valeurs vitales avec la théorie axigiogy que Hans Jonas développe
dans lePrincipe Responsabilité® Certes, rapprocher Nietzsche et Hans Jonas
peut sembler périlleux tant les présupposés axmlesg qu’ils défendent sont
différents, voire contradictoires. Pourtant, Haosak fait reposer en partie son
principe de responsabilité sur le fait qu’il y a@é I'étre. Pour lui, puisqu’il y a de
I'étre, il y a aussitdt une responsabilité a I'@jde ce qui est. La vie implique
pour ’homme, un devoir-étre qui protége, promeet qui permet de la
préserver; un devoir-étre qui se place dans lappetive du futur. Cet auteur
situe donc dans la méme perspective ontologique Nje&zsche toutes les

valeurs.

Hans Jonas entreprend de montrer qu’en un senafulae promeut déja des
valeurs. Cette idée que la vie (et sa conservasogpére en elle-méme des
valeurs, est présente également chez Aristotddpeotion téléologique) et dans
beaucoup de sagesses antiques ou orientales.’ifll@digue pas selon nous de
tomber dans la personnification fantasmée d'uneureatdésirante et
déterminante moralement pour 'homme, qui seraitagée d’'un point de vue
éthique puisque la conscience éthique n’appartierda 'humain. De fait, on
peut choisir de vivre en ayant des valeurs qui ¥ohéncontre de la vie. Mais
qguoi qu’il en soit, il semble que le fait méme\dvre implique I'existence des
valeurs, car vivre oblige a choisir et les choixf@at en fonction d’envies, de
besoins, de préférences morales qui ordonnent désurg. Le nihilisme,

confronté a la vie, a lpraxis ne parait pas tenable.

8 Hans Jonad,e principe responsabilitd_es Editions du Cerf, Paris, 1990, p. 174.
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2.2. Réconcilier relativité et objectivité des vake dans une perspective de
développement de 'humanité

Notre sociéte, comme l'avait annoncé Nietzschmbée d’'un certain point
de vue frappée de nihilisme. Ce qu’on appelle «ésdade consommation» n'y
est sans doute pas pour rien. Ou se trouve I'éiah surhumain lorsque la
conscience des vrais besoins, des profonds dékss satisfactions, n’existe
tellement plus que le consommateur ne sait plusqoilil achéte et ne voit pas

comment il jette ?

Certes, il apparait que I'appréciation des valestssariable. D’une culture a
une autre, d’'une époque a une autre, d’'une famil@e autre ou méme d’'une
personne a une autre, « Nous n’'avons pas les méatess ». Les systemes de
valeurs seraient des constructions complexes, bécttelle varieraient dans
'espace et dans le temps. On ne pourrait leuribadr de fondation
métaphysique, cependant l'analyse de Boudon pembeetpenser que la
fondation des valeurs serait possible en les faisgposer sur la rationalité
axiologique ; sur des raisonnements se rapportenireilleure pratique dans un

contexte donné.

Par ailleurs, I'héritage des sagesses antiqueorantales et celui de
Nietzsche, nous aménent a penser qu’il n'y a dewal que celles qui
concourent a la vie et a la puissance de son esipresCes valeurs, bien que
pouvant s’exprimer de différentes manieres, autaime permanence dans le
temps et dans I'espace qui tendraient a I'univiéésdla recherche axiologique
porterait sur leur expression, sur leur émergenoe vae du meilleur

développement de 'humanité.
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Avec Durkheim, nous pouvons réconcilier une cegabbjectivité des
valeurs avec leur relativit8.Ce dernier voit en effet une objectivité des vedeu
dans l'observation de la vie d’'une société toutpeenant en compte le fait
gu’une regle morale, aujourd’hui adoptée, peut lries ne plus I'étre demain,
parce ce que l'état social aura évolué, et qualien perdu toute raison d'étre.

Ainsi, Célestin Bouglé notait déja apres la premguerre mondiale :

« Le besoin de renouvellement, de régénérationputdication qu'ont éprouvé
beaucoup de combattants de la grande guerre, gselms, ceux qui se souvenaient
de leur culture philosophique, l'ont parfois exgFimn disant : « Il nous faut une

révision des valeurs

Si la promotion de la vie ne passe pas, a toeegpoques, par les mémes
valeurs puisque celles-ci s’inscrivent dans un exetsociétal, nous voyons que
la technologie, transformant nos modes de vie,rgetaent transformé notre
rapport au monde. Les nouveaux moyens donneraend lde nouvelles valeurs
et par la, a une analyse nouvelle du sens du dgwemeent humain. L’'ordre
mondial instauré par la coévolution de I'homme, Ilde nature et de la
technologie, induit de nouvelles pratiques qui #ppe une évolution des
systéemes de valeurs. L'agir humain est mis en calases cette éere de la

technique :

« Nous sommes donc aujourd’hui dans I'ere de lartiegie et par ce dernier terme,
il faut entendre bien plus qu'un ensemble de présédécaniques visant a rendre le
monde plus confortable. Il s’agit d’'un type de rapgpau monde ou celui-ci est
considéré a la fois comme un champ a transformamnee un réservoir d’ou
I’lhomme tire ce qui lui est utile et comme I'ext@#ité qui lui permet de se construire

en tant quhomme.%

%9 Emile DurkheimSociologie et philosophi®UF, Paris, 2004, p 121.
60 Célestin Bouglél.econs de sociologie sur I'évolution des valedmsmand Colin, Paris, 1922, p. 54..

®1 Dominique Médal_e travail. Une valeur en voie de disparitiohubier, Paris, 1995, p.154-155.
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De nouvelles questions se posent a I'agir hunehrtologique ; il s’agit de
problemes biologiques, politiques, médiatiques, idjgues, sociaux,
économigues, environnementaux. « Apres une pliesghangemennatériel
due a la technologie, a I'industrie, notre mondes{pmoderne est entré dans une
phase de changememmatérie] une mutation axiologique » ; Ces mots de
Michel Puech, philosophe de la technologie, lotmd conférence siNouvelles
technologies, nouvelles valeurspuvelles finalité§® expriment la mise en

guestion de lpraxishumaine par le nouveau contexte mondial.

Le concept de valeur doit étre aussi nécessaitemén en réseau avec
d’autres concepts ou expressions qui lui sont @e&h dont 'usage s'imposera

a nous tout au long de notre travail.
3-La morale et I'éthique

Du latin mores(pluriel demog, mceurs, conduite, maniere d'agir, la morale
est un ensemble de principes de jugements, desrégleconduite relatives au
bien et au mal, de devoirs, de valeurs, parfogééren doctrine, qu'une société
se donne et qui s'imposent autant a la conscienibaéduelle qu'a la conscience
collective. Ces principes varient selon la cultles,croyances, les conditions de
vie et les besoins de la société. lls ont souvent prigine ce qui est positif
pour la survie de I'ethnie, du peuple, de la sécigt de tels principes sont en
outre positifs pour I'ensemble des ethnies, deplpswu des sociétés de la
Terre, on peut les considérer comme faisant pdetiln morale universelle. Les
termes éthique et morale ont des sens prochesnetssovent confondus.
L'éthique est plutdt la science et I'étude de laateo On distingue en général

deux grandes conceptions de la morale :

%2 Michel Puech,Nouvelles technologies, nouvelles valeurs, nouvefiealités http//fundraising.publicis-

technology.com/images/stories/does/conf-michel-pymstf 11 Avril 2016, p. 77.
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-Objectiviste. Les lois morales ne dépendent pd$hidenme mais des lois de
la nature, de "commandements divins" ou des loitadmisofi®>. Elles ont un
caractere universel, éternel, absolu, normaties€tie peuvent étre ni changées

ni supprimeées ;
-Relativiste. Les valeurs morales ont une origin@dine.

Elles sont définies par la société ou par l'individi-méme et varient donc
d'une société a l'autre. La philosophie morale dbpavec la seule autorité de la
raison, la question de la finalité de l'action hurmaaet cherche a éclairer les

choix pratiques et en particulier la prise de dénis
-Que dois-je faire ?
-Qu'aurais-je da faire ?
-Y a-t-il des limites & mes actions ?

Les philosophes divisent la morale en trois dongdhent les limites ne sont

pas toujours parfaitement fixées :

-Méta-éthique : entendue comme la recherche dgses et du sens de nos

concepts moraux ;

-Morale ou éthique normative: elle concerne leste@s de nos

comportements (habitudes, devoirs, conseéquencessiactes) ;

-Morale ou éthique appliquée : elle est une applinates deux premieres a
des probléemes spécifiques et controversés (par mgemavortement,

environnement, droits des animaux, etc.).

% Kant, dans lefFondements de la métaphysique des mauisCritique de la raison pratiquear exemple,

s'efforce de fonder rationnellement les principes aax.
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Dans les sens attribués a la morald)ilgtionnaire universeindique, entre
autres, que celle-ci désigne «tout ensemble déesegl’obligations, de
valeurs ». Elle est 'ensemble des régles en vigdans une société. De méme,
le mot éthique sera débarrassé de son sens teelpogu étre employé dans son
acception qui veut que, historiquement, il se rapipe de la morale sous toutes

ses formes.
4-La vertu et l'intégrité

Par ailleurs, la ou les valeurs, la morale etitjgh sont observées, il s’y
trouve ausssi nécessairement la vertu et l'intégftes notions seront d’'une
importance capitale pour nous dans la troisiemgepde notre travail consacrée
a la définition des conditions ou solutions indisgebles a I'émergence des

valeurs en politique.

La vertu, du latinvirtus« qualités faisant la valeur de I'homme »,
d’ou « force d’ame, bravoure, meérite ». En moralest la disposition réfléchie
et volontaire a faire le bien. Les vertus cardipala savoir la sagesse, le
courage, la tempérance et la justice, sont corsdédans les morales antiques
comme le pivot de la vie heureuse. On peut pagtiaddéfinition proposée dans
la ligne d’Aristote, par Thomas d’Aquin, comme lagpen symphatie avec la
théorie développée dans ce travail. Les textesnBigle se trouvent dans la
SommeThéologique Premiére partie de la Deuxieme Partie, Questibis
57,58. Retenons le passage qui condence I'essentled vertu est une certaine
disposition permanente rendant 'homme capableidsajon le bien » (Q.58,
article3). Cette formule ramassée contient troésméints, qui méritent un peu
d’attention : une disposition permanente ; elladrapte au bien (ou détourne du
mal, comme il est précisé ailleurs) ; elle concdiamgr. Sur le plan politique, la
vertu est plus précisément la capacité des citoyerfaire passer l'intérét

commun avant leur intérét particulier.
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Mais il ne suffit pas de connaitre la vertu, iitféa vouloir, et il ne suffit pas
de vouloir, il faut encore s’y efforcer. Au totéd, vertu a principalement trait a

la volonté et a I'effort en tant qu’elle oriente laien.

Le bien est un mot génériqgue pour désigner laectidin des fins, telles
gu’elles sont définies par chaque ordre.bien c’est la vérité, la prospérité, la
paix, la justice, la béatitude, I'efficacité, lertweur, la sagesse, et d’autres fins

enceore.

Quant a lintégrité, elle qualifie la probité ip@chable, la droiture ou
I'hnonnéteté scrupuleuse selon I®ictionnaire universel Ce concept
s'accompagnera souvent des qualificatifs « moral@u» « personnelle » et
désignera surtout la capacité d'un individu a éitéle a ses engagements.
L’intégrité requiert la lucidité et un degré éledé discipline morale. C’est

pourquoi, J. Patrick Dobel refuse qu’elle soit

« réduite au simple respect inconditionnel des sSdéues ; elle suppose que
I'individu passe ces derniéres au crible de laoraist en comprenne toute la portée
avant de les transformer en convictions persors¥lte

5-La perte des valeurs ou la crise des valeurs

Ainsi, nous parlerons aussi réguliérement de ttepbes valeurs avec toutes
les expressions synonymes, ainsi que de l'usurgalears. La perte desleurs
désigne cette absence apparente ou réelle de h@mee des principes moraux
et éthiques ; 'absence apparente ou réelle des,vdlintégrité et de dignité ;
situation tant décriée dans tous les compartimgats société béninoise et qui
conduit aujourd’hui a un sentiment diffus, partpgé bon nombre de citoyens,
gue plus rien ne va. Paul Valadier nous aide iciomprendre, I'expression

“crise de valeurs”. Pour lui,

64 . Patrick Dobellntégrité morale et vie publiqu®aris, Nouveaux Horizons-ARS, 2003, p.4.

.



«Sous cette expression, on déplore par exemplenfugion des valeurs ; au lieu de
’honnéteté dans le travail, la recherche de I'mtgetout prix devient l'idéal de la
vie ou la valeur supréme (...). Mais on peut ausplatér I'effondrement de valeurs
comme l'honnéteté, le godt du travail bien fait,fi@elité en amour, le sens du
devoir, c’est-a-dire non plus la substitution d’'uredeur fausse a une autre estimée
vraie, la disparition, I'affaissement ou la dévalation des références ultimes : on se
rit de 'honnéte-homme, on bafoue la fidélité cagle, on traite de « demeuré » qui
ne pratique pas les combine® »

L'usure morale est une expression qui qualifierdalité selon laquelle
certains milieux, notamment I'environnement poligg contraingnent les

hommes les plus vertueux a perdre leur intégrité.

Quelle que soit I'indétermination qui caractélseotion de valeur, la crise
des valeurs nous oblige aujourd’hui a faire apped waleurs si nous voulons
penser de maniere précise et rigoureuse l'actiditiquee qui, visiblement, a
besoin d’étre rationalisée et moralisée.

% paul Valadierop. cit, p. 16.
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Chapitre Il : PLATON : DES ORIGINES POLITIQUES A LA PHILOSPHIE

A- Les origines de Platon et une éducation confroée a linfluence des

sophistes
1-Les ambitions politiques décues

Aristoclés, connu sous le nom de Platon, naitlieadés en 428-427 avant
Jésus-Christ, c’est-a-dire vers la fin de cetteiogér extraordinaire de
I’'humanité ou les fondements de la spiritualitéefirconcus par Lao-Tseu (fin
du VI°®, début du Vsiécle av. J.-C.), Confucius (Vers 551-497 a\C)].Boudha
(vers 550-480 av. J.-C) et Socrate (vers 469-399.a@§°. C'est le début de la
guerre du Péloponn&éePéricleé&® est mort depuis un an. Platon appartient a
une famille aristocratique : par son pere, Aristibulescendrait de Cordros, un
roi légendaire d’Athénes. Son ascendance materesileout aussi illustre : son
arriere-grand pére, Dropide, était frére du léggslnSolof°. Son pére, qui avait
été un fidele de I'entourage de Péricles, desceptlas précisément du dernier
roi d’Athénes, Cédrus. Un des ancétres de la farddl sa mére, Périctioné, était

un ami du grand législateur Solon. Elle était coeigle Critias, un des membres

% Charles Hummel, « Platon » iRerspectives : revue trimestrielle d’éducation canée Paris,
UNESCO, 2000, p. 339-348.

" La guerre du Péloponnése : guerre entre Spar¢hénes (431-404 av. J.-C). Aprés des luttes
indécises (431-421), Athenes commit la faute dapriEndre une désastreuse expédition en Sicile
(415-413) ; elle fut alors attaquée par les Spasiaqui étaient alliés aux Perses. En 405, Lysandr
remporta la victoire navale d’AEgos-Potamos et4@4, s'empara d’Athénes, dont la prépondérance
en Gréce prit fin.

% Péricles (495-429 av. J.-C), homme d’Etat athénircellent orateur, il devint, en 459 av. J.{€.,
chef du parti démocratique. Il demeura a la tétd’'iEkat de 443 a 429 avec la seule fonction de
stratége, renouvelée chaque année. Il réalisaélesnes démocratiqgues a son apogée la puissance
navale et coloniale d’Athénes. Ami de la famille Eaton, c’était lui qui avait porté Athenes au
sommet du pouvoir, de la richesse et de la culture.

9Solon : législateur athénien, I'un des Sept Sagda Gréce ; il démocratisa la constitution.
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du gouvernement des Trente tyrans installé aprésapatulation d’Athenes
devant Sparte, et sceur de Charmide auquel ce méuwergement avait confié
des fonctions importantes. Platon recoit une édtajui convient a sa haute
naissance : le respect des dieux et des ritesienghigla gymnastique et la
musique. Il s’intéresse, peut-étre, a la peintarécet des poemes, d’abord des
dithyrambes puis des vers lyriques et des tragé8iesn la tradition, il suit les
cours de Cratyl8 un disciple d’Héraclite, qui pousse & I'extréras Hoctrines
de son maitre. Ses origines le destinent doncndetise et redoutable vie

politique athénienne. Voici ce qu’écrit Platon démnksettre VII:

« Au temps de ma jeunesse, jai effectivement égrde méme sentiment que
beaucoup d’autres jeunes gens. Aussitdt que jeissa&l@venu mon maitre,

m’'imaginais-je, je m’occuperais sans tarder desi@$ de la cité.%

Or, une série d’évenements devaient le détourméa golitique a laquelle il

préférera la quéte philosophique :

- d’abord, la fréquentation de Socrate, qui luidécouvrir le royaume de la
philosophie ;

- ensuite I'’échec du gouvernement des Trente, el étaient impliqués les
proches de sa famille, et qui se comporta d’une iénandespotique et
sanguinairé*I'échec est d’autant plus cruellement ressenti Pton que,
comme I'ensemble de son milieu, il est du parstadratique et un admirateur

de Sparte.

0 Aristote,Métaphysiquetrad. J. Tricot Vrin, 1985, A6, 987a: « Dés sagsse, Platon, étant devenu
d’abord ami de Cratyle et familier avec les opisiatiHéraclite, selon lesquels toutes les choses
sensibles sont dans un flux perpétuel et ne pe@tenbbjet de science, demeurera par la suiteefadé
cette doctrine. »

1 platon,Lettre VII,324b, trad. L. Brisson, GF-Flammarion, 1987.

2 Responsable de 1500 exécutions sommaires en giaimsn.
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2-Une éducation confrontée a l'influence des sopteis

L’éducation que recoit Platon est d'abord I'édigrat de tout jeune
Athénien : apprentissage de la poésie (Homereaditplier), de la musique, de
la gymnastique. Mais c‘est aussi celle que luieofon milieu et qui lui a permis
sans doute d’acquérir une formation intellectuélieersifiée et solide, de se
familiariser avec les poétes et les penseurs (stgshisavants et philosophes) de
son temps. Il devait étre familier des conceptiphgsiques des philosophes
présocratiques. Il est certain qu’il a recu desorecd’un sophiste qui a
parachevé son éducation politique, rhétorique.

En effet, les sophistes attirent partout de nombreuditeurs en Grece, en
particulier & Athenes, ou I'on est réputé poureirie verbe et la discussion, et
ou Platon et la jeunesse dorée d’Athénes, en gi@ébeaux discours, ne doivent

manquer aucune occasion d’aller les écouter.

Les parents qui ont les moyens, peuvent confiersden de parfaire
I'éducation de leurs fils a des sophistes qui sargdmt de leur enseigner la
rhétorique et, d'une maniére générale, tout celeui permet de devenir des

hommes politiques accomplis

Dans un régime démocratique comme celui d’Athénasparole était
souveraine. Il faut oser prendre la parole a laddée ; il faut savoir se
défendre dans les tribunaux. Or, les sophistesiggresg I'art de parler et de
discourir, I'art de persuader de la vérité d’unestihaussi bien que de celle de la
thése contraire. Nombre d’entre eux ont laisséalegsages de rhétorique, ou

traités d’éloquence.

Certains sophistes avaient acquis une grandeié@onon seulement a titre

de rhéteurs, mais aussi a titre de philosopheen kst ainsi de Protagoras, de

3 platon,Gorgias,449a-456¢, Gorgias enseigne la rhétorique auntiéti de la science.
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Gorgias, d’Hippias. Leurs conceptions philosophgjust ceci de commun

gu’elles mettent en question I'existence de vérit@e normes objectives.

« L’homme est la mesure de toutes choses », nobBsadagoras, « de ce qui
est et de ce qui n’est pas » : de ce qui est Vide €e qui ne I'est pas, de ce qui
est juste et de ce qui ne l'est pas. Les dieux Esrhbxister pour les uns et ne
pas exister pour les autres. La terre semble plate les uns et ronde pour les
autres. D’ailleurs, sur les secrets de la formaéibde la structure de l'univers,
les philosophes et les savants, de Thales a Emigedwe se sont-ils pas tous
contredits ? La justice c’est ce qui apparait j@te hommes, c’est-a-dire a la
plupart dans une cité (la démocratie est ainsifi@s}. Il 'y a pas de vérités
dans le domaine de la connaissance de la cosmplogieon plus dans le
domaine de la morale et de la politique...qui s’'ingdsa 'homme et avec
lesquelles ’'hnomme doit se mesurer : c’est luiggtila mesure des vérités et des

valeurs.

Le relativisme de Protagoras devient un scepteigdical chez Gorgias : |l
n'y a pas de vérité du tout. Ce qui « est » n'asigis identique a ce qui est
dit ». S’il est une Vvérité, elle est inconnaissgkdeelle est inconnaissable, elle
est indicible ; le discours est roi. Ce qui esi,wast donc ce que je parviens a

persuader comme étant vrai.

Le relativisme de Protagoras est accentué partrdmasophistes dans le
domaine moral et politique : les lois dictant ce gst juste, ne sont que des
inventions des hommes pour contrecarrer leurs ggsigiaturels. Il n'y a pas de
« justice naturelle », universelle, immuable (Hg®)i; les prescriptions de
justice ne sont que des conventions arbitrairesnggent de cité a cité,
nécessaires mais sans fondements dans la natuchases. De méme, les dieux
sont une invention des hommes et les cultes, puregwnventionnels, utiles

pour consolider les institutions de la cité (AntphCritias).
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Cette philosophie aboutit a ceci que, dans la & importe la moralité
civique, religieuse, admise ou inculquée, tout cemlast que convention
s’opposant a la nature de 'homme : I'égoisme asitirel, le désir de puissance

est naturel (Thrasymaque).

La politique est naturellement une affaire de gange et non de morale. Or
la parole est une puissance. Il est donc natueleplus habile orateur, le plus

persuasif 'emporte.

Il N’y a pas de justice, pas de vérité au-desgsshdmmes, mais seulement
des volontés de puissance qui parviennent a s’ienggraice aux discours. Telle
est finalement '« idéologie » des sophistes, idgi@ qui légitime I'importance
de la rhétorique et de son enseignement, maisptus, grave, signifie I'usage
des institutions démocratiqgues en vue de fairempiver les ambitions

personnelles, et qui, donc, justifie la démagogie.

Cette mentalité gagne largement les couches &&sj et donc le milieu
dans lequel évolue Platon. Pourtant celui-ci slémarquera totalement. Voici
ce qu’écrit Emile Bréhier quant a ce qui reste’eleskeignement des sophistes en
Platon :

« Tels étaient, malgré les talents supérieurs dghistes, les résultats d'une
conception intellectuelle uniqguement dirigée par dacces. Pourtant, de ce
mouvement, pas plus que des précédents, rien def posst perdu : naturalisme
ionien, naturalisme de la Grande-Gréce, espritgimlx d’Empédocle et des
pythagoriciens, humanisme des sophistes, noussalloin tous ces traits s’unir chez
le plus prestigieux des philosophes grecs, chepila’

La rencontre de Socrate est a cet égard décisive.

" Emile Bréhierpp. cit, p.75.

.



B -Le tournant philosophique
1- La rencontre avec Socrate

En 408, sur le point de concourir pour la trageRiaton rencontre Socrate,
d’apres Diogene Laérce, devant le théatre de diagys. Aprés leur entretien,
Platon brdle ce qu’il avait écrit. Il suit alorslwequi allait devenir son maitre
spirituel. La tradition rapporte que Socrate await un songe : le petit d'un
cygne, sur ses genoux, s'était couvert de plumés grwvolé en émettant des
sons agréables. Platon, venu le lendemain se @iadui comme disciple, est,
selon Socrate, I'oiseau qu’il avait vu en révetdtiaavait alors vingt ans. Cette
rencontre aura une grande importance et des coerséegi sur la vie de Platon,
sur I'évolution de sa pens@eet ses rapports a fliteia’®. L’enseignement de
Socrate porte sur les choses morales et nullemsat ka nature », méme s'’il a
dans ce domaine, recherché les définitions unillesSe Mais surtout, il

condamne les institutions démocratiques, fondéekoginion.

Le jeune Platon est séduit par cet homme sane eessonversation dans les
ruelles d’Athénes avec les jeunes et les moinseguque les gens devaient

prendre pour un sophiste, pour un beau parleun gtbile raisonne(t

5 Si on connait l'interprétation négative de Nielessur les conséquences de l'influence de Socrate
sur Platon, il y eut, pour Alaindées,Paris, Gallimard, 1964, p.98, « une précieusearmne, mais
disons mieux, un choc des contraires d’ou a seivhbuvement de pensée le plus étonnant qu’on ait
VU.»

® politeia: ensemble des lois et des institutions d’une dééconstitution, le corps civique (les
structures de I'Etat). Ce mot signifie aussi «ygteneté ». Les deux significations (la sociétéktat)
expliquent les critiques et les hésitations d’Arista propos de I'unité de la cité idéale de Platon
(Aristote, Politique, 11, 2, 1261a).

" Aristote, MétaphysiqueParis, Vrin, 1985, A6, 987b.

'8 Les grands sophistes sont contemporains de Socrate
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Tout cependant, différencie Socrate des sophisteen loin d’étre un
conférencier itinérant venu de I'étrangeil est citoyen d’Athénes, et ne quitte
jamais les murs de sa ville (sinon comme soldat)n lde chercher a se faire
applaudir par de belles prestations oratoiresjtdrroge passants, jeunes gens,

boutiquiers, artisans, hommes politiques, poetes...

Socrate affirmait qu’il n’y a qu’'une chose qu’dig c’est qu’il ne sait rien.
Et en interrogeant les uns et les autres, il aéerdleux qu’ils lui apportent
guelgue savoir. Or il constatait non seulement gee interlocuteurs étaient
aussi ignorants que lui mais que, plus grave,royaent savoir quelque chose
alors que lui est au moins conscient de ne rienisagt telle estt en tout cas sa
supériorité sur eux. Certes, un forgeron en saaiantage que lui sur l'art de
forger le métal, un tisserand sur l'art de tisg#c, Mais sur cette question :
Qu’est-ce qui est dans I'existence d’un homme “2&tce qui doit étre la fin de
cette existence ? Les hommes paraissent se cantdatéa plus compléte

ignorance.

Socrate pensait étre investi d’'une mission divirietacle de Delphes ne lui

avait-il pas dit qu'il était le plus sage des horsth@

Il existe en effet un savoir divin en chacun desjain savoir de ce qui est
bien, de ce qui doit éclairer notre conduite. Lechadt est un ignorant. Mais
I'ignorance se présente le plus souvent comme d@tle-méme, alors que la

connaissance de son ignorance constitue le débatsagessé

" Les sophistes étaient généralement des conférsiitingrants de Sicile ou de cités étrangeéres.
80 Platon,Apologie de Socratdraduction de Luc Brisson, Paris, GF Flammarkiis, 21a-d.
81 |th;

Ibid.

.



Se savoir ignorant, c’est se rendre disponibler daudécouverte de la
connaissance de la vérité et du bien qui est es noannaissance de ce qu’est

la vertu, le courage, la justice, la piété etc.

Extirper de 'ame cette sagesse divine qu’elldgen elle, tel est le but de la
mission dont Socrate se pense investi par le Meunéme que sa mere, sage-
femme, accouchait les corps (se plaisait-il a difg@lccouchait les ames. D’ou le
nom demaieutique(en grecmaieuesthaisignifie « accoucher ») donné a la

méthode socratique.

En quoi consiste cette méthode ? Socrate, erragtEant ses interlocuteurs
feint, quant a lui, de ne rien savoir. Ainsi coupk-court aux longs
développements brillants et exige-t-il, du faitlignorance et de la balourdise
gu’il affecte, des explications précises et rigoges sur le sujet débattu. De fil
en aiguille, a force de questions insistantes, ippaent futiles, il révele a son
interlocuteur les contradictions, les incertitudiesson langage et le met ainsi
dans I'embarras. Si son contradicteur se met aedalg ses affirmations, il
admet son ignorance, ou alors s’il s’agit d’'un eldmmme sans préjugé, sans
prétention, plein de zele pour la recherche deélaté; dans ce cas, Socrate
I'amene, en jouant toujours le role de l'ignorani questionne et jamais celui
de maitre qui donne les réponses, a découvriryrandme la vérité dont son

esprit est riche.

Affirmation d’'une vérité supérieure, d’'une sagedséne qui s'impose aux
hommes : la sagesse socratique est a I'opposéeahiicssme des sophistes
pour lesquels il n'y a de vérité que celle qu'orpore aux autres. Sans doute
Socrate affirmait-il ne rien savoir. Mais le savque chacun peut tirer de son
ame, il ne le tient pas de lui-méme mais des diPexit-étre est-ce 1a, déja, une

facon de lire Socrate influencée par ce qu’en lditoP.
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Car, d’'apres le témoignage de Platon comme de ptdm on est loin avec
Socrate du scepticisme religieux ou de I' « agoastie » des sophistes, bien
gu’Aristophane, de son c6té, raille Socrate dansasaédieLes nuéesen en
faisant un sophiste et un spéculateur sur les phénes naturels qui n'’a que
faire de I'existence des dieux pour en rendre cemptais les préceptes que
Socrate faisait siens : « Connais-toi toi-méme Rien de trop » étaient ceux
gue I'on pouvait lire inscrits sur le temple de jpreds. Socrate prétendait étre
investi d’'une mission particuliere aupres de sexiboyens par le dieu Apollon,

auquel était consacré le temple de Delphes.

Ces préceptes éclairent d’ailleurs la lecon d’tibéngu’on pouvait tirer de
ses interrogations. La philosophie est une écola daison et, partant, une école
d’humilité. « Connais-toi toi-méme » : connais tiesites, mais aussi le trésor
de sagesse qui est en toi; « Rien de trop » :sehds toi la démesure de la
volonté de puissance et des égoismes qui, loimedigturels, contrecarrent

I'ordre divin de la nature.

Cet enseignement purement oral de Socrate (etivesteent difficile a

reconstruire) eut une influence considérable spetesée de Platon.
2- Socrate

La particularité de la disposition intérieure decfate est sans doute la
raison du pouvoir fascinant qu'il exerce sur launatardente de Platon. Le
tempérament de Socrate est trop riche pour qu'bbae@e a une pure réforme
intérieure et pour qu’il n'aspire pas a répandreagesse autour de lui ; ce n'est
pas dans la solitude qu’il veut vivre, c’est avepaur les hommes, a qui il veut
communiquer le bien le plus précieux qu’il a acqlasmaitrise de soi. Cette
force intérieure qui le pousse vers les autrestgd®da sent comme une mission
divine. Il faut insister sur ce caractere religieue point de départ de son

activitt a Athenes n’est-il pas la réponse de lghieyde Delphes a son
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enthousiaste ami Chéréphon, a qui il fut révélé personne n’était plus sage
gue Socrate ? C’est Apollon « qui lui avait assigméir tache de vivre en
philosophant, en se scrutant lui-méme et les atftseBoutefois, sur cet aspect
religieux de la pensée de Socrate, il faut bientstedre : la religion lui donne
foi en lui-méme, mais il n'en tire aucune vue dmetle sur la destinée

humainé&®.

Socrate est I'inventeur de la science moraleitifiteur de la philosophie

des concepts que Platon va perpétuer toute saikamtdl

« Socrate, dit Aristote, traite des vertus éthiguesa leur propos, il cherche a
définir universellement... ; il cherche ce que s@&st ¢thoses. C'est qu'il essayait de
faire les syllogismes ; et le principe des syllaggs, c’est ce que sont les choses... Ce
gue I'on a raison d’attribuer a Socrate, c’est #ola les raisonnements inductifs et
les définitions universelles qui sont, les unsestdutres, au début de la science. Mais
pour Socrate les universaux et les définitionsore point les étres séparés ; ce sont

les platoniciens qui les séparérent et ils leunéoent le nom d'idée%»

Dans son ceuvre, Platon a fait sienne la philogopki son maitre. Cette
identification de I'éleve au maitre est telle quest extrémement difficile de
tracer une ligne de démarcation entre les idéeSaieate et celles de Platon.
En effet, c’est par Platon que nous connaissopefsée de Socrate, que nous
entendons sa voix. Il s’est voulu le porteur du sage de son maitre Socrate

dont il est le disciple pendant huit ans.

Dans ses premiers ouvrages, c'est-a-dire dangilegues dénommés
socratiques, Platon, fidele disciple de Socratattaxthe comme lui a définir

exactement les idées morales. Il cherche ce quéestourage, la sagesse,

8 platon,op. cit.,21a ; 28e.sq.
8 Emile Bréhierpp. cit, p. 83.
8 Aristote,op. cit, M, 4, 10786b, 17.
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I'amitié, la pitié, la vertu. Socrate professaitilgsuffit de connaitre le bien pour

le pratiquer, que par conséquent la vertu est seiehle vice ignorance. Platon
restera fidéle toute sa vie a cette doctrine. CorSow@ate, il honorera les dieux
et tiendra que la vertu consiste a leur ressemietant que le permet la
faiblesse humaine. Comme lui, il croira que le keshle but supréme de toute

existence et que c’est dans le bien qu’il faut cher I'explication de I'univers.

Socrate et Platon se présentent comme des édixcat®ast d’ailleurs en
tant qu’éducateur que I'éléve se confond le plusneEment avec son maitre.
Socrate apparait dans l'ceuvre de Platon comme etsopnification de
I’éducateur, méme s'il nie étre enseignant. Deaike fa plupart, sinon tous ses

dialogues, répondent a un objectif essentiellerédatatif.

Les deux partagent également la méme méthodesemé@mes objectifs
philosophiques. En fait, ce qui détermine la plufse de Platon, c'est le
cheminement de sa pensée, le mouvement de saigéflelest ce qu’il appelle
la dialectique qui n’est pas une réflexion soldagt, de ce fait, unilatérale ; il
s'agit bien plutdt d'un cheminement collectif, entrami§® ou entre

antagonistés.

Platon analysait inlassablement les conditionsstimites du savoir face a
un monde insaisissable parce que constamment ewement. C’est pourquoi
Socrate ne cesse de déemontrer a ses interlocutemtsien leurs connaissances
sont illusoires, parce que n’étant que des opininakfondées ou des préjugés.
C’est ainsi que dantachesdeux généraux éminents doivent reconnaitre qu’ils

ignorent ce qu’est le courage.

8 Comme dans IBanquet

8 Comme leGorgias
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D’une part, il explorait la condition humaine dasss relations avec les
valeurs suprémes du beau, du vrai et du bien. E¥apdrt, il est a la recherche
de I'immuable, seul garant des valeurs absoluesstGians le concept des
“ldées”, dont le fameux mythe de la cavethedonne une illustration
captivante, qu’il pense avoir découvert cette tédhcorruptible qui constitue

pour lui le fondement de I'étre.

Par ailleurs, comme Socrate, Platon développd anssscience de I'ame.
DansCharmide,il soutient que « c’est dans I'ame, en effet, gaar le corps et
pour tout homme les maux et les biens ont leur tpde déparf® » 1l est
essentiel pour le destin de 'lhomme que celui-einpe soin de son ame. Ce
n'est pas par hasard que Socrate demande au jeppeckate, qui a I'intention

de confier son éducation a Protagoras le Sophiste :

« Es-tu conscient que ton ame a toi, tu vas la eloansoigner a un homme qui
est, dis-tu, un sophiste ? Or, ce que peut bienugtrsophiste, je serais fort surpris si
tu le savais ! Et pourtant, si cela tu I'ignorasne sais pas non plus a qui tu confies
ton ame, ni si c’est & quelque chose de bien, eiest & quelque chose de rif&l.

C’est que, comme pour Socrate, le modéle idédlédeicateur platonicien

est I'antithése du sophiste.

DansLe SophistePlaton a dressé son grand réquisitoire contredphistes.
Il le fait en développant sa critique comme unetes@e contrepoint & un
discours magistral sur I'Etre. Ainsi élargit-il Bame qui sépare le vrai
philosophe de la non-philosophie. Voici le portrateu complaisant, du

sophiste :

8" platon,La RépubliqueLivreVll, 514a-517a.
8 platon Charmide 156e.
8 Platon,Protagoras 312 e.
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« Il est un chasseur salarié d’une jeunesse ridnetrafiquant des connaissances qui
se rapportent a I'ame ; un marchand au détail avdéyces mémes articles ; un athlete
en paroles, un controversiste ; il fait naitre ddeseunesse l'opinion qu’il est,
personnellement, sur toutes les choses, le plusdes hommes ; il est un sorcier, un

imitateur qui s’est réservé pour sa part la portierbale de l'illusionnisme... ¥
En revanche, le philosophe est

« toujours placé par ses réflexions au contactadeature de I'Etre, et s'il n'est
pas du tout facile a voir, c’est...en raison de Béahte lumiére de laégion ou il
réside ; car lamultitude est incapable de soutenir avec fermedg, I@s yeux de

I'ame, une vision qui se porte dans la directiorDilin. »°*

Ce qui ressort, entre autres, de ces textes swolghistes, c’'est ce profond
sens de responsabilité morale que Platon exig@&decateur authentique. C’est
de lui que dépendent la santé et le destin de I@argon éleve. C’est lui qui doit
protéger son disciple contre les pseudo-connaissagicle guider sur le chemin
de la vérité et de la vertu. Il ne doit étre enusngcmaniere, un simple colporteur

d’articles d’études et de recettes pour gagnepd®=s ni pour faire carriere.

Enfin, comme Socrate, Platon adopte le dialoguanse pédagogie. Cette
pédagogie du dialogue caractérise I'ensemble devieede Platon. Le lecteur
est impliqué dans le débat, en tant qu'observasatif. Platon pédagogue

conduit le lecteur empétré dans ses désirs eliggsms, jusqu’a la réflexion.

% Platon Le Sophiste231d, 232b, 268c.
bid, 254a-b.
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C- Le contexte historique de la pensée politique @lonicienne
1-Platon : témoin critique d’'une organisation poique

La principale source d’inspiration de Platon ayeonduit & sa théorie ou a
sa conception politique, est I'environnement pglie grec en général et

athénien en particulier.

En effet, les Grecs aiment la politiffieLa variété de leurs solutions
théorigues et de leurs expérience a propos gelig I'Histoire de la guerre du
Péloponnésele Thucydide, les textes de R&publique du Politique, desLois
de Platon ou de I®olitique d’Aristote, le rdle des orateurs et des sophistes,
'apreté du débat politique et enfin la violence Be stasi¥® et de ses
conséquences sont des éléments révélateurs deoltanpe des « affaires

communes » pour les Grecs.

92 Nietzsche, « Cing préfaces a cinq livres qui n'pas été écrits. L'Etat chez les Grecs »Ln
philosophie a I'époque des Gred&sallimard, Folio Essai, 1990, p. 186 : «Considét@pogée unique
de son art, le Grec ne peut étre dédimiriori que comme I' « homme politique en soi » ; I'histgien
fait, ne connait pas deux exemples d'un si terrildehainement de l'instinct politique, d’un sacsfi
aussi inconditionnel de tous les intéréts au serd&cet instinct de I'Etat. »

% Le sens de ce mot est tout d’abord « fonctionowr signifier ensuite « sédition, division, guerre
civile ». Son sens étymologique est « placemensijtipa », toute position partisane conduisant a
I'affrontement. Il s'agit des guerres intestines, ld discorde entre les citoyens, des luttes sataga
qui opposaient, d'une maniére réguliere, les paitiaux. Il suffit de lire les vers d'Alcée et
d’Archiloque, de Solon d’Athénes ou encore de Tiéogle Mégare pour se faire une idée de la
violence et des passions tumultueuses qui agitegsmités grecques. Voir aussi Thucydide, Gueaure d
Péloponnese, lIl, 82 sq., ou Aristotey Politique livre V, I. Le philosophe dit les causes essdipe
des bouleversements politiques. A propos de laodiscentre les Grecs, voir Platon, République, V,
470 c. Le philosophe dit que les Grecs « sont @aaisnature, mais qu’en un tel moment la Gréece est
malade, en état de sédition et nous donneronst@ ioéhitié le nom de discorde ». Voir aussi le

Panégyriqug115-117) qui relate avec tristesse les divisianigiques de la Grece.




Le livre de la Républigue un long dialogue raconté par Platon sur
'organisation de la cité-Etat, se présente commesysteme parfait, mais
difficilement réalisable. Mais si la réflexion pbaicienne est avant tout (dans le
livrel), une réflexion sur la justite un traité sur 'homme intérieur, elle est
aussi, par la suite, une analyse et un projetigodt: les références a la cité en
tant que systeme d’organisation (historique ou Ipierjetée dans I'abstraction)
sont en effet constantes. On peut y lire une philbge de I'histoire, comme
c’est le cas lorsque le philosophe aborde la natetirréductibilité du devenir

et la cité prisonniere du temps.

Ainsi le discours de Platon est-il au coeur defiexion grecque sur lpolis
et toute sa philosophie politigue prend pour réféee (ou pour cible) la

démocratie athénienne.

Le regard sur lgolis et sur Athénes, révele des équilibres fragiletaet
décadence d’'un type d’organisation politique. FPian est cependant un témoin
critique. Il y a donc un jeu subtil entre I'expéroe de la réalité et la mesure de

son discours ou I'abstraction, domaine du philogsoph

Le systeme politique de Platon semble irréalisablelu moins improbable.
Mais il permet d’approcher la question essentiédéida cité historique et de sa
nature véritable. Projetée dans I'abstraction, adiféérence desLois qui
appartiennent plus a un espace concret, la cite-®tpression d’'une hypothese
rationnelle, n’est, semble-t-il, qu’'un paradigmenslde discours de Socrate qui

cl6t le livre IX de laRépublique

«...La cité dont nous avons tracé le plan, et qustnfendée que dans nos
discours, puisque, aussi bien, je ne sache padlegeXdaste en aucun endroit de la

terre.

% La justice considérée par Platon comme une ldihioire, condition de I'ordre et de I'harmonie

dans la cité, suppose la force dominée, une métdrose du citoyen.




Mais, répondis-je, il y en a peut-étre un modedasdle ciel pour celui qui veut le
contempler, et d’aprés lui régler le gouvernemensain ame. Au reste, il n’importe

nullement que cette cité existe ou doive existejoun »*,

Pourtant ce modéle, illustration exemplaire dejdatice (la question
essentielle du livrel), et de I'harmonie politiqeagesse supréme, est pour le
philosophe, le type idéal de I'Etat viia la différence de I'utopie que I'on peut
comprendre comme irréelle, nulle part et toujoultswas. La cité « en paroles »
de Platon, inspirée par I'idée de Bien et imageefus du temps, parce qu'elle
est objet d'une philosophie de I'histoire, et gléebppartient a I'ordre du

logos’, se révéle plus que réelle.

Les relations entre I'abstraction, domaine duqgsuphe et de I'historien, et
la politeia concrete ou encore [araxis, univers de ’'homme d’Etat, sont, a la

lumiére de la cité parfaite dans ses relations dgetemps et avec la cité

% platon,Républiquetrad. R. Baccou, Garnier- Flammarion, 1966, X2&9.

% Pour M. Alexandrel ecture de PlatonBordas-Mouton, « Etudes supérieures », 19687, iLn’y

a en effet « pas un programme d’utopie dans la Bigue ».

7 L'expérience duogoset ce qu'elle implique comme mutation dans laorisiu monde sont & mettre
en relation avec une pensée politique, socialeratiue dont les conséquences seront de placer les
affaires « au milieu ». L'univers politique est giiméglé par la notion onomie en correspondance
avec l'interprétation géométrique dasmogVvoir la cité clisthénienne). Pour Alexandre leegereste

en équilibre, ne reposant sur rien, au centre diimers circulaire, parce qu'elle est placée aegal
distance de la périphérie céleste.|@gosest aussi I'élément fondamental du débat politidpogos
signifie « propos, parole »; récit, conte, consitién, explication, raisonnement, verbe (voir
Chantraine Dictionnaire étymologique de la langue grecque. sens étymologique est, semble-t-il

« cueillir », « recueillir ». Il ne s’oppose pasnddiatement amuthos puisqudogossignifie souvent

« parole sacrée ». On comprend mieux, dans cestioms la difficulté de traduction de ce mot, en
particulier chez les penseurs présocratiques, @hieiz peut aussi déja signifier le discours ratieh a

la recherche de la vérité, permettant de compreedde rendre compte de la nature des choses. Le
logos est aussi la faculté de raisonner. C’est par legos que Socrate atteint I'étre au-dela des
apparences. Lbgoschez Platon est, par opposition muthos pris dans le sens de conte, de belle

histoire, une histoire vraie.
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« réelle », doublement ambigués et intéressantesa,Ven effet, que la cité

parfaite entre en action.

Au début duTimeée la question est de savoir si la cité juste, eolastitution
parfaite, évoquée dans République,correspond a quelque chose de réel.
L’alchimie d’une fiction platonicienne proclame,rdale Timéé&® et le Critias™,
la réalité d’'un exploit des anciens ages dont langige est conservée par une
tradition reculée, un savoir blanchi par le temgsoré par les Grecs. Pour
Critias, cette cité idéale a existé, neuf mille angparavant: une Athenes
primordiale conforme au plan de la citée-Etat mod&en existence historique
est affirmée selon le procédé inventé par Platoncdaman vrai ». Critias
raconte a Socrate un récit fort étrange, et cepegradmoncé comme absolument

vrai, narré autrefois par le plus grand des seggsaSolon.

La lecture de ces dialogues permet de compreedggement politique de
Platon. On y trouve exprimée la vision platonicieme la cité historique qui se

manifeste, d’'une maniére indirecte, dans le mythBAtlantide, par exemple.
2-L’Atlantide, un mythe politique

La valeur idéologique et politique d’un tel texast évidente : animé par un

projet de critique féroce de la démocratie athém@enl nous livre, dans son

% Dans leTimée le dialogue s’ouvre sur une évocation de I'Edi#al (tel qu’on le trouve décrit
dansLa Républiquedont I'Athees primitive offre, aux dires de Caiti, une image relativement fidele.
Ainsi, d'aprés le mythe de I'Atlantide, les prensiekthéniens auraient arrété les envahisseurs venus
de I'lle Atlantide et libéré les peuples voisinssd® joug, avant que celle-ci ne soit engloutiesdes
flbts.

% De méme, dans le prolongementTmée le Critias (du nom du personnage ¢i garde presque
constamment la parole) expose le mythe de I'Attenti I'antique Athenes avait victorieusement
combattu contre les envahisseurs venus de I'llenfile, avant que cette derniére ne fut englowatie p
les fl6ts. Critias décrit une cité idéale, sorteRiEpublique réalisée, et les étapes de sa décadence

L'intérét de ce dialogue est évident, mais il dasflittéraire que philosophique.
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détour, des images de la cité que le philosopheralanné®’. Aussi la
comparaison de la cité des Atlandes Tdméeet du Critias avec celle de la

Républiquesst-elle éclairante : on y trouve deux expressitanka cité parfaite.

Le pays des Atlandes est un véritable paradict@&isé par une abondance
originelle, des richesses en or, en argent, erreuiin métal dont la couleur est
le feu : l'orichalque. Cette profusion n’aboutitspau chaos. L'lle principale a
pour centre une colline au sommet de laquellegadht deux fontaines, I'une
d'eau froide, l'autre d'eau chaude. Elle est erdeurde cing anneaux
concentriques de terre et d'eau. Un ensemble pogt@aété construit par les
Atlandes qui ont retaillé les cing anneaux de manique I'lle centrale
communique avec la haute mer. L’'imagination de dPlay ajoute tout un
systeme d’écluses, de bassins souterrains, de #@ude tunnels. La beauté
s’allie au triomphe de la technique : les constomst sont recouvertes des
matiéres les plus précieuses, les remparts brilledd sont dor et

d’argent...Atlantis est le lieu de la puissance degesté.
Mais le mythe de I'Atlantide, on I'a vu, a ungification politique.

Le combat entre Athénes primordiale, « républitereienne'®> inventée
par Platon, et I'Atlantide, maitresse de la mentdba fondé de toutes pieces le
mythe, est le signe de I'affrontement essentiektarel®, de I'opposition entre
deux visions du monde. Mais surtout la cité desdes représente I'Athenes

contemporaine de Platon, condamnée a la vie maritah donc, pour le

19 voir Frangois Chatelet.a Naissance de I'histoireParis, Gallimard, 1962, tomel, p. 336 :
« L’essentiel est qu'il peint dans I'admirable mgthn tableau déterminé des institutions qui ont
précédé le grand bouleversement et qu'il utilise @descriptions pour illustrer et défendre sa propre
conception politique, avec des allusions claireséuénements de la Gréce historique. »
101 vidal-Haquet, « Athénes et Atlantide », lie chasseur nojrParis, Francois Maspero, « Texte &
'appui », 1981, p. 347.

192y/0ir C. Schmitt,Terre et mer. Un point de vue sur I'histoire moneli#@aris, Labyrinthe, 1985.
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philosophe, & un mauvais systeme politique. L’Ad®nlu fond des ages, la
terrienne, est ce qui correspond au modele théardpi laRépublique mais
projetée, cette fois-ci, dans un passé imaginaieecité, par exemple, était
divisée en castes qui permettaient une répartiton travail selon les
compétences de chacun. D@ritias™® on apprend qu'il y avait égalité entre les
hommes et les femmes et que les gardiens, a I'éemrtautres citoyens, ne
possédaient rien en commun. Aujourd’hui la terecgue est demeurée, si on la
compare a celle d’alors, comme le squelette d’'umpsadécharné par la
maladié®. Ce qui est remarquable c’est que la cité desndéa possédait les
mémes caractéristiques d’organisation parfaitediférence réside dans le fait
gue I'Atlantide, la cité de Poséidon, est tombéedénadence bien avant le
cataclysme final alors que, pour Athéenes, lesturtgins sont restées immuables

et parfaites jusqu’au bout.

Cette interprétation du mythe platonicien écld@emonde athénien. Cela

nous conduit naturellement aux rapports de Plateo & politique réelle.
3-La démocratie

L'importance et la nécessité de I'arme navale pliompérialisme de la
cité'® ainsi que les modifications de la conduite dguarre devenue totale et
utilisant de nouvelles techniques, caractériséedpgaractions de commandos,
sont a mettre en relation avec une évolution dagpootements guerriers, c’est-
a-dire politiques, des citoyens dans et avec & €n comprend mieux alors

(tels sont les liens entre fonctions guerrierepeagisée politique) l'attitude de

193 platon,Critias, 110b sq.

1% pid.

195 |a condamnation de la politique extérieure d’Aggrest violente. Pour Platon, 'impérialisme,
dans sa soif de posséder des richesses, est ueenfauale. La cité est pervertie par des guerres

injustes directement liées au systéeme démocratique.
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Platon pour qui les ruses de guerre et le combaitimea'®®

sont signes du
triomphe de la démocratie et la négation de laitioed aristocratique dont

Marathon est le symbole parfait.
Que représente Athénes pour le philosophe &&pablique?

La démocratie athénienne symbolisée par I'Atlantdi par la constitution

dégénérée de Républiqgueest condamnée par Platon.

Les institutions démocratiques athéniennes sarddes sur I'affirmation de
I'égalité'®’ de chaque citoyen dans sa participation, pardis bbie la démocratie
directe, aux affaires de la cité, qu’il soit congrgtou non en matiere politique
ou juridique. Et c’est bien le reproche de Platoneasystéme qui privilégie
« I'opinion » au détriment de la sagesse, de lanamsance. Chacun en
démocratie est autorisé a donner son opinion swofaluite a tenir, sur la
guestion de I'Etat: c’est I'essence méme de laabtatie directe. Mais cette
démesure dans l'esprit d’égalité explique, pourtdPlales divergences, les
contradictions qui entrainent la division de laéclorsque le probleme en
discussion est d’importance capitale. La guerr@éloponnése, avec le désastre
de I'expédition en Sicile en particulier, a montyée le libre exercice de la
discussion démocratique, ou chacun donne son estig)éfaste. Nous sommes
bien loin deSuppliantes d’Eschyle ou d’Euripide qui font I'éloge de la ldu
scrutin populaire ou la majorité 'emporte. PouatBh, la foule est versatile, se

laisse séduire par les harangues et les flattdessiémagogu¥é : elle est alors

196 crest parce que le combat maritime a besoitedbnaique Platon, l'aristocrate, le méprise et le

condamne, méme s'il sait que la guerre est uneafie technique.

17 Crest, cette égalité isonomique que Platon regrécta démocratie, (voir République, VIII, 558b) :

«C’est, comme tu vois, un gouvernement agréablarchigue et bigarré, qui dispense une sorte
d’égalité aussi bien a ce qui est inégal qu’a éeeguégal. »

1% | e démagogue est celui qui fait usage de la dégiagha démagogie est un mot ambigu. Il

signifie a la fois : conduite du peuple et ausdalede mener le peuple a sa volonté en le flattzen
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capable de juger en bloc et condamner a mort, dmaaiére illégale (car
personne ne peut exercer son droit de défenseidnéile) et sous les menaces
de Callixénos, les stratéges de la bataille desnAsgs® pour les réhabiliter
ensuite, trop tard. Il 'y a pas chez Platon (é& @st intéressant a remarquer
guand on connait I'image négative de la tyrannigsdaeuvre du philosophe),
de différence essentielle entre I'orateur populagtele tyran'. Aristote,
reprenant la comparaison de Platon, rappelle quetaocratie, dans sa forme
extréme, est proche de la tyrannie parce que Iplpaouhaite étre seul chef,
parce que le démagogue et le courtisan sont de matmee™" la démocratie

devient une tyrannie de la masse.

démagogie est caractérisée par le déchainemenpaiessons, par un peuple qui abdique. Il est
intéressant d’observer 'emploi du mot « démagegavec, un arriere-plan, une critique précise de la
démocratie. Pour Platon, on I'a vu (Républiquel \369 c), la démocratie se transforme en tyrannie
parce que ledémagogosse fait nécessairement tyran. Aristote prend a cmmpte la version
platonicienne quand il dit (Constitution d’Athen&XIll, 3) que « Pisistrate était chef du parti
populaire quand il devint tyran ». Pourtant, Arist¢Constitution d’Athénes, XXI, 1), qui est moins
radical que Platon dans son interprétation de taodéatie, méme s'il évite d’employer le mot de
démagogodorsqu’il parle de Clisthene devenu chef du padpuydaire, oppose nettement I'ami des
tyrans et le fondateur de la démocratie déenagoguee situe donc entre ces deux univers, désignant
tantét le chef dudémos tantdt celui qui devient un tyran. On peut rappejue Platon place le
démagogusur le méme plan que le sophiste : de la méme meaqite le sophiste n’est que 'ombre
du philosophe, ldémagoguest la perversion du véritable homme politiquér(fPolitique 276 e).

199 )| s’agit d’une victoire de la flotte athénienner des forces péloponnésiennes commandées par
Callicratidas, aux iles Arginuses, pres de Lesboe forte tempéte a empéché de recueillir les corps
des naufragés pour leur donner une sépulture. toerra Athénes, I'Ecclésia condamne les strateges a
mort ; un seul prytane s’oppose a cette procédlégale ; Socrate. Il fut le seul a tenir téte aue.

119 platon,Gorgias, Paris, Gallimard, trad. E. Chambry: « N'as-tu gagc’est Socrate qui parle) ou a
peu pres, il N’y a qu’un instant, que les oratéans périr ceux gqu’ils veulent, comme les tyransjlg
dépouillent et bannissent ceux qu'il leur plait ?»

1 Aristote, Politique, IV, 4, 1292 a, 20, trad. J. Tricot : « Enfin léndagogue et le courtisan sont de
méme nature ou de nature analogue : I'un et l'auttda plus grande influence aupres de leurs enaitr

respectifs, le courtisan aupreés du tyran et le démae auprés de la démocratie que nous décrivons




Ces propos éclairent ce que dit Platon, dansPletagoras sur

I'incompétence de 'Ecclésia :

« Je suis persuadé, avec tous les autres GrectegyjAghéniens sont sages ; or je
Vois gue, dans nos assemblées publiques, s’iltsdagilélibérer sur une construction,
on fait venir les architectes pour prendre leus @uir les batiments a faire ; s'il s’agit
de construire des vaisseaux, on fait venir les tcocigurs de navires et de méme
pour ce qu’on tient susceptible d’étre appris ete@gné (...). Si au contraire il faut
délibérer sur le gouvernement de la cité, chaculese pour leur donner des avis,
charpentier, forgeron, cordonnier, marchand, aranateche ou pauvre, noble ou
roturier indifféremment, et personne ne leur repepccomme aux précédents, de
venir donner des conseils alors gu’ils n'ont étudidle part et n'ont été a I'école
d’aucun maitre, preuve évidente qu’on ne croit gas la politique puisse étre

enseignée. ¥

Aprés les démagogues, voici les sophtstedis jouent un réle essentiel
dans la cité démocratique ou I'art de la paroledésbrmais la clé du pouvbit.
lls sont pour Platon, des « frelons armés d’aigndl» : improductifs, ils se
vendent au plus offrant. Devenus maitres dansd&it tromperie, ils défendent
les intéréts de celui qui les paie. lls sont lensiget la conséquence de la

démocratie. Voici ce que dit Platon sur cette «ange » :

« C’est que dans l'oligarchie, tenue en mépris Bécart des magistratures, elle
est inexercée et sans force, au lieu que, danénencratie, c’est elle qui commande
a peu prés exclusivement, et ce sont les plusntolge ces meneurs qui parlent et

qui agissent : le reste, assis autour des triblbmgdonne et ferme la bouche a tout

(celle ou le peuple se transforme en un monarqud tHonité est composée d'une multitude
d’individus). »

112 p|aton,Protagoras trad. E. Chambry, 319 b.

3 platon est sans doute le responsable de I'imaggtiné des sophistes (voRrotagorag.

14 voir Gorgias dan&loge d’Héléngop. cit : « Sachez, Athéniens, que la paroleesiu’il y a de
plus terrible. C’est un souverain puissant : avetres petit corps complétement invisible, ellessiu

a conduire, jusqu’a leur fin, des ceuvres divines ».
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contradicteur, en sorte que dans ce gouvernematdstdes affaires, a I'exception

d’'un petit nombre, passent par la main de ces Gens®

Platon affirme aussi 'ambiguité des institutiales la démocratie lorsqu'’il
oppose le nom du régime a sa réalité, révélant kagares et les pieges du
systéme. Le réle de la foule aboutit, en réalitépaner les magistratures et le
pouvoir aux meilleurs et a approuver leurs décsidtaton, dankiénexenenet
a jour, a travers la lecture critique d’'un discodes Péricles reconstruit par
Thucydide (ce qui d'ailleurs pose la question deosasi le personnage mis en
scene par lhistorien est proche ou non du Péritissorique), une autre
contradiction de la démocratie qui, par le biaisl'deaison funebre et de la
« belle mort », veut s’ennoblir par I'exaltationsdanciens, ce qui est une

attitude aristocratique.

Platon, un ennemi de la démocratie, de hybrigetah désordre qui brisent
'unité**® de lapolis, est peut-étre la cause directe de la représentagiie
certains se font d'une Athénes corrompue et dét¢adérl ne faut pas oublier
non plus que la plupart des penseurs athéniensrtegpent aux milieux

aristocratiques et accablent les institutions déatapies de critiques violentes.

115 platon,République VIII, 564 d-e, op. cit. Au sujet des sophistesdetPlaton, se reporter a A.
Jeanniérel.ire Platon,Paris, Aubier, 1990.

116 | a polis pour les anciens doit &tre homogéne, faasociété humaine qu’elle contient et qui la
forme est par nécessité, multiple et hétérogenestidonc difficile de faire une théorie deplaliteia
(mot désignant a la fois I'Etat et la société gucbmpose).

7 Francois Chatelet,a Naissance de I'histoiredomel, p.310 : « Les deux cités, la cité idéaldad
Républiqueet la cité projetée ddsois, se construisent toutes deux contre la démocedtik serait
possible de noter dans la premiére les traitsldsqui sont antithétiqgues de ceux d’Athenesida
seconde, les dispositions plus précises qui visemetirer aux principes de la démocratie leur
malfaisance. Il semble plus utile, cependant, ddrenen évidence les critiques précises que Platon
adresse au régime isonomique. Ces critiques coestiten quelque sorte le fond de la réflexion

politique de Platon, & quelque époque de sa viegs®it. »
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On comprend mieux cette attitude quand on remargue, suite de Moses |I.
Finley'*® quaprés Périclés les dirigeants politiques net guus issus des
anciennes familles aristocratiques, mais sont desintes enrichis par la
chrématistique, c'est-a-dire l'art de faire de ¢ant. Cléon, un tanneur, et
Cléophon, un fabricant de lyres, sont des exemples/itos, I'accusateur
principal de Socrate (Mélétos et Lycon ne sont deesimples complices),
dirigeant politique parmi les plus importants, & fartune, a la maniere de

Cléon.

Les historiens modernes, a leur tour, et poutupart d’entre eux, critiquent
d’une maniére séveére le i%iécle. C’est le moment de la « crise de la citéa»
victoire des Spartiates et la fin de I'Empire aikén les deux coupures
institutionnelles en 411 et 404 (respectivement wiigarchié'® et un
gouvernement des trente tyrans), la force perseaborateurs professionnels et
de sophistes sur uémosdont le comportement a changé. L’instauration du
misthos ecclesiasticqgndemnité de présence a I'assemblée) en estdsarns
lillustration™®. Les citoyens, en effet, s'intéressent de moinsmemns aux
destinées politiques de la démocratie et, d’autd, rertains d’entre eux,
appauvris, ont besoin de ces subsides pour luttgrecla misére. Ces derniers
ont donc intérét a étre désignés comme juges paore et a toucher leur

précieux jeton de présence. lls espérent siégeriBunal® le plus souvent

18 Moses I. FinleyEconomie et société en Gréce ancierfagis, 1984, p. 107.

9 e pouvoir a quelques-ungligoi). C'est, chez Platon, le second stade de la décade

120 Platon,Gorgias 515e, trad. Alfred Croiset, Paris, Gallimard : « Jerd répéter pour ma part que
Péricles a rendu les Athéniens paresseux, lacheards et avides d’argent, par I'établissement d’un
salaire pour les fonctionnaires publics. » Cléand25 ou 424 éleva le salaire des juges a troiesbo
(une obole auparavant). Par l'institution du trilghcCléon, flatteur et démagogue, donna aux pauvres
un pouvoir considérable. La diobélie (indemnitérdaiparticipation aux fétes) est instituée en 410)

21 Les tribunaux populaires ont une fonction esskatidans le régime démocratique. Aristote
(Constitution d’AthéenedX, 1) remarque, a propos des réformes judicaleeSolon (en particulier la
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possible, devenant ainsi les pions des démagodLes. proces alors, se
multiplient, officiellement intentés a des ennenhispeuple par les accusateurs,
les sycophantes. Si I'accusé est condamné, une et biens confisqués
revient a I'accusateur. On comprend, dans ces tionglj pourquoi les victimes
de ces proceés ne sont pas toujours des adversarks démocratie, mais des

hommes riches.

Ainsi, on peut parler d’'une exacerbation du cortguent dudémosquant
aux affaires de la cité, et, en méme temps, d'w@pmliisation générale, chose
remarquable dans une cité ou tout appartient plere du politique, non
seulement la littérature et I'art, mais la philosep Par ailleurs, le citoyen-
soldat tend a disparaitre, laissant la guerre a gspExialistes et a des
mercenaires. L’individualisme semble étre la canastique du siecle, dénoncé,

en particulier dans le domaine militaire, par Eselou Démosthene.

Mais cette image est peut-étre une caricaturié faait nuancer l'idée d’'une
décadence de laolis. En effet, Athenes, apres la guerre du Péloponetkas
deux réevolutions de 411 et 404, redevient rapidémenec la seconde
confédération, une des grandes forces économidquesittqgues du monde grec,
méme si elle ne retrouve pas le réle qui étadidm lors du siecle précédent.
Enfin, contre les entreprises de Macédoine elléaestule, grace a Démosthene,

a avoir I'énergie et les ressources nécessaires amsembler les Grecs et

défendre I'indépendance des cités.

Certes la vie politigue dans la cité déemocratigse loin d'étre parfaite.
Thucydide (c’est un exemple) ne rejette pas I'idéecorruption et Antocide

évoque, a propos de Thémistocle, a la fois la relsda corruption. La

création de I'Héliée, le droit donné a chacun-repourrait ajouter le devoir- d’intervenir en jasgtien
faveur d’'une personne lésée et le droit d’appel teibxnaux) que « lorsque le peuple est maitre du

vote, il est maitre du gouvernement ».
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découverte, aprés la derniére guerre, sur le vieosest de I’Accropole, de cent
quatre-vingt-dixostrakd® dont un bon nombre porte le nom de Thémistocle
écrit de la méme main, est peut-étre un exempfeadde électorale : les tessons

d’ostracisme ont été, a I'évidence, graves a I'agan

Bien sir les proces politiques menacent sans desspoliticiens mis en
guestion a 'Assemblée. Sans doute les victimespdases d’'impiété sont-elles
nombreuses ;. Anaxagore en 432, Diagoras et Prasgor 415, Aristote entre
319 et 315, et Théophraste en 307, sans oubliesi@paccusée par le poete
comiqgue Hermippos. Mais les exécutions sommaires, rhassacres (1.500
personnes mises a mort par Trente et un grand mod®citoyens brutalement
exilés) ne sont pratiqués qu'en 411 et 404 parfdesons oligarchiques peu
longtemps au pouvdf®. Lorsque les démocrates —Thrasybule et ses amis (d
retour d’exil) reprennent le contrdle de la citg,9e montrent modérés, malgré
guelques vengeances inévitables, dans le sorsqaofligent aux oligarques. lls
décident une amnistie générale. Cet esprit de kathmn est méme loué par
Platon, qui se trouve cependant sans amis et gastisomme on le comprend

dans sd_ettre VII, ou encore par Aristote.

122 | a mesure d’ostracisme (le fait de bannir un @toge la cité) fut utilisée pour la premiére fais e
487. Elle permettait a la volonté populaire de sterr. Celui que la majorité avait désigné, par
lintermédiaire de tessons de potestrakaen guise de bulletins de vote, était banni poxradis. Il
fallait en principe 6000 suffrages exprimés suriemv40.000 citoyens. En réalité I'assistance était
rarement aussi nombreuse. Lorsque les luttes imdastet les querelles partisanes fausseérent le
principe démocratique de cette institution, ellmlb@ en désuétude aprés I'année 417.

123 Aristote, Constitution d’AthéngsXXXYV, 4 : « Mais quand ils (les Trente) tinreriip solidement la
ville, ils n’eurent égard & aucun citoyen ; ils tagtnt a mort ceux qui se distinguaient par leuufte,

leur naissance ou leur réputation, afin de suppriegrs sujets de crainte et par désir de piller le
fortunes ; et en peu de temps, ils n'avaient pasrains de quinze cents personnes. » On peut signal

que ce chiffre a été discuté.
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Platon, qui enseigne et écrit liborement introdotsdans plusieurs dialogues,
et ce d’'une maniere positive, Critias et Charmidests tous les deux, les armes

a la main, ne peut faire autrement que de le ctarsta

«(...) Il n’y a rien d’étonnant a ce que, au coutsnd révolution, I'hostilité de
certains contre d’autres entraine des vengeanasssxes. A vrai dire, ceux qui

revinrent alors d’exil firent preuve de beaucouprsiération*%»

Aristote, a propos de [lostracisme d'Hipparchogconnait que les
Athéniens : « (...) usant en cela de I'hnumanité hedié a la démocratie,
laissaient habiter dans le pays les amis des typainse s’étaient pas compromis

dans les troubles (.55

Ainsi méme si les disciples de Socrate étaientjalmes aristocrates
méprisant la démocratie, et si, de ce fait, phpbs® et oligarchie allaient de
pair dans l'opinion publique, parler d’'une condatiora de Socrate pour
collaboration avec les ennemis de la démocratipastétre difficile. Il faut, en
effet, avancer avec prudence. On devrait, plutétpsner de retrouver certains
acteurs de la résolution de 411, comme Critiasnmpées Trente Tyrans, les
démocrates leur ayant laissé, avec la vie, la piisside comploter par deux

fois.

Quoi qu’il en soit, les dialogues du fondateur’édeadémie ont réussi, par
la critique radicale du systéme politique athéng¢érpar la construction d’un
paradigme politique en conflit avec la cité reelée,projeter un éclairage

déformant sur la cité athénienne dif $iecle. On a I'impression que beaucoup

124 platon,Lettre VIl 325b, trad. Victor Cousin. Voir aussi Xénophebtellénique 11, 4, 42, trad. J.
Hatzfeld : « Et cependant, vous, mes amis, je {CTésasybule qui parle, juste aprés la chute de
Trente) vous demande de ne rien transgresser thesequi vous lie (le serment d’amnistie), mais de
montrer, a cOté de vos autres vertus, votre resjgelet foi jurée et votre piété. »

125 Aristote, Constitution d’AthénesxXlI, 4.
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d’écrivains, comme Thucydide, Xénophon, Platonien lo'autres, ont amplifié,
pour des raisons évidentes de propagandes, labictdérance démocratiques,
comme [l'affaire des Arginuses. Le proces de Soceteest une preuve
éclatante.

4-Le proces et la mort de Socrate

Le proces de Socrate est devenu un mythApdlogie de Platon en est
I'origine essentielle. Il n'est pas question deregygire ici les différentes étapes
de la procédure et les différents moments du prdeé&socrate. On se contentera

de lire 'ordre d’accusation reproduit ci-dessous :

« Cette inculpation et cette déclaration sont jsingear Mélétos, fils de Mélétos, du
démé?® de Pitthos, contre Socrate, fils de Sophronisdueléme d’Alopéké. Socrate
est coupable de ne pas croire aux dieux auxquels ler cité, et d’introduire de
nouvelles divinités. Il est coupable aussi de copre les jeunes gens. Le chatiment
proposé est la mort.'s’

Socrate est d’abord « coupable de ne pas croxai@ux auxquels croit la

cité ». Anaxagore, un proche de Péricles, Protagoaarrait eu des idées

126 Déme : subdivision de I'espace civique créée gth@ne. La division géométrique du territoire
de la cité (tribus, trittyes et demes), en harmamiec la vision rationnelle du monde, a permis
I'isonomia et I'égalité des citoyens devant les fonctions ligules et donc l'instauration de la
démocratie a Athénes. Un citoyen a un nom compesgod nom propre suivi de celui de son pere et
du deme auquel il appartient. Cela est signe dfmodification capitale.

127 Diogéne LaérceYies et doctrines des philosophes illustrdg 5, 19, Le Livre de poche, « La
pochothéque », sous la direction de Marie Odilel&dbazé, 1999. Voir aussi Xénophdkpologie

10, trad. F. Ollier: « (...) Socrate qui était accpsé ses adversaires de ne pas reconnaitre les dieu
reconnus par la cité, mais d’'introduire des diésihouvelles, et de corrompre les jeunes gens (...) »
Dans I'Apologie de Platon (24b-c, trad. Lu c Brissdes différents éléments de I'accusation sont
présentés selon un ordre autre : « Socrate, difdf&lccusation), est coupable de corrompre lagese

et de reconnaitre non pas les dieux que la citénreit, mais, au lieu de ceux-la, des divinités

nouvelles. »




démocratiques, furent, eux aussi, victimes d’adowsad’impiétée. En ce qui
concerne Socrate, toutes nos sources affirmensgumété était irréprochable.
Pour le devin Euthyphron, dans le dialogue plaieniclu méme nom, voici une
définition de la piété :

« Ce que je puis te dire en général, c’est quallateté consiste a se rendre les

dieux favorables par ses priéres et ses sacrifitap)’ainsi elle conserve les familles

et les cités; que limpiété consiste a faire lentcaire, et qu'elle perd et ruine

tout.»28

La priere et le sacrifice sont donc les actesrggde des relations avec la
divinité. lls révelent le sentiment du sacré danfdrce fait ressentir au Grec le
thembos un mélange d’étonnement et d’effroi devant la ifestation ou le
signe mystérieux de la présence divine. La « i@tigi grecque (il est délicat
d’employer ce terme), si elle parle a 'ame etllsi exalte le sens du divin, n’est
pas fondée sur une révélation ou une faute origin&lle n'impose pas de
croyance. Les prétres sont des citoyens commeutessa ils sont désignés par
élection ou tirage au sort et ne forment donc pas caste. lls sont plutét
considérés comme des magistrats, ce qui montre llaigpect politique de la
religion grecque ou, plutdt, qu’il N’y a pas delléséparation entre le domaine
civil et le sacré. La phratrie, par exemple, suisttim de la cité a laquelle
appartient tout citoyen, est organisée autour dtescet de rituels communs. La
participation a ces cérémonies et le respect ties est, en effet, une condition

nécessaire pour étre membre du corps civique.

Il semblerait donc que les paroles de Socrateardant avec les uns et les
autres sur l'agora et les conduisant a douterf agmnis en cause non un dogme
ou une caste sacerdotale, mais «la “religion” te cité », c’est-a-dire

I'ensemble des rituels qui donnaient a la cité @@sion. On comprend mieux,

128 platon,Euthyphron 14b, trad. Victor Cousin.
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alors, que toute manifestation d’'impiété, ait aéprise comme une atteinte a

lintégrité, & 'unité de la communauté politidge
Les indications de Plutarque, a ce propos, s@auiguses :

« (...) Diopéithés rédigea un décret en vertu duguepoursuivrait pour crime
contre I'Etat ceux qui ne croyaient pas aux dieuge enseignaient des doctrines

relatives aux phénomeénes célestes : il visait &gsiclés & travers Anaxagore->%

L’'accusation « d’introduire de nouvelles divinitésest cependant difficile a
comprendre a un moment ou tant de dieux étrandaisné admis a Athénes,
comme Cybeéle ou Bendi dont les cultes venaient de Phrygie et de Thiaze.
fait de s’opposer a l'autorité en place et a layance commune, parce que
Socrate est guidé dans son cheminement intériguara voix intérieure, son

daimén est peut-étre une explication & ret&ir

Ce qui semble dangereux chez Socrate, c’est soouls sur les devoirs du

citoyen vis-a-vis de la cité, de la communautéyalanté de ne pas se plier

129 a notion d’asebeia est une chose complexe. Voiséd |. Finley, « Socrate et Athénes »Qima
perdu la guerre de TrojeLes Belles Lettres, 1990, p. 71 : « L'impiété @seé offense non seulement
envers les dieux, mais encore envers la communaldic le chatiment n'est pas laissé aux dieux
mais il est pris en main par I'Etat. (...)Justemeatcp que le concept était vague et imprécis, |l
revenait dans chaque cas aux jurés d’en faireflaitiign. lls décidaient si tel fait avéré était oon
punissable selon la loi. En pratique, cela déperldegement de I'état de I'opinion publique a tel
moment. »

130 plutarquePériclés 32, 2, trad. R. Flaceliére.

131 a déesse thrace Bendis (assimilée par Hérodét&3, & une Artémis) recoit vers les années 429-
428, un culte officiel & Athénes Méme s'il n’y alvpas d’équivalence avec un dieu du panthéon grec,
certaines divinités, si elles ne se trouvaientysadanger pour la cité, étaient acceptées.

132 platon,Apologie,31d, trad. Luc Brissons. Ailleurs ce « démon »aggielé « signal divin ». C'est

en tout cas cette voix qui pousse Socrate a remgestlois de la cité et & accepter de boiredaéi




aveuglement & l'opinion du grand nomBPe Or, I'opinion de la masse,
incompétente parce qu’elle ne connait pas les ipgscde la raison qui gérent
I'ordonnance de la cité, parce qu’elle n’a paselessde la mesure, est souveraine
en démocratie. On pense aux étranges prisonnidesaerne : les opinions et
les choses sont relatives. Socrate affirme sore ldambitre. On songe a son
attitude lors du procés des stratéges des Argifitisa@sson courage au moment
de l'affaire de Léon de Salamifig (un ancien stratége que les Trente firent
mettre a mort parce qu’il était riche et du padsdlémocrates), et enfin a sa
décision de ne pas s’enfuir pour, non seulemertiéd ® aux lois de la cité,
mais surtout pour étre en accord avec sa concegéda justice. L’obéissance
aux lois est le résultat d'une démarche individyat’'un jugement, d’'une idée

de justice.

C’est peut-étre cet individualisme de Socrate, ®yligé par sordaimén

affirmant la primauté de la raison sur la foulefusant le conformisme, qui

133 platon,Criton, 47c-d, trad. Luc Brisson : « (...) pour tout dste, sans qu'il soit besoin de s lancer
dans une énumération, et notamment pour le judt@jeste, le laid et le beau, le bien et le ndont
nous sommes en train de délibérer. Est-ce le jugkdes gens que nous devons suivre et que nous
devons redouter, ou est-ce le jugement d’'un seliviolu qui s’y connait, s'il en est un, le seul qui
doive nous faire honte et que nous devons redplisrque les autre en bloc ?»

134 | ors d'une victoire de la flotte athénienne sus lorces péloponnéses commandées par
Callicratidas, aux iles Arginuses, pres de Lesbioe forte tempéte a empéché de recueillir les corps
des naufragés pour leur donner une sépulture. toerra Athénes, I'Ecclésia condamne les strateges a
mort. Un seul prytane s’oppose a cette procédiégaile : Socrate. Il fut le seul a tenir téte aupgbe.

135 platon,Apologie de Socrafe82c-d : « Une fois le régime oligarchique étabdi,furent les Trente
qui, a leur tour, me mandérent, avec quatre audrés, Tholos et qui m’ordonnérent de ramener de
Salamine Léon pour gqu'il fat mis a mort. (...) Il fabien reconnaitre que, en dépit de sa violence, ce
régime n'a pas réussi a m'intimider au point de faiee commettre un acte injuste. Effectivement,
lorsque nous fames sortis de la Tholos, mes qeatlégues partirent pour Salamine et en ramenerent

Léon, tandis que moi je rentrai a la maison. »
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remet en cause I'équilibre de la communauté pokidpndée, justement, sur

I'opinion publique.
Pour Jean Brun, Socrate est :

« celui qui, en nous étonnant, nous interdit desperelon des habitudes acquises.
Socrate se situe donc aux antipodes du confottanteel, de la bonne conscience et
de la sérénité béate. Pour tous ceux qui penseatl'duidence de lautorité
'emporte sur l'autorité de I'évidence, que l'ordeela stabilité ne sauraient souffrir
les crimes de non conformisme et de lese-soci&érag nepouvait étre que
'ennemi de la cité. Voila pourquoAnytos croyait devoir demander la mort de

Socrate © en son ame et conscience®3%

Le dernier motif d’accusation est de « corromps jeunes gerg™. |l
découle logiqguement des deux autres et montre unieBocrate confondu avec
les sophisté€® qui déforment le logos, pervertissent la jeunessstocratique,
et démoralisent les citoyens. En effet, des soghisbomme Antiphon, Critias,
ou Thrasymaque (sophistes de la seconde générafiods les Gorgias,
Protagoras, Hippias) pronent un individualisme esblqui oppose le citoyen a
la cité. Socrate, lui, se met a la disposition pl@svres et des riches et ne veut
donner de lecons a personne. Mais ses relations lavgeunesse dorée qui,

seule, a les loisirs de le suivre, les comportemdstcertains de ses disciples,

136 Jean BrunSocrate PUF, Paris, « Que sais-je?», 1988, p. 38 ;

137 e probléme de I'éducation est important pour@scs. Dans I&énon lalternative, pour les
affaires de la cité et de I'éducation de la jeuagsst simple : ou bien on suit l'avis des « hoesét
gens », ou bien on se laisse guider par les maitréangage, ceux qui persuadent. Aristote consacre
une grande partie du livre Il de Balitique au systeme d’éducation dans I'Etat idéal.

1% Les sophistes, parmi lesquels le peuple rangemitage, étaient souvent considérés comme des
impies, des athées et des destructeurs, parrtenornalité, des anciennes traditions. Pourtantnsi o
suit Platon dansApologie33b (ce qui montre qu’il était nécessaire de barefla différence), Platon
fait dire a Socrate les mots suivants : «(...) &ismue je ne m’entretiens avec quelqu’un pour

recevoir de I'argent, je ne refuse de m'entretam@c quelqu’un parce que je ne regois pas d’argent.
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compris comme la conséquence de son enseignemeahdent suspect au parti
populaire. En effet, parmi les disciples qu’il far{Platon, Xénophon, Euripide,
Criton, Glaucon, le frere de Platon, Hermogene,stippe de Cyrene,

Antisthéne, ou encore Eschine le mémorialiste, iHacle Mégare, Phédon
d’Elis, Chéréphon, Apollodore), il faut signalertaéns auditeurs qui ont « mal
tourné » comme Alcibiade, I'instigateur de la désase expédition de Sicile
avant d’étre conseiller des Lacédémoniens contner@are cité, ou Critias, le

cruel et cynique chef des Trente. Pourtant, Pl&irdire a Socrate, pour rejeter

les calomnies de ses accusateurs, qu'il n’a jagtéite maitre de persorifie

Le verbe si original, si différent de Socrate,sali@id qu’un satyre, fascine
comme une musique aux accents irrésistibles. Adibi’ évoque, a la fin du
Banquet les charmes de la parole de Socrate a laquellesaurait résistét
et qui ne ressemble a aucune autre. On comprenakjrdans ces conditions
pourquoi Socrate préféere la parole, plus prochidee. Pour Platon, I'écriture
est dangereuse : elle détruit le mouvement deriagee et procure I'oubli parce
gu’elle fait négliger la vraie mémoire, parce gl€éeh’est qu'une illusion de

savoir*,

139 platon,Apologie 33b.

140 platon,Banquet 215d-e, trad. Victor Cousin,

“!1bid, 201c.

192 platon, lePhédre 274-275a-b, trad. Victor Cousin : le roi Thamou raetécriture inventée par
Teuth: «(...) C'est ainsi que toi, pére de I'éadtutu lui attribues bénévolement une efficacité
contraire a celle dont elle est capable, car ebelyira I'oubli dans les &mes en leur faisant mgéglia
mémoire : confiants dans I'écriture, c’est du dshgrar des caractéres étrangers, et non plus du
dedans, du fond d’eux-mémes, qu’ils chercheronistiter leurs souvenirs ; tu as trouvé le moyen,
non pas de retenir, mais de renouveler le souyegtice que tu vas procurer a tes disciples, téest
présomption gqu’ils ont la science, non la scient®reéme, car, quand ils auront beaucoup lu sans
apprendre, ils se croiront trés savants, et ilsarent le plus souvent que des ignorants de conemerc

incommode, parce gu’ils se croiront savants satel’ »
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Le discours de Socrate, riche en charmes et aoaxtations », qui conduit
les autres a douter et qui les ensorcelle, appa@it comme subversif,

provocateur.

Voici, par exemple, les propos que tient Ménon :

« Socrate, javais appris par oui-dire, avant mé&eete rencontrer, que tu ne
faisais pas autre chose que trouver partout déisuliés et en faire trouver aux
autres. En ce moment méme, je le vois bien, paejsais quelle magie et quelles
drogues, par tes incantations, tu m’as si bienree# que j'ai la téte remplie de
doutes. J'oserais dire, si tu me permets une pitEga, que tu me parais ressembler
tout a fait, par I'aspect et par tout le resteg dacgepoisson demer qui s’appelle une
torpille. Celle-ci engourdit aussitot quiconquepgeoche et la touche ; tu m’as fait
éprouver un effet semblable, (tu m’as engourdi)i, gusuis engourdi de corps et
d’ame, et je suis incapable de te répondre. Cast pourtant, j'ai fais des discours
sur la vertu, devant des foules, et toujours, ggscije m’en suis fort bien tiré. Mais
aujourd’hui, impossible absolument de dire mémecelle est! Tu as bien raison,

crois-moi, de ne vouloir ni naviguer ni voyager $dfici : dans une ville étrangeére,

avec une pareille conduite, tu ne serais pas |ddtgedarrété comme sorcier™*?

Pourtant (et c’est une hypothese) la condamnat@i$ocrate est peut-étre
tout simplement due au hasdfd En tout cas Socrate, qui avait voulu
réveiller la conscience de ses contemporains giaeticulier des jeunes gens,

boit la cigué. Sa condamnation présentée commstenpst, cependant, Iégale.

143 platon,Ménon 79d-80a-b, trad. Alfred Croiset. On peut remarquepassage, et c’est étonnant de
la part de Platon, un hommage a la tolérance didaémocratique.

%4 Moses . Finley, « Socrate et Athénes »Qim a perdu la guerre de Trqiep. cit, p. 75 : « Deés
lors la question demeure : pourquoi Socrate ftiaiiné au tribunal en 399 ? Ma réponse est la plus
plate qu’on puisse imaginer ; c’est tout justeecellie propose la lettre attribuée a Platon : Seduat
accusé par quelque hasard. (...) Cest la combindisduoite d’'une séquence historique avec des
facteurs personnels qui a produit le drame de BO%@roces de Socrate et son exécution n’étaient pas
inévitables ; mais du moment qu'en 399 une accusativait été déposée contre lui, il était

immédiatement probable que la tension qui s’accaihdépuis 431 allait le détruire. »
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Le personnage de Socrate est ainsi resté une emigrmutante. Méme pour
ses contemporains. Alcibiade n’a-t-il pas dit quespnne ne le connaissait,

qu’il ne ressemblait & aucun homme, ni du tempséas du temps présefit?

Si Platon n’a jamais accusé la démocratie d’agoindamné Socrate pour
collaboration avec les oligarques (on peut pengék me se serait pas privé de
le faire si tel avait été le cd8- est dans nos mémoires, par le jeu d’une
manipulation subtile, le symbole de I'intoléranae ld démocratie athénienne :
« (...) La plus grande démocratie grecque gagneusagrande renommeée pour
avoir exécuté Socrate et nourri Platon, le plussant et le plus radical penseur

antidémocratique que le monde ait jamais cofitiu.

5 voir I'éloge d’Alcibiade fait & SocrateBanquet 215a-227a).

148 \/oir Platon,LettreVIl, 325b-c.

14" Moses |. FinleyLes anciens Gre¢daris, Francois Maspero, « Texte & I'appui »,919% 123.
Voir aussi une remarque de Nietzsdbe philosophie a I'époque tragique des Grems. cit, 1990, p.

18 : « Or, désormais, depuis Platon, le philosagsten exil et conspire contre sa patrie. »
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Chapitre 1ll : PLATON ET LA POLITIQUE : LA QUESTION DES
VALEURS

A-Les fondements de la politique
1-La rationalité et I'ldée

Parmi les principaux éléments servant de base théarie politique de

Platon, il convient de noter en premier lieu laorzlité et I'ldée.

Selon Platon, tout est politique. Tous les malbeld I'individu et de la cité
viennent, selon lui, d'une mauvaise organisatiolitipne a courte vue et, par
conséquent, de mauvais régimes. Comment, en efiet,cité a peine libérée
d’'une tyrannie odieuse a-t-elle pu condamner Seccatlui qui ne s’était jamais
compromis, le plus sage et le plus juste de sesitogens ? C’est le probléme
politique fondamental que pose Platon apres la rdertson maitre. Pour
expliguer comment, aujourd’hui comme hier, le malig’emporter sur le bien,
I'injuste sur le juste, il convient d’analyser neaulement toutes les pratiques
humaines, 'ambiguité de leurs mobiles et de l&uoss; il faut aussi indiquer les
orientations droites et vraies qui peuvent nousiremeilleurs. C’est la tache
d’'un nouveau discours : le discours philosophiciiEferent du discours des

sophistes.
1-1-Bref apercu sur les sophistes

Avant de dire pourquoi et comment I'éducation tktdh a été confrontée a
I'enseignement des sophistes, il est judicieux elemir sur ce qu’on peut

entendre par ce mot.

On utilise le mot « sophiste » pour désigner ga@lrérent une personne qui
use de sophisme, c’est-a-dire de raisonnementdegakn apparence, mais qui
sont concus dans l'intention de tromper. Ce seitsrééérence a I'Antiquité

grecque, ou on avait fini par identifier les soptescomme les maitres de la

@



philosophie rétribués, qui enseignaient I'art stieoyens de défendre n'importe
guelle thése par le raisonnement ou par des axificétoriques. Emile Bréhier

ne dit pas le contraire quand il affirme :

« Les sophistes sont des professeurs qui vont ke em ville chercher leur
auditoire et qui, pour un prix convenu, apprenrgefgurs éleves, soit en des lecons
d’apparat, soit en une série de cours, les méthpdes faire triompher une these

quelle qu'elle soit.$*

En effet, avec le régime de démocratie directesijnstaure au ¥siecle
avant Jésus-Christ a Athénes et dans quelquegycdégues, tous les « hommes
libres » peuvent, s’ils le désirent, prendre laofggrdire ce qu’ils pensent des
affaires publiques et proposer des lois. Dans @gslitons, on mesure la
puissance du discours. Or l'assemblée qui décide uas rassemblement
contingent et aléatoire d’individus dont on ne aibfamais la composition ni
I'état d’ame. S’adresser a cette assemblée poenlston approbation, réussir a
la convaincre ou a la persuader, exige a présemtodgeaux moyens qu’on
trouve dans un art du langage : la rhétoriqgue. @nprend alors I'engouement
pour des intellectuels, les sophistes, tels quegi@eret Protagoras, qui,
moyennant finance, enseignent aux jeunes gens saul@e puissance, les
techniques de la persuasion et les clés de lait@ysditique dans le régime
démocratique. L’exercice de I'éloquence, allié &etea une formation logique
et a un art du discours et de la controverse, Fétele des sophistes capable
d’intervenir & propos de tout, en faisant « dedase la plus faible la cause la

plus forté**». Manier une thése et son contraire, transforome position

148 Emile BréhierHistoire de la philosophievol. |, Paris, Quadrige/PUF, 1997, p. 71.
149 Aristote, RhétoriqueRaris, Les Belles Lettres, 1973.

.



fragile en une base d’attaque, retourner les pdéants de I'adversaire contre lui
et I'affaiblir, tel est le contenu essentiel de eeseignement rhétoriqié

Le nom de « sophiste », qui signifie « savant ¥, cependant rien de
péjoratif dans les cités grecques dfisiécle. Les institutions démocratiques
favorisent plutot I'apparition de ces professiosneéll bien dire. Les sophistes
sont en effet des intellectuels qui font des disugs, telles que la grammaire, la
rhétorique, la musique et la politique, leur métién raison de leur
encyclopédisme, il est impossible de parler d’'umetéu doctrinale de la
sophistique. Cependant, ce qui les rassemble, Igastcondition de penseurs
itinérants qui enseignent de cité en cité. S’avigae ni les lois, ni les traditions
ou les coutumes ne sont partout semblables, ilviemnent a remettre en
guestion les valeurs transcendantes et traditi@meles cités grecques. Leur
sens aigu du relativisme, allié a leur esprit gud, fait qu’en interrogeant les
institutions et les conventions, ils portent unaregsur I'étre qui les produisait :
I'homme. Il faut convenir avec eux que, dans lanassance comme dans
I'action, 'homme ne pouvait compter que sur se®ppes productions
techniques afin de répondre au dénuement dansl iégsenaturellement placé.
Ainsi trouve-t-on au centre de leur réflexion I'agjition entre la naturglfusig
et la conventionnomo$. Tantot, ils exaltent la premiere contre I'arhite des
lois humaines ; tantot, au contraire, ils défendantifice de la loi instituée par

I’homme contre la force physique.

%0 Gorgias, « Eloge d’Héléne », § 7-9 Lies Sophistes, Fragments et Témoignagaduction de J.-

P. Dumont, Paris, Editions PUF, 1969, p. 85-86.¢@W'apparition de régimes d’assemblées et des
institutions judiciaires, il est indispensable @amaitre les techniques du discours pour convaieicre
persuader. Dans les cités ou la persuasion deeieh® du pouvoir politique, il n’est pas étonndet

voir le succés de nouveaux professeurs, les seghisipables comme Gorgias d’enseigner aux jeunes
I'art de la parole ou rhétorique. Gorgias, 485-38@nt Jésus-Christ, se rendit célebre a Athénes en
427 par son éloquence. Dans cet Eloge d’Hélérspaiste, soutient contre toute attente I'innocence

de celle pour qui les Grecs et les Troyens sedsttirés.
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La diversité de leurs positions intellectuellesnies aux excés oratoires de
leurs disciples, les progres de 'immoralisme dangté ont conduit a la critique
et a la condamnation des sophistes par les phitesogomme Platon et
Aristote. Le nom de « sophiste » s’est alors chafgée connotation négative
pour désigner un disputeur de mauvaise foi ou enearn homme qui tire un
profit pécuniaire d’'une sagesse apparente et relte &> ; le sophisme devient
synonyme de faux raisonnement. Cette critique enigealors a la philosophie

de se constituer comme un discours rigoureux, Kabjet était la vérité.
1.2-L’opposition entre sophiste et philosophe

Le combat de Platon pour fonder I'art politiquent aussi inévitablement la
forme d’une lutte entre le philosophe et les sdphisEn matiére politique, la
pensée des sophistes s’oppose fondamentalemeiie @edlaton, disciple de
Socrate. Pour Protagoras, tout est relatif a I'hnemmhn’y a donc pas de veérité
en soi (« L’homme est la mesure de toute chos@elr Gorgias, seules les
apparences sont: il est le fondateur de la rlwteridont la fin, chez lui, est
d’'imposer telle ou telle opinion, selon la nécesdit moment, par la maitrise du

discours :

« En vérité, Glaucon, I'art de la controverse a ublagouvoir! (...) Parce que

beaucoup de gens, ce me semble, y tombent saosl@net croient raisonner alors
gu’ils disputent. Cela vient de ce gu’ils sont ipahles de traiter leur sujet en
lanalysant sous ses difféerents aspects: ils mkace a la contradiction en ne

S’attachant qu'aux mots, et usent entre eux deaokiet non de dialectiquaez.152

Les sophistes, pour Platon qui impose cette imagegative, sont

responsables d’'une déformation dgos qui permet de persuader. Cette

151 Aristote,Réfutations sophistiqueBaris, Vrin, 1987.
152 p|aton, LaRépubliquelivre V, 453d-454a.

.



technique et leurs « discours terrassants » pdentaebmphe de I'individu dans

un systeme ou la parole est une arme politique.

La description de la colere du sophiste, a latéirde la violence sauvage,
n'est sirement pas due au hasard ou a un soucdré ogsthétique ou
dramatique. Elle ne doit pas étonner, car elld’@gbression d’un point de vue
sirement partagé par I'ensemble des Athéniens guiula nécessité politique
I'emporte sur tout. Pour le sophiste, Socrate comdala cité en tant que telle. Il
apparait excessivement dangereux et doit étreé taitnme un ennemi. Les
principes de Socrate ouvrent une bréche et somiééss a une deéclaration de
guerre sans merci, car ils menacent l'unité dedmmunauté et sa logique
politique. La justice, c’est une certitude, n'egigias, ou, plus exactement, la
justice est bien l'avantage du plus fort: Thrasgo® et les Athéniens qui
tiennent larche par l'intelligence et la force, en sont persuad&sux qui sont
au pouvoir établissent les lois en fonction de lenapre avantage, de la survie
de la cité. Logiquement et nécessairement. On sangepropos du stratége

Cléeon au moment de I'affaire de Mytilene :

« En bref, voila ce que je dis: en suivant mon axsis menerez contre les
Mytiléniens une action légitime et utile a la foisn décidant autrement, vous ne
gagnerez pas leur reconnaissance, mais, a coupc'seét, vous-mémes que vous
sanctionnerez. Car, en admettant gu'’ils avaientrtdt de faire défection, vous
admettriez du méme coup que vous usurpez I'emiirgevanche, si, a vos yeux, la
politique que vous menez, correcte ou non, estbom@e politique, alors laissez les

convenances, raisonnez utile, et chatiez les My&lés ; sinon, renoncez a l‘'empire

. : 3
et, frileusement, jouez aux hommes de coedr;

Le passage de la colere du sophiste Thrasymagessstiel. Tout d’abord,

il révéle deux conceptions du monde, celle du stphpour qui la justice n’est

153 Thucydide Guerre de Péloponnéskvre 111, 40, 4, trad. J.-P. Reversat, Pariss Belles Lettres, 1955.
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autre chose que l'intérét du plus fort, I'intérét pouvoir, celle de Socrate qui

dit la justice en soi. Deux conceptions antinomgyde la vertu politique.

Par ailleurs, on peut penser, au-dela de la véldatdésinformation propre a
Platon dans ses relations avec les sophistesagqéadtion de Thrasymaque, on
I'a vu plus haut, est celle d’'un Athénien réelleinelmoqué par des propos qui
vont a I'encontre d’une conception ou la nécegsiléique I'emporte sur I'ldée

du juste, du bien, sur ce qu’on appellera plus kardorale.

Ensuite, il est, peut-étre, un élément pour appréa victoire de Platon sur
les sophistes. Si les ouvrages de la littératurecqyre classique qui ont
définitivement péri sont nombreux, le destin dephssies est a part : Platon
souhaitait la disparition de leurs ceuvres, il yvpnt, sans doute, par ses

manipulations finalement plus habiles que cellessghistes eux-mémes.

Les doctrines des sophistes ont été, savammenburdées de leur
signification originelle. Le réle joué par les pampages des dialogues
platoniciens est significatif d’'une manifestatioarfculierement efficace. Les
doctrines que Platon accepte ou qui sont les stersomt exposées par
I'intermédiaire de quatre personnages essenti€lgcrate, Timée, I'Etranger
d’Athenes dans lekois, et I'Etranger d’Elée, dans Bophisteet le Politique
Ces étrangers, remarque Diogene Laérce, ne sdtatun et Parménide, mais
des personnages fictifs. lls 'emportent d'une raemiexperte. En revanche, en
ce qui concerne les doctrines présentées commsegui fait intervenir les
personnages qui sont systématiquement réfutésordda plupart du temps des
sophistes comme Thrasymaque, Calliclés, GorgidesPBrotagoras ou encore
Hippias, Euthydeme et quelques autres. Platon ssit€liotalement. |l apparait
comme le véritable vainqueur d'un combat idéologiget politique. Les
sophistes sont devenus des penseurs maudits. éaitssperdus. Ne restent que
guelques fragments, de rares citations, des pduaggsasouvent hostiles. Le
résultat est que « I'histoire des théories polggjgrecques, tout comme celle de
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la politique grecque, furent écrites, a I'époquederoe, exactement comme

Platon et Aristote eussent voulu qu’elles furemités.>*»

Pour Platon, la victoire sur les sophistes doittregluire désormais par
I'exercice du véritable art politique et 'avénerhale la cité juste et parfaite
possible. Mais avant, précisons ce gu’est la jastielle qui fait la différence
entre le philosophe et le sophiste, ainsi que reedidations dans le cadre de la

construction de cette cité idéale.
1-3-Le probléme politique : de la dictature de fiopn a la dictature politique

Dans la vie de tous les jours, nous agissonsta gdarce gue nous trouvons
objectivement bien ou mal, juste ou injuste et nptenons appui sur notre
opinion personnelle des valeurs. Or rien n’indique celle-ci soit meilleure ou
plus vraie qu’une autre. Mais chacun a sur touteses sa conviction, son idee
ou sa certitude et entend I'imposer a tous. Au mbnm lien affectif avec ma
valeur, je veux faire de celle-da valeur Cette dictature de l'opinion se
transforme assez vite en dictature politique,estlvrai que la raison du plus fort
ou du dernier intervenant « est toujours la meideu A I'époque de Platon,
c'est ce qu’enseignent les sophistes aux jeunes geides de pouvoir et de
réussite sociale. Il convient alors, pour éclaiferiginalité de la démarche
philosophique de Platon, de lI'opposer a celle dmshistes, ses principaux
adversaires. La conception politique de Platoraesht tout, une réaction contre
ceux-ci, qui enseignent une sagesse qui est cella donvenance sociale et du

conformisme, comme l'indique ici Platon lui-méme :

« Tous ces particuliers mercenaires, que le peappelle sophistes et regarde
comme ses rivaux, n‘enseignent pas d’autres maxquescelles que le peuple lui-
méme professe dans ses assemblées, et c’est lalseagpellent sagesse. On dirait

un homme qui, apres avoir observé les mouvemermstingtifs et appétits d’un

134 E A. HavelockThe Liberal Temper in Greck Politicsondres, 1957, p.18.
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animal grand et robuste, par ou il faut 'approchedrpar ou le toucher, quand et
pourquoi il s’irrite ou s’apaise, quels cris il @utume de pousser en chaque
occasion, et quel ton de voix I'adoucit ou I'effache, apres avoir appris tout cela
par une longue expérience, I'appellerait sagessé&yant systématisé en une sorte
d’art, se mettrait a I'enseigner, bien gu’il netsawraiment ce qui, de ces habitudes
et de ces appétits, est beau ou laid, bon ou mayuate ou injuste ; se conformant
dans I'emploi de ces termes aux instincts du gi@mchal ; appelant bon ce qui le
réjouit, et mauvais ce qui I'importune , sans pauveégitimer autrement ces
gualifications ; nommant juste et beau le nécessaarce qu'’il n’a pas vu et n'est
point capable de montrer aux autres combien lar@adu nécessaire differe, en
réalité, de celle du bon. Un tel homme, par Zeuns !te ressemblerait-il pas un

étrange éducateur 73

Gorgias, Callicles ou encore Thrasymaque transnietbee rhétorique, un
art du discours, qui permet d'imposer ses vueqetsuader ou de manoeuvrer
linterlocuteur. Ainsi, dans I&orgias®®, une controverse met aux prises Socrate
et Callicles sur la question suivante : est-il leeil de commettre I'injustice ou
de la subir ? Socrate vient de démontrer qu’il miitspas d'étre expert en art
oratoire pour répondre a une semblable questidautlapprendre ce que c’est
gue la justice et I'injustice. Le sophiste Callglai répond en considérant que la
force est la loi supréme, et qu’il désire vivre @é@ployant pleinement ses
passions. Callicles va plus loin que n’allaientdephistes des®et VI° siecles
avant Jésus-Christ, ces maitres d’éloquence quopeaient la Grece en se
faisant payer tres cher leurs lecons. Callicle® jetute morale par-dessus bord
et s’oppose vivement a Socrate. La loi congue gpaoltume ou l'usage ; mais
aussi en tant que loi écrite, ne saurait étre astdede la force qui est la loi
supréme. La loi est I'ceuvre des faibles mus paessentiment a I'égard des

forts qu’ils envient.

155 platon,La Républiqueop. cit, 493a-c.
1% platon,Gorgias op. cit, 483b-484a.
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Pour les sophistes, c’est qu'a tout prendre, ilitvenieux commettre
I'injustice que de la subir, qu’il faut affirmer isg@ouvoir par 'enchantement du

verbe et la magie du mot.
1-4-Le remede : le discours démonstratif et la egche des valeurs

A cette situation, il n’existe qu'un seul remedé :faut « changer de
navigation %°’, accomplir une véritable conversion en retiraopinion son
pouvoir de fait et son arbitraire. |l s’agit, d’'upart, de mettre en place une autre
instance, celle du discours démonstratif qui jiestdes arguments sous le
contréle d’autrui ; et de comprendre, d’'autre pauk le Bien et le Juste ne sont
pas des valeurs qui varient avec nos évaluatiahgiduelles, mais des étalons
invariables et éternels sur lesquels nous devoms négler pour trouver un

accord et quitter la discorde.

Pour construire une cité juste, il faut s’assewnireffet sur des fondements
stables, objectifs et rationnels: s’élever, en mem d'une conception
hasardeuse de la justice (la mienne ou celle dupgreocial qu’'on homme
aujourd’hui « opinion commune ou publique ») a Ustite en soi et par soi,
c’est-a-dire au juste objectif. Il en va de mémetaldes les valeurs : celles du
savoir (le Vrai en soi), celles de I'action morale politique (le Bien en soi),

celles des activités artistiques (le Beau en¥oi)

Dans tous les cas, le philosophe quitte les appasesensibles sur lesquelles
se fondent les multiples opinions, pour prendre nnge plus difficile et plus
longue : celle qui méne a l'essentiel, c’est-a-@irtldée>°. Philosopher, pour

157 platon,Phédon 100c.
138 pour la description du Beau en soi, voir Plat@nBanquettrad. Victor Cousin, 216-211 c.

159 Ce mot est la traduction des termes gidéa et eidos dont les racines étymologiques expriment
I'idée de voir. Dans les dialogues de jeunessed est le caractére générique qui demeure identique

dans une multiplicité de choses. Dans les dialogleeta seconde période, le caractere générique
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Platon, c’est donc convertir son regard ; non pagarder les choses sensibles,
changeantes et multiples, mais saisir avec l'aeldéadpartie la plus élevée de
notre ame (I'intellect) l'unité de la Forme en smi, Idée, qui structure, explique
et engendre les réalités sensibifésLes Formes ou ldées ne sont pas des
produits de notre esprit comme le sont les opinidde sont des réalités
éternelles, immuables, dont procedent toutes kgae sensibles, des modeles
uniques, indispensables pour comprendre la digedhit monde sensible et la
multiplicité des actions humaines. D’ou la philos@ppolitigue de Platon est a
la fois une dénonciation et une lutte pour la prbomodes valeurs en politique

dont la vertu est et doit étre le levier.
2-Les valeurs : la vertu et la justice
2-1-La vertu

La vertu est une disposition permanente a agcasfément en vue des fins.
Ainsi définie, la vertu est le principe suivantued I'étre humain peut approcher
toutes les autres valeurs relatives au Vrai, aun B¢ au Beau. Elle a
principalement trait a la volonté et a I'effort &t qu’elle les oriente au bien.
Le Bien lui-méme est un mot générique pour désidaerollection des fins,
telles qu’elles sont définies par chaque ordre. Bien, c’est la vérité, la
prospérité, la paix, la justice, la béatitude,fitfcité, le bonheur, la sagesse, et
d’autres fins encore que l'on pourrait ou que I'dait poursuivre, si I'on
s’engage en science, en éthique, en économie, gym en religion, en

technique et en d’autres fins encore.

devient I'essence de la chose puisqu’il en esétardhination fondamentale. Enfin, dans les dialsgue
de la maturité, I'ldée est une essence séparéa dhdse sensible, indépendante de notre esprit et
appartenant au monde intelligible.

10 platon,La Républiqueop. cit, livre V, 479d-480a.
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La vertu est une valeur morale qui réside damad’a mais pour Platon, la
politique ne peut produire aucun bien sans ellesCpourquoi la quéte de la
vertu est a la base de la philosophie politiqué’idon, témoignant ainsi de la
fidélité du disciple a la philosophie du maitre plus exactement de l'influence

du maitre Socrate sur son éleve Platon.

Dans 1Apologie de Socrateon voit bien que la recherche de la vertu est

I'objet principal de la démarche de Socrate, aijdi le déclare lui-méme :

« Ma seule affaire est d’aller et de venir pour sypersuader, jeunes et vieux, de
n’avoir point pour votre corps et pour votre fortutie souci supérieur ou égal a celui
gue vous devez avoir concernant la fagon de revatre ame la meilleure possible,
et de vous dire : « Ce n’est pas des richessesigntla vertu, mais c’est de la vertu
gue viennent les richesses et tous les autres,pens les particuliers comme pour

I'Etat. »*6*

C’est dire que la valeur des biens non moraux (drgeestige, réputation)
est inférieure a ce qu’il y a de plus précieux dange : la perfection de I'ame,
source de la vertu. Sans la vertu, rien d'autrepegt étre un bien. Entre le
bonheur et la vertu, il 'y a pas identité, maistien privilégiée si et seulement
si elle est la partie la plus importante de I'8ttamain. « La vertu et la justice

sont ce qu'il y a de plus estimable pour 'honiffe.

La morale qui est au coeur de la conception pletemie de la politique a un
caractere a la fois ascétique et intellectuel. dAlateconnait bien, comme
Socrate, que le bonheur est la fin naturelle decla mais il y a entre les plaisirs
la méme hiérarchie que dans I'ame. Les trois madel'’ame nous prescrivent
chacune un plaisir particulier : la raison, le gilade connaitre, le courage, les

satisfactions de I'ambition et la partie concufifi les jouissances grossiéeres

181 platon,Apologie de Socraféra. Luc Brisson, 30a-b.

182 p|aton,Criton, trad. Luc Brisson, Flammarion, Paris, 1997, 53c.
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que Platon appelle le plaisir du g&h Pour savoir quel est le meilleur de ces
trois plaisirs il faut consulter ceux qui ont fégxpérience. Or l'artisan, qui
poursuit le gain, est entierement étranger auxeayihaisirs ; 'ambitieux a son
tour ne connait pas le plaisir de la science ; Eephilosophe fait I'expérience
de ces trois sortes de plaisirs et peut donnerisncampétent. Or, a ses yeux, le
plaisir a la fois le plus pur et le plus grand,st’&e plaisir de connaitre. C’est
donc vers celui-la que nous devons nous portercoime le corps est une
entrave pour I'ame, gu’il est comme une masse delplqui arréte son vol vers
les régions supérieures de l'ldée, il faut le nfiertiet affranchir 'ame autant
que possible, des grossiers besoins dont il estilse. Ainsi, c’est dans la
subordination des désirs inférieurs au désir den@itre que consiste la vertu.
Une fois arrivé a la connaissance du bien, 'honaeistenaturellement vertueux ;
car on ne peut voir le bien sans le vouloir et leevvient toujours de
I'ignorance. Bien que l'ignorance se réduise a wuwvais calcul, Platon ne la
considere pas moins comme un vice punissable. lohané, d’apres lui, devrait
s’offrir lui-méme a I'expiation. S’il y échappe ee monde, il N’y échappera pas

dans l'autre.
L’'autre principe sur lequel Platon fonde sa palig, est la justice.
2-2- La justice et I'organisation sociale

La politiqgue de Platon est modelée sur sa psygilocar les mceurs d’'un
Etat sont nécessairement modelées sur celles ddwidis. L’assise
fondamentale de I'Etat est la justice, il ne peuted sans elle. Platon entend la
justice dans un sens plus large qu'on ne I'entemiincunément. La justice
consiste pour nous a rendre a chacun le sien. t8aejatte cette définition dans
le premier livre de lI&épublique La justice, telle qu’il la comprend, consiste,

dans l'individu, a ce que chaque partie de I'amnmpiésse la fonction qui lui est

183 platon,La Républiqueop. cit, livre IX, 580b-581b.
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propre ; que le désir soit soumis au courage @uleage et le désir a la raison. Il
en est de méme dans la cité. Elle se compose @& diesses de citoyens
correspondant aux trois parties de I'ame: des stags philosophes, qui
représentent la raison ; des guerriers qui reptéseme courage et qui sont
chargés de protéger I'Etat contre les ennemis dordeet de réduire les citoyens
a l'obéissance ; enfin, des laboureurs, des agiseindes marchands, qui
représentent linstinct et le désir. Pour ces todésses de citoyens, la justice
consiste, comme dans l'individu, a remplir les tomts qui lui sont propres.
Les magistrats gouvernent, les guerriers obéisa@ntmagistrats, et les autres
obéiront aux deux ordres supérieurs, et ainsidge, c’'est-a- dire ’lharmonie,
régnera entre les trois ordres. Une éducation géalau moyen de la
gymnastique et de la musique, préparera les matsstt les guerriers a leurs
fonctions futures. Elle sera donnée aux femmes aom@mx hommes ; car elles
ont les mémes aptitudes que les hommes ; elledirentdes mémes charges et
prendront comme eux part a la guerre. Les magssatont choisis parmi les
mieux doués et ceux qui auront montré le plus gowbuement au bien public.
On les entrainera a la dialectique, pour gu’ilsspemt contempler les Idées du
Bien. Au reste, ces trois classes ne formerontpasastes fermées : les enfants

seront rangés dans I'une ou l'autre selon leurisuaiets™**

Comme le plus grand danger dans un Etat est isiahy tout d’abord, I'Etat
sera petit. Platon n'admet pas, comme Xénophomyraeds Etats a la maniere
de I'empire perse ; il modéle le sien sur les pstitités entre lesquelles se
partageait la Grece. Un petit Etat n'est pas exppsge démembrer, et la
surveillance des magistrats y est plus facile acexePour éviter la division, qui
est le grand mal dont souffrent les villes grecques supprimera les deux

ennemis les plus redoutables de l'unité, I'intgrétsonnel et I'esprit de famille.

184 platon,La Républiqueop.cit., Livre IV, 435d-444a.
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On supprimera le premier par la communauté desspikn second par la
communauté des femmes et des enfants, lesquelst sdavés par I'Etat>.

Mais cette communauté des biens, des femmes endasts n’est pas a l'usage
du peuple ; elle ne sera de regle que dans les daines supérieurs, seuls
capables d’en comprendre la valeur et de s’y sauendans l'intérét du bien
public. Les mariages d’ailleurs ne seront pas émisd I'arbitraire des jeunes
gens : tout éphémeres qu’ils sont, ils seront sgeélennellement par les

magistrats.

Platon ne se faisait pas d’illusion sur la diffiéud’appliquer son systeme. Il
savait que la doctrine des Idées sur laquellgpbse était inaccessible a la foule,
par conséquent sa constitution devrait lui étreos@e, qu’elle le veuille ou non,
et elle ne pouvait I'étre que par un roi-philosopétephilosophe a la maniere de
Platon. Il espéra un moment le trouver dans laopexs de Denys le Jeune et
celle de son ami Dion. Son échec pres du premidiassassinat du second lui
enlévent ses illusions. Mais la politique avait jboms été une de ses
préoccupations dominantes. Il ne s’en détacha g@niaieprit la plume dans sa
vieillesse pour tracer une autre constitution. Cedle qu'il expose dans les

Lois.

Elle repose sur les mémes principes ; mais ellplas pratique et renonce a

la communauté des biens, des femmes et des enfants.
B -Le but de la politique selon Platon
1-L’orientation socratique

La politique de Platon est avant tout une polgicgocratique. Elle trouve

I'essentiel de son réle dans la philosophie pal#igue Platon attribue a Socrate

185 platon,La Républiqueop.cit, livreVIIl et sq.
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dans ses premiers dialogtfésCe rdle consiste fondamentalement & traduire les

principes de justice et d’organisation sociale dange concrete des Etats.

Ainsi, bien qu’il ait été écrit par un Platon talament jeune, ldPremier
Alcibiade présente pour le philosophe un trés grand inté€néty trouve en effet

guelques-uns des themes majeurs de la penséeigienoe.

Le jeune Alcibiade est beau, riche, promis aus plautes destinées, et il le
sait ; Socrate lui propose de le guider, et l'imige sur le discours qu'il
S’appréte a prononcer a la tribune. De quoi patidrd De politique, bien
évidemment. Socrate n'a pas de mal a lui montrez geala suppose la
connaissance du juste et de I'injuste, qu'Alcibiagetient que du peuple. Or, en

cette matieére, que vaut un pareil maitre ?

Par de subtils raisonnements dialectiques, Soétatait I'équivalence du
juste, du beau et de I'utile ; il rappelle aussnpératif delphien : « Connais-toi
toi-méme ». Cette formule ne renvoie pas a unecqugue introspection
psychologique, mais elle enjoint 'lhomme de prendoascience de sa vraie
nature, de savoir qu'il est d’abord une ame. Lanamsance de son essence
véritable conduit 'Thomme a envisager son devair,est un devoir de vertu. Et

sur ce point, Alcibiade a encore du chemin a faire.

Le plus intéressant ici est que, dans ce dialggaenent naissance tous les
grands thémes de la réflexion politique platoniogndéja envisagés dans leur
unité : politique, morale. Car si la politique vajutelque chose, ce ne peut étre
gue comme mise en ceuvre de fins universelles anissi d’elles-mémes, et

non comme actualisation des ambitions privées.

Dans IApologiede Socratele maitre de Platon affiche sa détermination a

aller jusqu’au bout de sa mission qui est de remaedleurs ses concitoyens.

186 Alcibade Apologie de Socrat€riton et Gorgias,notamment.
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C’est pour lui tout le sens de l'acte de philosaphkeil n’entend y renoncer sous
aucun prétexte. Ainsi, au tribunal, Socrate pmvigu’il n’accepterait aucun
acquittement s’il doit, pour cela, cesser de pbipber. Face a I'éventualité

d’une telle mesure, Socrate répond en ces termes :

« Citoyens, j'ai pour vous la considération etfeation les plus grandes, mais
jobéirai au dieu plutét gu'a vous ; jusqu’a mornrmer souffle et tant que j'en serai
capable, je continuerai de philosopher, c’est-a-dole vous adresser des
recommandations et de faire la lecon a celui d&ewntus que, en toute occasion, je
rencontrerai, en lui tenant les propos que jaiteme de tenir : “O le meilleur des
hommes, toi qui es Athénien, un citoyen de la Etéplus importante et la plus
renommée dans les domaines de la sagesse et uigdanzxe, n'as-tu pas honte de te
soucier de la fagcon d’augmenter le plus possilaleesses, réputations et honneurs,
alors que tu n’'as aucun souci de la pensée, dérigé\et de I'amélioration de ton
ame, et que tu n’y songes méme pas®? »

Socrate reprochait ainsi aux Athéniens en géndralug démocrates en
particulier, de ne pas vivre selon les valeurs Igjuavaient eux-mémes
proclamées et de gouverner par la flatterie. Ilveat, la politique de Socrate
repose sur un paradoxe : Socrate souligne a phgsieprises son absence de la
participation aux affaires de la cité et présageailanger qu’il encourait a étre
plus actif, or en retrait, il rappelle avec véhénegu'il est le seul homme a
Athenes a se consacrer réellement a la politiqu8aatupant des affaires de la
cité'®®. Pourtant, ce paradoxe est dépassé si I'on remayge, méme a I'écart,
Socrate voudrait, dans une bonne cité, jouer ke poélitique que recommandait

sa facon de vivre et son savoir.

Mais en quoi le fait de parcourir 'agora a toutes heures du jour pour

interroger ses concitoyens et confondre leur igmeaaurait-il jamais pu faire

17 platon,Apologie de Socraférad. Luc Brisson, Paris, Flammarion, 1997, 29c-e

188 platon,Criton, trad. Luc Brisson, 52a.
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de Socrate 'homme le plus politique d’Athénes mimodele auquel le citoyen

peut prétendre ?

L’examen socratique vise I'examen de I'ame, gbddaée politique de cette
entreprise est clairement définie. Le bien de I'&seun ordre, une harmonie,
imprimé par la raison et maintenu par la délibéragt le choix rationnels. C’est
pourquoi, le principe de Socrate est de ne ssdajsersuader que par la raison,
qui est reconnue la meilleure a 'examen. Or I'decee de 'dme, qui dépend
de la connaissance et rend l'individu moralementoraame, est l'ouvrage

propre de I'art politique, « I'art qui s’occupe k&me '

. La these qui fait de la
gualitt morale d'un individu l'objet méme de la itigue peut paraitre
surprenante, mais elle ne I'est plus guére lorsyuappelle que la persuasion
rationnelle, destinée a convaincre les citoyenpr@adre soin de leur ame et
d’étre jutes, ne peut réussir a grande échelleleefacon efficace que dans le
cadre d’une cit€® En effet, quand cette persuasion est laissémifiafive de
I'individu vertueux, celle de Socrate par exemp#e est vouée a I'échec;
comme en démontre lintraitabilité de Callicles slde Gorgias ou encore
I'impuissance de Socrate a convaincre les juges @& son procés. Mais,
lorsqu’un gouvernement juste, soucieux non d’eiriehcité, mais de la rendre
meilleure, met une telle persuasion au fondementahsensus politique, il

réalise la justice comme aucune exhortation pmeéesaurait le faire.

La politique socratique serait donc solidaire @upsychologie morale,
d’inspiration intellectualiste. Mais cet intelleatisme moral est requis pour
garantir la capacité d’'une politique juste a rerldsecitoyens vertueux, puisqu’il

suffit que ceux-ci aient acces a la connaissancka gastice que dispense le

189 platon,Gorgias trad. Alfred Croiset, 464b: « Je dis donc qu’éyleux choses différentes et deux
arts correspondants: I'art qui se rapport a I'geéappelle la politique ».
10bid., 503a.
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gouvernement. L'expertise politique étant comparabtoute autre compétence
technique, c’est a ceux qui la possédent que diat@nfieée la direction des

affaires humaines.

Pareille conception « scientifique » de la poligcp dd surprendre a Athénes
démocratigue a une époque ou le tirage au som €esignation majoritaire
servaient dans la plupart des cas a nommer les benpalitiques, et ou I'on
justifiait la démocratie en soulignant que I'essede la communauté politique
réside dans l'institutionnalisation du débat publx, il apparait que Socrate ait
considéré qu’un tel débat, s’il n’est éclairé @acbnnaissance du bien politique,
ne peut jamais viser au bien de la cité et sedimihsi a la poursuite du plaisir

des citoyens, enclins a se laisser séduire pahisnes de la rhétorique.

Mais quelle réalité Socrate reconnait-il a I'orgaitique, quand il déclare
sans mentionner la question de la justesse d'unestitation, qu’un
gouvernement est bon s'il est capable de persuekague citoyen d’agir
conformément au bien ? Dans le dialogue intif@k&on, alors qu'un de ses
amis propose a Socrate de s’échapper de prisorat8dai propose d’examiner
rationnellement cette proposition. Si la fuite jaste, il fuira, si elle ne I'est pas,
il restera dans sa prison et acceptera la sentkasdois d’Athenes entrent alors
en scene pour rappeler a Socrate ses devoirs etidies engagements des
citoyens envers I'Etat rappellent ceux des enfantgers leurs parents. De ce
fait, il n’existe aucun droit a la dissension niaadésobéissance, la fuite de
Socrate reviendrait ainsi a commettre une injustiBeffisamment persuadé,
Socrate renonce a s'enfuir. Il s’agit de prime dbale respecter les lois
prononcées de la cité, et ce, méme si elles s’avéanpistes. Les transgresser

reviendrait a commettre une double injustice.

Dans la conception politique que Platon attribuSo&rate, I'appartenance
d’'un individu a une communauté est censée résidteson choix, et reste valide
tant que l'intégrité morale n'est pas mise en p&ir ce point, rien n'est plus
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opposé a la politique socratique que les théseseprées dans Républiqueet

les Lois. L’'amélioration des citoyens y reste la fin ultinmeais Platon ne voit
plus dans l'autonomie morale le moyen dy parvecar chaque individu
pourrait y accéder par la persuasion rationnelle $€bnt des recours
spécifiguement politiques (définition d’une congiibn, coercition, organisation

de la société) qui permettent de réaliser la jast@ns la cité.
2-Platon sur les traces de Socrate

2-1-La justice de I'Etat

2-1-1-La justice de I'hnomme, la justice de I'Etat

La Républiqueest le dialogue dans lequel Platon jette les basda cité idéale.
Ici, en effet, Socrate est encore présent a I'md¢s autres dialogues de Platon
et I'objet est toujours la description ainsi quedaception de la cité juste et de

la justice.

Dans les livres | a VII de I&République nous assistons a la construction
d’'une cité parfaite, tandis que les trois dernieres exposent des constitutions
politiques et I'histoire de leur dégénérescencestCun dialogue entre Socrate,
le vieux Céphale, son fils Polémarque, et deuxefrade Platon, Adimante et

Glaucon, tous réunis au Pirée. Il s'agit de saseiqu’est la justice.

La premiére acception, d’inspiration traditionetdi qu’en propose Céphale,
consiste & « ne rien devoir & personni&.» Dans la méme veine, Polémarque
définit la justice comme l'acte de faire du biersés amis et du mal a ses
ennemi$’?>. Aucune de ces deux définitions n'est aux yeux Strate,
satisfaisante : des circonstances particuliereygréufaire en effet, qu'il soit

injuste de rendre ce que I'on doit, et, si la pesitonsiste a faire du mal, fat-il a

"1 platon,La Républiquetrad. Robert Baccou, livre |, 331c.
172 |pid., 332b.
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ses ennemis, elle ne peut étre gu’injuste. C'adt I principe de la moralité
conventionnelle de I'époque, qui rapporte la vedi justice aux devoirs
contractés envers les pairs et toute la commur@aué composer et limiter les

droits de chacun, qui se trouvent ainsi récusesapaitique socratique.

L'intervention dans la discussion de Thrasymaquerrfira I'occasion de
réfuter une forme de définition naturaliste deusticé’. En matiére politique,
cette conception implique que chaque gouvernemeétgnteur de la force
établisse des lois qui lui sont avantageuses dtdgclare justes. Mais comment
étre sUr, objecte Socrate, que ce gouvernement neogpe jamais sur son
avantage ? A moins de mettre la connaissance gices@le la connaissance, et
dans ce cas la force n’est plus qu’un moyen aucgdiune juste politique dont
la fin reste toujours I'amélioration des citoyehs. définition naturaliste de la

justice se réfute donc d’elle-méme.

Glaucon invoque alors une autre conception destice, la plus répandue et

la plus populaire. La justice tiendrait

« le milieu entre le plus grand bien, c'est-a-dimapunité dans l'injustice, et le
plus grand mal, c'est-a-dire I'impuissance de segee de l'injustice.Placée entre
ces dewxextrémes, la justice n’est pas aimée comme un hiams honorée a cause

de l'impuissance ot I'on est de commettre I'injosti’®».

Les bienfaits que les hommes attendent de lacpisi se rapporteraient pas
au bien-étre de leur &me, mais a la bonne opinienles autres auraient d’eux.
Les lois et les conventions humaines forment alersnoyen par lequel les
hommes s’entendent les uns avec les autres afire ggus commettre ni subir
I'injustice. Toute la conception de RRépubliques’attachera a réfuter cette

conception pragmatique qui réduit la justice are’&u’un bien étranger utile,

173 bid., 338c.
% 1bid., livre Il, 359a-b.
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mais & celui au profit duquel elle s'exefé&Socrate recommande alors de
considérer la justice dans I'Etat et cette consitlém est décisive. Car, si les
caracteres de la justice sont plus gros, et damlgibles, dans la cité que dans
I'individu, ils sont surtout de méme nature : lestus politiques, les vices aussi,
passions ou désirs, sont identiques aux vicesgr®é comprend alors que si la
justice dépend de la formation des Etats, on pgpérer obtenir a I'aide d’'une

réforme radicale de I'’éducation, des hommes justes.

Le souci de voir la politique jouer le premiéter dans I'amélioration des

citoyens est au cceur de I'enseignement que Plaperise a 'académie.
2-1-2-L’Académie ou la philosophie au service dpadétique

Entre autres activités politiques que mene Plafmés la mort de Socrate, |l

y a la fondation de I'Académi€. Il a trouvé «le bon moment pour agir ».

7 |bid., 367c.

178 Ce parc gymnase, orné de beaux platanes, a tird@no du héros local Académos. Il est situé au
nord-ouest d’Athénes, pres de Colone, comme le €anges et le Lycée. Platon, de retour de son
premier voyage en Sicile, en 387, y installa sanle@philosophique (et de réflexion sur les choses
politiques) qui devint une véritable « universitéconstruite sans doute sur le modéle des ingtitgti
pythagoriciennes), avec des logements prévus psugtldiants, des salles d’étude, des bibliothgques
un local consacré aux Muses... (lire la descriptiofen fait Platon dans I®hédre 230b-c.) Il y
enseigne jusqu’'a sa mort et y fut enterré. Il éicide de savoir quelle était la vie quotidiende
I'école, mais les dialogues suggerent une méthdaleatique dont le but est de conduire les éléves
eux-mémes verts une solution. Legnposia(ou repas beuveries et entretiens en commun)nétaie
fréquents, méme s’ils ne se déroulaient pas toilkcadémie. Celle-ci était une sorte de confrérie
impliquant une vie en communauté. Platon eu commkaborateurs et disciples Xénocrate,
Speusippe, les mathématiciens Théétete et Eudogmide, Aristote, Héraclide du Pont, Timoléon et
d’autres encore. On peut noter la présence de ugpeligmmes comme Lasténéia et Axiothée. Cette
derniére, d’aprés Diogéne Laérce, lll, 46, pordais vétements masculins. Les successeurs de Platon,
comme chefs d’école- les scolarques-, furent Sppas{«347-339), Xénocrate (339-314). Le dernier
fut Damascius (I'Académie fut fermée en 529 apC.J.quand justinien fit fermer tous les

établissements d’enseignement paiens).
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L’Académie n’est pas seulement une école de piplusp mais un lieu
hautement politique ou ont été formés des légistateepandant, dans tout le
monde grec, les principes de Platon. On trouve ¢hiegéne Laérce et chez
Plutarque le catalogue de ces hommes politiques ide I’Académie. Ainsi,
certains d’entre eux, comme Euphraios d’Orée, éAmginos, Ménédeme,
Phormion, Erastos, Speusippe ou encore Xénocratenpétre des conseillers
politiques ou rédiger des constitutions en s'ireqtirdes pensées du maditfe
La fondation de ’Académie peut étre interprétémee signifiant la volonté de
Platon, non pas d’abandonner la cité réelle, eréfgiant dans la théorie « de
I'utopie », mais plutbt comme une facon autre digmEr l'arene politique,

d’'imposer ses idées parmi les élites.

En fait, les visées politiques de Platon en fohd#cadémie étaient de
donner une formation véritablement philosophiquia ggunesse qui en serait
digne, sans commune mesure avec cette formatioerfaiplle, ce vernis
culturel, ces techniques de discours qu’inculquaies sophistes. Ceux-ci
préparaient des hommes capables de manier l'opipaditique, des orateurs
talentueux mais en réalité incompétents. Platon, Joulait préparer des

hommes dont la science puisse profiter a la cité.

Ainsi, Platon n’avait pas renoncé a I'action pqlie, sinon pour lui-méme.
Il entendait former des philosophes authentiquasalbles d’étre a la téte d’'une
cité ou d’établir une colonie. Platon écrit dand.ddtre VIl qu'apres avoir éteé

dans sa jeunesse

" Bien plus tard, Porphyre/ie de Plotin XII) raconte que I'empereur Galien avait voulunfier &
Plotin la mission de restauration d’'une cité de @ame qui aurait di s’appeler Platonopolis, caierég
selon les principes du philosophe. Le projet autalioué a cause de I'opposition d’une partie de

I'entourage de I'empereur.
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« pris d’un immense élan vers la participation atfaires publiques, apres avoir
constaté que les lois et les maeurs sont partoubropues » et « que tous les Etats
existants ont un mauvais régime », « force luideitse dire qu’a I'éloge de la droite
philosophie, c’est elle seule qui donne le moyesbsérver d’une facon générale en
guoi consiste la justice, tant dans les affairégps que dans les affaires publiques ;
et que les hommes ne verront pas leurs maux cagaet que ou bien ait accédé aux
charges de I'Etat la race de ceux qui pratiquenphdosophie droitement et
authentiguement, ou bien que, en vertu de quelggeensation divine, la

philosophie soit réellement pratiquée par ceuxomile pouvoir dans les Etats'’$

L’'objectif que Platon assigne a la politique apftamussi clairement au
cours des voyages gu’effectue le philosophe, notam@n Sicile, aprés la mort

de son maitre.

2-2- Les voyages de Platon : la transformation al@dlitique a I'épreuve de la
réalité
2-2-1- Les premiers voyages

Apres la mort de Socrate, Platon choisit la pbiidge « par la politique et
pour la politique’’®. Commence alors une période de voyage au cours de
laquelle il affine ses idées sur le rdle que dmiey la politique dans la cité. Il se
réfugia a Mégare, pres d’Athenes, chez Euclidec@mpagnie de quelques
autres disciples de Socrate. Il se rend ensuitgran€, aupres de Théodore le
mathématicien qui a travaillé sur les nombresioratels. En Italie, il tisse des

liens avec les pythagoriciefi%Archytas®, Philolaos®, Eurytos et Timée.

78 Platon,Lettre VII, 326a-b.

179 Digs Augustentroduction & la Républiqud-Ill, Les Belles Lettres, Coll. Des « Universitée
France », P.V : « La philosophie ne fut originel chez Platon, que de I'action entravée, ehqui
se renonce que pour se réaliser plus sirement.

180 gocrate et le pythagorisme constituent, entreeauttes principales sources de la pensée

platonicienne.
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En Sicile, il est recu par Denys I’Ancien et dewi€ami de Dion (le beau-
frere du tyran) qui va jouer un rdle important daasvie. Bien plus tard, Platon

évoque d’'une maniére négative la vie en Sicile, @lr de Denys I’Ancien :

« Mais, cette vie la-bas encore était dite heurepmee que remplie de ces tables
servies a la mode d’ltalie et de Syracuse, ne merillement sous aucun rapport :
vivre en s’empiffrant deux fois par jour et ne jasnse trouver au lit seul la nuit, sans
compter toutes les pratiques qu’entraine ce geargiel voila en effet des maoeurs
gui ne permettront jamais a aucun homme, qui lesitapratiquées depuis I'enfance,
de devenir sage -il n'est pas de nature exceptltenoa I'on trouve ce mélange-, et

encore moins de devenir un jour tempér&fis.

C’est en fait a la faveur de ces voyages que Phasoge convaincre de la
nécessité d’'une action concréte en vue de chamgercomportements des
dirigeants politiques et les rendre plus propresider a 'améliorations des
citoyens. On comprend alors mieux pourquoi c’e$h guite de ces premiers

voyages que Platon fonda I’Académie.

Mais ce sont les deux derniers voyages en Siailsituent davantage sur ce

gue devrait étre la politique selon le philosophe.
2-2-2-Les deux derniers voyages de Platon en Sicile

La Sicile est pour Platon, un lieu d’expériencebtipues. Vers 367, Denys
le Jeune succéde a son pere. Le philosophe, dtdiion de Denys Il, se rend a
nouveau en Sicile pour demander « une terre ehdesnes sérieux de vivre
selon ses lois ». Il espére encore réaliser sess ple la cité modele, en

convertissant un seul homme et non plusi@mogpeuple) tout entier.

181 Archytas, qui était philosophe, mathématiciennggénieur, faisait régner a Tarente une tyrannie
éclairée par la science et la sagesse.

82 0On raconte que Philolaos aurait vendu a Platogdess secrets de Pythagore qui seraient une des
sources dimée

1% platon,Lettre VII, 326b.
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« Comme cela me donnait a réfléchir et que je nmeagelais s’il fallait me mettre
en route et répondre a cette invitation (celle @mnpou prendre un autre parti, ce qui
pourtant fit pencher la balance, c’est que, si jaroa devait entreprendre de réaliser
mes conceptions en matiere de loi et de régimetiguodi, c’était le moment
d’essayer. En effet, je n'avais qu'un seul homne@dvaincre et cela suffisait pour

assurer en tout 'avénement du bier*

Ce second voyage en Sicile se solde égalementrpéchec : le philosophe
echoue dans la réalisation de ses conceptions #arende loi et de régime

politique établi dans IRépublique

«(...) Alors que moi je te (Denys ll) faisais desaemnandations, toi tu n’étais
pas disposé a les mettre en pratique. Et pourtariest pas difficile de mettre en
évidence le fait que si ces recommandations avaignmises en pratique, c'elt été

_ _ . - 185
la meilleure chose pour toi, les Syracusains et tes Siciliens»

Platon peut partir, apres avoir été en dangerate thne doit son salut qu’a
I'intervention du pythagoricien Archytas. Voici,lse Diogene Laérce, la lettre

de ce dernier :

« Nous tous, amis de Platon, vous avons envoyé damiet Photidés, avec
mission de nous ramener ce philosophe, en soudesiaccords passés avec nous.
Vous agirez bien en vous rappelant votre désir esggr de recevoir Platon, vos
promesses de le recevoir avec bienveillance, diilsser la liberté d’aller et venir.
Souvenez-vous encore avec quelle impatience voeg awuhaité sa venue, et
comme vous l'aimiez alors plus que personne. Siilsra causé du souci, soyez
géneéreux, et libérez-le sans lui faire aucun malfdsant, vous serez juste et vous

nous ferez grand plaisir.'$°

'8 Platon Lettre VII, 328c.

185 platon,Lettre III.

18 Diogéne LaérceVies et doctrines des philosophes illustré§ 21-22, Le Livre de poche,
« Pochothéque », 1999.
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En 361, une nouvelle invitation du tyran condudtéh a Syracuse. Il ne
peut le convaincre de la nécessité de realiserstice. Et c’est, a nouveau, sans
avoir obtenu de résultat qu’il revient a Athénesa, telon Diogéne Laérce, il ne
s’occupe pas de politique, méme s'il est spéciaisda matiere : le peuple est
maintenant accoutumé a d’autres types d'institstidnCependant Platon agit
encore et ne quitte pas réellement le monde gealdis®® En 357, il aide son
disciple Dion dans une tentative pour renverseryBda Jeune. Avec quelques
compagnons dont certains étaient des membres dad&mie, Dion débarque a
Syracuse et s’empare du palais, profitant d'unerd®es de Denys. Cet ami a
Platon, dont celui-ci écrivit qu'il révélait des tapdes a la philosophie
supérieures a toutes celles des jeunes gens qail eencontrés, se trouvait
ainsi a la téte d’'une cité. Mais, en butte auxatwveés de reprise du pouvoir par
Denys et en proie a toutes sortes de difficultésitigpaes intérieures et
extérieures, Dion se comporte d'une maniére maided autoritaire jusqu’au
jour ou il fut assassiné par I'un de ses fidelessa@alippe, ancien disciple de

I’Académie qui I'avait aidé a s’emparer du pouvoir.

Double et cruelle déception pour Platon, alors @gé’5 ans. La pratique
politique semble appartenir a un domaine réfragtairx exigences morales de

la philosophie et semble perdre méme les meillgurs’y risquent.

Le dernier ouvrage de Platon, lesis, se ressent de cette illusion. Le projet

de la Républigue d'une cité idéale, gouvernée par des philosopless,

%" Diogéne Laércdbid., Ill, 23.

18 Diogeéne Laércelbid., I, 23 : « Il ne voulut point se méler de gouvement, bien qu'il fat fort
habile en la matiére, si I'on en juge par ses £dilais la raison de sa décision fut que le peéta#
trop accoutumé a d’autres modes de gouvernemeriecgien. PamphileSouvenirsl. XXV) dit que

les Arcadiens et les Thébains, construisant Mégéide demandérent pour législateur, mais ayant

appris qu’ils ne voulaient pas d’'un régime égaiail refuse de se déplacer.
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abandonné au profit d’'un projet politique plus istal; laissant une large part a
une réflexion plus juridique sur les aspects ingtnnels et les lois de la cité la

meilleure possible.
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DEUXIEME PARTIE

LES FONDMENTS DE LA CONCEPTION PLATONOCIENNE DE LA
POLITIQUE
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Chapitre IV : DE L'IDEALISME A L'IDEE DE LA CITE IDEALE CHEZ
PLATON

A-Les aspects conceptuels de l'idéalisme platoniae
1-Les concepts clés
1.1-La dialectique

Pour Platon, le philosophe authentique est difttrelu sophiste.
Contrairement a celui-ci, le philosophe « ne jugs pur les apparences », et
n'est pas ignorart?® Le philosophe est celui qui « veut godter de teaience,
qui se met joyeusement a I'étude et s'y réveletiaste »*° Ce qui le rend
capable d'« atteindre a la connaissance de l'imtheuabet d’éviter d’errer
« dans la multiplicité des objets changeantd xC’est dire que le philosophe
doit apprendre a user correctement des mots, a*dge non pas pour séduire a
la fagcon des sophistes ou des orateurs politiquags pour découvrir la vérité.

Tel est le probleme que pose Platon. Tel est lbl@nee de la philosophie.

La philosophie consiste avant tout a cherchervaisae que l'on dit, a
casser les imprécisions du langage, a briser laecegperficielle des mots pour
en extraire le sens, le sens essentiel. Pour ie flaconvient que la philosophie
ait une démarche rigoureuse. Cette démarche, Platdéfinit : il s’agit de la

dialectique.

Pour comprendre ce que signifie la dialectiqueopiaienne, il faut se
remémorer de quelle maniére on concevait la phploigoa Athénes, au®giécle
avant Jésus-Christ. Aprés une formation littéramgysicale - et quelques
rudiments de mathématiques-, tout Athénien bieralmgrdait au moment de

I'adolescence la philosophie, c’est-a-dire une étptlis poussée des sciences

189 platon,La RépubliqueLivre V, 476e.
190 pid, 475a.
1 platon,op.cit, Livre VI, 484d.
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(mathématiques, astronomie, cosmologie) et, aubsitous les problemes
tournant autour de la morale, de la politique, derdligion. A l'origine,

philosophiesignifie « amour »philia) du « savoir »gophig, c’est-a-dire désir
gratuit et désintéressé de savoir. Comment étuniiain philosophie ? Par la
discussion, ledialogue Dialogue vivant entre maitres et disciples, otreen

jeunes disciples.

Platon veut assainir la discussion philosophiglomt la pratique avait été
viciée en particulier par les sophistes et, d’'uranigre générale, par une mode
qui consistait a ramener la philosophie a I'études draffinements de
I'argumentation dans une discussion, a la quéte rdBs®nnements les plus

habiles, a I'art de savoir réfuter n'importe qui slimporte quel sujet.

Mais, pour Platon, si la philosophie n’a réelletmen vue que la vérité,

alors elle exige une démarche rigoureuse: la diglee.

En effet, Platon nomme dialectique la démarchdazprelle 'ame s’arrache
aux apparences pour s’ouvrir a la connaissancdédées vraies. Elle comporte
une phase ascendante — la remontée du sensibldegetdées -, une phase
descendante — le retour de 'ame vers le sensibkele ne voit plus désormais
gue simulacres. L’ascension dialectique comprenc @é¢apes correspondant a

deux niveaux de I'Etre et de la connaissaffce

-sur le plan de I'Etre. Dans le monde sensibles@eve des apparences
vers les choses sensibles, les objets concretsnémes. Passant au monde
intelligible, on va des objets idéaux — mathémagyy aux Idées, et de la, a
I'ldée la plus éminente, I'ldée du Bien ou I'Un Biequi est « au-dela de I'Etre

en dignité et en puissance » ;

192 platon,La RépubliqueLivre VI, 309a.
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-sur le plan de la connaissance. La premiére &apda connaissance du
sensible ouopinion (doxa qui comporte deux degrés: a) la conjecture qui
s’adresse aux apparences décevantes de ce mohdtke ¢rbyance, la maniére
dont nous percevons les objets sensibles. La seatage est celle de la science
ou connaissance du monde intelligibpiétémi; elle comprend aussi deux
degrés : a) la connaissance discursive ou raisofdiéeoiad), essentiellement
représentée par les mathématiques, qui a pour @getoncepts intelligibles
(Idées mathématiques) ; b) I'intelligenae(9 ou la connaissance qui s’éleve,
plus haut que les objets, jusqu’a la contempladies Idées, objets ultimes de la
connaissance dont les mathématiques ne constiuembe propédeutique, et
surtout de I'ldée du Bien, le rayonnement du UnnBsans lequel ne pourrait

s’accomplir cette ascnesion de 'ombre a la lumiere

Par I'Allégorie de la caverne, Platon illustretieese de I'ascension vers la
connaissance des Idées et met en relief 'impoet@ucdil accorde a I'éducation
des gouvernants de la Cité, qui connaissent c#tigld ascension des ténebres
la lumiére. Une fois acheveé ce processus d’apmsage ardu, les gouvernants

peuvent diriger I'Etat, car 'ame a atteint la getfon et connait le Bien.

Au-dela de cet aspect métaphysique, la dialectdares ses manifestations
concretes chez Platon est I'art de la discussiorgdialogue, en tant que moyen
de s’élever des connaissances sensibles aux l@dasyérité. Ainsi, pense-t-il

gue certains s’engagent dans « la controverse » et

« croient raisonner alors qu’ils disputent. Calentde ce qu’ils sont incapables
de traiter leur sujet en l'analysant sous ses mdiffts aspacts : ils procédent a la
contradiction en ne s’attachant qu’aux mots, ehusatre eux de chicane et non de

dialectique. ¥

193 platon,La RépubliqueLivre V, 453d-454c.
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Comme Socrate, Platon n'accepte comme recevableaidée obtenue a
I'issue d’'un processus dialectique serré. La foudedialogue permet ainsi,
grace a la succession des questions et des répaliélsiner, par touches
successives les approximations de la pensée autiapar 'usage de la Raison
a la définition d’ldées générales comme le Bierjusdice. Ces idées générales
ou concepts sont seules capables de hisser I'&spniain au-dessus des simples
opinions, multiples ou irréfléchies et souvent mdées car elles sont issues de
nos sens et non de la Raison. Dans un dialoguespipihique, ou la volonté de
I'emporter sur l'autre ou de briller par des raisements captieux doit s'effacer
au profit de la recherche désintéressée du vraiglestions de I'un doivent
forcer l'autre a préciser ses réponses — ses répoesigeant de nouvelles
guestions -, cela en vue de supprimer tout maldntetoute duplicité des
termes. En serrant les questions et les réponsgspdhe en proche, on parvient
a élucider réellement une question, en percevasefs des mots : savoir ce
gu’est, par exemple, la justice, ou la vertu, opi&é, ou la beauté, etc., au lieu
de badiner avec ces mots pour poursuivre toutetessate raisonnements

douteux.

Par la dialectique bien conduite, il est alorssgmle d’atteindre a la science
de la justice, de la vertu, de la piété, de la tieawu lieu de se contenter de n’en
avoir que de simples opinions : il devient possibén saisir I'ldée qui fasse
voir ce gu’est chacune de ces choses, c’est-alglineessence. L'essence est

encore appeléeidosouidéa deux termes signifiant « forme » ou « idée ».

La réflexion de Platon sur le langage s’élargit [@adistinction entre un
monde de vérités, d’essences, encore appelées Hdiesuables, objectives,
universelles — objets de science, et un monde digmges — changeantes,

subjectives, incertaines -, objets de I'opinion.
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Les Idées, percues par lintelligence seule sanetours de I'expérience
sensible, forment le monde intelligible ; les ampaes, percues a travers le

témoignage incertain des sens, forment le mondstden
1.2-: Le sensible et I'intelligible : le dualismelémmortalité de I'ame

Pour comprendre le sensible et l'intelligible cliaton, il faut recourir a sa
doctrine des idées qui repose sur deux theses raajda dualité de la réalité et

I'immortalité de I'ame.
1.2.1-La dualité de la réalité

Il faut distinguer chez Platon le monde des apma®isensibles, changeant,
insaisissable et en perpétuel devenir, et, au-aelsjble, le monde intelligible,
celui des ldées éternelles et immuables, qui sedieu du Vrai en soi. Ce
monde des ldées est celui ou se situent les apdgstyes modeles, c'est le
monde du Bien ou de I'Etre par excellence d'oudutent toutes choses; quant
au monde sensible, voué a la finitude, il ne dmitéalité qu'a sa participation au
monde intelligible dont il est la copie, la dégraala ontologique : I'imitation ne
peut avoir le méme degré d’étre que le modele.
En distinguant la réalité telle gqu'elle nous appiata ce qu'elle est en vérité, en
postulant que tout ce qui existe dans le mondeidjaatsous la modalité du
paraitre est fait a l'imitation du monde intelligib de I'Etre en soi, Platon
prétendait s'attaquer aux connaissances fondéés semsation et I'empirisme et
opposait la stabilité du veéritable savoir aux cleangnts de l'opinion: I'hnomme
n'est pas la mesure de toutes choses comme |egaétée sophiste Protagoras
puisqu'une telle mesure ne pouvait se trouver @ms de monde transcendant

des ldées.

L’idée, qui est objet de pensée, sert de moddal idour connaitre et agir
sur le monde sensible. Ainsi, ce lit en bois qupge;ois a été fabriqué par un

artisan a partir d'un certain modele idéal de Uit ¢ui, existe indépendamment

116



de toute matiere; cette forme intelligible ou idieelit, parfaite et immuable, ne
peut se confondre ni avec les autres idées ou tgpd® c'est-a-dire modeles
idéaux qui possedent chacun leur propre définigbressence, ni avec leur
réalisation concrete dans le monde sensible comiyjetso qui en sont

nécessairement les copies imparfaites, soumisdenajps et a la dégradation.
Il existe donc des formes intelligibles auxquelles réalités sensibles
participent, qu'elles soient naturelles ou aredieis, mais il y a aussi, pour
Platon, des idées de réalités plus abstraites, eohesm mathématiques, les
figures géometriques et, surtout, l'idée qui ess@mmet du monde intelligible
et qu'il faut chercher a contempler, I'idée du Beauwsoi. Car, pour Platon, la
condition premiére de I'hnumanité, c'est l'ignoramtmnt il faut se départir

impérativement : produit de notre éducation et ol mabitudes, elle nous rend
prisonniers des apparences. Dans I'Allégorie dealeern&*, Platon décrit a

travers la parole de Socrate cette situation desagoir dans laquelle nous nous

trouvons.

Le mythe raconte I'histoire étonnante de plusigarisonniers enchainés,
vivant depuis leur enfance « dans une demeure rsaute en forme de
caverne ». Obligés de se tourner vers une pardaquelle ils ne percoivent que
des « ombres portant des objets de toutes sottdgsestatuettes d’hommes et
d’animaux », ils sont incapables de distinguer dbgets des ombres qu’ils
projettent. On ne sait pas si ces prisonniersas/ént la pour purger une peine

ou s'’ils y sont nés.

Pour Platon, la caverne représente la conditiomame, a laquelle
personne n’échappe s'il vit dans l'apparence. Roijrles prisonniers « sont
comme nous ». Notre ame est toujours enfermée aa-mémes, comme les

prisonniers dans leur prison.

194 platon,La RépubliqueLivre VII, 512a-515b.
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Dans cette situation, l'un d’eux est libéré etctbor«a se dresser
immédiatement, a tourner le cou, a marcher, a llgeyeux vers la lumiere ».
La confusion et la peur 'améenent a douter de léifm, comme quand un aléa
de la vie vient bousculer nas priori. Le prisonnierécrit Platon, « se sent
embarrassé et croit que les choses qu'il voyainiagsaient plus vraies que
celles gu’il voit maintenant ». La connaissance @stprocessus ardu, qui
suppose de purifier 'ame en abandonnant certaflexes et les mécanismes
physiologiques qui donnent de la stabilité émomtedles a beaucoup de ceux
qui se jettent dans le mensonge. Le prisonnierra basoin de s’habituer, s’il
doit en venir a voir les choses d’en haut » et\silit pouvoir contempler la
lumiére du Soleil, qui, dans le mythe, représeat®ien. Le Bien est ce qui
donne de la realité aux choses que nous connaigtoles met au jour ; il
s’apparente a la clarté de la connaissance. Quieoiegnnait le Bien ne se
trompe plus ni n'emprunte la voie sans issue dasi@ys parce qu’il a une clé
pour reconnaitre la vérité et la Justice. Toutssalatres Idées sont ordonnées
autour du Bien, dont elles tirent leur sens. LenBa@mme le Soleil, ne crée pas,
mais il illumine toutes les choses et en éclairseles. Le critére de la perfection
absolue ou relative des choses, autrement dit telation avec le Bien,
s’appligue tout autant a la connaissance politiquéaux autres types de
connaissance. Le mythe donne a voir la réalitéestitue, c’est-a-dire le Bien
auquel on accéde par le perfectionnement de l'éawec son ascension du

monde visible vers le monde intelligible.

Connaitre, ce sera alors faire l'effort de s'amadie la fascination des
ombres et des images du monde de la caverne,iparditre, de l'illusion et de
I'ignorance, pour s'élever dialectiguement versaloir afin de saisir la véritable
place des éléments qui constituent le monde et pbelila contemplation des

Idées.
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1.2.2- L'immortalité de 'ame

Mais une telle théorie ne peut se comprendre @uelg conception que
Platon se fait de I'ame humaine, car si I'on chetehvérité, c'est qu'on ne la
connait pas, et si lI'on se trouve en face d'elmngent savoir que c'est la vérité
puisqu'on ne sait pas ce gqu'elle est ? Commenel@ut-elle seulement savoir
puisque ses connaissances ne peuvent venir nexjg@tlence personnelle du
monde sensible, ni des autres qui sont prisondessapparences de la caverne ?
C'est le paradoxe que Platon lui-méme souléve lédviénon comment peut-on

chercher ce que I'on ne connait pas?

La réponse de Platon sur ce point est claire:deuwfue connait notre ame ne
peut provenir de cette vie présente mais bien daxigtence antérieure ou,
séparée du corps, elle a pu contempler les idégsement dit, pour Platon,
notre ame est immortelle et a eu commerce avecidéss mais, jointe
accidentellement au corps, elle a oublié ce qu&iait depuis toujours. D'ou
I'impérative nécessité de se dégager des chaingsretbes qui font obstacle au

cheminement dialectique de la connaissance degvdrielligibles.

« - Quand donc, reprit Socrate, 1'ame atteintlelierité ? Quand elle entreprend
de faire quelques recherches de concert avec ps,coous voyons gu’il I'induit en

erreur.
-C'est vrai.

- N'est-ce pas en raisonnant, qu'elle prend, siajg elle la prend, quelque
connaissance des réalités?
-Si.

- Mais I'ame ne raisonne jamais mieux que quaewl me la trouble, ni l'ouie, ni la
vue, ni la douleur, ni quelque plaisir, mais queontraire, elle s’isole plus
complétement en elle-méme, en envoyant promensorfes et qu'elle rompt, autant

gu'elle peut, tout commerce et tout contact aviegdur essayer de saisir le réel.
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C'estjuste.$”°

Connaitre, pour répondre au paradoxe Ménon c'est donc arriver a
reconnaitre, a se ressouvenir, et tout le travaiaddialectique comme celui du
mythe chez Platon va consister a réveiller le plssible les souvenirs enfouis
en I'ame, a faire cet effort de réminiscence, diinse réapproprier ce savoir
passé du vrai qu'elle a toujours eu en elle maigllguignore posséder.
A l'ascension dialectique du discours rationnel ggrimet la réminiscence fait
écho chez Platon toute une pédagogie amoureusdégaisse les apparences
sensibles et les passions et permet cette comntomica I'Etre. Il faut se
détoumer de dros vulgaire, de la fascination de la singularité dups de
I'autre, pour ne considérer en lui que l'univetdadi laquelle il nous renvoie et
qui n'est autre que l'idée du beau; cet amour caw lmorps doit étre une
médiation vers I'amour de plusieurs beaux corps fdaitous les beaux corps,
afin de passer a la considération des belles aiméssebelles vertus qui nous
permettent alors de redécouvrir lidée du Beau emi. S
Fils de Poros et dePénig de la ruse et de la pauvreté, Eros représente ce
mélange de désir, de manque d'étre, et de cdladt cette médiation inespérée
entre le monde sensible et le monde intelligible gend possible la
contemplation de l'idée du Beau. Le seul véritadheour qu'il faut ainsi

rechercher est celui de la sagesse: il est philesop
1.2.3- Le sensible et l'intelligible

Les opinions multiples et contradictoires doivésur imprécision et leur

mobilité au témoignage des sens sur lesquels®ippuient.

Par exemple, lorsque jémets une opinion sur laut#e d'une chose : je

trouve ce visage d’homme ou de femme beau ; jgulisest beau. Pourquoi ?

19%p|atonPhédonEd.41Garnier,1958,65d.
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Parce que, peut-étre, je suis sensible a certapscts physiques, forme du
visage, couleur des yeux, des cheveux, de la peaais fiel qui me plait, déplait
a autrui, peut-étre sensible a d’autres aspectsiqims. Si I'opinion est
partielle, partiale, superficielle, si elle est kegaent changeante — tel qui me
plait aujourd’hui me déplaira demain -, c’est gi€edépend de sensations. Les

opinions appartiennent au domaine du sensible.

Il en est de méme de la justice : je crois me dorgne opinion libre,
personnelle, alors que je me fie a une impressioe, je suis sensible a tel

orateur persuasif ou aux entrainements de la foule.

Mais la beauté ou la justice sauraient-elles dairé a ce qui me plait ? En
effet, dans ce cas, comment expliquer que tout h@mpossede un tant soit peu
un souci de justice, une capacité de vivre en gbeiéméme les brigands, les
hors-la-loi sont capables d’agir de concert et wlere une conduite commune
pour commettre leurs méfaits ; et comment, d’ap@aet, expliquer que l'on

puisse s’accorder pour dire que ceci ou cela est Be

En matiére de justice, il est possible de s’élaredessus des opinions, de
comprendre leur étroitesse ou leur partialité, eméaut-il pour ce faire étouffer
nos deésirs, nos intéréts, nos passions égoistas,ofr le golt des honneurs, de
I'argent, de la puissance...qui provient du soin eqes accordons a notre

corps, a nos sens.

En matiére de beauté, la réalité véritable deckub® ne se révélera pas tant
dans le spectacle des beautés sensibles (matgrietiarnelles...) que dans la
considération de beautés plus immédiates qui s'smpibavec plus d’objectivité
a mon intelligence : la beauté d’'une ame (que mameorps difforme peut
cacher), la beauté d'une conduite, d'une penséealetiela méme de ces

diverses manifestations de la beauté, I'ldée datbea
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Les sens constituent donc des entraves a la cwamae des véritables
réalités. lls nous arrétent au stade d’opiniondiglkes et précaires, en nous
faisant prendre pour vrai ce qui n'est qu'une appee fragmentaire et fugitive

des véritables réalités.

Cependant, ce qui est vrai pour le juste et laipest vrai poun’importe
guelle idée I'ldée de grand, de petit; I'ldée de santé, rdaladie ; I'ldée
d’homme, d’animal, de cheval, d’arbre ; I'ldée dede table, de toute qualité,
de tout objet naturel ou artificiel : en effet, yila d’'une part ce que sont
réellement chacune de ces qualités ou de ces chbdeg a d’'autre part leurs

Imitations imparfaites et multiples, perceptibles pentremise des sens.

Car cette distinction entre un monde sensiblenenhande intelligible prend,
avec Platon, une dimension cosmologique : commepliqeier la genese des
choses et du monde? Non pas comme [|'entendaient plalosophes
présocratiques et la plupart des savants contetingomde Platon, par la
combinaison complexe d’éléments matériels simplesféu, de I'air, de I'eau,
de la terre, selon des procédés mécaniques de stiorhud’évaporation, de
condensation ou de raréfaction, etc.). Chez Pldésnldées sont les causes de

tout ce qui existe dans le monde visible.

Autrement dit, toutes les réalités de la natueeJadmatiere aux astres, en
passant par les plantes, les animaux, les homnmes,néexistent qu’en tant
gu’elles participent de réalités plus parfaites réaités idéales. Les Idées sont
les causes de tout ce qui existe comme les étmds sént causes de leurs

ombres et de leurs reflets.

De méme qu’un beau corps n'est qu’un reflet fadiléragile de ce qui peut
étre le beau en soi, et une loi juste, une loietamtation de ce que peut étre le
juste en soi, de méme, les hommes, les arbreshasux, les tables, sont les

copies imparfaites d'un méme modele d’homme, d&rtle cheval, et les tables
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et les lits que fabrique le menuisier, des copimsables d’'un méme modéle

idéal de table ou de lit.

Ce qui caractérise principalement les réalitéslligtbles ou les Idées, c’est
leur stabilité, leur éternité : leur étre. Et cd garactérise principalement les
réalités sensibles, c’est leur mobilité, leur aftjwar et leur disparition, leur

naissance et leur mort : leur devenir.

L'étre est objet de science, par définition stadlenmuable. Le devenir est
objet d’opinion, par définition instable et éphémer

1.3- Les mathématiques : leur portée cosmologidydiéosophique
1.3.1- Propédeutique a la science vraie

La dialectique, nous I'avons vu, est la science@up, la seule qui atteigne
I'étre dans toute sa perfection. Mais on ne peotddr cette science gu’apres
avoir parcouru un cycle d’études préparatoirestimtsss a provoquer le retour
de la pensée sur elle-méme et a I'arracher a larsphu devenir. Or, les objets
élémentaires de la connaissance sont de deux stéetesins donnent lieu a des
perceprions confuses et passives qui n'impliquerduae contradiction ; les
autres a des perceptions plus nettes mais cortradic Seuls ces derniers sont
propres a éveiller I'esprit et & susciter I'exane¢ia réflexion®. De cette classe
le représentant le plus caractéristique est le mengui nous apparait a la fois
comme unité et multiplicité, expression du finide l'infini. La science des
nombres — logistique et arithmétidife— est donc la premiére des sciences
préparatoire$’® On peut signaler en passant ses avantages pmsatigie
importants pour des guerriers, mais il ne fautquasier que Platon la considere

ici en elle-méme — comme étude des nombres purs noe dans ses

1% platon,La RépubliqueLivre VII, 523b.

197 | es mathématiciens grecs appelaient logistiqagt Hu calcul, et réservaient le nom d’arithmétiguéa
théorie des nombres.

198 platon,La RépubliqueLivre VII, 525a.
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applications. Apres elle, vient la science desrégwplanes ou géomeétrie. A son
sujet Platon voit la méme chose qu’au sujet déhimétique. Il ne s’agit pas de
la géométrie au sens vulgaire, de la planimétrieled’arpentage, mais de la
science des vraies figures et de leurs proprigiéisayant pour objet ce qui est
éternellement, attire 'ame vers la contemplati@s ¢hoses d’en hatif. La
troisieme science introductive est la science ddisles ou stéréométrie. De
I'étude des solides en eux-mémes on passe natueglte des solides en
mouvement ou astronomie, I'ordre logique du dévedopent des sciences, dans

la présente classification, correspond a leur cddriectique.
1-3-2- La portée cosmologique et phiolosohiquerdathématiques

Ce qui révele le mieux l'existence des réalitésies et cependant non

sensibles, ce sont les mathématiques.

En effet, pour peu que je n‘applique pas les nm#tgues a des calculs
purement utilitaires (comptabilité, négoce, ardtiee, arpentage...) mais que
je les cultive pour elles-mémes, elles ne me réwéajee ce qui confere a la
démarche mathématique sa rectitude et sa vérgét sbn caractére purement

intellectuel, détaché des sens.

En arithmétique, le raisonnement n’a de valeur daes la mesure ou il
porte non sur telle unité ou multiplicité sensilfle 10 ou 1000 beceufs, ou
chevaux...), mais sur des nombres indépendammentedguils peuvent
compter (1,2, 3..., 10, 1000...).

Lorsqu'en géomeétrie, je raisonne sur une figurey gmporte la figure
sensible, visible que je trace. Lorsque jobtienslduble du carré a partir de la
diagonale, cette déduction sera toujours valabkd que soit le carré que je

dessine, qu’il soit grand ou petit, qu’il soit défe ou ressemblant vraiment a

199 p|aton,lbid., 526e-527 e.
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un carré : je ne raisonne pas sur le carré repggserais sur celui qu’il doit

représenter.

De méme, il ne saurait y avoir aucun étre sensabolument égal a un
autre, aucun bout de bois réellement égal a ure éadut de bois, ni méme
aucune ligne droite que je dessine vraiment égaleedautre ligne droite : cette
egalité parfaite, sur laquelle cependant je raisoen arithmétique et en

géométrie, ne sera jamais aussi parfaite que s par mon intelligence.

Ainsi, les mathématiques me réevelent I'existenee réalités vraies non
sensibles et qui ne sont vraies que parce qu’'ebesont pas sensibles. Par les
relations rationnelles qu’elles permettent d’étabhtre des objets qui n'ont de
réalité que pour l'intelligence, elles nous prépaie la vision de 'ensemble du
monde intelligible. Elles nous dévoilent ainsi avers leurs parcours et leurs
démarches un monde ordonné, mesure, hiérarchisgphgeux qui nous force a
concevoir un monde distinct du monde sensible,rgeyréa lui en rectitude et en

beauté.

De cette harmonie et de cette ordonnance du mameéigible, nous
saisissons un reflet et une image dans le mondsibéen témoignent la
régularité et la constance des mouvements dessagtie les mathématiques
appliguées permettent de dévoiler. L’'astronomie, estec ou apres les
mathématiques, la science la plus élevée a lagdeites’initier le philosophe,
d’autant que les astres sont des dieux : Platomueeravec une tradition
théologique, abandonnée par les philosophes paispees, pour lesquels les
astres n’étaient faits que de matiere (des tubdswlpercés dont les trous nous
laissent apercevoir la lumiére pour Thales ; desr@s incandescentes pour

Anaxagore...).

On sait que depuis Thales — qui aurait réussieaqgir I'éclipse de soleil de

580 av. J.-C. - et surtout depuis Pythagore etplghagoriciens, jusqu’aux
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savants contemporains de Platon dont certains Kteloxe) fréquentaient
’Académie, les Grecs ont eu le mérite d’appligues mathématiques a
I'astronomié®. Les pythagoriciens ont également étendu |'apitinades

mathématiques a I'étude de l'intervalle des squer:exemple, ils ont établi des
rapports mathématiques entre les longueurs de Hddecd’'une lyre et les
différentes hauteurs de la gamme. Ainsi affirmaientju’'une méme harmonie
régnait dans le monde sonore et la musique et l@eoéleste de la révolution
des astres”.

Le monde terrestre de 'homme recele aussi qusld¢eredances a l'ordre
dans la mesure ou I’homme est intelligence et naisbqu’il peut, grace a elles,
mener une vie sage, réglée, ordonnée. Quand iit l@mimaux, de plantes,
d’étres vivants en général, leur organisation, &urcture manifestent un ordre
intelligent qui ne peut étre le fruit du hasarddaeula nécessité, ordre qui devient

guasi inexistant dans les corps de matiere brute.

De méme qu’un beau corps est un lointain refletalgue peut étre le beau
en soi, de méme, l'ordonnance mathématique du wamble et de ses
révolutions (comme l'ordonnance mathématique desnbmies en musique)
manifeste, tout en la voilant, la perfection d’'uonde supérieur — comme si la
présence de la matiere, d’'une réalité sensiblétaarrou déformait un tant soit

peu la lumiére d’une beauté parfaite supérieure.

Mais de quelle beauté s’agit-il exactement ? Dyomaement du bien : le

beau est un éclat du bien.

20 plytarque, « Vie de Nicias ¥je des hommes illustretrad. R. Flaceliére et E. Chambry, Les
Belles Lettres, lered. 1957.
21 JambliqueVie de Pythagoretrad. L. Brisson et A. Ph. Seggonds, Aubier,6,$9115-117.

126



1.4- Le bien

Le bien, I'ldée du bien est I'objet ultime de lannaissance philosophique :
sans la vision du bien au sommet de la quéte detrigé, la philosophie ne
saurait posséder cette vision d’ensemble qui lumpe de relier entre elles
mathématique, astronomie, théorie de la musiqaéeatique, et surtout de relier

entre elles les Idées que la dialectique permstar.

Le bien est la cause de tout ce qui est ordreatte dans le monde, nous dit
Platon dans le livre VII de IRépubliqueLe bien, en effet, est ce qui dispose les

choses pour le mieux, ce qui les dispose bien.

Le bien dispose les choses pour le mieux, parteegirelie ensemble, non
pas capricieusement, aveuglément, mais avec gdéalie et ordonnance. On ne
saurait rendre compte de l'ordre intelligent du o®rsensible, céleste et
terrestre, par la combinaison fortuite de ses éhsnenatériels. Seules des
réalités immateérielles — les ldées ou les Formgsewvent donner forme —
ordonnance et éclat — a la matiere du monde sensitalis, a leur tour, les ldées
qui forment le monde intelligible n’existent quer @ pour le bien. Le bien est
I'ldée qui unit les Idées entre elles, la fin veaguelle tendent le monde

intelligible et le monde sensible.

Le bien constitue la fin que poursuit tout étre.ghoi tendent les astres
divins dans leurs révolutions, sinon a reprodu@equai est bon et parfait ? Le
moindre étre vivant recherche aussi son bien, edt @insi qu’il cherche a se
reproduire et a perpétuer la vie, autrement diia aendre éternelle. Et chez
'hnomme ? Chacun de nous désire le bien, maisé&&ara des biens limités,
etroits (bien de la santé, bien des honneurs, biextériels...). Le bien de I'ame
ne peut étre que de s’élever a la contemplatiobiein. Et la contemplation de
I'ldée du bien est, pour le philosophe, I'objetimkt de la science des ldées

gu’est la dialectique.
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En effet, la contemplation du bien est nécessairphilosophe, s’il ne veut
pas faire de la dialectique un simple jeu gratuistérile. L’ame ne peut avoir
une parfaite intelligence de la justice, de la b&ade chacune des Idées, que si
elle percoit ce qui les relie les unes aux aut@es.qu’est-ce que la saisie de la
justice, en dehors de la saisie des autres ldéksla vertu, du courage, de la
tempérance, mais aussi du beau, et de toutes ées.ld? Isolée du monde
intelligible, dont elle emprunte la lumiere, une2édne peut étre pleinement

connue par 'ame. Or, cette lumiere commune leantvile I'ldée du bien.

Autrement dit la progression dialectique danseleherche de la vérité (des
véritables réalités que sont les Idées) doit ahoatiforce de questions, et
d’hypotheses envisagées, a I'ldée anhypothétigueg dépendent toutes les

autres Idées : I'ldée du bien.

L’'ldée du bien est a la fois source de I'existedes Idées, et source pour
I'ame de leur intelligibilité. Le bien est a la $da fin de la quéte de la sagesse et
la source de la sagesse. En un mot, le bien dégigne terme supréme de la
connaissance et garant de la vérité de cette cgaaraie. Mais il ne désigne pas
un dieu mythologique, astral, ou un objet de cdié¢erminé. Il n’est pas un
objet de croyance posé au commencement de la ppiias de toute recherche

dialectique.

Le bien est aussi la fin de toute action et sdesoplation, la source de toute
moralité. La méchanceté résulte de I'ignorancepaticulier de I'ignorance de

ce gu'est le bien.

Or, chez Platon, morale et politique sont insdpasa: un homme accompli
ne peut étre qu’un citoyen accompli. Et comme e un homme de bien, ou
un bon citoyen, il faut connaitre le bien, fautepaeivoir le connaitre par soi-
méme dans tout son éclat, il convient au moinge&’'@uidé par ceux qui se sont

éleves jusqu’a cette connaissance, c’est-a-dirpHggsophes.
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C’est pourquoi il est nécessaire, pour le biertales, que les philosophes
soient mis a la téte de la cité. De cette man@smit de la cité ne dépendra plus
du caprice de l'opinion, mais sera soumis aux tlres d’'un savoir sdr et

ferme.
2-Quelques conceptions fondatrices de la theoriditmpe de Platon
2.1-Le mythe de Prométhée : pourquoi Platon dexaénter I'art politique ?

Platon fait dans son dialogirFotagorasraconter ce mythe par le sophiste

qui porte ce nom.

Au moment de lapparition des differents étres anits, les dieux
chargerent deux freres, des Géants du nhom de Rréenét d’Epiméthée, de leur
donner des qualités pour gu’ils puissent surviiasi, Epiméthée donna aux
uns (les oiseaux) des plumes et la faculté de yalecr autres (les mammiferes)
une peau ou des fourrures pour résister au fresd Menu inspecter le travail de
son fréere, Prométhée s’appercut qu'Epiméthée amaitdistribué aux animaux
et n'avait rien gardé pour I'espece humaine : trdliva que les autres animaux
étaient partagés avec beaucoup de sagesse, malhaguene était nu, sans
vétement, sans défen$&» C’est alors qu'il eut I'idée de voler le feu esl
techniques aux dieux, car nu il est et sans défé¢hsenme mourrait. Le mythe
dit que Prométhée fut cruellement puni pour son(vnlaigle devait lui dévorer

éternellement le foief?

Cette histoire a eu un tel impact symbolique fjae qualifie encore
aujourd’hui de « prométhéen » I'homme qui, par eehnique et son travalil,
entreprend de s’égaler aux dieux. A la difféereneg @himaux, bien pourvus par

la nature, I'étre humain est au départ démuni de to

202 p|aton,Protagoras 321c.
203 p|aton, op.cit., 320d-322e.
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Cependant, ce mythe met en lumiere le lien orlgine unit la technique et
la politique. Prométhée dérobe le feu, le « gérdateur des arts », pour en faire
don aux hommes naturellement démunis de tout. Emettant le feu aux
hommes, Prométhée leur donne « l'intelligence p@ique aux besoins de la
vie », c'est-a-dire le savoir-faire nécessaire afen pourvoir a leurs besoins
vitaux : le feu permet la cuisson des alimentgsil I'énergie nécessaire pour
forger des outils et des armes, etc. Mais le mytbhes apprend aussi que
Prométhée n'a pas eu le temps de dérober « l'adnanistrer les cités »,
indispensable pour user avec raison, c’est-a-dmér e bien de tous, de la

puissance quasi surhumaine que leur confere |aitpoh :

« Mais quand ils (les hommes) s’étaient rasseml¢ese faisaient du mal les uns
aux autres, parce que la science politique leurgunaity en sorte qu’ils se séparaient

de nouveau et périssaient®®

Sans I’ « art politiqgue », les hommes ne savestyser a leur profit de la
puissance technique. En s’affrontant, ils perdent combat contre la nature
hostile. Au lieu de mettre la technique au serdeda vie, ils I'utilisent pour la

guerre, et causent ainsi leur propre malheur.

Aussi la philosophie politique ou la politique pdelaton, n'est pas d’abord
la politique telle qu’elle se pratiqgue dans legitC’est pourquoi, le philosophe
va d’'abord couper les liens entre la réflexiontmplie et la pratique politique de
la cité ou elle se déploie, seule facon de donnler réflexion une dimension
véritablement universelle. Ainsi, pour Platon Brt d’administrer la cité », I'art
politique existe ; mais il correspond a une réaditésoi, indépendamment des
idées qu’on peut en avoir ou qu'on en a. En faitphilosophie de Platon en
géeneéral, est réaliste, mais un realisme baseé sudées. Ces ldées sont pour le

philosophe, des réalités en soi, indépendantea derisée : on les découvre, on

241dem
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ne les invente pas. Il y a donc, nous I'avons ws pplaut, une réalité des ldées

chez Platon.
2.2-La réalité des ldées

Contre le sensualisme, Platon affirme la réaligs ddées, essences
universelles saisies par I'esprit, formes puresnéties, modeles des realités.
Elles ne sauraient exister dans le sensible, otidsusingulier et changeant.
Elles existent dans le monde intelligible c’esti® suprasensible. Le monde
sensible est fait des apparences du monde inbddigCependant, il y a une
parenté de I'ame et de I'ldée, ce qui explique tjdee soit capable de

reconnaitre la vérité supérieure des Idées.

En effet, autrefois, 'dme aurait contemplé lesitables réalités ou ldées,
c’est-a-dire le bien, le vrai, le beau, le juste, Eomment, en effet, désirerais-je
le vrai, le bien, le beau, le juste... si je ne sav#ja, confusément, ce qu'ils
sont ? Si j’étais tout a fait ignorant de la vérjgne pourrais méme pas deésirer
la chercher ; si jaspire a la vérité, c’est pajoe je la connais déja : il faut donc

gue je m’en ressouvienne.

Comment expliquer que je puisse acquérir I'ldégudte, quand rien dans le
monde ne me présente quelque chose ou quelqu’usoguparfaitement juste ?
Comment est-ce que je parviens a concevoir I'ldégalité, quand rien dans le
monde sensible ne présente deux étres absolumeunt &gl faut donc bien que
jaie acquis la vision de ces Idées dans une viérignire. C’est que Platon
semble avoir partagé avec les pythagoriciens lgacrce en une vie de I'ame
avant son incarnation dans un corps, a la réintamauccessive des ames (ou

métempsycose).

Le but d’'une existence philosophique est d’éwveile ressouvenir de la
connaissance des ldées, que I'ame recele a lentéd’elle-méme et que lui

font oublier les séductions et les mirages du maalesible ; d’empécher que
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I'ame abaisse ses regards vers le monde d'ici-bks stisfaction des sens qui
la perdent — comme Narcisse qui, a force d’abaisesr regards vers la
contemplation de sa propre image, s’est noyé deas fui la reflétait- pour les
tourner vers le monde divin des Idées, en un netadibérer de I'emprise du
corps- libération symbolisée dans l'allégorie decéaerne du livre VII de la
Républiquepar le tableau de ’lhomme qui réussit a se délideeses chaines, a

se retourner, puis a monter vers la lumiéere eug ge I'éclat du jour.
2.3-L’allégorie de la caverne ou la possibilité d'dirigeant idéal

Les différentes étapes qui marquent la montée dasplphe vers la sagesse
supréme- la science du bien-, seule en mesure @mndee apte a gouverner la
cité idéale : voila ce que décrit le livre VII deRépubliqueD’abord de maniere
allégorique : dans la célébre allégorie de la amerensuite, d'une maniere
explicite : dans la définition du contenu et desyat de I'enseignement et dans
I'indication des différents moments de la carriéiee philosophe, depuis son

jeune age jusqu’a I'age propice au gouvernemerd dee.

L'allégorie de la caveri® se présente de la maniére suivante : Socrate
invite Glaucon a imaginer le tableau ci-apres :lesonniers enchainés au fond
d’'une caverne, le corps et la téte immobilisésamgnt défiler des ombres sur
la paroi de la caverne gu’ils ont devant les yeéont en percevant des échos des

VOIX.

D’ou viennent ces ombres ? De figurines en boisrepierre représentant
des hommes, des animaux, portées, comme dansatretkdé marionnettes, au-
dessus d’'un mur par des machinistes. Et ces écHoss? voix de ces
machinistes. En retrait, loin sur une hauteur- nbaigours a l'intérieur de la

caverne, un feu brille : sa lumiere éclaire cesrfiges ou ces marionnettes et,

295 p|aton, LaRépubliquelivre VII, 514a-517b.
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passant au-dessus du mur, projette ainsi leursesrgur la paroi du fond de la

caverne.

On libére un des prisonniers : il peut se retoynegarder les figurines dont
il N"avait jamais vu que les ombres mais dont &tél, a présent, I'éblouit. On le
traine jusque devant le feu dont I'éclat I'éblopius encore. Son premier
mouvement est de trouver les ombres gu’il voygiaaavant plus distinctes que

les figurines eta fortiori, que la lumiere du feu.

Puis on 'emmene jusqu’a I'entrée de la cavernesgtiouverte a la lumiére
du jour ; on le sort de la caverne. Incapable aersupporter la vue du jour, il
regarde d’abord I'ombre des plantes, des animaes,&tres vivants sur le sol
ainsi que leurs reflets dans les eaux, avant \a& [@ogressivement les yeux sur

ces étres qui I'entourent et, enfin, vers le sdlgiméme.

Le prisonnier qui a contemplé de telles mervetiexonsent pas aisément a
revenir dans la caverne. Quand il redescend, ses gacore tout inondés de la
lumiére du jour et du soleil, sont incapables deeliner les choses et les étres
qui peuplent le séjour de la caverne. Aussi egttl fait de sa maladresse, un

objet de risée pour ses compagnons enchainés.

Quel sens revét cette allégorie ? Le monde dealaerne figure notre
enchainement au monde sensible. La montée versofelendu jour figure

I'ascension de I'ame vers le monde intelligible.

Le feu qui éclaire la caverne figure le soleiliMis qui éclaire notre monde ;
et le soleil qui illumine le monde du jour figume lbien qui est la source de tout
ce gu'il y a de lumineux (« de beau et de droitahs le monde intelligible

comme dans le monde sensible, et dont |la contelmplassure la sagesse.

Que signifie cette allégorie dans le cadre deREpubliqueet de la

description du projet d’'une cité idéale ? Elle ésmnte les différentes étapes de
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I’éducation et de la progression du philosophe yissda science du bien. Ce
n'est que parvenu a ce terme qu’il devra éclaieesa sagesse la conduite des
hommes et prendre en main le gouvernement de éa Cdr on le forcera a
redescendre dans la caverne. Une fois qu’il se deraouveau habitué a
I'obscurité, il sera plus a méme de reconnaitreséegables modeles des images
et des ombres qu’on y voit passer, et ainsi d'imgianon une ombre de cité,

mais un modele de cité parfaite.
B -La nécessité d’'une cité modele selon Platon
1-Les raisons d’ordre politique et philosophique

Pour Platon, la pratique politique telle qu’elk deroulait a Athenes, était
loin de I'ldée de politique. Il fallait donc la rifter et I'orienter vers un réel art
d’administrer la cité en la débarrassant de toatisde image. En effet, chacun a
des opinions, son opinion sur telle ou telle qoesta laquelle il est, en général,
particulierement attaché. Avoir une opinion, c'éstettre un avis, un jugement
sur tel ou tel jugement. Or les institutions deléanocratie athénienne reposent
en droit sur une reconnaissance de la valeur & tEgitimité des opinions de
chacun, qu’il soit riche ou pauvre, ignorant ou pétent. Ce que Platon se
refuse a admettre. Il se refuse a penser que iigpel puisse étre une affaire
d’opinion et non de savoir, en quoi il s’opposerat&joras et aux sophistes en

general.

En fait, 'opinion populaire est versatile, vulabte, aisément malléable,
partisane et passionnée. Que I'on songe a la camataon de Socrate par le
tribunal populaire de I'Héliée qui se laisse emteaipar quelgues hommes
envieux et haineux ; que I'on songe a la séduatiarcée par Alcibiade sur les
Athéniens gu’il exhorte a conquérir la Sicile p@tendre I'empire d’Athénes ;
I'on connait le résultat : perte de 40.000 homrdestruction de la quasi-totalité

de la flotte athénienne tombée sous les coups pl@deS ; que I'on songe aux
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généraux des Arginuses condamnés a mort pour m’pesi apres leur victoire,
ramené les guerriers morts laissés sans sépullardempéte les en avait

empéchés — et réhabilités le lendemain méme gaule prise de remords.

La démocratie directe, pour Platon, favorise lmagogie, c’est-a-dire I'art
de flatter I'opinion populaire par le talent ora&ielle favorise la tyrannie : le
danger qu'un homme séduise et canalise I'opiniobligue & son profit pour

I'asservir ensuite.

La critique platonicienrf€® de la démocratie vient plus fondamentalement
d’'une réflexion sur le langage. Platon en soulitpgepieges, les sortileges, les
dangers. La foule médusée par la parole d'un arapeut voter ainsi
aveuglement contre l'intérét public. C’est pourqles sophistes qui enseignent
I'art de séduire et de persuader par les motsstitnaent une cible constante de
Platon. Or, quand on sait que la démocratie athémiene s’exerce pas
seulement dans le domaine politique, mais auss adomaine artistique, on

saisit d’autant mieux la portée de la réflexiorPd#ton sur le langage.

En effet, en matiere d’ceuvre d’art, c’est aussnidtitude qui décide et qui
juge, qui applaudit et honore musiciens, poétesitnes, sculpteurs, et qui
décerne les prix aux meilleurs dramaturges. Seulenpeur Platon, il y a des
ceuvres qui plaisent, qui flattent la sensibilitépdiblic, son humeur du moment,
et puis il y a des ceuvres qui sont réellement fel®ophistes et artistes
s’entendent pour tromper, pour séduire, pour eesercgrace a une maitrise de
la forme au détriment de la vérité. Une chose egtatler, une autre de penser.
Une chose est d'utiliser un mot en raison de lteffi€il produit, une autre est de

savoir ce qu'il signifie.

2% Thucydide,Guerre de Péloponnéstvre |I, chap. 37-40, trad. J. de Romilly, LesIBs Lettres,
1955. Voir aussi Platon, LRépublique livre x, 562b-563d, d’apres la trad. E. Chamliugs Belles
Lettres, lere éd. 1934.
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Le philosophe s’efforce de maitriser le langage@'@&teindre la science — par
les mathématiques et la dialectique — pour ardvkx vérité. Et c’est donc non
pas a l'opinion commune de n’'importe quel individoais a la sagesse des
philosophes qu’il faut s’en remettre pour dirigardité. Ainsi il sera évité que
soit condamné par une opinion ignorante et injuste,sage comme [I'était
Socrate ; c’est au contraire un sage comme Sogtatefaudrait a la téte de la

cité.
2-La quéte de la justice comme vertu

La justice est la vertu la plus importante desugecardinales. C’est ce que
nous comprenons avec Nietzsche dansre: « Loyaux envers nous-mémes et
tout ce que nous comptons d’amis, vaillants cofigBnemi, magnanimes
envers le vaincu, polis toujours, tels nous veulées quatre vertus
cardinales. ¥" De méme, pour Platéfi, la prudence (sagesse) est la vertu des
gouvernants ; le courage, celle des gouvernardesguerriers ; la tempérance,
celle des gouvernants des guerriers et du peuplgudtice réunit les trois autres
vertus. Elle est donc condition de toutes les autkensi, principe de la division
sociale et de son respect, elle assure 'harmomila dité. L’homme juste ne se
laisse pas gouverner par les passions, il possedeguilibre di a I'exercice de

la raison. En ce sens la justice est une vertu.

Xénophon fait dire a Socrate, qu'’il avait consceerl’avoir toujours vecu

dans la piété et la justi@ L’affaire des stratéges des Arginuses est révedat

« Or il s’est trouvé que la tribu Antiochide, latr&) était en possession de la
prytanie au moment ou vous vouliez juger ensemnddedix généraux qui n'avaient

pas relevé les morts aprés le combat naval. C'étaitraire a la loi comme vous

27 NietzscheAurore, trad. J. Hervier, Paris, Gallimard, 1980, p. 84.
2% p|aton, LaRépubliquelivre 1V, 433a-434a.

299 xénophonApologie 5, trad. F. Ollier.
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I'avez tous reconnu par la suite. Je fus aloreld parmi les prytanes qui m’opposai
a toute violation de la loi et qui votai contre golLes orateurs étaient préts a me
dénoncer et a me citer en justice et vous lesiexgiar vos cris ; je n’en pense pas
moins qu’il était de mon devoir de braver le dangeqgu’au bout avec la loi et la

justice plutét que de me mettre de votre coté etédker a vos injustes résolutions,

par crainte de la prison ou de la moft3

Pour Platon, la justice est le fondement de la p#éfaite, Ia ou la
condamnation injuste d'un Socrate serait chose &sipe. Platon a été
véritablement hanté par la mort de Socrate, déqidéde tribunal populaire de
I'Héliée. L'injustice est interprétée comme une adi de I'individu. Or, la cité
est ainsi a I'image des citoyens qui la compodentflet de leufogos de leur
vertu et c’est aussi la cité qui fait des citoydes étre justes. Comme cette cité
est régie par les mémes lois qui gouvernent I'dméystice — ou harmonie -,
commune a 'homme et a la cité, consiste en ce ¢pee trois catégories de
citoyens qui composent I'Etat remplissent leur rd la raison soumet le
courage symbolisant les facultés nobles, ainsi lqueolonté et le désir ou
instinct appartenant au domaine du sensible etatteances grossieres, leurs
equivalents dans la cité deR&publiquesont les philosophes-rois, qui dominent
les guerriers et les laboureurs, les artisans tmarchands : la petitesse des

cités-Etats rend possible cette homothétie.

La cité doit donc étre une incarnation de la qsstafin de permettre la
naissance de citoyens justes. Or, la cité déemqgaetest liee a I'impérialisme.
Elle est injuste. Les strateges athéniens n’avgiasten vue la tempérance et la
justice, quand ils ont rempli la cité de ports,réémaux, de remparts, de tributs

et autres choses semblabtés

210 xénophonApologie 32, b-c, trad. E. Chambry.
211 platon,Gorgias 519a.
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On voit une fois encore la formule de Protagorasceeur de notre
probléme : « L’homme est la mesure de toutes chbdedl est difficile
d’interpréter cette affirmation sans tomber dansplege dialecticien des
sophistes, mais n'y a-t-il pas la une justificatioraligne ?, implicite de la
démocratie pour qui I'opinion de la plupart perrdetdéfinir ce qui est juste, ce

qui est vrai. Pour A. Jeanniére,

« Il est normal que I'opinion soit plurielle. Et, qual’opinion est reine, il est

normal que les mots justice et vertu ne s’emploigmtau pluriel. Nous avons
pourtant remarqué que Protagoras lui-méme, dadisliegue de Platon, affirme que
« la vertu est une’’. Or s'il veut un fondement unique du consensus’dst pas
sGrement a la recherche d’un universel a la maxdiefelaton. Avec les mémes mots,
Platon dit autre chose ; tels sont en démocrasigpieges de Iparole dont Platon
aura tant de mal a se dépétrer. (...) Quand Platde da démocratie, il ne faut

jamais oublier gu'’il a dans I'espiiiidéologie de I'opinion souveraine, hors de toute

référence a une vérité de ’'nomme ou des faits

Il convient a présent de présenter cette cité teodeéuvernée par les
philosophes, telle que Platon la décrit danRépubliquea travers un dialogue

mené par Socrate avec deux jeunes interlocutedis)ahte et Glaucon.
C-La cité idéale : une cité juste gouvernée par dggilosophes

Une cité juste de citoyens justes : tel est Igeprde la cité décrite dans la
République Ce projet n'est réalisable que si les philosoplkesiennent

dirigeants d’une cité ou que les dirigeants d’uite @eviennent philosophes.

%2 Formule prononcée par le sophiste Protagorasr@nvi85-410 avant Jésus-Christ). C’est Platon quisra

fait connaitre cette citation, qui sera récupéréesidcle en siécle. Platon y voyait I'expressiondamsée du
relativisme qui dissout toute valeur : la vérigbien, la justice etc. Avec Protagoras, qui titdédaclite I'idée

gue le mond est évanescent, il n'y aurait plus dense, mais seulement des opinions, plus de e

seulement de maniéres de faire.

213 platon,Protagoras 329d.
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Mais, avant tout, qu’est-ce qui est juste ?
1-La division des classes

Ce qui est juste, c’est d’abord que chacun resplie réle qui lui est
assigné. Pas une cité ordonnée sans une divisitrawvhil. Pas de justice sans
une hiérarchie harmonieuse et une complémentaritée ees différentes

composantes de la cité.

Quelles sont ces differentes composantes ? Il thstinguer ceux qui
contribuent au bien matériel de la cité, ceux guit €n mesure de la protéger, et
ceux qui la dirigent. Ceux qui contribuent au bieatériel de la cité, ce sont les
paysans, les artisans, les commercants ; cewaqléfendent et la protegent, ce

sont les gardiens ; ceux qui la dirigent, ce ssmphilosophes.

Pour assurer a I'ensemble de la cité sa cohésisoneharmonie, il convient
gue, dans la classe laborieuse, paysans, artisamsnercants aient des taches
distinctes sans confusion possible ; mais il camveirtout que les deux classes
supérieures — gardiens et dirigeants — soientroofyables par leurs vertus. Pour
ce faire, ces deux classes doivent étre composéssneilleurs naturels,

auxquels on imposera un mode de vie et une édacgpiecifiques.
2-L’éducation des gardiens

Alors que paysans, artisans, commercants, pas lE&whes matérielles et
mercantiles, manieront de I'argent et auront deasparticuliers, les gardiens —
et les gouvernants choisis parmi les meilleurs igasd— n’auront aucun bien
propre, aucun argent personnel, aucune vie pril@eivront en communaute,
recevant leur subsistance de la classe laboripose se consacrer entierement a
leur tache — plus noble que le travail de la terwedu négoce : garder ou
protéger la cité, en particulier contre des ennéwentuels ; leur formation sera

donc d’abord de nature militaire, a base de gynast Mais il ne suffit pas de
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faconner les corps, de les aguerrir a toutes sdiggseuves physiques, de les
endurcir au combat. Il faut tempérer ce dressageodps par la musique. La
musique, c’est-a-dire, pour le Grec, I' « art desiskk » (poésie et musique
proprement dite), adoucit les meeurs : elle donh@&nge le sens de I'harmonie,

de la mesure, et modeére ainsi I'ardeur du guerrier.

Encore convient-il que I'enseignement de la gymgas et de la musique
ne comporte aucun exces : il faut éviter que larpstique ne consiste en des
épreuves purement compétitives a seule fin de pm®ddes athletes
exceptionnels ; bannir une musique trop lascivetrop excitante ; extirper
surtout de la poésie un enseignement corrupteur,egample la moralité
douteuse des dieux et des personnages qu’ellemseteae (ainsi, Homere dans
I'lliade ou I'Odysség les tragiques dans leurs tragédies, etc.) ; emejéd
caractere littéraire, imitatif, factice de la p@sjui nous fait accorder du crédit
a ce qui n'est gu’illusion, inventions, mensongdra@uble ainsi I'ame des futurs
gardiens en leur donnant le golt du faux et dealjmation. C’est en ce sens
gue Platon écrit dans Bépublique « Il faut chasser les poétes de la cité »,
autrement dit ne garder de la poésie que des rédifsants, sans artifice
recherchés, relatant les exploits de héros véesalgropres a éveiller I'ardeur

des guerriers et a leur inspirer la vertu.
3-Féminisme et eugénisme

A l'intérieur de la vie communautaire des gardjdmammes et femmes, en
dépit de leurs différences naturelles, partagdeoniéme condition et recevront

la méme éducation.

En effet, pour les gardiens, il N’y a plus ni \peivée, ni famille. Par
conséquent, les femmes seront délivrées des téomasstiques ingrates qui les
détournent de leurs devoirs de gardiennes. Ledenenleur seront retirés a la

naissance pour étre confies a des hommes et deseferrhargés du soin des
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enfants de la cité. Car les parents ne devrontcpasaitre leurs enfants et
réciproguement. Parents et enfants n’auront d’aduei que la communauté et
formeront comme une seule grande famille au lietadeglles isolées et fermées
sur elles-mémes. Les mariages seront instituésienly seul bien de la cité : on
établira les meilleurs accouplements pour obtees Imeilleurs rejetons

possibles.

La vie privée, la propriété privée, la famille siisupprimées, et avec elles
leur cortege d’égoismes, de jalousies, de méfiamuesindividuelles que
suscite la possession de biens a soi, d’enfarig d’6poux ou d’épouses a soi,

il y a place pour un civisme inconditionnel asstitarbonheur de la cité.
4-Les philosophes- rois ou des rois- philosophes
4.1-Les philosophes a la téte de la cité

Les dirigeants de la cité, choisis parmi les reailt des gardiens, ceux qui
auront réevélé les meilleures dispositions physignesrales, et les meilleures
dispositions intellectuelles, ne seront rien majng les philosophes. Le projet
méme de la cité de I&Républiqguene peut se réaliser que si un ou des
philosophes se trouvent a la téte d’'une cité, oa lgudirigeant d’'une cité

devienne philosophe.

Les philosophes, jugés habituellement comme desutdiilleurs inutiles et
oiseux, absolument impropres a I'action politiqaeront les plus a méme de
fonder et de gouverner la cité. En se conformargaawir qu’ils possedent des
véritables réalités —justice, vertu, bien...-, ilaldiront non pas une ombre ou
une caricature de cité, mais une cité juste, tegjleelle a été décrite

précédemment.

Encore faut-il que ce soit d’authentiques phildsegpet non des philosophes

gui en usurpent le titre. Seule une éducation pméner les meilleurs naturels a
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étre des philosophes authentiques. Faute de cdtteaion dans les cités
existantes, les meilleurs sont pervertis par leiemnilenvironnant, incités a
assouvir leurs ambitions politiques, a satisfadugd passions ou les passions de

la foule et, ainsi, & user de tous leurs dons fzore le mal.

Dans la cité modéle de Républiqueune éducation minutieuse, dont Platon
s’efforce de préciser la progression et le contaguma donnée aux meilleurs
gardiens pour les préparer a étre des philosophergé&s d’assurer le maintien

de la direction de la cité.

Tel est le sujet de la fin du livre VI et du livkdl de la République la
formation du philosophe dans la cité modele, syjeprend une dimension plus
vaste que celle que semble lui donner le cadreigquodi de laRépublique
puisque, a travers la définition de cette formatigast une définition générale

de la philosophie que Platon nous présente.

Mais, qu'est-ce que la philosophie et comment el®von philosophe
authentique, capable de gérer la cité selon lecpst

4.2-La philosophie doit s’élever a la connaissaduébien

Le chemin qui méne a la philosophie est étrodifficile. Il exige un long
détour : celui de la connaissance du bien. C’esjucaffirme Platon a la fin du

livre VI.

Tout homme désire lbien c’est-a-dire ce qui est bon pour soi. Ce qui est
bon, est bon pour soi. Ce qui est bon pour mostad® qui me rapporte du
bonheur : la santé, la richesse, les honneurs...Dansas, le bonheur ne se
distingue guére de ce qui m'est agréable. La queste savoir si le bien (le
bonheur) est finalement le plaisir, est un objessique de discussion dans la
philosophie antique. Platon rejette cette idergitére bien et plaisir, car il y a

des plaisirs mauvais, qui sont plus nuisibles qrreéfiques.
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De plus, qu’est-ce que mon bien en dehors de delda cité ? Il convient
donc de s’élever a un point de vue général — le deela cité — et non de rester
prisonnier d’'un point de vu particulier — mon bidieux, qu’est mon bien ou
celui de la cité si I'ordre du cosmos dans lequelisn évoluons, cités et
individus, n’est pas pris en considération ? Cardfe du cosmos est divin,
gouverné par la puissance divine du bien. Ainghiosophe s’éleve a un point
de vue universel : la connaissance du bien endsola cause divine de tout ce
gu’il peut y avoir de bon dans le cosmos, dansaiige dans I'ame et dans le

corps d’un individu.

La question n’est donc Plus de savoir si le bgnidentique au plaisir, ou
bien a la sagesse — dans une perspective indilegdualire politique. Non,
Socrate se situe a un niveau beaucoup plus éleud, mveaumétaphysique,
pour répondre a ses interlocuteurs qui lui demanckeigu’est alors le bien (a la

fin du livre VI). On ne peut pas séparer politigpgienétaphysique.

Dire ce qu’est le bien en lui-méme est sans dautelessus de la portée
humaine, dit Socrate. Aussi faut-il tenter d’en mwemune image. Il compare
alors le bien au soleil de notre monde, qui donaeaux étres vivants en méme
temps gqu’il nous permet de les admirer : de méebidn donne vie aux Formes
(ou Idées) qui structurent notre monde et lui dovieeet consistance ; en méme
temps qu’il éclaire 'ame et lui permet de conteenptes Formes. L'image du
soleil se retrouve, nous I'avons vu, dans l'allégalte la caverne, au terme de
I'ascension du prisonnier qu'on a libéré de se$ndsaet conduit jusque hors de

la caverne.

L’homme de I'opinion commune est semblable a I'nenenchainé dans
une caverne et condamne a voir des ombres d’atbgdtant sur la paroi qui lui
fait face. Le philosophe est comparable a celubuélivre de ses chaines (des
chaines de l'opinion), qui se retourne et qui ertdanpénible montée qui va le
mener du bas de la caverne en haut de la cavermmut finir, hors de la
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caverne : la, ébloui précisément par le soleilbjen), il aura de la peine a
s’habituer a la clarté du jour pour distinguer ¢dgets et les contempler dans

tout leur éclat.

Ce chemin que le philosophe doit parcourir, esticgui le mene de
I'opinion jusqu’a la connaissance du bien. On niapd pas du jour au
lendemain a voir clair, a voir vrai. |l faut d’albs’affranchir de I'opinion,
apprendre a admettre que ce a quoi on croyait dome fer n’est pas la
réalité . cette réalité méme a laquelle on étadrahé n’était qu’ombres,

images d’'une réalité plus slre, mais cachée tdohaue s’était pas retourné.

Platon distingue alors deux grandes étapes ddtesrentée qui arrache le

philosophe de 'opinion pour I'élever a la science

-il passe de I'opinion commune, rivée a la croyamee ses objets sont la réalité,
a une opinion corrigée et juste : celle qui déceula réalité d’objets (les
marionnettes dans la caverne, éclairées par ugueast I'analogue du soleil)

dont il comprend qu’il n’en voyait jusqu’alors qles ombres ;

-de la il s’éleve a la science : celle qui attéast véritables realités (les réalités
du monde du jour, dont les marionnettes dans leeroavne sont qu’'une
reproduction artificielle), a savoir les essences choses, les Idées ou Formes ;
il les atteint d’abord a travers leurs images @eambres sur le sol et leurs
reflets sur I'eau), et puis en elles-mémes, avandé&touvrir le soleil lui-méme
(le bien).

Ces deux grandes étapes peuvent étre subdivigégaatre : on part des
objets de I'opinion doxa qui, selon la terminologie de la fin du livre \dont
d’abord ceux de lI'imaginatiore{kasig ; puis on passe a ceux d’'une croyance
fiable (pistis) ; on s’éléve ensuite aux objets de la scieds{émg qui sont

d’abord ceux de lintelligencedianoiad). Enfin, on atteint les objets d'une
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contemplation ou d’'une saisie intellectuehegsi$ — le bien étant I'objet ultime
de cette contemplation.

4.3- L'apprentissage de la philosophie passe pa meathématiques et la

dialectique

Le chemin que le philosophe doit parcourir poueiatire finalement la
connaissance du bien est donc celui d’'une initiatio la science. Et, plus
précisément aux mathématiques et a la dialectiquieforment a une veéritable

discipline de la raison.

Les mathématiques sont une école de raisonnerdentjétachement a
I'égard de la sensation individuelle, et d’élévatia des vérités universelles
parce que rationnellement démontrées. Mais cegésérestent dépendantes
d’hypotheses : c’est-a-dire d’objets définis admmmme allant de soi (le
nombre, le pair, 'impair, la droite, le plan, lar&ace, le volume, le cercle, le

carré, etc.)

La dialectique est I'art d’interroger et de répandur des questions précises,
a partir de définitions admises mais qu’on ne @#r& pas comme allant de sol,
et qu’'on est toujours prét a remettre en questignitte a les abandonner — ou

gu’on réussit a consolider ou a affirmer.

C’est d’abord par les mathématiques que je peteindte a une sorte de
science de ce monde sensible et visible (de ce enomdnu a travers mes yeux
et mes sens) dans ce qu’il peut avoir d’ordonné’feirmonieux (par exemple
dans ses mouvements célestes...). Mais ce monddeyigili a la fois cache et
révele un ordre mathématique, est lui-méme I'imdiga monde idéal et divin,
intelligible (c’est-a-dire connaissable par l'iligénce seule), et qui, lui, est tout

ordre et harmonie.
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L’ensemble du monde (sensible et intelligible) aajit alors gouverné par le
bien : il est bien ordonné et bien disposé et, ceneh susceptible de paraitre
beau. Or, la connaissance du bien peut non seuteexghiquer pourquoi le
monde visible est ordonné comme il I'est et pourgia@omment il est I'image
d’'un monde intelligible supérieur ; mais encorde eleule est susceptible de
garantir lI'excellence de l'action et de la conduiteimaine: seule la
connaissance du bien par le philosophe peut peanatune cité, si tant est

gu’elle soit gouvernée par les philosophes, d'Btea gouvernée.

Ainsi, nous retrouvons les quatre étapes de larpssion de I'éleve

cherchant a atteindre a la science, depuis I'opifiequ’a la science :
-I'opinion commune (prisonniére de l'imagination) ;

-un premier niveau d'étude des mathématiques, pnted’avoir quant au
monde sensible un apercu de son ordre et de dgpqut posséder de stable et

d’ordonnable ;

-un niveau supérieur des mathématiques qui nouscéaisidérer les objets
mathématiques pour ce qu’ils sont, comme des olnjets visibles et non

sensibles, mais seulement intelligibles ;

-et le niveau supréme de la science qui nous ééae/ue des essences dont les
objets mathématiques sont des images, mais dost lasu objets de notre
perception et de notre discours communs de plugaioies images encore ;
niveau supréme qui nous conduit enfin jusqu’a laneissance de la cause de

ces essences de « tout ce qu’il y a de droit bede » dans le monde.
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Chapitre V : LA PHILOSOPHIE POLITIQUE PLATONICIENNE : DE LA
THEORIE AUX MESURES PRATIQUES

A- Le réle du politique** dans I'Etat idéal de Platon

Aprés avoir décrit la genése de la Titédéale danda RépubliquePlaton
va ensuite rechercher en théorie, la nature duiguodi avant de définir sa

fonction.
1-Le politique : un pasteur du troupeau humain

C’est dansLe Politique que Platon semble répondre explicitement a la
guestion du réle du politique dans I'Etat idéal.nBace dialogue, la tache
assignée aux personnages est de tenter de cermeieax la personnalité du
politique. Le lecteur se rend bien vite compte qede-ci est pour Platon
guelque chose de complexe. Le politique ne sedimit effet pas a une seule et
unique tache qui lui serait assignée, mais sooractiapplique sur bon nombre

de domaines, et ce serait une erreur de le réedoiggiement a I'un d’eux.

La nature et la fonction du politique vont en effebir maintes retouches au
fil du dialogue, pour se préciser au fur et a mes@omme bien souvent dans
ses dialogues, Platon ne se livre pas a un expmmgéatique sur le theme qu’il a
choisi. Prisonnier de la méthode dialectique, il leepeut pas et est obligé
d'exposer sa pensée sous la forme d'un simpleicartif en témoigne le
personnage du jeune Socrate totalement soumidraniger, se bornant le plus
souvent a dire oui ou non aux questions qui luit gmsées. Toutefois, il ne

s’agit pas d'un traité de philosophie: Platon pa® comme un peintre,

24 e « politique » représente ici 'homme d’EtateqBlaton définit dans son ouvrage intitllé
Politique
25| a citéreprésente, dans la civilisation grecque, a lalfosociété des citoyens et le gouvernement

chargé de I'exercice du pouvoir.
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peignant telle chose ici, telle chose la. Il n'gsissible au lecteur de bien
comprendre sa pensée qu’en ayant été tres attemaht sa lecture, et méme
aux moindres détails. Ainsi le portrait du politEgne devient clair gu’une fois
'ouvrage refermé, et c’est pourquoi nous avonseéjumpn de retracer son

évolution au fil du dialogue.

Contrairement &da RépubliquePlaton ne va pas ici décrire la genése d’'une
cité. 1l va surtout se concentrer sur le politig@elui-ci est d’emblée défini
comme quelqu’un de savant. La tache sera donc fit@rdguelle science il est
susceptible de détenir. Un long exposé dichotomicuavoir lieu, ou Platon,
par le jeu de la division, va tenter de cerner &urcette science. Cet exposé
est typique de la méthode platonicienne. Les conmeurs s’accordent pour
dire que cet exposé était d’ailleurs un exercicaramment pratigué dans
I’Académie de jadis. C’est pourquoi le dialogue Faolitique tout comme le
Sophiste et le Parménide sont souvent définis comme des dialogues
d’entrainement & la méthode dialectitffieC’est d'ailleurs I'avis de I'auteur du
Politique s'’il faut en croire I'étranger, qui demande aunje Socrate : « Et notre
enquéte actuelle sur le politique, est-ce en vupdtique lui-méme que nous
nous la sommes proposée ? N'est-ce pas plutbt pewenir meilleurs
dialecticiens ? » A quoi le jeune Socrate répliguedl est évident que c’est pour

217

cela™" » Ce qui voudrait dire que I'enjeu du Politiqué¢ sgrtout de s’entrainer

a la dialectique.

Quoigu’il en soit, Platon en arrive en premierulia définir le politique

comme un pasteur. Pourquoi ? Parce que le peuplaiemme un troupeau.

1% _Emile ChambryNotice sur le Politiquein Platon, Sophiste, Politique, Philébe, Timéetiss,
Paris, GF-Flammarion, 1969, p. 155-156, p. 161.

-Jean-Francois Revdllistoire de la philosophieccidentale Paris, Pocket, 1996, p. 121-122.

27 platon,Le Politique 285d.
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Le rdle du politique est donc tout d'abord vu cométant I'élevage d’'un
troupeau : le troupeau humain. Mais le problemec aegte définition est que
I'art royal, I'art politique se trouve confondu avel’autres arts: d’autres
personnalités de la cité participent égalemengigvage du troupeau humain,
comme les boulangers, les commercants, etc. Compmemoir encore mieux

définir le réle du politique ?

C’est la gqu’intervient le mythe. Du point de vue style, celui-ci intervient
apres un exposé aride (la division dichotomiquel Ppoint de vue
philosophique, le mythe vient éclaircir I'idée dwligque. Pour résumer ce
mythe en deux mots, au risque d’en briser la beautie passer sur des détails
peut-étre importants, disons que Platon décrit ddats du monde. Dans 'un, le
monde est dirigé par Dieu (Cronos) et tout va geunieux. Le cycle de la vie
est normal, c’est-a-dire a l'inverse du cycle de &ctuel : le vivant sort de la
terre et va en se rajeunissant. En cet état, lesri@s ne manquent de rien. En
revanche, dans le second état, Dieu laisse le mardea sa guise, et le cycle
de la vie va en se dégradant, c’est-a-dire sodsriae que nous connaissons
actuellement : en se vieillissant. Mais Dieu a @eitméme laissé a I’'homme de
guoi pouvoir s’en sortir : les arts, et parmi caixtart politique qui lui est
offert. Conscient de n’étre qu'un pasteur humalngait imiter les pasteurs
divins qui étaient au pouvoir sous le regne de GsoRlaton parle d'imiter : en
effet, comme le répétait Socrate lors de son proegs dans Apologie de
Socrate seuls les Dieux sont sages, seuls les Dieuxsapftos Les hommes ne
peuvent accéder a la science, ou si certains pewae@der a une certaine
connaissance, comme les philosophes, jamais iuagont atteindre sur cette
terre la méme connaissance que les Dieux. C’estgpou ils doivent se
contenter d’imiter ce qui leur est supérieur, st st qu’ils puissent l'atteindre
pour pouvoir le contempler. Aprés avoir racontérgghe, I'étranger va aussi se

rendre compte que lui et le jeune Socrate se séprismsur un point : ils ont
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comparé le politique aux pasteurs de l'ancien terQette définition ne peut
donc pas étre adoptéeicto sensule travail de définition doit par conseéquent

Se poursuivre.
2-L’art politique : la science qui commande aux aes sciences dans la cité

Pour préciser le réle du politiqgue, Platon vaidgier les arts pouvant étre
apparentés a l'art politique, parmi lesquels I'anititaire, I'art juridique et la
rhétorique. Platon est clair : c’est I'art polit@jgui doit commander a ces arts,
guand ils doivent servir. Par exemple, le cheftaiie ne doit pas décider de son
propre chef d’agir : c’est le politique qui doit ldire ce qu’il y a lieu de faire.
De méme pour toutes les autres sciences : l'attiquad est la science supréme a
laquelle toutes les autres sciences sont subordsnhéC’est la science qui sait
si 'on doit apprendre ou non les autres scien@esretrouve donc tout comme
dansLa Républiqugune sorte d’architecture pyramidale ou tout abbsdonné
au détenteur de la science supréme, ou en d’detrass, a celui qui est capable

de contempler I'ldée du Bien.

Platon distingue trois types de constitutions arcfion du nombre de ceux
qui y ont le pouvoir : la monarchie ou le pouvdest qu’a un seul, I'oligarchie
ou le gouvernement du petit nombre et la démocaatite pouvoir appartient a
un grand nombre. Ces trois constitutions se dédotit@nsuite en fonction de
leur Iégalité, c’est-a-dire selon que les dirigear@spectent la loi ou non. La
monarchie devient ainsi royauté si elle est |égaliyrannie si elle ne I'est pas ;
le gouvernement du petit nombre aristocratie agaothie, et la démocratie
réglée ou non réglée (dans ce dernier cas, cerfamzosent, a l'instar de
Polybe, de nommer ce réginmehlocrati€'®). On obtient donc six types de

constitution. Mais vient s’y ajouter une septiemej est la constitution du

28 platon,Le Politique 303e-305e.
219 Emile Chambrypp. cit p. 500.
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gouvernement scientifique. L’art du politique étamte science, la vraie cité
possede donc un gouvernement scientifique, ou tplutd gouverneur
scientifique : quelqu’un qui saura gouverner |l& @h se réglant sur la science
politique. La est donc le rdle du politique : gotner sa cité en imitant le vrai
gouvernement, le seul valable, c’est-a-dire lergifigue. Platon est en effet
conscient que depuis que Cronos a laissé le momde lui-méme, on ne peut
gu’approcher ce modele idéal. Par conséquentyildaoisir le régime le moins
mauvais, et le politique doit en son sein tacheémiter au mieux la science
politique, en se gardant de tout abus de pouveisi-a-dire en n’utilisant pas sa

position avantageuse a d’autres fins que cellainkeesla science.

Le vrai politique devra donc gouverner en imitéantscience politique et
pourra le faire a I'encontre de la volonté de sgsts (de méme que le médecin
agit parfois a I'encontre de la volonté de songudjiet aussi avec ou sans lois,
le cas échéant. En effet, le politique a le dreitsthffranchir du cadre prescrit
par la loi s’il le juge nécessaire. La loi ne pauvglappliquer que dans le cadre
général, mais jamais dans le cadre particulie,adt un frein a la science et a la
science politique qui doit outrepasser si ce qudégpar la loi s’avere obsoléte
au regard de ce qu’indique la science. On peutséimgris de trouver ces mots
sous la main de Platon, si 'on songe au respexsqoie religieux dont fait
preuve Socrate vis-a-vis des lois dan<hion?”°. Peut-étre est-ce parce que
dans le cas dRolitique, il s’agit d'un philosophe qui possede une sciegtcest
en mesure de I'appliquer, alors que danGrigon, il s’agit de Socrate affirmant
ne rien savoir, mais qui est plus dans la positam particulier sans aucun

pouvoir politique dans une cité vicfée

220 platon,Criton, 45c-47a, 50a sq.
21 Emile Chambrypp. cit p. 160.

151



Par la suite, Platon va montrer que, contrairengenmne idée, il y a des
parties de la vertu qui non seulement sont diffi@®tes unes des autres, mais
qui en plus sont opposées. C'est le cas de la rempe et du courage. La
tempérance peut étre vertueuse tout comme le osueagfonction de la
situation. Ainsi, ceux qui sont tempérants sonttgsorvers le pacifisme, et
inversement ceux qui sont courageux sont portésledyellicisme. Mais I'un ou
I'autre, pur, est néfaste : quelqu’un de trop paod sera probablement opprimé
et asservi car incapable de se défendre, l'aveairsd cité risque d'étre
compromis ; a I'inverse quelqu’un de trop belliguesera sans arrét dans un état
de guerre et la aussi, il risque de compromettreita Ces deux types de
personnes, radicalement opposées les unes des, @atné pour Platon en état de
haine violente les unes contre les autres (haimdéervie pouvant sembler
paradoxale si on songe que l'un des tiers en quese trouve étre un pacifique
qui par définition se refuse a l'usage de toutdewioe). D’ou une situation
chaotique que le politique va devoir résoudre. Clasque I'analogie avec le
tissage intervient : pour pallier ce probleme alcil faut pouvoir régler la
tempérance et le courage des individus de la Bitéir neutraliser les effets
pervers de ces vertus, la science du politigueni@eroiser, tel le tisserand, les
différents fils qui s’offrent a lui. Par le mariggeétablira un métissage entre les
individus, faisant se marier les courageux et wpérés, afin d’'éviter des
conséquences désastreuses si les courageux nermnegtaentre courageux et
les tempérés qu’entre tempérés. De méme pour legeguants : s'il ne s’agit
gue d’'un homme, on cherchera la perle rare, c'@teaquelqu’un de pacifique
et belliqueux a la fois. S’il s’agit de plusieursnimes, on en choisira en nombre
égal des pacifigues et des belligueux. On voit dgne comme dan&a
République Platon semble voir la cité comme le miroir agiatel 'ame de
I'individu. Plus exactement, Platon croit voir uanl ou une ressemblance entre
certains caracteres d’'un individu et certains daras de la cité. Ainsi en est-il

de la tempérance et du courage : au sein d’'un niémnadu, il y a un combat,
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on pourrait dire une dialectique, entre ces deuespde méme dans la cité
existe-t-il ce méme schéma entre tempérance eageuEn revanche, Platon ne
va pas ici, a la différence de Républiques’étendre davantage sur cette idée.
Il ne dira par exemple pas chez quelle catégorigpelsonne on est le plus

susceptible de rencontrer I'un ou I'autre caraétére

Ceci étant dit, peut-étre pouvons-nous définirrdée du politique en
guelgues mots en rappelant ce qui vient d’étre Last.politique est donc vu
comme un savant, possédant la science politiquguildu moins devant tenter
de I'imiter. Son role est de I'appliquer le mieuasgible, de tenter d’'imiter les
pasteurs divins chargés du troupeau humain qucabesrt du temps du régne de
Cronos, méme si le rble est nécessairement ditfgyaisque dans le temps
actuel, le pasteur doit partager son rble avectaapalors que ce n’était pas le
cas avant. Le politique est un Roi, pasteur, massiaisserand : la est peut-étre
sa plus grande charge. Il se doit de méler lesctéas contraires au mieux,
c’est-a-dire la tempérance et le courage, pouvari une certaine unité d’un
type harmonieux. Pour cela, il ne doit en aucunl@igser les mariages se faire
librement. Il ne doit pas craindre d’éliminer ldérgents qu’il jugera mauvais
pour la composition de son tissu. Il ne doit pasitbtéa outrepasser la loi s'il le
juge nécessaire, car seul lui a la science, ebilarlit de la coutume et des
hommes, ne saurait prétendre a une vérité abdetue.arriver a ses fins, il ne
doit pas oublier que toutes les autres sciences &@on service. Mais l'on
gardera a I'esprit qu’'un tel homme est quasimemtossible a trouver dans le
cycle de la vie actuel, depuis que Cronos a lalisé cours au monde. Si
toutefois un tel homme se présentait, le peupl@gresserait évidemment de le

porter aux commandes de la cité.

222 p|aton,La Républiquglivre IV et V.
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3-Le politique : créateur de liens dans la société

En tant que tisserand, le politique a l'initiatise la création des liens dans
la société. Platon ne semble pas penser que las peissent étre tissés
naturellement dans la société. Cela indiqueraitdamre le politique doit prendre

une part directe a I'établissement de ces liens.

Dans La République Platon pense que la cité émerge naturellement,
notamment a cause de la nécessité de la divisiamagiail. Mais par la suite,
Platon va tres vite redonner une place a un orgemis: les citoyens ne
pourront pas décider d’eux-mémes ce qu'ils souhtitaire. Ce sera a
I'organisateur d’en décider, et une grande pattal&épubliqudédche de décrire

comment il va, ou doit s’y prendre.

DansLe Politique on peut penser gu’il y a une part des liens qat §issés
naturellement, bien que Platon ne le dise pas. oAserle risque d'une
conjecture : des liens seraient créés naturellerdanseul fait de l'activité
humaine, jusqu’a ce qu’émerge un organisateur ¢apdd pouvoir forcer ces
liens a rentrer dans le moule de la science poétidéfinie par Platon. En effet,
si tel Hobbes ou Rousseau, on suppose un étattdeend est peu probable
gu’'un homme existe déja, avant la fondation d’uite €’est peut-étre cela que
Platon a voulu signifier dansa République des liens doivent d’abord se fonder
naturellement entre les hommes pour qu’une citégauexister, et c’est la le réle
de la division du travail. Ensuite, un homme prewtlel, 'homme politique,
viendra organiser ces liens au mieux, en suivésiéd' de Justice, I'ldée du Bien,

la science politique.

Pour ce qui est du reste, le systeme politiqueitdgar Platon reste assez
effrayant pour I'homme moderne qui le découvre: pmurrait sans mal le
gualifier de totalitarisme, puisque celui-ci tendidger la totalité de la vie, tant

publique que privée, jusqu’a décider de qui l'oit épouser. Platon accorde un
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pouvoir absolu au politique, puisqu’a sa sciencat sobordonnées toutes les
autres sciences. En ce sens, il reste a savoiricergbe sous la définition d’'une
science. Si la décision d’apprendre ou non unensei@ppartient au choix du
politique, alors je me trouve entierement soumsaavolonté. Je ne suis plus
gu’un pion sur un échiquier, et lui est la main décide ou je dois aller. Vu
sous cet angle, le politique semble bien avoirianflaence directe sur les liens

dans la sociéte, puisque tout est soumis a somlagion.

Maintenant, il reste a savoir comment son pous@xerce. Comme Platon
le dit, les arts comme l'art juridique, I'art mdite et I'art rhétorique sont ses
serviteurs, c’est-a-dire que le politigue va dée¥gun certain pouvoir a des
représentants de ces différents arts. Par ce beamguvoir du politique sur la
société n’est plus totalement direct, puisqu’il yree médiation exercée soit par
le juge, le militaire ou l'orateur. Un mariage, @tién de lien par excellence,
célébré par un représentant du politique, ne pkig @tre considéré comme
I'action directe de ce dernier. D’autant plus qgien Ipeut supposer que les
représentants disposeront tres probablement d’araime liberté sur I'un ou
'autre point, et que la situation réelle sera séa@ement quelque peu
divergente, en raison de la contingence de détadsitables, de situation
calculée par le politique. Mais au niveau des liesens doute la situation

imitera-t-elle de maniéere satisfaisante celle detiaidéale.

Il nous faut aussi examiner pour quel motif leifpple va agir de la sorte sur
les citoyens. S'il crée des liens entre citoyemsiaic’est au nom de la science
politique, d’'une certaine idée du bien et de Idiges Or, on peut penser que
I'initiative de la création de liens est le fait dette science politique, plus que

du propre chef du politique. Le politique resterstua cette sciencé&’et, pour

223 platon,Le Politique 258b.

155



parler comme Hobb&$, s'il est I'acteur de la création de liens dansita, il
n'en est en rien l'auteur. Il reste toutefois questlui qui va décider s’il doit
suivre ou non cette science. Vu sous cet angléédssion de création de liens

reste une opération n‘appartenant qu’a sa volonté.

Pour résumer, on peut présumer que Platon adfaetteation de certains
liens sociaux comme étant d'une nécessité ne mdllepas de l'action du
politique. Mais pour ce qui est du reste, Platomlde vouloir conférer au
politique un pouvoir absolu le rendant par consatjeapable de décider de la
création de n’importe quels liens sociaux, bien qieta se réalise trés
probablement par la médiation de représentantspedih donc dire que, d’'une
maniére génerale, les liens établis dans la soo@étpeuvent exister que s'ils
sont approuvés par le politique et que les liems donc le fait de son initiative

directe.

Ainsi, l'intérét passionné que Platon prend auvgooement des Etats est
fortement marqué dahs RépubliquestLe Politique Mais, le projet de réforme
profonde et totale de la politique que porte Rlattest jusqu’a présent que
théorique : il constate lui-méme I'impossibilitéud’ gouvernement fondé sur la
science ; il constate aussi I'impossibilité de weule politique idéal dans le
cycle actuel, ou les pasteurs divins du cycle mtéct ont fait place a des
pasteurs humains toujours tentés d’abuser de tmuwragir. Il faut alors passer a
la codification de regles pratiques répondant @ouvernement humain et par

suite imparfait.

224 gur la distinction auteur/acteur, voir Hobbkéyiathan,Chap. 16 « Des personnes auteurs et des

choses personnifiées. »
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B-Les aspects pratiques de la conception politiqudatonicienne
1-L’éducation comme base de la réalisation d’undipque juste

Platon a émis lidée que la réalisation d'une tmple juste trouve sa
condition dans une transformation radicale de I'nmmnll désapprouve la réalité
politique et désire la réforme profonde et totadecdlle-ci. Pour lui, les formes
du mal politigue sont identiques a celles du mahain, car les vices et les
passions, publics ou privés, sont les mémes. Leespoir d’'une réforme de
I'ordre politique est fondé sur une réforme des€trumains, ou du moins d’'une
partie d’entre eux. Platon voit en la philosoplaeptincipe du bien politique et
de l'amélioration humaine : une politique juste tpeaendre les citoyens

vertueux.

C’est pourguoi, aucune idée politique n’est regpléis fameuse que celle de
confier le gouvernement aux philosophes. Elle ggtimée dans le livre VII de
La Républiqueet reprise avec quelques nuances dangolitiqueet Les Lois
Nous ne sommes apparemment pas loin de la suggssioatique qui faisait de
la philosophie la source de la compétence politidiiais Platon substitue a la
conception, essentiellement critigue que Socratt ale la philosophie, la
connaissance et surtout la capacité de modifie¥dhté humaine. Le philosophe
mis au pouvoir est décrit comme le royal tisserad politique qui tisse
ensemble, par la persuasion et la contrainte itE&gehts caracteres humains qui
composent une cité. L’éducation forme donc la respbilité premiére des rois-
philosophes. La création de ’Académie est I'un tisoignages des efforts de
Platon en vue de cette formation la plus compléssible de I'hnomme.

1.1-L’Académie dans le projet de réforme politigieePlaton

Lorsque Platon créa I’Académie, vers -385, il avai peu plus de quarante
ans. C'était un centre de recherches et d'étude&scaddémie était plus une
communauté scientifique qu’une école. Les commusapythagoriciennes que
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Platon a fréquentées en Grande Grece l'ont sant dospiré quand il créa
I’Académie. Juridiquement, elle était constituéasstorme de « thiase », c’est-
a-dire d’'une confrérie religieuse. Elle était caméa aux Muses. Professeurs et
disciples y vivaient dans une atmosphere commumautae renforcaient une

pédagogie du dialogue, des discussions compléexipiolsé doctrinal.

Platon dirigea I’Académie jusqu’a la fin de sa,we qui signifie qu’il fut
pendant une quarantaine d’années l'animateur ptiteipal enseignant de ce
centre intellectuel de la Gréce antique. Aprés tatnde Platon, I’Académie
continua d’exister jusqu’en 529 de I'ere chrétientiest-a-dire pendant prés de

neuf siecles.

Selon une vieille tradition, une inscription awssles du portail de
I’Académie indiguait que des connaissances en geémn#taient une condition
pour y avoir acces. Platon s’est vraisemblablempassionné pour les
mathématiques lors de ses rencontres avec lesgaytbi@ns et notamment avec
Archytas de Tarente qui était un brillant mathémeati. Lui-méme
mathématicien chevronné, Platon invita d’autregigifiétes de cette discipline a
enseigner a I'Académie, par exemple Eudoxos, qait &@nhathématicien,

astronome, géographe et médecin.

Les sciences naturelles avaient également lewe m@al’Académie, ce que
I'on a tendance a oublier, tellement I'image dedtiagrand maitre de I'éthique
et de la métaphysique, est ancrée dans la tradlteigrand dialogu&@imée ou
De la natureporte témoignage des efforts de '’Académie dassdognaines et
des connaissances encyclopédiques en sciencesgllestuyui y avaient trouvé

demeure.

Les sciences politiques étaient le theme cenerdlAdadémie. Elles étaient
étudiées et enseignées de maniére systématiqueadiémnie possédait toute une

collection de textes des constitutions d’'un graochiore d’Etats. Des politiciens
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et des hommes d’Etat y ont été formés ainsi que speésialistes en droit
constitutionnel. La liste de disciples de I'’Académaippelés comme consultants
politiques ou juridigues dans des Etats grecs @sgyue et montre bien le

rayonnement de celle-ci.

Le réve de Platon était de former dans son Acagléroes « rois-
philosophes » dont il traite abondamment dans ses duvrageta République
et Le Politique qui constituent avetes Lois la moisson des études et des

recherches que I’Académie consacra aux sciencégpes.

Mais c’est évidemment la philosophie qui réalidaitcouronnement des
études de I'Académie. La fondation de I'Académiaugura une épogque
nouvelle dans la pensée de Platon. Avec elle, id&ache de la démarche
philosophique de Socrate. Les doctrines pythagonmas étaient devenues pour
lui une source d’inspiration aussi importante gegdmple de son ancien et
toujours vénéré maitre. Cette orientation s’annataresMénonet Gorgias et
va s'accentuant jusqu’aukois. Sauf dans ce dernier ouvrage (posthume),
Socrate reste un des personnages centraux degudialde Platon. Néanmoins,
le ton des ceuvres devient plus doctrinal. Ceci repysarait non seulement
comme un reflet de sa vie quotidienne de professediAcadémie, mais aussi

comme le signe d’une affirmation consciente deamuis philosophique.

Les questions éducatives dont il s’occupe changégalement d’orientation.
Elles avaient été surtout d’ordre pédagogique,evoiéthodologique, fortement
inspirées par la figure de I'éducateur qu’'était rdte: elles seront désormais
d’ordre presque exclusivement social et politidueecentre d’intérét se déplace

vers la politiqgue de I'éducation.
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1.2-La politique de I'éducation dans la cité idéale
1.2.1-L’éducation dans La République

La politigue éducative selon Platon se trouve hifpmee dans les deux
ouvrages les plus volumineux qu’il ait écritsa République et Les LoiBans
La RépubliguePlaton imagine une cité modele incarnant la jestit s'agit
d'une sorte d’utopie (mais pour Platon, I'idéal-iomble est plus réel que les
faits de ce monde qui changent constamment). Stboisseau, « la République
de Platon...est le plus beau traité d’éducation gaibjamais fait? » DansLes
Lois, Platon élabore un projet de Iégislation trésitiéta I'intention d’une ville
coloniale a créer. Méme si les themes de ces dielbgdes paraissent presque
identiques, il existe des différences considérablMsis ces divergences
concernent a peine les questions éducativedképubliqueconstitue la théorie
pure de la cité idéale, tandis que Les Lois reptéskéapplication pratique dans

I'hnypothese d’un cas concret.

La population de.a Républiquesst divisée en trois classes bien distinctes :
les esclaves qui font I'objet de dispositions pattteres dansLes Lois les
artisans et commercants et enfin les gardiens negites de la sécurité et de la
gestion de la cité. Cette derniére classe estnadime répartie en deux
catégories : les gardiens « auxiliaires » et ledigas « parfaits » ou régents, les
premiers, normalement les plus jeunes étant reaptessde la sécurité interne
(dont la police et 'armée) et les seconds, sagmlant sur la bonne marche et
sur I’harmonie de la cité. A la téte de la citérseive un « roi-philosophe », idée

reprise dan&e politique mais abandonnée daoss Lois

%> RoussealEmile ou De I'éducatiorParis, Larousse, 2008, Livre |, p.26.
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La sociéete idéale selon Platon est une sociétésta car, s'agissant d’'une
cité idéale, tout changement ne peut qu’engendreral, la décadent@ Ainsi,
est-elle protégée de tout ce qui crée des turbetedans la convivialité des
citoyens et engendre ainsi des changements. Lesegarsont obligés de se
consacrer entierement au service de I'Etat. llsin@roit ni & des richesses
matérielles (créatrices de jalousies et de cofflits & des distractions méme
légéres (mettant la vertu en péril), ni a des aomst privées. lls ont tout en

commun : le logement, le repas, les femmes, lenénf

Une des taches de I'éducation dans la cité plemie est d’en assurer le
statu quo Toute innovation en est bannie. C’est I'éducatipn doit étre le

garant contre tout changement et contre toute falengubversion.

Cependant, malgré son conservatisme foncier, Plaoeu des idées
novatrices. Ainsi proclame-t-il I'égalité des sexesine eépoque ou les femmes
étaient reléguées au foyer. Dans la cité platomi@eles jeunes filles font de la
gymnastique, nues comme les garcons, et ellests@ppelées a faire la guerre
en portant des cuirasses comme les hommes. Ellestagpat, sans
discrimination, I'éducation des garcons. Platonvpit en outre, I'éducation
obligatoire pour tous, c'est-a-dire pour tous lesembres de la classe des
gardiens. Cette éducation va bien au-dela d'unigmsenent élémentaire. En
revanche, Platon évoque tres rarement la formatles artisans et des
commercants, qui se limite a un simple apprentss@yant aux esclaves, ils
sont totalement absents. Enfin de compte, Platca é&té le premier a concevoir

un systeme éducatif complet, de sa gestion a urcalum détaillé.

226 p|aton,Les Lois 797d.
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1.2.2-L’éducation dans Les Lois

DansLes Lois Platon indique comment I'enseignement devraé étganisé
et administré. Tout le systeme éducatif est dirfggf un « Ministre de
I’éducation ». Parmi les plus éminentes magistestale I'Etat, celle-la est de la
magistrature la plus importante. Ce ministre «@@sula surveillance de
I’éducation tout entiere, pour les filles comme pées garcons... Il devrait
avoir pas moins de cinquante ans, étre pere d&nfiggitimes, garcons et

filles...??" ». Il a sous ses ordres des

« fonctionnaires chargés de veiller au bel aménagéerdes gymnases et des
écoles, a linstruction qui s’y donne...lls surveilece qui a rapport a la
fréquentation scolaire etux locaux pour les garcons et pour les jeunes filles...

D’autre part des magistrats s’occupent des conaouisicaux...et des compétitions

d’ordre physique. $°8
Ces concours sont importants car ils détermireenairiere des gardiens.

L’éducation des garcons — une éducation continueegmmence au stade
prénatal et se poursuit jusqu’a I'adge de la radraiest décrite en détail daos
Républiqué&® et dansLes Loi$*°. Toutefois, dand.es Lois le plan d’études
s’arréte plus tét. Platon ayant renoncé a l'idée rdisphilosophe, il n'y
développe plus en détail I'enseignement de la popbie comme il I'a fait dans

La RépubliqueAprés avoir introduit le concept de « gardiebaton poursuit :

« Maintenant, comment I’éléverons-nous et procetermus a son éducation ? Et

n'y a-t-il pas pour nous quelque intérét a faireeceamen, pour apercevoir ce qui est

22T platonLes Lois  765d-e.
228 platon,op. cit, 764c-d.
22 platon,La Républiquenotamment LivreslI-V et VII.

20 platon,Les Lois notamment Livrel-Il et VII.
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le but ou tendent tous les problémes examinés pas,savoir de quelle facon

prennent naissance dans les sociétés politiqyjestiee et I'injustice ? 35"

La finalité de I'éducation platonicienne est dahordre moral et politique.
Il ne s’agit pas d’'un apprentissage pour savorefanais d’une formation pour

savoir étre.

Comme la beauté et la santé du corps et de I'aom¢ des objectifs
essentiels de I'éducation platoniciefiie cette éducation est organisée,

conformément & l'usage grec, suivant deux branchgsnastique et cultuf®.

L’éducation physique commence avant la naissdhest recommandé aux
femmes enceintes de se promener et de bouger hgauwar « toute secousse
ou mouvement communique bonne santé, beauté eturgua l'enfant a

najtre>

Avant |'école, I'éducation des enfants incombe aguarents (dand.a
Républiqueils sont élevés en commun, sans connaitre leursn{s, qui

devraient les traiter avec une rigueur mesurée, car

« la mollesse rend le caractere de I'enfant diffiet irritable, sujet a de violents
mouvements d’humeur pour de faibles motifs, tamgi®u contraire une servitude
brutale et sauvage, en faisant d’eux d’étres pk#tes noblesse, misanthropes, les

rend impropres & la vie sociale?®3

L’enseignement de la culture commence tres tétlearcontes que les
parents racontent a leurs enfants. Platon attachdubs grande importance au

contenu de ces histoires, car ces premiéres impnssi&connent 'dme encore

Zldem
22 pJaton,Les Lois livre V ;

233 platon utilise le terme de « musique » qui englader lui autant la musique que la littérature.
24 platon,Les Lois 789d.
235 platon,op. cit 791c.
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malléable de I'enfant et déterminent son caractBes lors, ces contes sont

soumis a la censure, qui n’épargne pas méme Homere.

Aprés les contes, ce sont les jeux qui doiventrdmrer a la formation des

enfants.

« Pour devenir en quoi que ce soit un homme deteném doit...s’exercer des
I'enfance, aussi bien en s’amusant que d’une marsérieuse...Ainsi, par exemple,
pour devenir un bon constructeur de maison, on.dgamuser a construire quelque

construction enfantine...3°

De trois a six ans, les jeux se feront en comnmaus da surveillance de

femmes désignées a cet effet.

A l'age de six ans, les enfants entrent a I'éciideapprennent d’abord a lire,

a écrire et a calculer.

« Pour ce qui regarde les études littéraires, defifa dix ans, y consacrera trois
années ; quand il aura treize ans, ce sera le lmonemt pour commencer d’aborder
'étude de la lyre, étude a laquelle il passer#steutres années. Défense au pére,
aussi bien qu’a I'enfant lui-méme, et que ces &ddeplaisent ou qu’il les déteste,

d’augmenter ou d’abréger cette durée 3"

A cOté de cette éducation littéraire, les éleveslal cité platonicienne
pratiquent toutes sortes de sports, y compris itétjon et les exercices
d'armes. Il importe gu’il existe un équilibre augmrfait que possible entre

culture et gymnastiqé®.

A l'age de dix-huit ans, au terme de cette édonatlie base pendant laquelle

iIs auront passé de nombreux concours et des exaderioutes sortes, les

25 platon,Les Lois 643b.
%37 platon,op. cit 809e.
238 platon,La République4lic et suivant.
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jeunes gens — garcons et filles — seront appeédglgnt deux ou trois ans, a se

consacrer exclusivement a des exercices physiqumetitaires.

A I'age de vingt ans commencent les études sup@sepour ceux qui
auront été sélectionnés pour les aborder, suriladdeurs performances
antérieures. C’est la que le curriculum de Platiffere fondamentalement
de la tradition qui avait recours pour cet ensawgg® aux sophistes. Ce sont
avant tout, ces études supérieures, menant a laspphie et, en méme
temps, aux plus hautes responsabilités dans laquiiéintéressent Platon.
Elles font d’ailleurs I'objet de I'enseignement dason Académie. Jusqu’a
'age de vingt ans, l'enseignement était donc aiige. Platon

recommande toutefois

« d'éviter de donner a I'enseignement l'aspect d'wontrainte d’étude...Parce
gue...il 'y a point d’'objet d’étude dont, chez unniroe libre, un comportement
servile doive accompagner I'étude. En plus, aucétugle forcée ne s’établit de

facon permanenté®

Pendant dix ans, ces études supérieures sontccéasaa une synthése
systématique des matiéres étudiées antérieuremdeurs études, qui se sont
faites péle-méle dans I'éducation de leur enfaihdayt les rassembler, en vue
d’une vision d’ensemble des liens de famille qussent ces études entre elles
et avec la nature du rééf%» Cela est indispensable pour accéder a la
dialectique, « car le dialecticien est celui quirg vision d’ensembfé! » C’est
probablement aussi a ce stade qu'on étudiesa Loiscomme un manuel de

sciences politiques et sociales et de droit comiffaré

239 platon,La République536d-e.
240 platon,op. cit, 537c.
21 1dem

242 p|aton,Les Lois 811c-d.
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Une importance particuliére est ensuite attacH&tule des quatre sciences
qui constituent la propédeutique a la philosopHiarithmétique, la géométrie,
I'astronomie et la science de I'harmonie. Ce sa® disciplines-la qui élevent
I'ame vers ce qui est immuable. Les mathématiquasthmétique et géomeétrie
— libérent I'esprit des sensations, I'acclimatemtraonde des concepts purs et
tournent I'ame vers les hauteurs des Idées. « bagtrie est connaissance de
ce qui est toujours?® C’est par elle qu'on apprend & examiner des qugéé
L’astronomie initie 'ame a l'ordre et a 'harmonimmuable du cosmos. Les
études harmoniques, science sceur de I'astronoomegcentrées sur la recherche
et la connaissance des lois et de l'ordre dans ¢émde L'influence des
pythagoriciens est ici évidente. Platon soulignecamsistance qu’il faut « éviter
que ceux dont nous ferons [I'éducation entreprenn@miais d’étudier

incomplétement quelqu’une de ces matiéfes.

C'est a l'age de trente ans — pas avant — queétiediants de Platon
commencent enfin a étudier la philosophie ou ldedimue. Ces études, ils les
poursuivront pendant cing ans. Aprés cela, ils aielvik descendre de nouveau
dans la caverne » et servir pendant quinze ans danmée et dans

I'administration ou ils seront constamment misépieuve.

« De ces hommes (et femmes) arrivés a la cinquenteeux qui... auront obtenu
la premiere place en tout... dans lactivité pratiquessi que dans les sciences
parviendront a la vision du Bien ! Et quand ilsanirvu le Bien en lui-méme, (ils

devront) se servir de ce modéle supréme pour I'BE4AP

Puis, le reste de leur vie durant, ils se consacteen alternance a la

philosophie et aux affaires publiques.

243 platon,La République527.
244 platon,op. cit, 510-511 ;
245 platon,op. cit, 530e.

4% platon,op. cit, 540a.
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Apres leur retraite, les dignitaires de I'Etatanirle loisir de se consacrer
entierement aux délices de la philosophie, ce Eenaseule récompense. La
polis de Platon est essentiellement une cité éducaftlle. est créée par
I'éducation. Elle ne peut durer qu'a condition gioels les citoyens aient
bénéficié d’'une éducation qui les rende capablespréedre des décisions
politiques raisonnables. C’est I'éducation qui dahserver la cité intacte et la
défendre contre toute innovation nocive. C’est adeacation qui ne vise pas
I'épanouissement individuel, mais qui est entienetm&u service de la cité,
garante du bonheur de ses citoyens aussi longtqog@seux-ci lui permettent

d’'incarner la justice.

A coté de cette politique éducative, le gouverngntkes Etats reste encore
tres fragile parce que le gouvernant est loin d'@arfait. C'est pour cela que
Platon fait aussi recours a la loi afin d’éviteeda chef toujours tenté d’abuser

de son pouvoir, ne devienne un tyran.
2-Les lois et les constitutions

Au début du livre VIII delLa Républiqgue nous apprenons que le
gouvernement des rois-philosophes peut s’altérdér.d&ns Les Lois le
pessimisme est accru puisque le mal est inscrg Hassence la plus intime du
pouvoir : « Aucun homme ne peut par sa nature régiemaitre absolu toutes
les affaires humaines sans se gonfler d'injusticéeedémesuré?’» Le temps
est fatal a la cité parfaite, méme si cette édogainéluctable indique aussi
combien la cité juste était réelle : « Tout ce nait est sujet a la corruption,
votre constitution (...) se dissoudra et voici comhfék. L'exposé de cette
dégénérescence est l'occasion de présenter, etantrafles lois et des

constitutions, les rudiments platoniciens d’'unesce politique.

247 Platon,Les Lois 713c.
248 platon,op .Cit, 545 e- 546 a.
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Selon I'exposé déa Reépubliquel’Etat juste se corrompt dés qu’apparait
dans la classe des gardiens le golt des richeéddes. philosophes-gouvernants
négligent en effet de surveiller les gardiens,roaitdes enfants non-conformes
a la justice de la cit& qui répandront partout un défaut d’égalité, degsse et
d’harmonie aggravé a chaque génération. Quatreefodittats imparfaits, dont
la succession manifeste un manque croissant d’enitée justice, concrétisent
cette corruption : - la timocratie, ou gouvernemendé sur I’honneur, (illustré
par la Crete ou Sparte) ; - l'oligarchie (littéralent le gouvernement d’un petit
nombre mais que Platon interpréte par le gouvernemhes plus riches) ; - la
démocratie et la tyrannie. On voit bien que « dargin » ne désigne pas tant
ici une forme de gouvernement (Platon ne parlegydes institutions politiques
sinon pour préciser comment elles organisent I'atloe) que de la position
dominante de l'individu caractéristique du réginaditigue en question. Comme
il y a, en comptant la cité parfaite, cinqg formeantes, davantage les modes
d’altération de I'ame (perte de hiérarchie et d'hanie) sont semblables a ceux
de la cité, et ce parallélisme est amplifié paxi$eence d’'une corruption

réciproque entre les moeurs des citoyens et lestéaza de |'Etat.

La démocratie donne du reste la formule concerthéee telle pathologie
constitutionnelle. Son plus grand défaut est d’'rgnda compétence politique et
de faire du tirage au sort la source de légitimBés passions omniprésentes,
légalité et liberté dispensées a tous, méme aicesyinéga’ disloquent ce qui
reste de bien et de juste dans la cité. Dans unstitidion démocratique ou
chaque individu est son propre maitre, on trouvardwd’Etats que d’individus,
et tous les principes de Iégitimité coexistent.degcription que nous donne ici

Platon, était sans doute faite pour que ses comritoy reconnaissent leur

249 platon,op. cit, 546d.
20 p|aton,op. cit, 558e.
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propre cité, Athenes et qu’ils songent bien quddeeloppement naturel de la
démocratie, lorsque le peuple ne supporte plubdaté totale qu’il a voulue et
se choisit un protecteur, est la tyrannie. La ¢angin tyrannique tient bien la
limite du politique, en ce qu’'elle n’est faite qde la tyrannie d’'un individu. Le

tyran est le modele de 'ame remplie de tourmente@lésirs instables.

De cet exposé des conditions, le premier ou lee sies régimes témoigne
d’'une décadence parallele a la déchéance moraleotegoyens, on retrouvera

les traces chez Aristote, les humanistes de laiBsmace et Machiavel.

La politique, dans son sens moderne, comme lisucdeflits d’'intéréts ou
d’opinions, se trouve négligée par Platon qui @eaftile lieu ou la moralité
devient effective. Car chaque constitution révéateédalité, renforcée par des
éducations spécifiques, des facons par lesquelidsdmmes acquierent la vertu.
On remarquera en effet, que chacune de ces cdinstgunjustes est perdue
« par cela méme qu’elle se proposait comme un &iesn quoi elle cherchait
son principe » (la timocratie, par I'abus de lac&rl'oligarchie par la richesse,
la démocratie par I'exces de liberté), ce qui moguraucun de ces liens ne peut

fournir a lui seul le principe de légitimité potjtie.

Un élément marque le dernier état de la pensééqgpel de Platon: la
confiance de plus en plus grande accordée a laldéigh ;Les Loisrendront
cette confiance manifeste, mdis Politiquel'annonce déja, puisque dans ce
dialogue Platon propose de classer les institutemgenant compte aussi de
I'observance des lois. En dépit encore du rolesiféaccordé a la science du
politique, une fonction réelle, puisque secondads, laissée a la législation.
Certes, les lois écrites et non écrites ont le wWétiétre immuables sans

diversité>* et de ne pouvoir s’appliquer a la multiplicité des individuels ou

#1platon,Le Politique 293e.
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circonstanciefs®. Mais il reste que dans un Etat ol la philosoptést pas le
principe de gouvernement, l'autorité des lois @bie absolue. Ainsi, la royauté
et l'aristocratie sont des régimes Iégaux opposkstgrannie et a l'oligarchie
qui n'ont aucun souci des lois; tandis que la d&maie est le meilleur des
régimes quand toutes les autres constitutions déréglées « et si, elles sont

bien ordonnées, c’est le pire ou I'on puisse vinfe.

Mais c’est dand.es Loisque l'on trouve plus longuement qu’un systeme
complet de législation, un véritable « esprit d@s ». Un Spartiate, un Crétois,
un Athénien s’y entretiennent ensemble des loidest constitutions, jusqu’a
concevoir celles qui conviendraient a une nouvallenie recemment fondée. Il
s’agit d'une petite cité indépendante, coupée dundap sans commerce
extérieur. Le souci de fonder la Iégitimité politeguniquement sur la science y
est moins nettement exprimé, ce qui ouvre la pdg&ill’'une théorie de la
légalité qui y supplée. Le role premier du phildsegst d’abord de maintenir la
part de persuasion dans la législation. Les lon ea effet, faites des préludes
et exhortations qui préparent l'auditeur a accepegegu’elles prescrivent. Une
autorité supérieure a la loi est reconnue a lligiehce, dont on souhaite qu’elle
reste en accord avec la législation pour éviter quieonque n’enfreigne celle-

1254
CI .

Le systeme éducatif désis, longuement décrit, nous I'avons déja vu, est
confiée a une sorte de ministre de I'éducation &hSside directeurs, et
d’'inspecteurs). Sa fonction est de reglementemledes musicaux et poétiques
ainsi que les codes de la représentation plastigfie, de créer en chaque

individu, par les habitudes et la réflexion, un&atien harmonieuse entre les

%2 1dem

23 platon,op. cit, 303b.
24 platon Les Lois 874e-875a
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différentes parties de I'ame. &es Loisreprésentent avec nuance la méme
politique dirigiste que celle dea Républiqugen particulier sur les mariages),
une autonomie plus grande est reconnue aux citpgan$éducation a pour but
d’'inculquer le respect réfléchi de tous de la t@,qui n'était pas guere requis
des citoyens dea RépubligueOn ne trouve pas non plus, dans la citélaes
une stricte division en classes. Il est seulemaetdit aux citoyens de faire du
commerce. Comme la défense de la cité incombesa sl gardiens des lois se
contentent de préserver la constitution — donhdssont pas les auteurs — de

toute innovation.

Mais si I'espoir que puisse exister une juste ditbommes était souvent
exprimé dand.a RépubliquelLes Loisaffirment au contraire qu’'une cité d’'une
telle justice n’existe que pour les dieux et lesapts des dieux. Pour les
hommes, le philosophe |égislateur se contenteracaolecevoir plusieurs
constitutions possibles. L’Etat idéal, que décrivees Lois est du reste une
forme de constitution mixte. C’est la encore, umgovation du dernier ouvrage
de Platon, puisqu’en cette constitution mixte, uglange de démocratie et de
monarchie, sont associés deux principes de reetitles magistrats étant
désignés par choix, par élection, par tirage ayj sordis que plusieurs conseils

surveillent les lois proposées par les philosoglhe€onseil nocturne.

Tout dialogue dekois est marqué par un certain pessimisme plus corscien
des contraintes humaines, comme si Platon avainmna l'idée qu’on puisse
partir de rien en politiqgue, ou que l'intelligengeisse prévenir toute décadence.
Le dualisme entre la loi et le savoir, que la cardion dela Républiquedtait
sensée surmonter, dans ses constitutions secongesudieu d’'un autocrate

omniscient, une loi impersonnelle s’oppose a tméine aux gouvernants.

Cette théorie politique de Platon peut étre aamsalysée de maniére plus
critique aussi bien par rapport a la pratique galerppport aux autres penseurs

qui se sont intéresses a la chose politique apres |
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ChapitreV! : CRITIQUE DE LA PHILOSOPHIE POLITIQUE
PLATONICIENNE

A- La conception politique platonicienne : entre tieorie et pratique
1-La philosophie et la politique chez Platon : uhec des rationalités

On peut étre effrayé par le caractere radical thjep de réforme de la
société propose par Platon, par un programme quigiee jugé — de fagon peut-
étre anachronigue mais suggestive- « totalitaiet x utopique » jusqu’a nos

jours.

Platon juge pourtant avec beaucoup de sagacit&ffets pervers de la
démocratie : la tentation pour les hommes talexii@euparticulier dans l'art de
la parole) de séduire I'opinion a leur profit plutfue pour le profit de la cité,
'inconséquence d'une opinion ignorante de son taBié intérét. Les
démocraties favorisent la désorganisation de &atitainsi, la venue des tyrans

démagogues qui, alors, se présentent aisément cdesrsauveurs de la patrie.

Sans doute faut-il que ce soit des « sages »-a&‘dge « des hommes qui
savent », qui président aux destinées de la ditéom la foule ignorante. Mais
de quel savoir, de quelle sagesse s’agit-il ? Sdgit d'une compétence
politique, doit-elle gouverner sans tenir comptd’dginion qu’elle devrait plus
écouter ? Qu’est-ce qui pour Platon, définit cetbenpétence politique ? La
science. Platon suit les traces de Socrate : ragt mhéchant volontairement,
seule lignorance du bien (de mon bien comme cdhiila cité dont il est
inséparable) est la raison de la meéchanceté desmbemCe théme de
I'ignorance des individus et des peuples (maintefmuplus dans l'ignorance par
leurs gouvernants) comme source de leurs malheera eepris par la

philosophie rationaliste des Lumiéres : ce n'est g obscur péché originel ni
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une fatalité de la nature humaine mais la seulerayte qui est la cause des

passions dévastatrices des hommes.

Mais, la encore, de quelle ignorance s’agit-il @eflz science est a méme
d’'inspirer correctement les maitres d’'un Etat? SéMaton, la science qui doit
éclairer les sages a la téte de la cité idéaldagist de mathématiques et de
dialectique : elle consiste dans une complete maitdu raisonnement, a
'ceuvre dans une démonstration mathématique, dares argumentation
dialectique. La lecture du livre VII dea Républiqueest une invitation a la
philosophie, c’est-a-dire a une maitrise de l'usdgesa raison pour s’é€lancer
vers la connaissance et ce, jusqu’a ce que soitimta les fondements de la
science et de I'étre (le bien). Mais une questiompdrtante demeure : la
rationalité présente dans les mathématiques pleuétk présente de la méme

facon dans les questions éthiques et politiques ?

A cette question, Aristote, bien avant nous, réadtn « non ». Une chose
est la science qui porte sur le nécessaire (surrelasons universelles de
nécessité entre des principes et des conséquenaes)autre est la sagesse qui
porte sur ce qu’il convient de faire dans des sina et des circonstances
toujours particuliéres et contingentes, selon Atest Nous dirons en tout cas
gue le monde politique est d’'une complexité teli&l aqpe peut étre réduit a des
relations de simplicité idéale comme entre les tsbjpathématiques. Mieux,
peut-étre faut-il méme abandonner l'idée que ce dean est I'image d'un
monde idéal supérieur. Vouloir faconner la cité foomément a la perfection
d’'un modéle fait méme courir le risque d’exercee wmwlence pire que celle

gu’on pensait éradiquer.

Il ne s’agit pas pour autant que la raison abdiquevu de I'imperfection de
ce monde et des hommes. La cité ne doit pas étréeliaux caprices de
I'opinion de la foule et, pire, & ceux de nimpoduel tyran sans scrupule. La
sagesse éthico-politique (la « prudence »), qutdigsdistingue de la science
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politique, reléve aussi, a ses yeux, de la raikenmonde politique dans sa
complexité méme appelle des analyses rationneligsineuses et un combat
rationnel de tous les instants, qui passe alors lpadélibération et la

confrontation dialectique des opinions, et dongitirement a ce que pensait
Platon, peut-étre par davantage de démocratie. Dansens, la conception

platonicienne du politique est tout aussi critideab
2-Critique de I'argumentation platonicienne du réléu politique

La politique peut-elle étre considérée comme wrassociatif constituant le
tissu social ? A la lumiére dRolitique, il semble que pour Platon, cela ne fait
aucun doute. C’est ce qui explique cette longueudsion dont I'objet est de
définir le politique, suivant justement l'analog@dun tisserand. Il reste
I'nypothese, gu’adoptent certains commentateurs, gl dialogue n’a en fait
gu’'un but purement pédagogique, qui est celui dinér les éleves de
I’Académie a I'exercice dialectique. Cela se tierar, dans ce dialogue plus que
dans tous les autres sont énoncées les regledieldseme la dialectique, de la
division, de la dichotomie. L’étranger dit lui-ménmps’il importe plus de
s’entrainer a la dialectique que de trouver le paditique. On est méme tenté de
considérer que dansa Républiqgue Platon ne décrit pas une cité idéale mais
idéelle, c’est-a-dire qu’en la construisant dans siialogue, Platon n’avait
d’autre but que de définir la justice en proposaniparadigme, mais en aucun
cas lintention de définir un modele politique devaétre consideré pour
réalisable. L'erreur serait, selon cette hypothésecroire que Platon a voulu
dans son ouvrage parler de politique : tout cel qudit ne doit étre compris que
sous l'angle de la définition de la jusfite Peut-étre doit-on penser la méme

chose duPolitique: considérer ce dialogue uniquement pour un eserci

25 Jacques Cazeux, « Lire aujourd’hui La Républiquia #laton,La RépubliqueParis, Le Livre de
Poche, 1995, p.IX.
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dialectique plus comme un projet politique. Celg s Platon ne voulait pas
s'occuper de politigue dans ses dialogues, commaiiquer alors son envie de
réformer certains régimes comme celui de DenysracBge*? Il semble donc
gue cette hypothése soit fragile, et méme si Platenvoulait pas parler
politique, il n’en reste pas moins qu'il a énonedtaines choses a ce sujet en
suivant le raisonnement qu'il conseillait d'appkguet par conséquent il y a fort

a croire qu'il partageait bon nombre des idées b peut lire dansLa
République Le Politique et Les Lois aussi étranges et méme dangereuses

gu’elles puissent parfois nous paraitre.

Ceci étant dit, cela n’enleve rien au fait queplasition de Platon soit
discutable. Ses idées politiques font frémir etnh’oen a envier aux régimes
totalitaires les plus terrifiants que le XXiécle a pu connaitre. Mais tachons de
justifier cette affirmation. Que Platon consideee gdolitigue comme un art
associatif devant constituer le tissu social ediaitrgue nous pouvons admettre.
Mais que Platon affirme cela est lourd en consécggrPour Platon, la question
de l'individu ne semble pas se poser. L'individu #dalement subordonné au
politique, et n’est finalement qu'une matiere preraia l'aide de laquelle il va
tisser le tissu social. Ce qui importe dans lagsmphie politique de Platon, est
gue le tout I'emprote sur les parties. Dailleurdans La République
lorsqu’Adimante souligne la question du bonheur gaxliens, Platon change
tres vite de sujet et dit qu’en fondant la citéblg était 'harmonie du tout,
plutét que I'’épanouissement de I'une ou l'autreip&’. En d’autres termes, que
les fils composant le tissu soient maltraités, ¢elporte peu, pourvu que le

tissu, lui, soit bien tissé.

258 pJlaton, Lettre VII.

-Jean-Francois Revdlistoire de la philosophie occidentalearis, Pocket, 1996, p.134-136.
-Emile Bréhier Histoire de la philosophieParis, PUF, 2004, p.89-90.

%7 platon,La République419a sq.
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Beaucoup pensent, tel Rousseau, que l'intérécpher doit se subordonner
a l'intérét général. Mais cela ne peut en aucunstssimiler a ce que pense
Platon. En effet, il ne semble pas admettre un tigtigue contrat social a la
base de la cité, contrat dans lequel les indivglascorderaient a sacrifier leurs
intérést particuliers pour l'intérét général. Qlidéle de contrat n’existait pas
dans I'Antiquité n’est pas une objection tenablerpenter de défendre Platon,
d’autant plus que certains sophistes le sous-eaiemif®>. Le contrat social
tente de fonder un ordre politique immanent a Eé&é humaine. Pour Platon
au contraire, I'ordre politique ne peut se concegoie comme reposant sur la
transcendance d'une ldée, et donc sur l'autoritéedei qui saura le mieux la
contempler. Platon dit trés bien ddos Politiqueque le politique doit tenter

d’imiter la cité idéale le mieux possible.

Cette cité idéale se trouve en dehors du monde ebime se réalise entre
elle et la cité réelle. La politique de Platon Firdividu en tant que tel pour ne

faire de lui que I'outil de I'accomplissement diel€al philosophique.

Il N’y a qu'a ouvrir 'ouvrage de Karl Poppeta société ouverte et ses
ennemis pour se rendre compte que la philosophie poktigie Platon est

incompatible avec I'idée moderne que nous nousa@oris®. Pour Popper en

%8 Le sophiste Lyciphron, par exemple, a déja évodaés I'Antiquité la notion de contrat social que

reprendront Thomas Hobbes et Jean-Jacques Rousseau.

%9 Karl PopperLa société ouverte et ses ennemimmel-L’ascendant de Platon, Seuil, 1979. Dans ce
tomel, l'auteur revient sur l'influence de Platarr ta pensée a travers les ages : la plupart de ses
interprétes furent séduits par sa grandeur. Poppdtoils ont adopté sa philosophie alors qu’elle
représentait un danger réel, en proposant ce @st autre qu’'un cauchemar totalitaire ou dans une
cité dirigée par une élite, I'individu est sacriida collectivité. Popper défend la differencerems
idées de Socrate et celles de Platon, écrivant Rja®n s’éloigne irrémédiablement des idées
humanistes et démocratiques de Socrate dans ise&rds années. Tout particulierement, il s'attaque
a la Républiquede Platon, dans laquelle il dépeint Socrate syngeath avec le totalitarisme. |l

suggeére que Platon était victime de sa propre &aise révait en « roi-philosophe » de sa citélédé
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effet, Platon avec son idée de Justice s’opposaléelde justice humaniste
apparaissant a la méme époque. La justice humaseéstearactérise en trois
points essentiels : « I'égalitarisme proprement dist-a-dire I'élimination de

tout privilege prétendu naturel ; une doctrine géleé de l'individualisme ;

I'idée que I'Etat a pour objet et pour devoir d@tpger les citoyens. Or, on
trouve chez Platon trois préceptes radicalementosgsp: I'existence de
privileges naturels ; une doctrine générale caileste ou holiste ; I'idée que
I'individu a pour devoir de maintenir et de renferda stabilité de I'Etat. » En
ce sens, la justice chez Platon doit étre constdéwénme totalitaire, puisqu’elle
réaffirme les valeurs tribales de la société clagdieu de promouvoir I'idée

d’ouverture de la sociét¥.

Ainsi pouvons-nous dire que, si on considere da®R partageait les idées
politiques exposées dans ses dialogues, sa pHhiliespplitique est incompatible
avec les valeurs modernes. Que ce soit en constd&apolitigue comme
devant accomplir I'idée de Justice, ou que ce enitla considérant comme
principe devant constituer le tissu social, Platiitme trois points opposés a ce
qui caractérise la justice humaniste. Par ce rasment, Platon en arrive a une
justice, selon Popper, totalitaire. C’est pourquipn veut pouvoir éviter ce
malheureux travers, on ne peut considérer la gaéticomme art associatif

devant constituer le tissu social.
3-Platon ou le radicalisme politique

On peut aussi reprocher a Platon un certain riéshoa dans son projet de
réforme de la société. Karl Popper trouve méme Rjaton a trahi parfois les
conceptions politiques de Socrate en opposantuei socratique de persuader
les citoyens a l'autoritarisme élitiste platonicidtourtant, si les moyens sont

différents, le but reste le méme, rendre la justémle. La cité juste est le lieu

20 atila Ozer,L’Etat, Paris, GF-Flammarion, 1998, p. 159 sq.
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ou l'individu doit s’améliorer, non celui ou ilé&anouit. Bien sir, le bonheur
de la cité est voulu au méme titre que sa rectjtodes ce bonheur résulte d’'un

ordre politique, et non d’'une multitude de bonhendsviduels.

Une des idées les plus importantes de la théatigque de Platon est que
les étres appelés a gouverner soient formés altaspphie. Au-dela, des détails
de la politique de Platon qui la rendent si peudlitié, cette idée forme encore le
principe de ce qu'on a appelé, a la suite de L&auSs, «la philosophie

politique platonicienne®".

A la différence des théories de Hobbes ou de Hempdle de Platon ne
commence pas par des considérations épistémolagighstraites, mais part de
I'activité propre au gouvernement et rapprocheeeeilde l'idéal politique. Le
but de la philosophie politique est d’arbitrer éemflits entre différents types de
régime, a partir d’'une conception du régime quinpte de juger les autres
réalisations politiques, de les catégoriser, ou eéen des circonstances

favorables de les mélanger.

Dans le systeme platonicien, le gouvernement aaphilosophie est le
principe d’'un Etat antidémocratique, autoritairelgiste ; mais il n’y a aucune
nécessité a cela. On pourrait imaginer en effetigouvernement, fasciste ou
social-démocrate, favorise dans I'accés au polaaiompétence philosophique.
Mais la these de Platon est encore plus radidalphilosophie doit se substituer
a toutes les autres prétendues sources de lé@itimit consentement, a la
richesse, a la majorité ou a la liberté. En effetnme toute sa philosophie, la
philosophie de I'Etat de Platon est sous le signeaationalisme. L’essentiel
pour une bonne cité est d’étre gouvernée par komaiTout comme la téte

commande au corps, c’'est aux philosophes de goew&rsociété. En ce sens,

%11 'un des ouvrages du Professeur Léo Strauss cassaox idées politiques de Platon est intitiéudes de
philosophie politique platonicenné&ad. Olivier Sedeyn, Introduction de Thomas RPgnBaris, Editions Bélin,
1992.
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I'Etat platonicien dd_a Républiqueserait non seulement autoritaire, mais aussi
« totalitaire », car il force le consensus, supprimconflit et ne laisse subsister
aucune opinion, pensée et désirs privés. |l rastredit de Platon d’avoir été le

premier a faire droit a un idéal d’objectivité et tionalité en politique.

L’autre idée typiquement platonicienne selon ldigua fondation d’'un Etat
« juste » n'est possible qu’'a partir d’une réfomradicale de 'lhomme a été trop
souvent reprise sans qu’'une attention suffisarttéoajours été accordée aux
réserves ou doutes que Platon lui-méme émettaih &gard. Platon voulait une
politique qui débarrasse les hommes de I'égoisn#wuintérét démesuré pour
eux-mémes. En s’opposant a lui, Aristote remarquaet les hommes ne seront
jamais que ce que leur nature fait d’eux, et ggenk@aux dont Platon veut se
débarrasser ne sont que les maux privés sur lessgueline politique ne peut
rien ; en revanche, la réforme platonicienne paitetes étres humains du
véritable bien politique qui est de participer, [gr choix et leur délibération, a
la vie de la communauté politique. Ce conflit seeté dans la question de la
démocratie. Critiqgues et défenseurs de la démecmgposent des arguments
d’efficacité rationnelle (il existe un bien humaibjectif) a des considérations
morales (chaque individu a des golts et des prafésedistincts ; et il faut en
tenir compte ; chaque individu est moralement awtun et sa justice ne dépend
pas de la place qu’il occupe dans 'organisatiolitigoe). Dans ce débat, Platon
est le premier a considérer la démocratie commpaléait régime des étres

imparfaits.

Platon ne traite pas de la question de la nateila tiberté et ses limites ; du
droit des individus ou du consensus politique. Pdes raisons propres a la

philosophie et a sa culture, il ne le pouvait pas.

Voyons ce que le réalisme politique inauguré pacolds Machiavel

reproche a la conception platonicienne de la poigi
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B- Le réalisme politique contre le platonisme poligue
1-Machiavel contre Platon

Machiavel est reconnu comme le pere du réalismigque. Sa notoriété que
lui vaut I'adjectif « machiavélique » est certair@rhla plus détestable, puisque
le mot désigne le mal incarné, c’est-a-dire laddec plus brutale assortie de la
perfidie la plus subtile, et cela, dans l'actioditigue, donc aux dépens du plus

grand nombre.

Ce n’est pas par ses actes que Machiavel a med@nise a un jugement si
négatif, car, en patriote dévoue, il a ceuvré saldhe pour protéger son pays
des dangers qui le menacaient. Il faut plutdt disrclu c6té de ce qui fut son
idée centrale : doter I'ltalie d'un Etat véritabl2e la sa rupture avec la pensée
politique passée (I'incompréhension qui en découldpchiavel affirme,
'exemple a l'appui, qu'aucune communauté politignest viable si elle
n’établit pas solidement I'ordre a l'intérieur et $€curité a I'extérieur. Il faut
pour cela un Etat capable tinir debout Machiavel est le premier a employer
le mot « Etat », dans son sens moderne. Poumlig, ttles moyens étant au
service de cette fin (I'ordre intérieur et la sé@uextéerieure), la question du mal

politique occupe une place nouvelle.

Pour les anciens, la finalité de I'Etat est dmffa 'homme un cadre
favorable a I'épanouissement de sa nature éminemswable. Machiavel
préfere supposer les hommes méchants et assoaaurgtinct. Le bien et le
mal ne sont plus les absolus mais des moyens fautlsavoir employer avec
habileté. Ainsi, le prince peut faire un bon usdgemal quand, par un acte de
cruauté bien choisi, il décourage ses adversdmgsrsement, il peut faire un

mauvais usage du bien, par exemple lorsqu’il eséggaix sans profit.

DansLe Prince Nicolas Machiavel subvertit I'image traditionreetie I'Etat
qui est celle de 'Antiquité et du Moyen Age. Leoptleme politique n’est plus
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celui du meilleur régime ou du gouvernement idiafagit de poser la question
des fondements de la politique, des conditions dintien et de la durée du
pouvoir. Cette analyse se sépare des conceptiomsaginaires » des
philosophes, des chrétiens ou des humanistes, pwenir a la « veérité
effective », c’est-a-dire, a une politique faitau’mélange de violence et de
|égalité. Une telle conception contredit et compeb@videmment la vision ou
I'orientation que Platon donne a la politique. Hfete dans le chapitre XV du

Prince, machiavel écrit :

« |l reste maintenant a voir quels doivent étreniesieres et les comportements d’un
prince avec ses sujets et ses amis. Parce ques jgusanombreux sont ceux qui ont
écrit la-dessus, je crains, en écrivant moi aud®ifre jugé présomptueux, en
m’éloignant, surtout en débattant de ce sujet, glesitions d’autrui. Mais mon
intention étant d’écrire des choses utiles a guideoute, il faut, il m’a semblé plus
pertinent de suivre la vérité effective des chapss I'on s’en fait. Nombreux sont
ceux qui se sont imaginé defpubliques et des monarchies dont I'on n’a jaraais

ni su qu’elles aient vraiment existé*’$

Machiavel repousse ici comme utopique I'attitude ghilosophes pour qui
la théorie politique consiste a former le projet d'une socié@éale. Cette
allusion vise Platon au premier chef. Celui-cirafft dand.a Républiquegue
dans la cité juste, le pouvoir politique devraiteéexercé par des rois-
philosophes armés de la connaissance des réaiféseures et en particulier de
I'idée de justice. Pour Machiavel, en revanchgdasée politique doit prendre
appui sur la connaissance positive des réalitda g des hommes en société.

Un siécle plus tard, Spinoza développe la mémeedédes termes voisins.

«Les philosophes concoivent les passions qui housmientent comme des vices
dans lesquels les hommes tombent par leur propre.f&’est pourquoi ils ont
coutume d’en rire, de les déplorer, de les réprararet méme de les dénoncer au

%2 Machiavel,Le Prince trad. Christian BEC, Paris, Editions Bordas, 138iapitre XV, p. 79.
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nom de Dieu quand ils veulent paraitre plus piewe des autres. lls croient
accomplir ainsi une ceuvre agréable et atteindsotemet de la sagesse, lorsqu’ils
ont appris a louer une nature humaine qui n'existie part et a flétrir par leurs
discours celle qui existent réellement. lls coneaiMes hommes en effet non comme
ils sont, mais comme ils voudraient qu’ils fusselatconséquence en est que, pour la
plupart, au lieu d'une Ethique, ils ont écrit unati® et n’ont jamais congu un
systeme politique qui puisse étre appliqué pratitprd ; le systeme politique gu’ils
concoivent doit étre tenu pour une chimere ou pousysteme qu’on pourrait établir
dans un pays d'utopie ou dans I'age d’or des poeteg$on en n’a pas du tout

besoin. %%
2-Contre le moralisme de Platon, le « retour a larié effective »

Plutdét que de suivre ici une tradition ancienne dessine les devoirs
moraux du prince (dans une sorteMieoir des Princes manuel fort répandu au
Moyen Age pour inspirer aux futurs gouvernememt®rfeur de la tyrannie),
Machiavel se propose de revenir a la «vérité affec plutét qu’aux
imaginations ¥ d’analyser en somme la nécessité ou la régleradepce a
laquelle est soumis le prince dans ses actiongiquads. Celui-ci connait un
double danger : le premier est interne et toucteecnduite de ses sujets. Ces
derniers, en effet, sont loin d’étre vertueux esart mus que par leurs propres
intéréts ; il faut ajouter que toute société egis@e par la lutte des grands et des
petits, des nobles et du peuple. Ainsi, pour |lanpeee fois, Machiavel remarque
gue la paix ou I'harmonie sociale ne proviennerst ggane absence de conflits,
mais de leur dynamique. Non seulement le princdexeoir prendre en compte
cette désunion, mais il ne pourra jamais étre aeéus. Il lui suffira donc de
ne pas étre h&F. Le second danger est externe et concerne lagnaisset la

convoitise des princes étrangers. On comprend a@oes les bonnes lois ne

23 gpinozaTraité politique traduction de Sylvain Zac, Vrin, 1968, p. 67.
% 1dem
#9dem, Chapitre 9.
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suffisent pas comme le concevaient Platon et aisa Aristote, les théologiens
comme saint Thomas d’Aquin ou encore comme le panse peu apres
Machiavel, ’humaniste Erasme dans sastitution du prince chrétie(l516). Il
faut aussi de bonnes armes. C’est pourquoi l'atadpierre est la vraie science
de celui qui gouverne. En effet, si la désuniorverse toutes les sociétés
humaines, a l'intérieur comme a l'extérieur, altaspaix sociale n’est qu’une
tranquillité apparente dans la dynamique des derdli des rapports de forces.
Le prince doit toujours viser la sécurité, restemiaitre du jeu des forces, s'il

veut maintenir I'intégrité de son Etat et évitemalheur de ses propres sujets.
3-Contre les rois-philosophes, la ruse : qualitéhfitamentale du prince

Ainsi, dans I'examen classique des vertus du prifidéralité, bonté)
opposées aux vices (parcimonie, cruauté), Machiaeetiésintéresse-t-il des
intentions morales pour n’envisager que la sedkioa du gouvernement aux
gouvernés. Si la libéralité et la bonté en ellesne€ sont des vertus
eéminemment souhaitables dans le domaine de l'actnmmale, elles sont
catastrophiques dans celui de l'action politique régne le jeu des forces. Car
le danger de la libéralité ou de la bonté, c’esavpr le temps et sous la passion
des événements, le prince ne soit contraint desfmemer sa bonne image en
mauvaise. Puisque I'étre du prince n’existe querpeudehors et que les
gouvernés jugent sur lI'apparence, le prince nouvamisira une image qui
prendra en considération I'ambiance et la versaldéses sujets. Cette image
donnera le change en étant ni bonne, ni mauvatsgre la libéralité et la
parcimonie, le prince choisira la « parcimonie mésw ; entre la bonté et la

cruauté, une « cruauté mesuré&®»

#%|bid, chapitre 17.
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C’est pour cette méme raison qu’il n'y a pas, éfinitive, deux manieres de
gouverner (les lois ou la force), mais trois puesd@ prince va privilégier la
ruse. C'est elle qui lui permet de dominer les itéalimprévisibles de la
conjoncture. Car la ruse, comparée aux lois oufartae, n’est pas sur le méme
plan. Les lois existent concretement dans lestinigths, de méme que la force
prend une forme réelle dans I'armée ou la poligeruse, quant a elle, n’existe
pas. Son mode d’étre est de prendre appui sur éexx dutres, mais de
n'apparaitre jamais. Lorsqu’elle se glisse darisileaelle est tromperie politique
ou idéologique ; quand elle s’infiltre dans la ®relle est stratégie. Dans un
univers humain ou regne la duplicité, le role dunge est de dominer
I'ambiance par la ruse, d’élever en quelque sartdulplicité a son degré le plus

élevé pour rester le maitre d’ceuvre ou le chefotfestré®’.

Par rapport a I'Antiquité en général et a Platonparticulier, Machiavel
apporte une vision nouvelle de la politique et tdmstoire. Pour la pensée
politique de I'Antiquité, c’est I'excellence en ménemps que la fin visée qui
doit déterminer I'action politique du prince. llam est plus de méme a la
Renaissance chez Machiavel, puisque le temps iggtochasse tout devant lui,
au gré des vents de la fortune. Il n'est plus fbssde comparer le chef
politique avec le pilote d'un navire, comme le &ent volontiers les
philosophes anciens. Gouverner, selon eux, c'é&miteffet lutter contre des
eléments parfois hostiles, mais surtout maintenicdp d’'une société heureuse
ou les hommes seraient devenus vertueux. Ainspnséllaton, c’était la
connaissance du Bien en soi par les philosophedayuait étre le fondement de
I'art politique. A partir de la Renaissance, laipglie de I'Etat ne peut plus étre
déterminée par une norme transcendante que serdieh des philosophes ou

des théologiens. Elle est désormais liée a soméingetuel, qui est purement

%7 bid, chapitre 18.
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pragmatique : maintenir I'intégrité de I'Etat laupllongtemps possible, dans un

univers profondément hostile.

En expliquant que, si I'on se fonde sur le « dew&ire moral » ou les
imaginations des philosophes, «on apprend plutéseaperdre qu'a se
conserver », la critique de Machiavel ne s’adréspas a la considération
philosophique de la politique. Ceci éclaire le fgile lesDiscours sur la
premiere décade de Tite-Livee Prince les Histoire florentinesanalysent la
relation trées complexe qui unit les gouvernantiegtgouvernés. S'’il n’est pas
possible (méme si c’est souhaitable) que le pramemoral, c’est qu'il vit, en
effet, dans un univers composé de sujets qui nersanoraux ni philosophes,
qui jugent toujours sur les apparences plutdt qud'&tre. Semblable a César
Borgia, aventurier sans scrupule qui libere la Rymeades féodaux pour y faire
régner la paix et la prospérité, le prince est @mrse I'étre qui dialectise les
rapports de la morale et de la politique, de leefides moyens. Les processus de
I'ordre social empruntent donc les voies les plubtifes, ou la fin justifie

parfois les moyens. Telle est, selon Machiaveléldté de la politique.
C- La République de Platon ou de l'utopie politiquesn perspective

La philosophie politique de Platon est une vigpofitique qui met la vertu
au centre de la gestion de la chose commune. Caperalissi séduisante soit-
elle, la République décrite par le philosophe mwipat pas a régler le probleme
de la crise des valeurs dans la gouvernance paitde notre temps. Ceci
interpelle nécessairement l'attitude du philosophieméme et impose une
critique autocentrée de la philosophie qui se pelitique, afin d’en déceler les
faiblesses internes qui peuvent nuire a son effieaCar, la réflexion politique
de Platon, parce que détachée de la pratiquequaita I'air d’une utopie et cela

pour plusieurs raisons.
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1- La personne de Socrate

L’exemple de Socrate pris pour modele par Platmur pefonder la gestion
politique est atypique, et risquait donc de ne gasvaincre tout le monde, vu
I'originalité et I'étrangeté de ce sage. En effxcrate est le fils d’un tailleur de
pierre et de la sage-femme Phénaréte, qui, véam ahanteau grossier,
parcourait les rues pieds nus, qui s’abstenaitidesvde toute chair deélicate,
d'un tempérament extraordinairement robuste, I'h@raml’extérieur vulgaire,
au nez camus et a la figure sil8fiene ressemblait guére aux sophistes
richement habillés qui attiraient les Athéniens,anix sages d’autrefois, qui
étaient, en général, des hommes importants damscigu Socrate est a tous
points de vue, un homme de type nouveau. Il vardelemodéle constant dans
I'avenir d’une sagesse toute personnelle, qui miergm aux circonstances : non
pas un homme politique, mais seulement un excetliéoyen, toujours prét a
obéir aux lois, qu’'il s’agisse de tenir son postecambat de Potidée, ou de
lutter, dans la magistrature ou le sort I'a appeditre les fantaisies illégales du
tyran Critias, ou enfin de refuser, par respect pesilois de son pays, I'évasion

que Criton lui propose pour échapper & la mortagaécondamnatiofy.

Les conditions dans lesquelles Socrate s’est fongételle personnalité sont
mal ou pas du tout connues, méme pas par sesldscivant d’enseigner les
autres, il a di s’éduquer lui-méme ; nous ne savars de cette formation
personnelle ; le Socrate ddséesest un homme d’age mdr, et il avait dépassé la
soixantaine quand Platon I'a connu; du moins uécipux document nous

révele en Socrate un homme de passion violentest & témoignage de son

%8 Dijogeéne Laérce, Il, 18 ; le comique Ameipsias dBiegeéne, |1, 28 ; Aristophan&yuées 4010-
417 ; PlatonBanquet 215a sq.Criton.
9 platon, Apologie de Socrat83c ; Diogéne Laérce, Il, 24.
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contemporain Spintharos, dont le fils Aristoxéneaédigeé les souvenirs sur

Socrate :

« Nul n’était plus persuasif grace a sa parole,catactere qui paraissait sur sa
physionomie, et, pour tout ce que sa personne deafarticulier, mais seulement
tant qu’il n'était pas en colére ; lorsque cettesgian le brdlait, sa laideur était

épouvantable ; nul mot, nul acte dont il s’absdiots. »**°

La maitrise de soi dont fait preuve Socrate estdore victoire continuelle
sur lui-méme gu’il n'est pas facile d’espérer dedat de n'importe qui ou d’'un

grand nombre de personnes.
2-La rupture de méthode entre Socrate et Platon

L’autre raison qui est a la base des insucceésdées politiques de Platon,

est son changement de méthode par rapport & Socrate

L’enseignement de Socrate consiste en effet a ieearat a éprouver non
point les concepts, mais les hommes eux-mémeslet amener a se rendre
compte de ce qu'ils sont : Charmide, par exeme,dans I'opinion de tous, le
modele d’'un adolescent réservé ; mais il ignorgueec’est que la réserve ou la
tempérance. Socrate conduit l'interrogatoire de ierana lui montrer qu'l
ignore ce gu'il est lui-méme ; de méme Laches eiddisont deux braves qui
ignorent ce qu’est le courage ; le saint et piethyjhron, interrogé de toutes
les manieres, ne peut arriver a dire ce qu’estdi@ pAinsi, toute la méthode de
Socrate consiste a faire que les hommes se coantisex-mémes ; enfin sa
doctrine, s’il en a une, est que cette tache estgsaire, car nul n’est méchant
volontairement et tout mal dérive d’une ignoraneesdi qui se prend pour une

science. La seule que revendique Socrate, c'es\d®r qu'il ne sait rien.

2%Aristoxeéne, Cité par Emile Bréhigtstoire de philosophid, Quadrige, Paris, 1997, p.82.
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Socrate, par ses entretiens, paralyse et décennga@mene a regarder en

soi-méme, a donner a son attention une directioakituellé’.

C’est surtout a des hommes jeunes, presque padsigenfants, qu’il essaie
d’'imprimer sa direction ; il se peut que, si larcption de la jeunesse a été
retenue contre lui comme chef d’accusation, c’ast tjoublait les préjugés que
les jeunes gens avaient recus de leur éducatiotidlam Socrate n’intervenait
gue pour les aider a s’éduquer eux-mémes, a tieexdoute leur force. L'effet
de I'examen que Socrate force son auditeur a faiest en effet de lui faire
perdre sa fausse tranquillité, de le mettre enaésd avec lui-méme et de lui
proposer comme un bien l'effort personnel pourowgter cet accord. Socrate
n'‘a donc pas d'autre art que la maieutique, I'deaccbucher de sa mere
Phénareéte ; il tire des ames ce gu’elles ont ars,elans aucune prétention a y

introduire un bien dont elles ne porteraient pagkrmes?

De I'étendue des sujets de ses entretiens noymuneons nullement nous
faire une idée ; il n’y a aucune raison de croiue ¢pocrate n'ait pas été un
homme cultivé, capable de s’intéresser aux sciegicasx arts ; a vrai dire, tout
était bon pour éprouver les hommes, depuis lesusksons esthétiques sur
I'expression dans les arts, jusqu’au choix pawolt des magistrats, a I'occasion
duquel il démontrait I'absurdité du régime démdora d’Athéne§’>. Il faut
faire attention toutefois que, contrairement aritique des sophistes, celle de
Socrate ne porte ni sur les lois, ni sur les usagiggeux, mais seulement sur
les hommes et sur les qualités humaines : autast itonservateur en ses idées
politiques, autant il est libre a I'égard de ceuxilgveut réformer et a qui il

montre leur ignorance. C’est sans doute cette metriiberté qui le perdit; le

"1 platon, Ménon 79e sq.
"2 platon, Théétete148 e sq.

213 xénophonMémorableslll, 10.

188



gouvernement tyrannique de Critias lui avait déjgerdit la parole, ce fut la

démocratie qui lui 6ta la vie.

Le dialogue platonicien, au contraire, offre, mé@iés a divers degrés, trois
aspects : il est un drame, il est la plupart dupemne discussion, il contient

guelquefois un exposeé suivi.

Chez Socrate, la discussion ou dialectique n'easicuin degré, comme dans
les joutes des sophistes, la confrontation de agixions adverses, soutenues
chacun par un interlocuteur : le répondant seutimgdes opinions positives.
Socrate lui, « ne sait rien sinon qu’il ne sainrie; il n'a d’autre role que
d’examiner ou de passer a I'épreuve le répondanijidaisant voir qu’il est ou

non d’accord avec lui-méme.

En principe, la dialectique platonicienne restergours ce qu’elle a été dés
I'abord dans les dialogues socratiques Theéteteexamine successivement les
diverses opinons de Théététe sur la science, cdhtiimpias majeurréfute les
diverses opinions d’Hippias sur le beau. Pourtémtcadre extérieur et la
signification paraissent changer peu a peu. Lelgli@s socratiques sont, en
effet, pour le moins autant un examen des persoguesm examen de leurs
opinions ; l'intérét porte méme plutbt sur le premgue sur le second. Les
concepts de tempérance, de courage, de piété ngawreux-mémes et pour
eux-mémes l'objet de la recherche, on cherche awauttsi ceux qui ont ou
pensent avoir ces vertus, les connaissent, en ursiifg® se connaissent eux-

mémes. Le bénéfice de la discussion, ce seradaratssance de soi-méme »

Il semble que, a mesure que Platon s’éloignaltimféuence socratique, son
centre d’intérét se soit déplacé et porté des paeaux realités elles-mémes.
Aussi attache-t-il plus de prix aux résultats golitient. Que I'on compare par
exemple leProtagorasau Ménon; ils portent sur le méme sujet : la vertu peut-

elle s’enseigner ? Mais dans le premier de cesgligls, Socrate est content de
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mettre Protagoras en désaccord avec lui-méme, yilisgpond d’abord oui et
ensuite non ; c’est la prétention de Protagoragdpfue le sujet méme que I'on
examine. Dans I&Ménon au contraire, Platon, devenu sans doute a ce ntome
le maitre de l'académie, indiqgue les méthodes ipesitde recherche et
d’enseignement’. Bien plus, il arrive, dans les derniers dialoguese la
méthode socratique est entierement oubliée : dePiilebe(11b), par exemple,
la dialectique ne consiste plus dans I'examen g¢ghonéant par Socrate ; elle
comporte deux théses opposées qui s'affronterttort 'une est soutenue par

Socrate lui-méme.

Ainsi, au cours de I'activité littéraire de Platda dialectique perd peu a peu
en intérét dramatique et humain, et a une tendanse transformer en une
méthode impersonnelle, qui s’intéresse aux prokdepoair eux-mémes. Toutes
choses qui ne peuvent que renforcer la positiocede qui considerent comme
utopiques les idées que le philosophe avance ppwéforme de I'espace
politique qui devrait selon lui, étre le lieu ouest la vertu qui guide les

comportements et les ambitions des dirigeantsrefipte les citoyens.

L’'autre aspect que I'on peut relever dans I'ceudee Platon, c’est 'exposé
suivi. L’exposé suivi, dans les ceuvres de la presreé de la seconde période, se
présentent sous deux formes qui ont grande affifitde avec l'autre: le
discours qui soutient une thése, et le mythe qoormie. C'est que dans un
discours, il s'agit seulement de persuader l'awditen flattant ses préjugés,

mais pas de rechercher la vérité et 'accord agemgme.

Pourtant, Platon, au cours de sa carriére, n'dqugsurs gardé cette attitude
hostile a l'art des discours, et il lui a donnémbke-t-il, une place qui va
croissant. Les méthodes de persuasion gardeningartance et leur valeur,

lorsqu’il s’agit d’imposer des vues qui n‘admettgrds de démonstrations

7% On peut comparer a cet effatotagoras 361 a-d eMénon 86 c, 87 b.
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rigoureuses. Que I'on compare a cet effetlless, ceuvre de vieillesse et la
République dans led.ois, il N’y a plus de discussion, mais il y a, en mestze,

pour chaque catégorie de lois, de longs prologdestinés a entrainer la
conviction plutdét qu’'a éprouver ; tel, au Livre )& célébre prologue aux lois
concernant la religid®>. Cette maniére de Platon a eu une immense inffyetc
nous avons plus que I'’ébauche d'une prédicationalaprqui, plus tard,

deviendra presqu’entiere. Toujours est-il que catf@ure de méthode entre
Socrate et Platon a limité dans la réalité l'infloe de la pensée politique
platonicienne. Car Socrate était plus pratigue ersyadant directement les
citoyens alors que Platon, en restant dans unituteme élitiste, ne pouvait
influenecer qu’indirectement, et dans une moindesure, les comportements

de ceux qu’il espérait changer.
3-Le role imprécis du philosophe dans la cité idéale Platon

Le caractére utopique de la philosophie politigol@tonicienne tient
également a I'absence d'un rble précis du philosogans la République du
philosophe. Platon donne, en effet, un usage cagisé du philosophe dans la
concrétisation des idées devant favoriser I'avemerdéne gestion politique

vertueuse.

Dans les réflexions politiques de Platon, on taiasbien la préoccupation
de Platon de montrer la place du philosophe dangdaet sa mission morale et
sociale. Dans la Grece d’alors, le philosophe $@itiéurtout par son rapport et
ses difféerences avec l'orateur, le sophiste, letigoe. La philosophie est la
découverte d’'une nouvelle forme de vie intelledayejui ne peut du reste se
séparer de la vie sociale. Les dialogues nous geépei cette vie, et avec elle,
tous les drames et comédies qui en sont issus. rfaite égards, cette

philosophie heurtait, des habitudes solidement amgles en Gréce a cette

275 sur l'importance de la persuasion, on peut ausisibwis, 903 a-b.
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époque, et il était inévitable qu’il se produis#sdconflits dont la mort de

Socrate est la conséquence tragique.

Qui est le philosophe ? Il y a chez Platon desrg@its multiples. Il est dans
le PhédoA’®, ’homme qui s'étant pacifié des souillures dupspme vit plus que
par 'ame, et ne craint pas la mort, puisque, @é® wie, son ame est séparée du
corps. Dans |@héétété’, il est 'homme inhabile et maladroit dans sepoafs
avec les hommes, qui ne sera jamais a sa placdadaosiété humaine et restera
sans influence dans la cité. DanR@publiqueil est le chef de la cité, et c’est
bien lui qui, dans lesois’’® est devenu cette sorte d’inquisiteur qui, voulant
« le salut de I'ame » des citoyens, impose auxtaatsi de la ville la croyance
aux dieux de la cité sous menace de la prison pee® Enfin, c'est
I'enthousiaste et I'inspiré dehédré’® et duBanquet®. Il y a dans ces portraits
successifs deux dominants qui semblent se congrediune part, le philosophe
doit « fuir d'ici »*®, se purifier, vivre en contact avec les réalité$ggorent le
sophiste ou le politique. D’autre part, il doit stmuire la cité juste ou se
refletent, dans les rapports sociaux, les rappextets et rigoureux qui sont
I'objet de la science. Le philosophe est, d'und,parsavant retiré du monde et,
d’autre part, le sage et le juste, le vrai polidogui donne les lois a la cité.
Platon lui-méme n’est-il pas a la fois le fondatelar 'académie, I'ami des
mathématiciens et des astronomes, mais aussi &eitlen de Dion et de Denys
le tyran ? De plus, si comme philosophe, il estvBinteur ou le promoteur d’'une

logique rigoureuse, il est aussi linspiré dontspet resterait stérile sans

27° platon,Phédon 64 e sq.

" platon,Théétetel172 c-177 c.
278 platon Lois, X, 909 a.

219 platon,Phédre 2442 a.

20 platon,Banquet 210 a.

21 platon, Théétetel76 a.
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l'impulsion d’Eros, et qui ne peut engendrer quasde bead®* la discussion
raisonnée se double d'une dialectigue de I'amouir ¢ traduit par des
effusions lyriques et des contemplations mystitfilesSavant et mystique,

philosophe et politique, ce sont des traits orderaent séparés.
4- L’idéalisme de Platon : une théorie politique dee bonne gouvernance

Les critiques faites ci-dessus de la philosopbigigue de Platon ne doivent
cependant pas faire perdre de vue, ce qui, chgzhibesophe, introduit une
théorie politique de la bonne gouvernance. Dacbdnp de la sémantique et de
la rhétorique politiques actuelles, le terme devgomance est d’'une existence
nouvelle, cela ne devrait pas induire a croirelgeinvoie a une préoccupation
théorique nouvelle. On peut a cet égard se sulfieréférences a Aristote et a
son maitre Platon, qui s’accordent a soutenir gugduvenrnance politique,
pour leur préter une terminologie contemporainge@ objet le Bien. Aristote,
par exemple, appligue au domaine spécifique de détique I'analyse
développée dansHthique a Nicomaquea propos des actions humaines en

général, & savoir qu'elles sont toutes accompliegue du bieff*:

« La communauté politique ne peut donc étre organigu’en vue du Souverain
Bien, qui se subordonne tous les biens régionanxeftet, dit-il d’entrée de texte
dans sdPolitique si toutes visent un bien déterminé, celle quilagilus haute de
toutes et englobe toutes les autres vise auss,qula les autres, un bien qui est le
plus haut de tous. Cette communauté est celle guiappelée cité, c'est la

communauté politique 2%

Le méme texte, d’ailleurs, comporte des élémenis pne définition précise

de la bonne gouvernance ; I'option aristocratiqéeistote y est nette :

82 p|aton,Banquet 203 ¢ sq., 206 c.

%3 pid, 2010 c.
284 Aristote, Ethique & Nicomaqué/rin, Paris, 1987, Livre |, 1094a, p. 33.
285 Aristote, La Politique Vrin, Paris, 1962, Livrel, 125a, p. 21-22.
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« Mais il apparait de toute impossibilité que Itttguand il est aux mains non pas
des meilleurs mais des pires, soit bien gouvernpaeillement, quand il n’est pas
bien gouverné, gu’il soit aux mains des meilleus. un bon gouvernement ne
consiste pas dasns le fait de posséder de bonsemikguelles on n'obéit pas. Aussi
doit-on donner a la notion de “bon gouvernemeunti’double sens : c’est d'une part

'obéissance aux lois en vigueur, de l'autre, lelence des lois en vigueur

. : 86
observées par les C|toyen§ >

L'inspiration platonicienne de cette philosophie th gouvernance est
évidente. Aristote, certes, n’est pas, comme sditrenain théoricien des ldées ;
mais il a hérité de Platon le principe selon ledeejouvernant doit posséder la
science du Souverain Bien. Chez le maitre comme lehdisciple, on retrouve
le méme critere de bonne gouvernance : tous les slmutiennent que le pilote
de I'Etat doit se prescrire pour maxime régulatdeesurmonter I'obstacle moral
du pathos et de n'obéir qu'adogos DanslLa République Platon répond a
Glaucon que la gouvernance politique convient usgent a « ceux qui sont
riches, non pas d’or, mais de cette richesse dbaimime a besoin pour étre
heureux : une vie vertueuse et sag€. e critére est donc d’aprés Platon, celui
de laristocratie morale et intellectuelle, et naelui de [laristocratie
plutocratique ; car, le maitre d'Aristote est coest la tentation politique
atteint autant les vertueux que la gent concupiscerfest-a-dire « les mendiants
et les gents affamés de biens particulierd®» ceux-ci, pour le malheur de

I'Etat, prennent une carriére politique aux sefiles de s’enrichir.

Platon a voulu cantonner la réflexion philosopkigur la politique, c’est-a-
dire son essence, a ses caractéristiques fondde®enta distinguant I'aspect

normatif de I'aspect positif. Ainsi la réflexion édaton, danga Républiquesur

28 bid., Livre IV, 1294a, p.291.
27 platon,La RépubliqueLivre VII, 520c-521c, p. 279.
288 | pid.

194



la cité idéale non corruptible a-t-elle conduitazrd de la philosophie politique
la science architectonique : pour qu’'une cité ga#te, il est indispensable
gu’elle soit dirigée par le philosophe ou par lequoi serait initié a la science
philosophique. La science philosophique et la sgguolitique se définissent de

la méme maniere comme « I'art de diriger la cilérséa justice ».

Ainsi, quelles que soient les critiques que I'@ufadresser a la philosophie
politique de Platon, celle-ci semble avoir uneiperice qui la rend apte a servir
encore efficacement dans les débats actuels syudstion de la qualité de la

gouvernance politique dans le monde.
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TROISIEME PARTIE

ACTUALITE DE PLATON : POUR UNE CONTRIBUTION A LA BOINE
GOUVERNANCE
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Chapitre VII : LA PERTINENCE DE PLATON

A- Platon et les réalités sociopolitiques contempaimes: quelques

continuités

La preuve la plus évidente de la pertinence actuidls idées de Platon
réside dans le caractére universel et permanent miEDccupations

sociopolitiques qui sont & la base de son engagaphdosophiqué®.

Certes, la civilisation de Platon et ses vale@sont pas les notres et elles
sont trés éloignées de nous dans le temps. Méroersidérant que la Gréce est
I'origine des sciences et de la philosophie, lesiaras de regarder le monde, la
nature, 'lhomme, la vie et bien d’autres choseshéemh trop éloignées des
préoccupations de 'homme moderne pour nous irgéresCependant, les
guestions que pose Platon dans ses dialogues nepasendifférentes des
guestions que l'on retrouve dans toutes les cudfyrartout dans le monde, a
toutes les époques : Qu’est-ce que l'univers ? iguk-on connaitre ? Qu’est-ce
gque 'homme ? Qu’est-ce que la mort ? Quel est édlear gouvernenment ?
Platon écrit donc sur des sujets qui ont toujoues actuels: le sens de
I'existence, la question de la meilleure vie a mefeemal, la justice, 'amitié,
I'amour, la sexualité, le plaisir, I'art. Mais saes questions qui continuent de
nous concerner aujourd’hui, Platon apporte desnggma partir d'une époque
culturelle différente de la nétre. Cette différemieepoint de vue que I'on trouve
dans les dialogues peut nous aider a prendre dii pacrapport a des opinions
gui nous semblent des évidences parce que nottgeuous les a apprises des

notre plus jeune age.

29 Se reporter ici a la premiére partie du présemtait, notamment en son chapitrell traitant du

contexte historique de la pensée politique de Rlato
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Bien sUr, parmi ces réponses, certaines sonttgitjgement obsolétes ou ne
sont plus philosophiguement soutenues de nos jolirsaut mieux lire un
ouvrage d’astrophysique qu'un dialogue de Platonr papprendre quelque
chose sur l'univers. Il est toutefois conseillétdééattentif a la maniere dont
Platon aborde les sujets, car, méme si sa repadgantle I'univers est fausse et
gue la lecture de ses textes sur ces sujets peuidés plus ennuyeuses, les

cadres de sa pensée ne sont pas pour ces raisommaaguement invalides.

Ainsi, toutes les réponses de Platon ne sont pesngéres a nos
préoccupations : sur les sujets politiques, lesesadju’il a tracés restent encore

relativement pertinents, aussi bien sur le plarotipée que praique.

Pour tirer un enseignement de Platon, il faut ki@nfaire abstraction de son
interprétation religieuse et idéaliste du politigB8en idée d’'une société juste par
une stricte hiérarchie des trois comppmosante®de|(raison, courage, appétit
sensuel) incarnées par les castes hiérarchiséesettent la réalisation du Bien
transcendant, parait bien archaique. Cela étamtjescriptions empiriques ont
une étonante actualité. Dabha Républiquepn reconnait des comportements et
des problemes politiques identiques a ceux desgemguernes. Comment est-

ce possible ?

On peut faire I'hypothese d’une permanence desiqas humaines et donc
des procédés politiques pour manipuler les magmss la mesure ou aucun
assagissement ne s’est produit, il y a une idergitdive des problemes de vie

en société, malgreé la différence d’époque.

Que retenir de cette identité des problemes ? Mous limiterons a deux

aspects : les mceurs et les régimes politiques.

Du cété des meceurs, nous voyons bien des simitituda passion pour
I'argent, les biens et les honneurs est toujours@ae. On constate aussi que la

balance entre richesse et vertu joue toujours etiegiriches sont honorés dans
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la société pendant que la vertu et les hommes exertgont tenus en moindre

estime.

L’'appétit du lucre s’accompagne toujours d’'un mege la moralité. Quant
au désir effrené et superflu tant dénoncé par RJatoest typique de notre
époque. Notre société de consommation par son adéolet la publicité
engendre des envies de toutes sortes. De nouveésixs dsuperflus et
dispendieux apparaissent sans cesse, dont nousne’anéme pas idée avant

gu’ils n'envahissent la sociéte.

Enfin, la tendance procéduriére qui se dévelo@ptopt, était déja présente
au temps de Platon ou il avait beaucoup de poessuite proces et de luttes

entre concitoyens.

Du coté politique, la démocratie politique tellaegnous la connaissons

aujourd’hui, est plutbt en train de devenir I'olighie.

Reprenons la définition de Platon. L'oligarchi¢ @s gouvernement ou les
riches commandent, et les pauvres ne participeniapgpouvoir. Or c’est bien
ce qui se passe, sauf que l'oligarchie qui se mailace n’est pas directement
politique, elle passe par I'économie. Elle diffuans le politique en passant par

le lobbysme, la corruption, la connivence et I'nété

On remarque aussi que les procédés politiquesddageants sont les
mémes. Afin de maitriser le peuple, ils vont le dwn en l'abusant, en lui
faisant progressivement perdre tout sens critiGuest le role des médias et des
partisans de diffuser une idéologie et d’'incessadistractions, qui ne donnent
pas I'occasion au peuple de se rendre compte dealéé socioéconomique et
des actions du pouvoir politique. Le mensongeagotirs de mise. On retrouve
effectivement des ressemblances dans les procéeeshammes politiques

d’aujourd’hui.
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Un des écueils de la démocratie est la. Une paetil population se laisse
berner par les propos fallacieux des politiquesgetia est dans la « doxa » dirait
Platon, I'opinion. Une bonne partie de la populativa pas la capacité de
connaitre la réalité socioéconomique, par manquéethps, de connaissance,

d’intérét.

B-Les objectifs de la philosophie politique de Plain: des quétes

permanentes pour I’humanité
1-La quéte du changement

La question du changement en géneéral et du chamgepwditique en
particulier est une préoccupation majeure poure®lgs nations. Quel que soit
le type de régime, la qualité de la gestion palitiqeste une quéte constante
aussi bien pour les gouvenrnants que pour les goéseEn cela, la théorie
politique de Platon se présente comme une référendermes de modéle de
réflexion théorique sur la réforme politique daasntonde ; car elle prend en
compte un certain nombre de parametres qu’il egiosible de négliger
lorsqu'on entreprend de rechercher les causes gs®nttionnements que
connait un systéeme politigue. Dans la logique dangkement politique, on
retiendra forcément de Platon que les hommes pégeedonner la capacité de
modifier la réalité politique en se forgeant un aldée société qu'ils

s’efforceront ensuite de construire.

Certes, la philosophie politique de Platon peuk é&tritiquée comme
productrice d'illusions, c’est-a-dire comme unedit@ éloignée de la réalité de
I'action politique concrete ; mais il faut d’abarglconnaitre que son dynamisme
est essentiel a la pensée et a I'action politigrevisant le possible au-dela du
politiquement faisable, elle permet une ouverture peut se mesurer en
fonction de son influence en Europe et partoueai dans le monde. En

permettant de construire un monde politique awfue, nous pouvons modifier,
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la philosophie politique platonicienne nous réselaepossibilité d'un réel
changement politique. Dans ce sens, elle permebhsmdé se réfugier dans le
réve ou l'utopie, qu’elle ne nous rend aptes a fiexda réalité politique a partir

du possible.

La gouvernance politique, a quelque niveau qusoitgnational, régional ou
global), est, de maniere constante, a I'épreuvelthngement. De ce fait, la
philosophie politique de Platon garde une fois emtoute son actualité car elle
symbolise l'ouverture au changement et entend tmmpuvoir. En fait, au
contraire de la position qui consiste a voir dassidlées politiques de Platon une
utopie, le pouvoir de cette philosophie ne seumepas a sa conformité a la
réalité politique en cours, mais a sa capacité astdaer une nouvelle
expérience politique. Ainsi, la philosophie politeyde Platon est forcément une
philosophie politique qui dit ce que peut étre teitdpolitique. Elle apparait
comme une condition fondamentale de tout changepeitique juste. Cette
philosophie politique permet justement de se regi@s le possible politique, et
ainsi, d’appréhender une possibilité quand ellensaifeste dans la perception

de la réalité politique.

La philosophie politique platonicienne est idéalist moraliste. Elle postule
de ce fait un exercice vertueux du pouvoir tantinpréle nos jours a tous les
niveaux par différents acteurs, quels que soieéthklle ou le type de
gouvernance. La poursuite d'un tel objectif suppdeela part des individus qui
aspirent au changement, une capacité de résisterinluences du monde
politique réel, de le mettre a distance, et, amsine pas s’en sentir emprisonné.
Les idées politiques de Platon sont constitutivespdlitique comme tel. La
perception que je me fais de la politique peutrdditeer mon godt de I'ordre ou
du désordre en la matiere. L’idéalisme platoniceendonc une efficacité

permanente dans la mesure ou toute société a teujendance a se définir
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autant par son mode de production économique quelesaconstructions

imaginaires qui circulent de maniére permanents tlaspace social.

La théorie politique platonicienne est la mandésin de la liberté humaine ;
c’est un désir profond de changement politique, désir conscient des
contraintes du réel politique et qui ne recherabrgccpas que son plaisir, comme
un enfant qui joue, et qui peut changer les regdgeson jeu. Cette conscience de
la réalité politique qui est présente chez Pladorns’opposant a l‘avidité du deésir
qui se satisfait immédiatement d’imaginaire, rédama possibilité d'une
satisfaction réelle. C’est parce que jai désirélque chose que je fais I'effort

de l'avoir.

L’'imagination dont Platon fait preuve dans sonosffde réformer la
politique, nous permet alors de modifier réellementéalité politique. Elle
invente des formes de vie nouvelles qui peuvenirg@nscrire dans la réalité.
Il ne saurait y avoir de changement politique ligtee sans l'intervention de ce
type d’imagination, imaginant un monde nouveau |aamreprésentation du
possible, au sens ou le possible n'est pas seutdinpposé du réel, l'irréel,
mais qu’il nous permet de former une pensée deédliGu-dela du réel. Les
machines volantes de Jules Verne existent a prdseuigfense la plus brillante

des idées politiques de Platon nous vient peutd&ti€ant :

« La Républiguede Platon est devenue proverbiale, comme exemgternu
frappant d’'une perfection imaginaire qui ne peuiason siege que dans le cerveau
d'un penseur oisif et BRUCHKER trouve ridicule eetssertion du philosophe
gu’un prince ne gouverne jamais bien, s'il ne pgé aux idées. Mais il vaudrait
bien mieux s’attacher davantage a cette idée etlezet homme éminent nous laisse
sans secours) la mettre en lumiere grace a de aoxvefforts, que de la rejeter
comme inutile, sous le tres misérable et trés honpeétexte qu’elle est irréalisable.
(...). En effet, il ne peut rien y avoir de plus mdigiable et de plus indigne d'un
philosophe que den appeler, comme le vulgaire,n@ expérience prétendue

contraire, alors que cette expérience n'auraitquasout existé, si I'on avait fait, en
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temps opportun, ces institutions basées sur lesidesi, a la place de ces idées, des
concepts grossiers, justement, parce qu'ils étaieds de I'expérience, n’étaient
venus anéantir tout bon dessein. Plus la |égislaéib le gouvernement seraient
conformes a ces idées, et plus les peines serai@st; et il est tout a fait raisonnable
d’affirmer (comme le fait PLATON) que si la Iégistan était pleinement d’accord
avec ces idées, on n'aurait plus besoin d’aucuirep®r, bien que ceci ne puisse
jamais se produire, I'idée, cependant, est touaitajdiste qui prend ce maximum
comme archétype et se regle sur lui pour rapprodbajours davantage la

constitution légale des hommes de la plus grandegi®n possible.$™

Ainsi pour Kant, imaginer un idéal comme l'a faita®n, n'est pas
I'expression d’'une vision utopique. Il est doncoe& de comprendre la
république décrite par Platon comme la descripdame société imaginaire.
C’est un modele, un idéal, c’est-a-dire une cowsivan conceptuelle universelle,
et non pas un jeu. Kant distingue ici entre le,réehsible, et le possible,
seulement pensable, et établit la difféerence er&escience, qui est
expérimentale, et la métaphysique, domaine desépsngures. Mais dans le
domaine pratique, I'exigence idéale doit au corgrdiéterminer le réel a partir
du possible. Il ne faut pas confondre, selon liéal avec I'imaginaire pris au
sens de lirréel car, méme impossible a atteindrdaiement, un idéal peut

s’inscrire dans le réel, en tant qu’il inspire tiao humaine.

Chez Platon, l'utopie donne a la philosophie pplg¢ le moyen de
guestionner les gouvernements existants en évdaardi toute soumission
passive a l'état actuel des choses. Elle a pouctifom de nous révéler par
contraste la réalité politique en la dénoncant. pllosophie politique
platonicienne propose des théories ou des modelepegivent constituer de

puissants moteurs pour l'action politique.

2% Kant, Critique de la raison pure« Dialectique transcendantale », traduction fis& avec notes
par A. TREMESAYGUES et E. PACAUD, Paris, PUF, 1994264-265.
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Les autres questions qui préoccupent Platon demséflexions politiques et
qui, théoriquement, passionnent le monde d’aujdwrig’ce sont la rationalité et

la vertu dans la gouvernance.
2-La quéte de rationalité

L'une des raisons qui fondent la pertinence akdude la philosophie
politique de Platon, c’est qu’elle reste un exenggeationalisation politiqdé"
On sait que Platon pense que la philosophie déiewer jusqu’a la science du
bien, et que seuls ceux qui seront éleves jusmttad science seront a méme de
diriger correctement une cité, si bien que riersinjgus utile, c’est-a-dire ne
contribue davantage au bonheur commun des hommesdagphilosophie. Mais
comment entendre cette science du bien- « la piles qui soit », selon les

termes de Platon a la fin du Livre VI deRapublique?

La connaissance du bien et du mal releve a bisrégards de I'habitude, de
savoir-faire inculqués par I'éducation. Pour Platdrfaut s’interroger sur ce
gu’est le bien, non tel gu’il m’apparait ainsi aineb autrement a autrui, mais
bien tel qu’il est indépendamment des appréciatsuigectives multiples et
contradictoires. Sinon a quoi bon chercher le laeruir le mal, si nous ne
savons pas en quoi consistent I'un et l'autre ?rdai chercher a vivre dans
une cité sans une justice commune, Si nous ne sema capables de nous

entendre sur ce que sont le bien, le beau, le.juste

En effet, il en va de méme du beau et du juste.rtRouy il nous apparait
gue rien n’est plus subjectif et variable que l'a@mmation de la beauté ou de la
justice. Soit. Pourtant il existe bien des noticosxmunes du beau et du juste

sur le sens desquelles les hommes s’entendent @s nmoplicitement pour

1 Dans La Républiqud.ivre VII, 520c a521c, Platon fait d’ « une viertuese et sage » ainsi que de la capacité

de détachement vis-a-vis du pouvoir politique lesliggs essentielles du vrai gouvernant.

204



pouvoir les nommer ou les discuter, méme s’ils angest pas quoi mettre sous

ces notions.

C’est bien a cela que sert la dialectique : meaitiépreuve ce que nous
entendons par tel ou tel mot, tel ou tel jugem@aa afin de donner plus de

sens et de valeur a nos jugements (esthétiqueaumou politiques...).

En effet, pourquoi I'artiste s’efforcerait-il deéer une belle ceuvre des lors
gue l'appréciation de celle-ci serait I'affaire d&iopinion dépourvue de toute
capacité de distinguer le beau du laid, puisquenuats, a la limite, n’auraient
aucun sens sur lequel on puisse s’entendre ? Efgaoiucréerions-nous des
institutions judiciaires et politiques, et engages-nous des délibérations, tant
dans un tribunal que dans une assemblée, si nosspp@sions pas des idéaux

de justice communs ?

Nier gu’on puisse atteindre un accord universeiatiere esthétique, moral
et politique, c’est refuser d’accorder le moindrédit au langage, clore toute
discussion, et se murer dans le silence d’opinfmgouvant étre partagees. Il
ne resterait plus aux hommes, pour s’entendre, sgI'soumettre a la force. On
comprend mieux ainsi pourquoi Platon dit que lalgsuphie est fille de la

discussion et que sa pratique est la dialectique.

Platon a beau critiquer la démocratie, c'est denscadre d'une cité
démocratique (Athenes) qui mettait la loi, objetl@&élibération des hommes,
au-dessus de la force, qu’il a pu développer ldopbphie. Sparte, avec ses
institutions aristocratiques tournées entieremesrs \fa guerre, n’a produit ni
artistes, ni philosophes. On mesure ainsi, parddment, I'utilité extréme de la

philosophie : son utilité politique.

Le ressort d’'une cité démocratique, disait Montésg, est la vertu. Et, par
vertu, il faut entendre I'énergie apportée par dnadans la participation a la vie

publique. Or cette vertu consiste d’abord a usemaux de sa raison, laquelle
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vise le bien commun et non la satisfaction de ppstits particulierS> Aristote
dit que 'homme est un «animal politiqué®dans la mesure ou il est un
homme doué dégos de parole et de raison- c’est-a-dire dans la neesu |l

est un « animal raisonnable ».

Or la discussion philosophique, appedésectiquepar Platon, en vue d’'une
science commune profitant a la cité, méme si @lparvient pas a atteindre une
telle science, a le mérite d’appeler chacun a tjasde sa raison, et d’inciter
chacun a ne jamais renoncer a cet usage, méme'ajit d’atteindre les

principes universels.

Rien n’est plus utile a la vie de la cité que hdlgsophie, non parce que, les
philosophes possedent nécessairement la scienb&mumais parce que, sans
la recherche d’'une telle science, les individusl@®ent a leurs opinions, sans
avoir jamais I'humilité de les confronter a celBBautrui, sans avoir le courage
de reconnaitre leur propre ignorance- comme Sotraitait ses interlocuteurs a

le faire-, sans jamais avoir le désir de savoir.

Or, livrés a leurs opinions contradictoires et,plies, changeantes au fil du
temps, les hommes se soumettent d’autant plusefaeint a des maitres qui
prétendent posséder la sagesse. La sagesse né éteraecue béatement ;
toute « vérité » doit étre sans cesse passéelda da la critique ou a I'épreuve
de la discussion. La croyance sans la science, l&ffart d'une quéte de

science, aboutit aisément soit au fanatisme avesgiea la passivité imbécile.

Tout ce qui se présente comme science - commesdcieace positive,
s’appuyant sur les données sares de I'expérienserdes faits - doit étre passé

au crible de l'interrogation philosophique ou datigue. Platon I'a fait pour les

292 MontesquieuPe I'esprit des loisParis, Garnier-Flammarion, 1748, tome 1, Livre éflap. II, IV, p. 292. sq.
293 Aristote, Les Poltiquestrad. P. Pellegrin, Paris, Flammarion, coll. « §F édition, 1993, Chap. Il, 1252a,
p. 87.
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mathématiques. Nous devons le faire pour tout ceagjprésente sous |'étiquette
d’'une science objective, nous dispenserait de peasaous ferait croire qu’en
dehors du champ d’une spécialité scientifique ahrigue, nous nous sommes

abandonnés a nos opinions subjectives qui se viantitautes.

S’il est une chose précieuse que nous enseigmphilasophie, c’est que
précisément tout ne peut étre dit ou pensé ; qé@ilsuffit pas d'étre attaché
subjectivement a une opinion ou a une croyance Qoialle soit vraie. Et que
rien ne dispense de l'usage de la raison critique pien penser, non seulement
dans le domaine des disciplines rationnelles, raaissi et surtout dans les
domaines qui semblent relever de [lirrationalité ahsi des caprices de
I'opinion. Mieux vaut tenter de comprendre lesoas de sa passion, de sa folie,
de sa foi, méme si nous ne pouvons les saisir gpuaten pour en triompher,

mais pour mieux les vivre.

Peut-étre aussi la raison doit-elle s’efforcer agener par elle-méme ses
limites et de discerner ce qui ne peut dépendrsadgure maitrise, et ainsi de
renoncer a l'idéal poursuivi par Platon : une dimet parfaitement rationnelle
de la cité par des hommes parfaitement raisonnasdes tomber pour autant
dans un irrationalisme suicidaire. Ce n’est quedge de la raison qui conduit
inévitablement a la vertu dont le signe le plusdént est la justice dans
'hnomme. Le besoin de rationalité et de vertu dengolitique est clairement
exprimé aujourd’hui dans les discours politiquesamaux et internationaux sur
la bonne gouvernance. Mais ce n’est pas la sealéérd@e I'analyse politique
gue Platon partage encore auojourd’hui avec lesuestet théoriciens de la

politique moderne.
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C-Les fondements pratiques de la pertinence de Plat
1-L’homme : moteur de l'action politique

Dans la pratique, Platon sait que le simple beatodirs philosophique ne
saurait suffire a réformer la politique. Il partagece titre, avec tous les
observateurs avertis de la scene politique de netrgs, la conviction selon
laquelle tout changement politique réel viendraeséairement de I'action

concréete des hommes qui dirigent et non de la fateserégimes en vigueur.

La pensée de Platon est centrée sur ’lhomme, ma¢atnsur les problemes
éthigues auxquels celui-ci doit faire face. Lessfjoas du juste, de la justice et
la place de l'individu dans la société, c’est-&dilans lgpolis grecque, font
partie de cette problématique éthique qui le prépecau plus haut point. La
morale est une dimension essentielle de la poéitigue Platon souligne de
maniere théorique darisa Républiquequi est un projet de législation, et, de

maniere pratique, dans lesis, la cité modele incarnant la justice.

Platon concoit la politigue comme une sorte deemgation, d’éducation.
Celui qui gouverne doit éduquer le peuple ignorantpien, et cela, parce que
seul, il a la connaissance du bien. La tache prendie politique n’a donc rien a
voir avec la gestion (administrative et économiqde3 affaires communes. I
s’occupera avant tout de rendre les hommes meslldwecherchera a convertir
la cité humaine aux valeurs transcendantes. Ldiquadi a donc une fonction

idéale.

La cité juste que Platon appelle de ses voeux dari®épubliquen’est pas
une utopie : c’est la cité elle-méme, en son essendne et parfaite. Mais la
cité juste ne pourra se réaliser que lorsque ldsguphes qui en ont contemplé
I'idée seront rois. Voila comment Platon entendltiee dans la pratigue son

idéal de la cité juste dirigée par le roi-philoseph
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« Il nous incombe donc, a nous fondateurs, d’oblige meilleurs naturels a se
tourner vers cette science (...) la plus sublime,oa e bien et a faire cette
ascension ; mais aprés qu'ils se seront ainsi glevauront suffisamment contemplé

le bien, gardons-nous de leur permettre ce qu'ondermet aujourd’hui.
Quoi donc ?

De rester la-haut, répondis-je, de refuser de eshebe de nouveau parmi les
prisonniers et de partager avec eux travaux etdwasnquel que soit le cas qu’on en

doive faire.

Hé quoi ! S’écria-t-il, commettrons-nous a leur réigiénjustice de les forcer a mener

une vie misérable, alors qu'ils pourraient jouinrk condition plus heureuse ?

Tu oublies encore une fois, mon ami, que la los@g@réoccupe pas d’'assurer un
bonheur exceptionnel a une classe de citoyens, quéédle s’efforce de réaliser le

bonheur de la cité tout entiére, en unissant lesyens par la persuasion ou la

contrainte, en les amenant a se faire part leauxsautres des avantages que chaque

classe peut apporter a la communauté, et si ethecfale tels hommes dans la cité, ce
n'est point pour les laisser libres de tourner dté qqu’il leur plait, mais pour les

faire concourir a fortifier le lien de I'Etat.
C’est vrai, dit-il, je I'avais oublié.

(...) Nous leur dirons en effet : « (...) Il faut queus descendiez chacun a votre
tour, dans la commune demeure, et que vous vousi@cniez aux ténébres qui y
regnent ; lorsque vous vous serez familiarisés @&lles, vous y verrez mille fois
mieux que les habitants de ce séjour, et vousaitrerz la nature de chaque image,
et de quel objet est 'image, parce que vous agaremplé en vérité le beau, le juste
et le bien. Ainsi le gouvernement de cette cité egiila votre et la nbétre sera une
réalité et non pas un vain songe, comme celui dés actuelles, ou les chefs se
battent pour des ombres et se disputent I'autoritéds regardent comme un grand
bien. Voici la-dessus quelle est la vérité : |& cll ceux qui doivent commander sont
moins empressés a rechercher le pouvoir, est laxngieuvernée et la moins sujette a

la sédition, et celle ou les chefs sont dans dgsoditions contraires se trouve elle-

mémedans une situation contraire.

209



(...) il en est ainsi, mon camarade ; si tu décauvpeur ceux qui doivent
commander une condition préférable au pouvoir lama, il te sera possible d’avoir
un Etat bien gouverné ; car dans cet Etat seulsr@deront ceux qui sont vraiment
riches, non pas dor, mais de cette richesse dbomime a besoin pour étre

heureux : une vie vertueuse et sage” »

Aujourd’hui, les faits en matiere de gestion pqglie ne peuvent que donner
raison a Platon: les bonnes intentions ne suffipas pour réussir a bien
gouverner. Si 'homme est le moteur de ['action itmple efficace, la
philosophie politique platonicienne nous rappelle da véritable gouvernance
politique est une vocation exigeante pour laqudks, futurs gouvernants
doivent mobiliser ce gu’ils ont de meilleur et degpfort en eux. lls doivent
nécessairement faire preuve d'un certain nombrevetéus qui incluent la
maitrise de soi dans la fagcon dont les hommes dbirettre en place leur
maniere propre de réagir a la vie et d’y faire fdce’agit d’essayer d’identifier
les traits particuliers nécessaires aux individus agsument des roles et des
responsabilités officiels. Des vertus sont des mdubituels de conception et
de comportement. Ces modes et habitudes tiennenseaement a la facon
dont les gens ont été éduqués, mais aussi a l&eratont ils se sont formés et
développés par eux-mémes. Posséder une vertu ctanpnedence, c’est avoir
des émotions et des perceptions maitrisées et¢sdiéles objectifs moraux plus
larges, c’est-a-dire qui favorisent un jugemenpoesable au lieu de pervertir.
Le caractere d’'une personne est ce qu’'incarne @ fhabituelle de réagir a
'existence et a [laffronter. Ces habitudes perewtt 'éclosion de
comportements capables de reconnaitre les aspbagsies importants d’'une
situation donnée et d'y réagir. Sans étres philosspprofessionnels a la

maniere de Platon, ni méme ses lecteurs avérésouisciples, des figures

2% platon,La RépubliqueLivre VII, traduction R. Baccou, éd. Garnier-Flawarion, 520c-521c¢, p.
274-279.
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marquantes de I'histoire poltigue mondiale, ontppouver des siecles apres ce
philosophe que le mariage entre la politique endaale n’est pas forcément une

chimere ou un produit de I'imagination d’'un penseigif.

2-Du platonisme au héroisme, un exemple de réusgtditique de notre

temps : Nelson Mandela
2-1-Les sourcesd’inspiration de Mandela : un dialogue indirect avelaton
2-1-1-La tradition africaine : le ubuntu

Il est judicieux de souligner d’abord I'importande la tradition africaine
dans sa vie. En effet, la premiére influence sphieMandela vient de sa propre
culture. Toute son enfance et sa jeunesse se sémtulées dans son
environnement socioculturel. 1l s’est imprégné laenotion dubunty ou de
fraternité humaine. Mandela s’est familiarisé akt@istoire des Xhosas, ethnie a
laquelle il appartient. Dans histoire, il découvaeant d’aller a l'université, que
la société sud-africaine avait des héros et iltait fier. Cette fierté sera surtout
transformée en un véritable engagement politiquacegra la philosohie

d’inspirationubuntu

Ubuntu est en effet considéré comme une “philosophiefricaine
caracterisée par une condamnation radicale dei$égn du carrierisme, du
racisme et de toute forme d’individualisme plus raains prononcéUbuntu
proclame que nous sommes ce que nous sommes gcacgué les autres sont.

Selon Desmond Tutu, qui a présidé la Commissiorit&ét Réconciliation,

« Quelgu’un d’'ubuntu est ouvert et disponible plegrautres, dévoué aux autres, ne
se sent pas menaceé parce que les autres sontesmpabbns car il possede sa propre
estime de soi qui vient de la connaissance qudlagpartenir a quelque chose de
plus grand. Quelqu’un d’ubuntu est diminué quarsdaletres sont diminués, humiliés
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ou opprimés. Le terme ubuntu est un concept prékaTd toutes les langues bantu et

Nelson Mandela en a été imprégné pendant son enfsiic

Mandela est resté trés attaché a sa tradition.i,AanBécole méthodiste de
Clarkeboury dirigée par un Blanc, et au Lycée daltttewn ou il a fréquente,
Mandela ne s’est pas laissé convertir au christiaej mais a fortement été
influencé par l'atmosphére puritaine et la rigoseeudiscipline des deux
établissements. Mais Mandela a surtout subi untuenfe profondément

occidentale.
2-1-2-La pensée politique occidentale

C'est dans sa formation intellectuelle, philosopkiget politique que
Mandela n’aurait pas pu éviter de dialoguer indee®nt avec Platon. En effet,
il a étudié le droit et I'economie politique. Enrhime de culture, il a donc dd
remonter aux plus lointaines sources de la penséiggpe occidentale qui
s’étendent de Platon a saint Augustin au moins.plage de la civilisation
occidentale dans I'engagement politique et philbgpge de Mandela se mesure
a l'aune de ses propres aveux. En effet, appelée aléfendre face aux
accusations portées contre lui en 1963, Mandedadagntendre successivement
ce qui suit :

« Je reconnais avoir subi l'influence de la penséexiste. (...). De mes lectures
marxistes et de mes conversations avec les maxj&eretiré I'impression que les
communistes regardaient le systéme parlementaird’@ecident comme non
démocratique et réactionnaire. Je suis, pour md, par admirateur de ce

systéme. $°

2% | a pensée Ubuntu qui a inspiré Neson Mandela, @8s\2016 : www.afrique_du_sud-Nelson_Mandela-

ubuntu

2% « Archives », plaidoyer de Mandela au procés de®a; inJeune AfriqueHors série, n° 33, Juin
2013, « Nelson Mandela 1918-2013 », p. 22-23
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Par ailleurs, Mandela fait I'aveu suivant :

« La Magna Charte et la Déclaration des Droits'lderhme sont des documents
qui inspirent le respect de tous les démocratesvars le monde. J'ai la plus grande
considération pour les institutions politiques d&ngleterre et pour son appareil
judiciaire. J'ai été influencé a la fois par I'Otiet par les pays de I'Est; ce qui
m’incline a penser que je ne devais me rattachaucane formule rigide en dehors
du socialisme. Je dois demeurer libre de choisguiéy a de meilleur tour a tour a
I'Ouest et a I'Est. §’

Ceci suppose que Mandela a subi indirectement méisences du
platonisme. En effet, Marx est communiste, et acdear ce point, pour ancétre
Platon. A premiere vue et étant donné la grandeadi® des contextes, tout
oppose platonisme et marxisme : du point de vuéederit, de I'objet et du
résultat. Mais J. Brafman fait remarquer que «lI&sr points essentiels le
marxisme consonne avec le platonisme et y trouve iepiration »**® La
Républiquede Platon présente clairement, dans son « modélsoueEtat ...
[ou] Etat de beautéCallipolis) »*°, un régime basé sur la communauté et/ou

I'égalité fonciere, comme le stipule son résume :

« Ainsi, communauté des femmes, communauté destenfaommunauté de tous
les biens sans exception, élimination de notretexi®, par tous les moyens et
partout, de ce qu'on appelle « propriété privéeue cela ait lieu quelque part
actuellement ou que cela doive avoir lieu quelqae pn jour ; mettre d’autre part
tout en oeuvre, autant qu'on le peut, pour faire,qliune maniére ou de l'autre,
devienne commun, méme ce qui est personnel a cléeumous, que par exemple
nos yeux, nos oreilles, nos mains semblent voiterehe, fairequelque chose de
commun a tous ; que, encore, dans I'éloge et dabkime, tous ensemble soient au

plus haut point possible comme un seul homme, jmyeux, tous affligés a propos

27 bid,p. 23.
2% 3. Brafman, « Communisme » Antique ou Moderne, toRla et Marx, 08 Mars 2016 :
Communisme_Antigue_ou_Moderne.pdf

29 platon,La RépubliqueLivre V, 472 e, Livre VII, 527 c.
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des mémes objets ; bref quelles que soient leparisesquelles, selon leur pouvoir,
l'unité sera au plus haut degré possible réalisées da Cité, ces lois seront telles
gue, pour la supériorité dans I'excellence, persojamais, définissant autrement
cette supériorité, n'en posera une deéfinition qait Pplus juste, ni non plus

meilleure. $%°
L’'unité ou l'universalité en constitue le maitredin

Il est évident que ce qui précede est largemenffisant pour établir un lien
direct entre le combat de Mandela et le platonisetegela n’est pas notre
intention. Mais nous considérons sérieusementdgiaps jours, et vu l'urgence
gu’il y a a apporter des réponses adéquates albtepnes de la gouvernance
politique, étre platonicien ne signifie pas seuletret avant tout, lire Platon ou
avoir une Licence en études de philosophie poktiquiatonicienne. Mais
guelgu’un qui n'est pas philosophe professionnelnudecteur avéré de Platon
peut étre un platonicien plus concret que quelqquira des dipldmes en études
de philosophie politique platonicienne. Le phildsep représenté par le
personnage de Socrate, est une figure centraldigegues de Platon. Pourquoi
Platon lie-t-il philosophe et roi ? Pour Luc Briasta réponse a cette question
se trouve dans «le fait que, pour lui (Platon)) pembreux sont les étres
humains capables d’acquérir le « savoir et la msaitle soi qu’exige I'exercice
du pouvoir 3°%. Sur le plan de l'action politique, Mandela esérbiun étre
humain exceptionnel. C’est dans ce sens surtoutbepre des rapprochements
peuvent étre faits entre les idées politigues @oRl et I'action politique de

Mandela.

300 p|aton,Lois, Livre V, 739cd.

301 |_uc Brisson et Jean-Francois Pradeatrpduction : Politique (Platon)GF-Flammarion, Paris, 2011, p.33.
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2-2-Les idées politiques de Platon et I'action politgde Mandela
2-2-1- Mandela et les principes socratiques

Les premiers indices de rapprochement entre |bguphie de Platon et
Mandela peuvent se trouver dans l'attitude de $edece a la mort telle que
rapporteé dans l€riton3* La scéne se déroule en -399 dans la prison
d’Athénes ol Socrate est enfermé depuis son prot&an fidéle ami Criton
vient lui annoncer la nouvelle de sa mort prochaiais Criton cherchait
surtotut a organiser I'évasion de Socrate pouliier une mort qu’il estime
injuste. Cependant, malgré les différents argumeletsson ami, Socrate va
refuser de s’évader et va justifier philosophiquet®a position. En réponse a la
proposition de Criton Socrate affirme un certairmboe de principes que

rappelle le combat politique de Mandela.

Socrate part du principe qui lui est le plus chesavoir qu'il n'est pas
possible de répondre & l'injustice par l'injustit&€C’est le principe qui pousse
Socrate a vouloir rester fidéle au droit de la @térs qu’il est injustement
condamné. Le comportement de Mandela est compaéalsiette attitiude de
Socrate. En effet, durant ses vingt-sept annégwriden, Mandela n’a jamais
fléchi dans sa lutte contre l'injustice dans sogispdl a respecté jusqu’au bout
les principes qu'il s’est fixés en écoutant la voexsa conscience et de la raison.
A linstar de Socrate, Mandela a ainsi montré gaealévoir moral n'est pas
imposé de I'extérieur, mais il implique une formawonomie et de mise en

cohérence avec soi-méme, une certaine fidélité. a so

Ensuite, a I'image de Socrate, I'engagement poildide Mandela s’est fait

au détriment de sa famille, de ceux qu’il connaidsamieux et qu’il aimait le

302 platon,Apologie de Socrate Critgirad. Luc Brisson, Paris, Flammarion, 1997.
303 e récit de ce procés est donné par Platon dApslbgiede Scrate

304 platon,Criton, 49 c.
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plus. Il n’a pas cru devoir renoncer a son combedugse de sa famille, comme

Socrate n’a pas renonceé a ses principes au noagienne.

Enfin, pour Socrate comme pour Mandela, la justiest pas la vengeance.
« Il ne faut jamais répondre & l'injustice pamnijlistice »*>> Cette thése est
discutée aussi dahs Républiquesur la question de savoir s'il faut faire du mal
a ses ennemis: «ce n'est pas l'ceuvre de I'homuste jque de nuire,
Polémarque, ni a son ami ni a quiconque, mais @astontraire I'ceuvre de
'homme injuste ».°%° La perspective ici est de refuser la logique de la
vengeance et la loi du talion (ceil pour ceil, dentrpdent). On ne peut rendre le
mal pour le mal si on est un homme juste, et MEnd& pas cherché a se

venger des Blancs bien qu’il en avait la poss#ilihe fois au pouvoir.

Ainsi, on voit Mandela, a la fois charismatique hetmble, montrer une
supériorité morale face aux Blancs. A la place alevdngeance, il utilise le
pardon comme technique de pouvoir. Pendant son ahamésidentiel, il ne fait
pas allusion au passé de ses vingt-sept annéessdea.Sa ligne de conduite

était une éthique du vivre ensemble appliquéepalitique.
2-2-2- Mandela et les vertus platoniciennes

La cité parfaite que Platon a fondée daasRépubliquerenferme quatre
vertus cardinales : la sagesse, le courage, ladiempe et la justice. La sagesse
est la vertu supréme de I'Etat. Elle réside dancldase des chefs, et par eux
étend son action bienfaisante sur la communautéetatiere. Le courage a son
siege dans la classe des auxiliaires de ces chegsgardiens du dogme de la
cité et les défenseurs de son territoire. C'estlpasertu propre de cette seule
classe que I'Etat sera réputé courageux. A l'emeodies deux précédentes

vertus, la tempérance n’appartient pas exclusiveraebune des classes de

3% |bid., 49c-e.
308 platon,La République332b et 335b.
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I'Etat. Commune a toutes, elle établit entre ellasparfait accord, basé sur la
prépondérance des éléments supérieurs et la soomigdontaire des éléments
inférieurs. La vertu restante est la justice. Ek¢ le principe de la division du
travail et de la spécialisation des fonctions. @haque classe accomplisse la
tache qui lui est assignée, et que le recrutemerted classes se fasse d’aprés

les aptitudes naturelles de chacun et la citéjasta®®’

Ce qui vient d’étre dit concernant la cité doiupoir se lire dans I'ame de
I'individu, et la justice est la condition méme dastres vertus. Elle est
génératrice d’'ordre et de force, elle est a 'orggde tout progres moral. C'est
ici justement que l'attitude de Mandela rappelle Vertus cardinales de la cité
idéale de Platon. En effet, la cité parfaite dedplandique que le gouvernant
doit étre au service de la communauté et agir dians le sens de l'interét
génénral. Dans ce sens, Mandela est I'un des mnesllexemples de I'histoire
politique moderne. Dans son combat, il s’est torgattaché a la recherche de
I'intérét général des Sud-Afrcains, Noirs commerisia Il ne semblait pas avoir
de bien en dehors du bien de son pays. C’est pouitggiest €levé a un point de

vue génénral et n’est pas resté prisonnier d'untph# vue particulier.

On peut voir ici du platonisme, si on considéneiiee comme la quéte d’'un
accomplissement moral supérieur. Le platonisme ped®a soumettre la gestion
politique a la seule lumiéere de la raison et deolascience, et Mandela peut étre
considéré comme l'incarnation méme du pragmatismphglosophie politique
paltonicienne. En effet, Platon pensait que laddes politiques doivent étre des
philosophes, vivant le bien avec la conscienc€iagpact de leur travail sur la
cité. Il ne serait pas exagéré de dire que Manekigoarmi les mortels, I'un de
ceux qui auront essayé avec succes d'incarnerusuhglut point cette image du

roi-philosophe. La philosohie appliquée au réelaniré sa pleine efficacité et

307 bid, 435d.
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on pourrait dire qu'avec Mandela, fusionner dans on&éme vision, démocratie
et philosophie, ainsi que justice et vérité ne demflus étre une tache

impossible aujourd’hui.
2-3- Mandela ou le roi-philosophe

L'une des figures les plus marquantes de l'histgolitiqgue du monde
contemporain est sans nul doute I'homme politiquel-africain Nelson
Mandela. 1l est a tous les coups un exemple corabeetoi-philosophe qui
montre que l'idéal platonicien de concilier la jjae politique et la morale
n'est pas une simple utopie. Doué d’une intelligepbilosophique évidente,
Mandela apparait justement comme un penseur pragraajui peut arriver a

une solution réaliste sur une base philosophique.

C’est grace a la vertu en effet que Nelson Mandstadevenu un héros
politique mondial en venant a bout de I'apartheg&hime politiquea priori
inexpugnable en Afrique du Sud. Inutile ici d’éveguoutes les péripéties de la
lutte de Mandela dans ce cadre. Intéressons- ndastajue possible a ce qu'il

y a d’éminemment platonicien en cet homme.

L’histoire se souviendra de Mandela comme de I'm@mqui a permis la
transition pacifigue en Afriqgue du Sud. Mais cest’pas rien. L'apartheid était
un régime tellement injuste et humiliant que lesrdlauraient pu se soulever
violemment et égorger tous les Blancs. Si ce baisahg n’a pas eu lieu, c’est
parce que Mandela a su canaliser les populatioasviSion d'un avenir
démocratique et multiracial, bénéfiqgue aux Blanmsmme aux Noirs, a permis
de changer I'Afrique du Sud de fond en comble, gémslution, ni éclatement
du pays. C'est qu’il avait, dans une démarche platenne, pris le soin de

définir clairement cette vision d’'une société dératique et multiraciale, qui a
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été ensuite jusqu’au bout au coeur de son &¢tidin effet, au cours d’'un de ses

proces en octobre 1963, Mandela déclare :

« Les Africains veulent une juste part de I'Afrigde Sud. lls veulent la sécurité
et un réle dans la société. lls veulent le droitvoee. (...) Quant a moi, je me suis
VOué a cette lutte du peuple africain. Je me satisi lzontre la domination blanche et
je me suis battu contre la domination noire. Jiarcl'idéal d’une société libre et
démocratique dans laquelle tous les hommes viwraenharmonie et avec des
chances égales. C’est un idéal que jespére défandrvie durant. Mais s'il le faut,

c’est un idéal pour lequel je suis prét & mouri’®»

Ainsi, face a l'apartheid, un systéme discriminagogt répressif, Nelson
Mandela a cru devoir changer de type de sociétéhsDane démarche
platonicienne, il a d’abord construit une Afrigde Sud idéale, plus juste et
donc forcément harmonieuse. De cet idéalisme, ést ensuite une réelle
Afrique du Sud nouvelle que tout le monde peut égpr aujourd’hui a sa juste

valeur.

Sur le plan purement philosophique, Nelson Mangwat étre considéré
comme celui qui a su véritablement se tourner kessience du bien, celui qui
a fait cette ascension pour contempler ce bierueest redescendu parmi ses
concitoyens et a partagé avec eux ce bien. Ce quéhamme a toujours
recherché, c’est le bonheur du plus grand nombnemrison bonheur personnel.
Il a su persuader les Sud-Africains en les touchiEnt’intérieur pour qu’ils
penchent beaucoup plus vers le bien que vers lleindas’attacher davantage a
ce gu’ils peuvent apporter a leur pays afin ddffertle bien commun. Mandela
était convaincu que I'harmonie de I'Afrique du Ssdrait nécessairement a

I'image de I'harmonie que les Blancs et les Noirsagent forgée en eux et entre

308 Mandela pourrait-il jamais se donner le couraga eblonté de changer I'Afrique du Sud de I'Apaiths'il
ne pouvait élever son regard au-dela de ce q@ est
%9 1dem
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eux. Il savait donc que si I'apartheid continuesst’parce que les Blancs qui
dominaient les Noirs, ignoraient largement le mallg faisaient et que, les
Noirs qui étaient dominés n’étaient pas consciggsce fait. Mais, comme
Socrate, Mandela était convaincu que « nul n’esthaét volontairement » et
gue Blancs et Noirs sont tous capables de biepelivent donc vivre ensemble
sans antagonisme des lors qu’ils se seront renapteode leur ignorance et de
leurs erreurs dans leur maniere de se percevdie st juger mutuellement. La
dimension philosophique de la lutte de Nelson M&nde mesure davantage a

travers ces mots de Patti Waldneir :

« Un saint n'aurait pas été capable de réaliseamnitacle sud-africain. Mandela a
certes pardonné a ses gedliers, mais il a surgsatyé de les comprendre. Il a passé
sa vie a étudier leur pathologie mentale, et veggit ans en prison, a chercher les
remedes pour les soigner. Il a condamné leur goétisans les condamner en tant
gu’étres humains, et les a libérés d'une grande peiils étaient incapables de
maitriser eux-mémes. Peut-étre sa plus grandet@uaatielle été de rester convaincu,
bien que tout ce qu’il avait vécu, lui prouvat ntraire, que derriére le masque de
brutalité de l'apartheid se cachait un fond d’huit@&nll a tout misé sur cette
inébranlable conviction qu’au bout du compte I'k&ner se rendrait a la raison, et
gue lorsqu’il le ferait, il serait aussi fidele aeunouvelle Afrique du Sud non raciste

qu'a celle de I'apartheid.3°

Ainsi, grace a sa capacité a se forger un idéal st battre pour le réaliser,
Mandela a réussi un changement politique qui psaidout a fait utopique
méme pour les acteurs et les observateurs les raiarks de la chose politique.
Il s’est montré juste en ne se laissant pas goeverar les passions égoistes, et
en se donnant un équilibre di a I'exercice deikoma C’est cette vertu qui lui
permit de rester loyal envers lui-méme et tout @d qomptait d’amis, vaillant

contre I'ennemi, et magnanime envers les Blancspquiraient se considérer

%10 patti Waldneir, in « Anatomy of a miracle », gitér René Guyannet, ifeune Afriqueop. cit. p.

40-41.
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comme vaincus, et de rester toujours poli. Mandelait preuve de justice,
c’est-dire qu’il a fait usage a la fois de courage tempérance, de justice et de

prudence ; ce qui lui a permis d’'assurer 'harmat@da cité sud-africaine.

Sur le plan pratique, 'héroisme de Mandela agireuve de la justesse et
du réalisme des idées politiques de Platon. Cekigmgfie pas que Mandela ait
été forcément un lecteur avéré de Platon, maisd@&taontre que le projet de ce
philosophe est une préoccupation existentielle. @atonicien, tout individu
vertueux, c’est-a-dire qui entend, en toutes cistamces, se laisser guider par sa

raison ; ce qui implique un oubli de soi.

Pour avoir été platonicien, Nelson Mandela apgartdésormais a une race
de personnages historiques. C’est ce qui transpdaat ces témoignages de

Jack Lang, ancien ministre francais de la culture:

« Il n'était évidemment pas sans défauts, maisstilteujours resté fidéle a lui-
méme, refusant par exemple le recours a la violawrdre les personnes aux
moments les plus durs de l'apartheid. Il était ausan courage intellectuel
admirable. Par exemple, lorsqu’il a, face a sesgu@ssuré sa propre défense, leur
déclarant étre « prét & mourir », ses avocatsrétegnsternés. Apres sa libération, il
a voulu la tolérance, la réconciliation, la pa@fion, la création d’'une nation arc-en-

ciel. Enfin, au terme de son mandat présidentialyeéfusé d’en faire un second.

Il a été un dirigeant a la hauteur du résistafrit gueté. Parmi les leaders que jai
eu le bonheur de connaitre, celui dont la statote moi se rapproche le plus de la
sienne, c’'est le Tchéque Vaclav Havel: il a totgoété lui-méme simplicité,
internationalisme, ouverture aux autres. Il ne sdaft pas devenir Chef d’Etat et il

I'est devenu porté par la foule. Mais, une foisspiént, il est resté Vaclav Havel. »
311

31 Jack Lang, propos recueillis par Laurent de Jadmted, in Jeune Afriquep. cit, p. 44.
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Cela montre que la vertu n’est pas incompatibkcdsa politique, mais que
Platon a bien eu raison de la placer au coeur dedgon de la chose publique.
L’homme est capable de suivre la voix de la raisbde mener par conséquent
une vie politique basée sur la morale, I'éthiqudaetertu. Mandela lui-méme

déclarait :

« Tout au long de mon existence je me suis consaaé combat du peuple
africain. Je me suis battu contre la dominatiomdit@ et contre la domination noire
J'ai cultivé I'idéal d’'une société de liberté et démocratie ou les étres humains
auraient des chances égales et vivraient ensendls kharmonie. C’est l'idéal
auquel jentends continuer a me dédier et que gespoir se réaliser un jour. Mais
c’est aussi un idéal pour lequel je suis prét anmgules circonstances I'exigent et si

Dieu en décide ainsi.*?

On retrouve ici tous les traits d'un combat pholgsique a la maniere de
Socrate, pour rendre la société meilleure. Mansietable ici avoir découvert le
bien de tous les biens possibles et sans lequéklae mériterait pas d’étre

vécue.

Si celui qui dirige est appelé a élever le nivael conscience de ses
concitoyens, il doit d’abord étre capable de s’isgroa lui-méme une discipline
de fer, parce qu'autrement, il n'aura pas le ddatl'imposer aux autres. En
somme, Mandela restera pour l'avenir, l'illustratioque la politique ne se
conjugue pas nécessairement avec les bassessecids ordinaires et la petite
tactique des trahisons. Il incarne une forme ddessk, de hauteur de vue, et la
politique, c’est cela : des idées, des visions,aunerture d’esprit. Mandela sera
un enseignement permanent pour la compréhensiofhidire passée et a

venir. Cela montre bien que 'avenir de la polieqeéside dans le platonisme.

12 Mandela, Plaidoyer lors du procés de Rivonia eA196
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3- Les idées politiques de Platon et l'avenir deadfion politique: une

convergence de vues

Aujourd’hui on constate un triomphe croissant @#eal platonicien dans
I'expression officielle des points de vue sur lauggernance en général et la
gouvernance politique en particulier. Tous les w@asteet observateurs sont
unanimes, du moins dans le principe, qu’il fautrinune dimension morale a
la gouvernance. L’espoir suscité par le charism&ldedela est le signe qu'il y
a un fort besoin universel d’éthique et de vertmsdéa gestion des affaires
communes a travers le monde. En effet, grace &r$a, Wl était celui auprés de
qui tous les chefs d’Etat de la planéte (qu’ilesbidictateurs ou démocrates) et
d’autres figures marquantes de la religion, du neodds affaires etc. révaient
désormais de poser. Il avait une supériorité jppidi et morale par rapport a
d’autres dirigeants. Cela faisait de lui un homn@shdu commun et lui
conférait une stature dont les contours dépasstaEmtiargement ceux de son
pays et de son continent. Il représentait 'un ges hommes politiques que

I'’Afrique et le monde aient pu avoir de meilleurs.

On peut donc admettre qu’en théorie, le moraligolitique incarné par
Platon, I'emporte largement sur le réalisme palgéiccontrairement a ce que
laisse croire le réalisme de Machiavel. Dans uisg@es célebre en effet, celui-Ci
écrit : « Un homme qui entend agir a tous les égdel maniere vertueuse ne
peut qu’échouer au milieu de tant d’étres non ertu S’il souhaite garder le
pouvoir, un prince doit donc apprendre & n’étrapeertueux’® » Ce paradoxe
est a l'arriere- plan de toute discussion sur lie e I'éthique dans la vie
politique. L’école du réalisme politigue expliqueueq les dirigeants et
responsables publics ne sauraient se permettreid’ane éthique dans un

monde fait de lourdes responsabilités, d’instindiqpuissantes et d’ennemis

313 Nicolas Machiavel, Le Prince, Editions Gérard lamij Paris, Gallimard, Collection Folio, 1995
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déterminés. Ce point de vue réaliste s’est heurtél ales siécles a une autre
conception morale de la gouvernance liée a la gphylbie du droit naturel et a la
tradition kantienne, conception selon laquelle ti@t politique doit se

conformer aux exigences de I'éthique.

Les écrits consacrés a l'art de gouverner reftében cette coupure entre
I'opportunisme et le moralismd.es études classiques s’inscrivant dans la
tradition de Machiavel mettent I'accent sur lesem$p tactiques et la dimension
personnelle de I'art de gouverner. Mais nombreunt ks auteurs qui réclament

une reconnaissance explicite de la dimension mdeala gouvernance.

Les exigences liées a la prudence politique neplagferont ni ne
remplaceront jamais les normes et principes deolal®. On ne peut détenir une
charge publigue si on n’a pas le sens du commanueBecette capacité ne va
pas sans l'éthique car étre dirigeant ou acteutiguinpligue de détenir des
responsabilités. Les personnes qui occupent desspds direction peuvent faire
changer les choses, ils peuvent faire advenir ¢am®mportement des autres

des changements qui, sans leur action, ne se pagehtipas.

L’'éthique de responsabilité exige des dirigeant§ls] se soucient des
conséquences de leurs actes. Etant donné les enjeextourent le pouvoir, la
toute premiére responsabilité d’'un dirigeant integepose sur ce qu’Adam
Smith appelle la « maitrise de $6b. Toute vertu publique, c’est-a-dire toute
aptitude a respecter ses promesses, a obéir asxetioa se conformer aux
directives recgues, est tributaire de cette capawdéale initiale. Une personne
occupant un poste de responsabilité a le devomalgriser ses passions et de
résister aux tentations du pouvoir. Sans cettagiiise, il pourrait abuser de son

pouvoir ou mangquer a ses responsabilités. Dansamdencompliqué et souvent

314 Adam Smith,Théorie des sentiments mora@xU.F, Paris, 199Q. 76.
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hostile, il est nécessaire que les dirigeants saiapables de faire face aux
obstacles et de mobiliser fermement leurs talehtsue énergie pour atteindre
les objectifs poursuivis. Lorsque des incitatiomsgrnes ou venues d'ailleurs,
les sollicitent, il faut gu’ils aient suffisammede maitrise de soi pour bien
réfléchir a la situation au lieu de réagir dansstant. Sans cette maitrise, il n'y
a pas d’intégrité possible. Cet élément ne comstikzpendant que la condition
de départ d'une gouvernance éthique. L’avenir detibn politique réside dans
le renforcement de I'intégrité des hommes publkes,c’est mettre I'accent sur
la responsabilité de la personne. Sans cette iatteparticuliere portée a la
responsabilité, I'exercice du pouvoir peut se raenei ce que Vaclav Havel

appelle le

« pouvoir innocent », l'individu devenant [« outiinnocent d'un pouvoir
anonyme “innocent” légitimé par la science, labeynétique, I'idéologie, la loi,
'abstraction et I'objectivité- c’est-a-dire tou§ I'exception de la responsabilité

personnelle envers les étres humains, qu’il s’egds simples personnes ou de

voisins. »°1°

Au lieu d’étre un acteur responsable, lI'individucemtente de véhiculer des
intentions et justifications appartenant a d’aupessonnes et reflétant d’'autres
idées.

Rassembler les préoccupations morales et pratid@es un univers ou les
citoyens, les dirigeants politiques et les respblesapublics s’opposent entre
eux exige une mise en ceuvre permanente des a@épdeijugement ; les vertus
personnelles sont ce qui permet de mettre en piaeemaniere intellectuelle et

affective de réagir a ce monde-la qui soit staiple guide et éclaire le jugement,

tout en lui fournissant I'énergie nécessaire. Eflegiennent ainsi I'armature et

315 vaclav Havel,L’amour et la vérité doivent triompher de la haiee du mensonge, La Tour-
d’Aigues Editions de I'’Aube, 1990.
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le soubassement de l'intégrité publique. Ce n’'e&st pniquement une affaire
d’affectivité ; il y faut un ceil entrainé qui pertiee de repérer les éléments
moralement pertinents d’'une situation et d’exemar eux un jugement. Les
vertus ne remplacent pas les lois, les normes ©ddgoirs de la vie politique,

mais elles donnent vie a ces impératifs morauxiadna les individus a les

humaniser en se les appropriant. Lorsque les gitgatleviennent compliquées,
difficiles ou se prolongent, ce sont les vertus gtabilisent le jugement et
fournissent I'endurance affective nécessaire aspamsables, pour, jour apres

jour, tenir leurs engagements moraux et surmoaseobstacles.

Le réaliste voit dans le moraliste ou dans celui gntend intégrer
d’'importantes aspirations morales a la fonctionitjgpie, un incapable ou un
étre dangereux. Il explique qu’un dirigeant respdites se doit de laisser de c6té
ses engagements et ses objectifs moraux, et, ppue Imonde ou pénétre un
dirigeant politique est un univers peuplé d’étregatement condamnés, voués a
risquer leur &me au nom de I'Etat ou a agir en saligsant les mains », le coeur
blindé et la conscience endurcie. Tout autre oibjgnbral, affirment les
réalistes, est une preuve de naiveté et une trakliss devoirs qu’'on a envers
ses concitoyens. Reste que I'approche réalisteoppopne idée aride et limitée
de la gouvernance politigue et fait peu de cas agsects moraux, fort
complexes, propres a une action morale qui dum@uetsit. Le pouvoir, dans

cette perspective, n’est rien d’autre qu’'un moyeatteindre des objectifs.

Le vrai gouvernement de demain est celui quisparertu, peut transformer

les aspirations morales en réalités concretes. Car,

« Une action politique d’excellence suppose desltas qui (a) accroissent la
Iégitimité, (b) perdurent au fil du temps, (c) colident la communauté politique, (d)

déclenchent le minimum de conséquences imprévuas,eXigent un recours
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raisonnable aux moyens dont dispose le pouvoif) eequierent peu de violence ou

de coercition pour parvenir aux fins recherchéé&® »

Une action politigue repose donc sur un ensemblguskdications elles-
mémes liées a des réussites politiques marquéed’'egxaellence. S’il est
prudent, le jugement d’'un dirigeant repere les etspmoraux essentiels d’'une
situation politique que le responsable en questoriobligation éthique
d’affronter lorsqu’il prépare sa décision. Cettedia de voir met I'accent sur la
réussite, et non sur le succes, car il ne s’agitdeala méme chose. Un dirigeant
peut remporter un succes passager, non pour awpréuve de jugement ou de
sollicitude, mais a la suite d’'un coup de chance’an comportement purement
brutal. Le succés d’'un individu peut étre éphénmrebien peut entrainer des
effets terriblement négatifs qui l'annulent; il ybe avoir pour finalité

I'accroissement de sa propre influence, et nornde Bu systéme politique.

Réussir politiguement implique des capacités aveul par le dirigeant, a
savoir faire un usage discipliné de la raison,tl'de rester ouvert aux
expériences et connaissances nouvelles, la prégeybnsouci du long terme. Il
doit par ailleurs miser sur la durabilité et laifiégité des résultats obtenus, un
minimum de violence et de contrainte. Ces orienmatidoivent servir de criteres
aux dirigeants eux-mémes comme a ceux qui souhatairer, inflechir ou

critiquer I'action des responsables qui les dirtgen

318 3. Patrick Dobelintégrité morale et vie publiqué&louveaux Horizons, Paris, 2003, p. 243.
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Chapitre VIII : PLATON ET LA QUETE DE LA BONNE GOUVERNANCE
A-La bonne gouvernance comme projet philosophico-gitique de Platon

1-La théorie politique platonicienne: une philosbe de la bonne

gouvernance

La gouvernance est aujourd’hui un concept commaate idée descriptive
de la réalité, mais aussi un idéal normatif assadeétransparence, a I'éthigue, a
I'efficacité de I'action politique. Selon Judith Hédjissin,

« Il convient de retenir que la bonne gouvernarmesiitue un facteur de progrés
indispensable. Cette notion fait notamment réfégemox mécanismes institutionnels
de I'Etat, ainsi qu’aux processus d’élaboration detons gouvernementales, de
prise de décisions et de leur mise en ceuvre. HEiearne également les flux
d’'information au sein de l'administration publiqe les relations que celle-ci
entretient avec le secteur privé et les citoyengarers la bonne gouvernance, I'Etat
doit assurer la cohésion nationale grace a desnactinenées dans l'intérét de
'ensemble de la population. Ainsi, toutes les mesurises dans le cadre de la
bonne gouvernance doivent tendre a la réconcilgrc des valeurs telles que
lintégrité, 'honnéteté, le travail au sein dedainistration qui doit asseoir une
véritable culture de service public empreinte d#bjié et de sérieux.®’

C’est dire que la bonne gouvernance prend nécessait en compte un
certain nombre de valeurs morales. Dans ce sesyréoccupations d'ordre
éthigue en matiere de gestion politique, de le&gerst de gouvernance ne sont
pas récentes. Elles étaient centrales chez Pl&onle plan politique, il est
méme juste de dire que la philosophie politiguetgpli@gienne est une
philosophie de la gouvernance dans tous ses seasime une réflexion
philosophique sur la gouvernance et une philosoghieentend I'expliquer ou

une réflexion de type normatif sur ce que devitag B gouvernance.

317 Judith Houédjissimp. cit, p. 28.
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La bonne gouvernance est indissociable de laith@ofitique de Platon. En
effet, la question du meilleur régime est au coeusalréflexion philosophique a
travers plusieurs de ses dialoguka. République Le Politique et Les Lois
notamment, traitent en profondeur de la questiordéfaut de résumer ici la
pensée politique de Platon rappelons les préodomgapolitiques essentielles

de ses ouvrages :

Premierement, qu'est-ce qu'un régime juste ? @ualbit étre son
organisation ? Qui doit gouvernér®

Deuxiemement, qu’est-ce que le savoir ? Qui détiercompétence, l'art
politique 7™

Ces deux ordres de préoccupations reviennent déreaconstante encore
aujourd’hui, lorsqu’il s’agit de rechercher les ddions de la bonne

gouvernance.

Pour Platon, la bonne gouvernance dépend des itspamorales et
intellectuelles dont font preuve ceux qui sont gearde la gestion de I'intérét
général. C’est pour cette raison que le platonissteaussi une anthropologie
politique.

Ainsi, pour le premier ordre de préoccupation, dtlagoutient que 'lhomme
est divisé en trois parties : 'une est composéedisirs, c'est la partie la plus
animale, la plus domestique de 'homme ; la secaslide courage, le cceur, la
recherche de l'action noble et la derniere estéla,tsiege du savoir et de
I'intelligence. Pour Platon, si tous les hommestsda cette facon, tripartites, il
existe des inégalités dans la répartition de cebwas : certains sont dominés

par la recherche de la gloire, d’autres par lealsnts domestiques et d’autres

38| a républiquede Platon répond, entre autres, & ces préoccupatio
319 platon pose ces préoccupation dan éepolitiqueet lesLois.
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enfin par leurs capacités a raisonner justements@w ces distinctions qui
permettent a Platon de répondre aux préoccupatiomeuxieme ordre, a savoir
la question du régime juste, de son organisatiergailix qui doivent gouverner,

du savoir et de celui qui détient la compétencavtpolitique.

Chez Platon, les trois parties de I'homme (besoioseur, savoir)
correspondent a trois classes dans la sociétépriemsiers sont les paysans, les
artisans, les commercants qui excellent dans lawtade la vie domestique.
Les seconds sont la classe des guerriers, chatrggsuckr la défense et qui
veulent se distinguer par leur bravoure. Les desrsent détenteurs du savoir, a

savoir les philosophes.

La séparation des réles induit chez Platon urattBie des classes sociales.
Pour lui, les philosophes (c’est la fameuse théduighilosophe — roi) doivent

diriger la cité ; les guerriers la défendre etdee la nourrir.

D’ou vient cette hiérarchie ? Elle provient dupap au savoir de chaque
classe sociale. Le peuple est guidé par I'opinlard¢xa et les illusions et ne
peut donc décider rationnellement pour conduire aifaires de la cité. Les
guerriers recherchent la gloire, Platon leur reafinia noblesse, mais aussi une
irrationalité car ils se fondent sur leur force gique essentiellement. Enfin, les
philosophes sont dans un rapport intime avec leisals y consacrent toute

leur activité. 1l est donc logique, pour Platon|el@ confier les rénes de la cité.

Ainsi apparait la notion de Justice chez Platlansociété juste est celle qui
met chacun (peuple, guerriers, philosophes) aaszepl

Chez Platon, le régime idéal est une aristocralide savoir et la raison
dominent. Tous les autres (ploutocratie, démocgratignarchie...) sont écartés

par Platon car ils négligent la place du savoir.
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Cette démarche de Platon est forcéement un moyétaldir la bonne
gouvernance laquelle prébne une gestion des affaubiques avec Iégitimité,
efficience, transparence, responsabilité et remdities comptes. Une telle
gouvernance requiert la présence des philosopl®s-west-a-dire des
dirigeants ayant des capacités morales et inteldles avérées, a la téte des
Etats. En effet, seules peuvent mener des actiossies et durables sur le
monde les personnalités d'une grande intégrité qffrontant les risques
moraux de la politique, persistent dans leur qdéiee amélioration de la vie
publique. C’est le sens qu'il faut donner au roilkgdophe dont parle Platon et
non le considérer comme un spécialiste ou un piplos professionnel qui
serait a la téte d’'un gouvernement. L'intégritéspanelle joue un réle crucial
dans la fidélité aux engagements et la qualité whement. Elle assure la
cohésion des institutions de I'Etat. Pour que larngogouvernance soit une
réalité, il faut que l'individu projette son intéigr personnelle dans sa fonction
par sa capacité a obéir a la loi, a se conformeroaligations de sa charge et a

ne jamais transgresser les limites imposées pganston.

Dans lesLois, Platon soutient avec une rare fermeté que latisanest
condition indispensable a la bonne gouvernanceas el doit étre exercée par

des gens exemplaires en matiére de vertu. Voitputkeen dit concréetement :

« Que convient-il de proposer au sujet de la cenauexercer sur les magistrats
institués, (...) ? Ou trouver quelqu’un qui soit dalpade leur demander des comptes,
si I'un d’eux, courbé sous le poids de sa char{gyamt pas les forces suffisantes
pour I'exercer comme il le doit, commet quelqueaciouche ? Quoigu’il ne soit
aucunement facile de trouver un magistrat supérewxr autres en vertu, il faut
néanmoins essayer de découvrir de ces hommes disippables de censurer les
autres. Mais la censure dont il s’agit est certae@ un des facteurs les plus
importants pour la conservation ou la décomposidiom gouvernement ; car si ceux
qui demandent des comptes aux magistrats sontemnailu’eux, et s’ils remplissent
leur fonction en toute justice et d’'une manieréprochable, tout le pays et I'Etat
sont florissants et prospéres. Mais s'ils se cotepbrautrement dans leur censure,
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alors la justice, qui est le bien commun de tolésgarties du gouvernement, venant
a se dissoudre, tous les magistrats entrent efitdesfuns avec les autres, et au lieu
de conspirer a la méme fin, d’une république il$am plusieurs et ils ne tardent pas

a en précipiter la ruine. C’est pourquoi il fauiedes censeurs soient admirables en

tout genre de vertu. ¥°

Combien de fois avons- nous entendu dire ou dismémes : « Ce dont ce
pays a besoin, c’est d’'un vrai leader, d’'un homnrainvent intégre et
visionnaire capable de nous rassembler et de nemetire dans le droit
chemin ? » C’est dire que la théorie du philosoptoe de Platon jetait déja les
bases de la bonne gouvernance que tout le mondadigue aujourd’hui a tort

Ou a raison.

C’est la justice telle que Platon la concoit gerrpet de lire davantage dans

la philosophie politique de Platon, les fondemelet$a bonne gouvernance.

2- La Justice comme fondement de la bonne gouvewr®rpolitique chez

Platon
2-1-Les sens de la notion de Justice
La notion de Justice nous confronte a deux diffésul

La premiere, d’ordre linguistique, est que noudisposons pas de deux
termes distincts pour désigner d’'une part la veriorale de quelgu’un, et
d’autre part ce qui est juste dans la réalité. iAiam peut dire que la justice

(disposition intérieure) nous pousse a réalisdusdice (ordre juste).

A I'épogue contemporaine, on observe une prédormmadn sens objectif

et social, car la notion de vertu tend a passeargare-plan. John Rawls, par

320 platon Les Lois Livre XII, Section Il
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exemple, dans s@héorie de la jusitg®' décrit surtout une théorie de l'ordre

juste.

La seconde, liée a I'histoire de la notion, résldas I'oscillation entre un
sensétroit de la Justice selon lequel la justice neceome qu’un certain nombre
de rapports entre les individus (respect de lam@tiy application d'une peine
ou d’'une récompense) et un sens lasggendant a la considération du bien
commun de la société ou de l'univers, dans leqgekli de l'individu se trouve

compris.

Dans le premier cas, 'hnomme juste est celui gaittehte pas au bien

d’autrui ; dans le second, il est 'homme bon enégal.
Par ailleurs, la Justice renvoie a trois principes

- un principe d’égalité : tous les hommes sont égaux en droit. Faire vivre
I'égalité, c’est faire vivre une harmonie et unatérnité entre les hommes, quels
gue soient, par ailleurs, les mérites de chacuégalité reconnait a chaque
homme un droit a l'existence, I'égalité ne suffasppour fonder la Justice.

Encore faut-il reconnaitre les mérites de chacun ;

- un principe d’équité : s’efforce de rendre a chacun ce qui lui reviemt,

fonction de sa nature ou de ses mérites ;

- un ordre : tout le probleme de la Justice consiste a recdingpatibles I'égalité
et I'équité. Ceci suppose l'instauration d’'un ordie lois, d’'un cadre car sinon,

c’est l'injustice, la démesure qui domine.

Le sens du mot Justice peut étre illustré par littgahez les Grecs

321 John RawlsThéorie de la justigeP.U.F., 1995.
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L’exigence d’égalité s’affirme en Grece dans le dora politique avant
de devenir un theme de la philosophie. Les réfordee€listhéne en 508 avant
J.-C. qui veut empécher le retour de la tyranniettent en avant les concepts

d’isonomie égalité devant la loi, et déségorie, égalité de parole.

Ces réformes ont permis d’élaborer des procédeiles tque nul citoyen
ne serait soumis au pouvoir d’un autre, mais que smnt sous l'autorité d'une
loi dont ils sont également les auteurs : rotatitas gouvernants, deécisions
prises a la majorité, reddition publique des comptéorganisation de I'espace
en demes et du temps en prytanies (un dixiemeamde) confere a chaque
fraction du corps social et a chaque individu uavymir €gal pour un temps égal.

Il est vrai que sont exclus depalis les femmes, les étrangers et les esclaves.

Dans ces limites, ldemospeut s’identifier au peuple entier, en tant qu'il
se gouverne lui-méme, la démocratie au pouvoirelpie, face a I'oligarchie,

pouvoir d’'une fraction.

La réaction aristocratique (les Trente) en 404 tauvhrC. transforme
I'isonomie en isotes, égalité « géométrique », qui attribue a chacuonnssh
compeétence ou son mérite. Ce concept est prochiéqilaté. C’est une égalité
liée a la notion de proportion permettant I'hnarngorA la figure de lgpolis
comme association des égaux se substitue celsimos/)|ordre intelligent,
dans lequel chacun doit trouver sa place selonasarey uni a tous dans la

philia, amitié ou harmonieniverselle.

234



2-2- La Justice chez Platon

La Justice est le sujet principal d’'une des ceun@gures de Platoria
République.

Le souci de Socrate est de conduire ses interlositeers une orientation
juste dans cette question délicate de la JustiEphale est le premier
interlocuteur de Socrate, qui donne une premiefenidén de la Justice en
énumeérant des actions justes (dire la vérité, eeleddépbt qui vous a été confié,

etc.).

Au moment ou cette définition exhaustive apparaihime évidemment
insuffisante, Polémarque prend le relais en chatcba qui pourrait étre le
principe commun de toutes les actions justes. iEf&e au poete Simonide : la
Justice consiste a rendre a chacun ce qu’'on It des difficultés rencontrées
dans cette premiere étape exigent une inflexiony@eommander toute la suite
du dialogue : la Justice ne peut pas étre chenghi@ement dans I'action, mais
elle doit étre cherchée plutét dans 'ame humalaeJustice consisterait alors
dans une certaine disposition, une certaine exwmslede I'ame, qui serait
recherchée pour elle-méme autant que pour ses qumrsges. C’est cette
disposition intérieure qui donnerait le bonheurublsommes alors a la fin du

premier Livre.

Tout le chemin qui suit ne sert qu'a reprendre,aiédl, justifier,
argumenter cette position fondamentale, jusqu’#osaulation la plus précise
au livre IV. Pour la premiere fois dans la RépuldigPlaton associe la Justice,
la connaissance, la sagesse d'une part, l'injusticgnorance et l'opinion

d’autre part.

Le génie de Platon est d’avoir utilisé une comparmientre la justice de

I'ame et celle de la Justice politique pour faioenprendre I'ordre engendré par
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I'ldée du Bierf?2. Pour mesurer l'originalité de cette vision deJlsstice, la
comparaison avec Aristote est intéressante : Aeste néglige pas la Justice de
I'ame : la Justice fait partie des vertus éthiqumeais il entre dans la réflexion
sur la Justice par I'action : le juste, c’est, ifjite légal et I'égal. Platon, lui,
entre dans la réflexion sur la justice en abandaniegplan de I'action.

Cela ne veut pas dire que la Justice ne s’expriasepar des actes ; cela
veut dire que quand on s’intéresse a I'essenca desdttice, a la source des actes,
aux conditions dans lesquelles ces actes peuvenjustes ou pas, alors on est
obligé de s’interroger sur ce qui se passe a tiee de I'étre humain et pas
seulement a ses actes. Ceci renvoie a deux gramélesitiques, I'évolution de
I'étre humain : la Justice platonicienne intégre rlation d’évolution, et

I’éducation: comment participer de 'amélioration ou de I'évadatde I'étre.

En effet, des le début du second livre, apparafiglare symbolique de
Gyges. Gyges se rend compte qu’en tournant le chditme bague trouvée par
hasard, il peut devenir invisible. Une fois ce pmodécouvert, il s'arrange pour
faire partie des messagers envoyeés au palais loyagirace a cette invisibilité,
il séduit la reine, complote avec elle et assast&neoi pour s'emparer du

pouvoir. Rien ne peut lui résister, doté d'unestalime.

Ce récit met en lumiere le fait que ’homme juséeserait juste que par
crainte des conséquences de son injustice : toutrfeap méme celui qui passe
pour le plus juste, deviendra inévitablement igust’il est dans la méme
situation que Gyges, c'est-a-dire invisible et pantv échapper aux
conséquences de ses actes. D'ou le défi lancé &at8oc Prouve-nous que
'homme le plus heureux n’est pas 'homme le plopste, quand il reste

impuni, prouve-nous que la Justice doit étre chisgatomme le bien de I'ame et

322 platon,La Républiqueop. cit., 434d-441d.
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non pas comme un moindre mal et qu’il y aurait desons d’étre juste, méme

si on possédait I'anneau de Gyges.

Pour relever ce défi, Socrate va s’engager dansvameindirecte : elle
consiste a rechercher la Justice dans la cité [leuest écrite en plus gros
caracteres que dans I'ame), puis a appliquer sll@mnésultat de cette recherche

en se fondant sur une analogie.

Et pour chercher ou se trouve la Justice et I'tijesdans la cité, Socrate
se demande quelles sont les conditions nécesgam@s qu’'une multiplicité
d’individus constituent une cité, il va chercheelj@ est la nature d’une cité et,

a cette fin, faire naitre sous nos yeux une cite.

Cette cité est d’abord une cité minimale, qui seteate de satisfaire les
besoins naturels des hommes selon le principe é@adigation des fonctions ;
puis, nous voyons la cité s’amplifier, s’enflersqu’a comprendre ceux qui
produisent les objets de luxe, les imitateurs,néslecins, et enfin une armeée,

c’est-a-dire des gardiens de la cité.

Ainsi apparaissent les trois fonctions fondamestale I'Etat qui vont
permettre de penser les vertus de la cité, puiescele 'ame individuelle :
producteurs, guerriers, gardiens proprement distdtme «gardiens» désigne
d’abord, sans distinction, ceux qui défendent agelnt la cité. Mais la classe
des gardiens est ensuite divisée et Platon distiatprs les gardiens proprement
dits, c’est-a-dire ceux qui dirigent la cité et sxiliaires des gardiens, c’est-a-

dire les guerriers.

Cette cité peut chercher a s’étendre par la corgeigtlle va permettre
d’apercevoir la naissance de la Justice et deukiije. «C’est peut-étre en
examinant une cité de ce genre que nous pourrdsis samment la Justice et

I'injustice prennent racine dans les cités a un ewndonné». Et dés lors
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I'attention va se porter, se focaliser sur ce quinet a la cité d'étre juste et au
premier rang sur la nature, les fonctions et I'édion des gardiens. Et la cité
dont va alors parler Socrate, ce ne sera plus @xactt celle dont il vient d’étre
guestion, la cité qui s’enfle et ou I'on peut voditre la Justice et I'injustice, ce
sera plutét la cité correctement fondée ou « foreéaccord avec la natur&3
c’est-a-dire la cité sage, modérée, courageusestt.jD’ou I'examen de la

nature de ces quatre vertus qui font la « bonmgexcit

Les trois premieres vertus sont la modérationpleage et la sagesse. La

Justice est la quatrieme vertu, et d’emblée c’estuertu de la cité entiére.

La modération (sophrosune)ou la tempérances’applique a tous, des
producteurs aux gardiens. Elle exprime un rappuredes trois classes : elle se
trouve la ou le plus élevé (de I'individu ou declg) domine le moins élevé, la
ou «les désirs de la foule ordinaire sont domireéslgs désirs et la sagesse qui
résident dans la minorité de ceux qui sont le paspectables». Elle consiste
dans un accord concernant ceux qui doivent difi§eElle se trouve donc a la
fois dans ceux qui dirigent et dans ceux qui samgék. Elle est de ce point de

vue, d’emblée, coextensive a la cité.

Le courage(thumo$ des guerriers rend la cité courageuse. Le coutage
la cité, c’est le courage d'une fraction de la,ctélle des guerriers. C'est le
courage que Platon appelle « politiqué’»c’est-a-dire la fermeté, l'invariance
du jugement sur les choses gu'il faut craindre,sguit elles-mémes déterminées

par la [of?®.

33 platon,La Républiqueop. cit., 428e
%41pid., 432a.
%% pjid., 430c.
%% 1pid., 430b.
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La sagessgsophig des gardiens rend la cité prudente et sage d&ns s
délibérations et ses décisidfls La sagesse est donc & la fois le savoir des
gardiens (la connaissance du Bien commun, c’'esteaeld I'intérét de la cité
dans son ensemble) et la qualité de la cité qugedia sagesse des gardiens. Il
ne suffit pas qu'il y ait des hommes sages danscitégpour que cette cité soit

sage : pour que la cité soit sage, il faut quehdesmes sages la dirigent.

Trois classes, trois vertus : la sagesse pourdediens, le courage pour
les guerriers, la modération pour tous ou surtauir pes producteurs. La vertu
de ces trois groupes permet de qualifier la citéencomme sage, courageuse

et modérée.

Le statut de la Justice est différent de celui tles premieres vertus,
méme si on parlera plus tard des quatre valeudinedes. La Justice est une
vertu de la cité entiére et résulte de I'harmodie,l'équilibre qui résulte des
vertus des trois classes de la cité. « L’'Etat estiej par le fait que chacun des
trois ordres qui le composent remplit sa fonctibdéveloppe la vertu qui lui est

associée. %8

Ainsi se trouve fondée la définition de la Justieela possession de son
bien propre et I'accomplissement de sa propre t&omstituent la justice 3%
Pour I'Etat, la Justice consiste a donner a chatufonction de sa nature et de

ses actes.

Vient alors la transposition des résultats obteausindividu. Cette
transposition ouvre la grande discussion surdgsarties de I'ame» et les
raisons de les distinguer. L’ame dont on distingueales parties est moins «

I'ame immortelle et plusieurs fois renaissante ntdaitera le livre X, avec le

327 1bid., 428d.
328 bid., 441d.
329bid., 433.
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mythe d’Er le Pamphylien, que I'ame incarnée, e&slire I'ame, principe de

vie, de mouvement, de comportement dans la vithdenme ici et maintenant.

Distinguer plusieurs parties dans I'ame, c’est igoelr la complexité et
les contradictions du comportement humain. C’estesor que cette complexité
ou ces contradictions sont dues a une multiplié&e sources de I'action. Il y a
en nous des motifs d’agir opposés, en confliteetdnflit suppose que 'homme

soit multiple. L’homme qui est en apparence urstéea vérité multiplicité.

Appliquée a I'ame individuelle, la Justice trouedefinition au livre IV :

elle est ce qui unifie la multiplicité de 'homme.

Quand on rapproche la multiplicité de 'ame et tasion de la cité en
trois classes, la différence entre celles-ci seipeé ont vocation a étre gardiens
les hommes dont 'ame est gouvernée par la raisahvocation a étre guerriers
ceux dont 'ame est gouvernée par lI'ardeur ou lerage ; ont vocation a étre

producteurs ceux dont 'ame est gouvernée parde.dé

Dans I'ame, la fonction des guerriers de la cittassumée par l'ardeur :

thumos

Le thumos(mot dont la racine indo-européenne signifie «tdlamner»,
se soulever sous l'effet d’un souffle) est uneanse médiatrice entidois(la
raison) etEpithumia(le désir) : elle les lie parce gu’elle participe principe

rationnel et du principe désirant.

Le thumosjoue un rble essentiel. C’est tleumosqui est au centre de
I'opposition dialectique entridoiliset Epithumia Réle charniereDans I'attelage

ailé duPhédre c’est le réle dévolu au cheval courageux et clagisau cocher.
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Selon laRépublique,le thumosopere cette meédiation en assurant le
pouvoir du premier sur le second. Et s’il partictaeprincipe désirant, il ne peut
pas s’y soumettre, et céder a I'appel du désir.

La correspondance entre la triplicité de I'ameaetriplicité de la cité doit
étre comprise, non pas comme une rigoureuse egatitds comme une
analogie. Car si lI'appartenance a une classe doeegexclusive, les trois
parties de I'ame se retrouvent dans tous les é&tuesains, mais dans des

proportions différentes

Les gardiens ne sont pas que raison, les guengessnt pas que courage,
les producteurs ne sont pas que désir. Chaque readela cité participe d’'une
nature humaine commune, comprenant les trois patéd’ame ; mais selon les
cas, c'est une partie qui domine les autres, emtifam d’une évolution de

conscience intérieure.

Tous les membres de la cité participent aux trmgasitions de I'ame : si
les producteurs et les guerriers ne participaiestaussi de I'ame rationnelle, Il
ne pourrait y avoir un accord entre dirigeants iggés sur ceux qui doivent

diriger. Mais en proportion moindre que les guesrigu les gardiens.

En résumé, il y a une seule et méme Idée de Jukstidastice est une et la
méme dans I'ame et dans la cité. C’est lorsqueuwhgmue le réle qui lui est
dévolu et développe la vertu qui lui est assodigardre juste est d’abord un
accord harmonieux la cité tempérante et juste suppose un consentedee
I'inférieur au supérieur, et ce consentement nfasdsible que si l'inférieur
participe lui-méme du supérieur ; les groupes deitiane peuvent s’accorder
entre eux et s'unifier que par leur participatiomrde méme nature humaine,
unique, en évolution dans chaque individu. Ce qupede une éducation

Spéciale.
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En effet, parmi les vertus qui appartiennent aunehphilosophe, Socrate
mentionne la modération, la grandeur d’ame, le agey la sociabilité, la
mémoire Cette qualité est considérée comme une condigobétlde féconde.
Si la vie que recommande Calliclés, dan&ggias,est une « vie qui laisse tout
fuir par aveuglement et par oubli », la vie philolsigue sera, par contraste une
vie dans la mémoire et en particulier dans cettenom®& essentielle qu’est la

réminiscence, la mesure et I’harmonie.

En présentant ainsi les qualités du naturel phibspSocrate répond a un
doute qui reste d’'abord implicite au début du lixe puis va se formuler
explicitement : si le philosophe est 'lhomme dectatemplation de I'étre
véritable, est-ce vraiment a lui qu’il revient deugerner les cités ? A quoi sert
de contempler I'étre s’il s’agit d’étre doué polaction et de se faire obéir des

dirigés ?

A ce doute, Socrate répond en rappelant que leeogtation de I'étre
n'est que le sommet d’'un édifice de qualités qui fdu philosophe un homme
«d’ici» et non pas seulement un homme «de la lszqpable de gouverner et
de se faire obéir.

On voit ainsi ce qui sépare la conception des Stgrhiet la conception
platonicienne de I'’éducation. Pour les sophistésiucation est de l'ordre de
I'addition : elle ajoute quelque chose a I'ame etau’elle lui ajoute est de
I'ordre d’'une connaissance opératoire (c’est uroseaire au sens d’'un savoir
diriger les passions du peuple ou d'un savoir comva). Pour Platon,

I’éducation comprend deux moments :

Le premier est celui de la musique et de la gynmpaest il est soustractif,
il consiste a oter quelque chose a I'ame, a eanmetrer ce qui la sépare d’elle-
méme, a la rendre a ce gu’elle est par naturee Eettanchement porte moins

Sur une connaissance que sur une maniere d’ex@gtequi enchaine 'ame au
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corps, ce n’'est pas sa nature, c’est quelque chose’ajoute a sa nature -
comme une « excroissance » et qui vient « de langandise et des plaisirs et
convoitises de ce genf8% On retrouve ici Iehédon: notre Ame a l'air d’étre
pétrie avec une chose mauvaise, d’étre enchainéerpsl ; mais ce n’est pas un
malheur ontologique : c’est 'ame qui s’enchainecarps. Et I'éducation, qui la
désenchaine, fait intervenir des vertus qui sostvéetus du corps et des vertus

de I'dme opérant a la jointure de I'dme et du corps

Puis vient le second moment : une fois que I'am&érendue a elle-
méme, I'’éducation consiste a lui proposer le chemairméthode capable de la
conduire comme par degrés vers la plus haute cssarae, la connaissance de

la clé de volte de I'étre universel, I'idée du Bi€rest le réle de la philosophie

Platon rappelle ici que le souci conducteur duodjaé est celui de la cité
bonne et que I'éducation des gardiens a pour fénalbn pas I'excellence des
gardiens mais lI'excellence de la cité tout enti&eil montre qu’il y a deux
facons symeétriques de manquer la perfection deit@étibn des gardiens et par
conséquent I'excellence de la cité entiere. Chadasefacons comporte en elle

un risque.

L’une consiste a donner aux gardiens une éducatiop courte® ou, ce
qui est la méme chose, a confier la responsaliét@ardien a «ceux qui sont
dépourvus d’éducation et ne possedent aucune erpéride la vériteé » ; il
s’agit ici de gouvernants dont I'éducation se semaiétée en cours de route,
n'aurait pas dépasse le premier moment de I'édutatonc ceux-ci ne seraient
pas parvenus au terme de l'ascension dialectiqueméme n’auraient pas
parcouru la moitié de la Ligne. Il y aurait petrieéune certaine rectitude dans

leur facon de gouverner, mais une rectitude incextdragile : celui qui ne va

330pJaton, La République, op. cit., 519b.
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pas jusqu’a l'idée du Bien reste prisonnier du ipldt; son action doit pour

cette raison demeurer incertaine et flottante.

L’autre consiste a donner aux gardiens une éducatp longue, qui leur
fait croire que I'éducatiom’a pas d’autre fin qu’elle-méme et ne tend a rien
d’autre que se prolonger indéfiniment, en les &shht une fois pour toutes
dans les lles des Bienheureux. Si tel est le tsag;administreront pas la cité de
leur plein gré et ils 'administreront mal. C’esaysquoi leur éducation ne doit
jamais perdre de vue, ne jamais leur faire perdrevae que la finalité de
I’éducation est I'excellence de la cité. Pour qudustice de la cité se réalise, les
citoyens doivent étre mis en harmonie « par layasisn et la nécessité »,
chacun doit donner a la cité les services qu'ilazgiable de donner selon sa
nature et sa fonction dans le tout ; chacun d@bsionner ses fins personnelles
aux fins de la cité ou doit avoir la consciencellquy a pas de fin personnelle
valable en dehors de la cité, a fortiori contreité.

Et cela vaut aussi pour ceux qui recoivent I'édocatles gardiens. Ce
gu’ils sont, en effet, des hommes capables de owilé& la vérité, ils ne le
doivent pas seulement a leur nature, a leur résolutl leurs forces, ils le
doivent aussi a la cité. Grace a I'éducation disperpar la cité juste, le gardien
s’est élevé jusqu’aux objets les plus sublimeseatvait constamment demeurer
aupres d’eux : sa condition heureuse n’est pags@uit un bienfait de la nature,
c’est aussi un don conditionnel de I'Etat, il estdette et doit donc payer le prix

de ce don. C’est ce dont rend compte le mythe davarne.

Et & nouveau, le paiement de cette dette ne dsiépa compris comme
allant contre sa propre fin. S’il renoncait a games, la cité ne manquerait pas
d’entrer - plus ou moins rapidement - en conflie@ elle-méme et, dans ce
déchirement, se perdraient inévitablement les ¢immdi politiques de la vie

philosophique.
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Cette redescente de la vie contemplative versdaeiive (qui, méme s’il
s’agit de gouverner une cité juste, est bien umkeseente dans la caverne)
s’accompagne d’abord d'une sorte d’aveuglementlui agui revient de la
lumiére vers I'obscurité est aussi «aveuglé» pavdturité que celui qui fait le
trajet inverse peut I'étre par la lumiéere. Mais @etuglement ne dure pas. Aprés
s’étre habitué a I'obscurité, le libéré ne retropas seulement son discernement

d’avant I'ascension, il voit «dix mille fois miewgue ceux de la-bas».

Il 'y a donc pas de contradiction entre vie corgitive et vie active,
entre vie philosophique et vie politique

Mais la tension demeure entre la meilleure patadee humaine et ce qui
est seulement, dans notre vie présente, la condida meilleure part de la vie
humaine. Et c’est pourquoi c’est celui qui est l@m empressé a diriger qui est

le plus qualifié pour diriger.

En conclusion, il faut voir en Platon un véritaplalosophe puisqu’il met
I’'hnomme au centre de sa politique. Il reconnait juemme est capable du Bien
et qu’il faut seulement lui apprendre a le cherclartre cela, Platon donne la
possibilité a chaque citoyen d’offrir le meilleue thi-méme et ce n’est que son
guotient intellectuel qui déterminera sa place dansité. N'est-ce pas la une
lecon pour nous de revenir a I'expression du meédieevaloriser nos talents, de
rechercher I'excellence! Ce serait une interp@tapour les hommes politiques
de tous les pays d’avoir un savoir architectonigssocié a la vertu afin d’étre
compétents! L'auteur de IBépubliqueinvite aussi les hommes d’Etat d’avoir
un détachement des biens terrestres ; que d’hordiaést pillent, massacrent
pour assouvir leurs désirs matériels ! Bien plusat un accent particulier sur
I'inconditionnalité de la loi juste qui insere I''Home dans la société et réduit les
conflits sociaux dans la mesure ou chacun faitare d est appelé a faire sans

empiéter sur la tache de l'autre.
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La Justice est le fondement de la igole chez Platon. La
philosophie platonicienne est anthropocentriqueneite chacun a offrir le
meilleur de lui-méme ; Il y a ici un effort de fagrdune « géronto-philosopho-

méritocratie » qui pourrait nous interpeller augsbui.

En définitive, la question de la Justice comme @&mndnt de la politique
vient remettre en lumiére I'importance de la caatit« politique éthique » qui
semble perdre toute son ampleur dans nos soci@éesnpar le libéralisme, le
capitalisme et la dictature ou l'injustice prime $a justice et I'équité. En effet,
la réalité nous montre que la justice semble peddr son envergure dans la

mesure ou la loi du plus fort domine de plus ers glur le plus faible.

3- La bonne gouvernance a la lumiére du myhe detaverne

La bonne gouvernance est considérée de nosgoorme le chemin le plus
sar pour en finir avec la pauvreté et soutenir évetbppement. Son enjeu

fondamental selon Yvan Allaire est :

« Comment un petit groupe de personnes (travaildaiemps partiel) peut-il
réussir a superviser, controler et orienter legeamts d’une organisation a prendre
les décisions stratégiques et a protéger et proaioules intéréts de ses
commettants ¥

La bonne gouvernance a ainsi essentiellement payrle bien de tout
homme dans la communauté. A ce titre, qu’elle paiblique, politique ou
privée, elle vise le méme objectif que la la plojasie politique de Platon telle

dévelopée a travers le mythe de la caverne.

Ce mythe est un moment clé de Républiqueun ouvrage de Platon et qui

porte sur la bonne gouvernance. La these de Pésioque le bon gestionnaire

%1yvan Allaire,op. cit
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Ou gouvernant n'est pas un expert de processus ol qui produit un
« bien » pour son environnement. Le bon gestioenair gouvernant n'est pas
celui qui cherche le profit, mais celui dont lesnpmrtements et les actes sont
susceptibles de convaincre les membres de sa coautéua aimer et a pratiquer
les valeurs. Le produit ou le service a pour famcti’améliorer la vie de ceux

auxquels il est destiné.

Le mythe a pour fonction d'illustrer les difficék que rencontre celui qui
veut contribuer au mieux-étre de sa communautdfet des services et des

produits innovants. Il fonctionne de maniere suigan

Des hommes vivent, depuis leur enfance, dans anegdre souterraine en
forme de caverne. Ces hommes dans la caverneisatdibres, mais en realite,
ilIs sont prisonniers. lls ont les jambes et le emghainés de sorte qu’ils ne
peuvent seulement voir devant eux. La lumiere deilsoe pénétre pas dans la
caverne. La seule source d’éclairage est un feegjla I'arriere des prisonniers.
Entre les prisonniers et le feu, il y a des dizaide statuettes représentant des
étres humains, des animaux et diverses autres $onauerelles. La lumiere du
feu sur les statuettes projette des ombres suruirgm est face aux prisonniers.
Ainsi, les prisonniers n'ont jamais vu autre choge des ombres. Pire : les
prisonniers sont fascinés par ces ombres qu’ilsnmet depuis leur enfance
pour des réalités. Leurs croyances et leurs valeeirsont construites dans un

monde qu’ils croient réel mais qui n’est qu’un askk&age de subterfuges.

Aucun prisonnier ne voudra quitter cet état a m@uon le force car toutes
les fausses valeurs et les fausses croyancesagunknt, 'empéchent en méme
temps de désirer la vérité. Si néanmoins cettatsitn se produit, voici ce qui
arrivera : tout d’abord, le prisonnier ne voudra pauger. |l va falloir le forcer

a se redresser, a marcher vers la sortie, a redartleniére du jour.
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Au début, le prisonnier va continuer a croire dge ombres ont plus de
réalité que le monde qu’il découvre. Toutefoisyal finir par réaliser que le
monde extérieur a plus de réalité que le mondedaverne. Finalement, il va
constater que la vraie source de sa vision esbl&l.sSans le soleil, méme la
caverne ne pourrait exister. S’il retourne dansalgerne pour enseigner la vérité

a ses camarades et les libérer, ceux-ci vont seienalg lui et méme le tuer.

On retrouve dans le mythe de la caverne des élémumn réflexion sur
I’éduation a la bonne orientation de la vie humaimea est de se libérer des
opinions et de I'erreur. De toutes les interprétaidu mythe, Platon privilégie
I'interprétation politique : seul celui qui a contplé le Bien peut étre
I'éducateur de la Cité juste. Il faut porter au ymiu ceux qui « sont réellement
riches, non pas d’or, mais de ce dont celui quhesieux doit étre riche, d’'une
vie bonne et pleine de raison » et leur permette@sgigner cette vérité aux

autre hommes.

Pour mettre I'Etat a I'abri des hommes politigdésnagogues et voleurs ou,
dit en termes platoniciens, des « mendiants »aut &riger I'idée de Bien en
modele de gouvernement et faire en sorte que lei#leams, ceux qui
connaissent les Idées et parviennent a maitriges fEssions, ne s’éloignent pas
de la politique, d’autant que celle-ci ne peutiattee a la perfection des Idées.
Seule I'dme juste est a méme d’accéder au niveda cinnaissance adapté a la
complexité de la fonction politique. La politiqussi comprise appelle un type
de gouvernanant particulier, le philosophe-roi. ®dm mythe de la caverne,
Platon définit le modele, I'objet et le sujet de dhilosophie pratique de la
maniere suivante : le modéle est le Bien, I'objst la Cité et le sujet, trait

d’'union entre connaissance et pouvoir, est le paopbe-roi.

La lecture de ce mythe est instructive pour levgonant et ce, pour trois

raisons.
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Premierement, le mythe permet de discerner leaaissances qui sont les
plus utiles pour I'entreprise ou I'Etat, d’idendfi les chaines et les ombres.
Selon Platon, la réalité est composée de deux nsanldemonde des ldées et le
monde sensible (c’est ce gu'illustre la distinctemire la caverne et le monde
extérieur). Le monde sensible participe du mondelligible. Le monde des
idées consiste en nos valeurs morales alors go®itele sensible est constitué

de nos perceptions.

L’idée de Platon est aisément compréhensibleydé=urs morales telles que
I'amour, le bonheur, la justice, le beau, guidevdg actions. Selon cette théorie
le Bien est la valeur morale la plus importantelaGe concoit aisément : si on
demande aux individus ce gu’ils cherchent pour méxaes ils vont parler du
bien (le bonheur), pour leurs amis, ils vont padarbien ('amitié), pour leur

communauté, ils vont parler du bien (la justice).

L'approche de Platon s’applique pleinement au requalitique. La chose la
plus importante pour une organisation étatiquejeceont pas ses processus qui
sont en constant changement comme nos percepgaskes, mais les valeurs
de I'Etat. Ce sont leur mission, leur vision, leuadeurs qui donnent un sens au
travail des hommes et des femmes qui y consacrenpartie de leur vie. Ces
valeurs agissent comme un aimant sur les citoydmseéule condition qu'il y ait
cohérence entre le discours et les comportemerds. Vv@leurs qui sont des
briseurs de chaines, et qui génerent I'évolutian, cbompréhension et la

motivation.

Deuxiemement, le mythe donne une indication ssrthches les plus
importantes a accomplir pour un Etat : permettne @toyens de s’approprier
les valeurs de I'Etat. Le mythe de la caverne garfidée trés simple que seule
I’éducation peut nous libérer des chaines qui remservissent. L’éducation,
c’est-a-dire I'explication, I'’échange, le savoia, ¢dommunication, I'exemplarité
entre autres. Seule I'éducation peut nous permeérsortir du mensonge dans
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lequel nous vivons. L'ascension du monde des ombesta caverne vers le
royaume de la lumiéere est le bien le plus désirghlé soit. De méme que le
monde du jour éclairé par le Soleil est plus viae ¢g nuit qui régne dans les
profondeurs de la caverne, de méme le monde mit#éi éclairé par l'idée du

bien est le plus réel et plus vrai que le mondsibén

Ainsi, le but de I'éducation pour Platon est déodéner 'ame du monde
sensible qui n'est gu'apparence, vers le mondelligitde et vers la
contemplation de I'idée du Bien. De méme, I'objeptincipal du gouvernant
devrait étre d’éduquer les citoyens a la comprdbanst a la maitrise des
valeurs de la Cité. Les gouvernants doivent dormer-mémes I'exemple a
travers I'exercice de leurs fonctions respectives,comportements quotidiens.
Si non, les appels aux valeurs demeureront de pgpésulations, s’ils ne
trouvent pas leur incarnation dans les actes,dewats et les sacrifices de ceux

qui les proclament.

Troisiemement, Platon, comme gouvernant, sait ¢bkéat est semé
d’embdches. Le mythe de la caverne part d'une wisselon laquelle la
société doitn tendre toujours vers la perfecti@s: &tres humains chérissent la
prison qui les opprime et s’ils rencontrent quelsupour les guider vers la
liberté, plutot que de le suivre et I'écouter itsv préférer le ridiculiser et méme
le tuer. On peut ici évoquer Socrate qui est I'eplenparfait de celui qui a été
condamné pour avoir 0sé se battre pour la véritéa diberté. De maniére
générale, la théorie politique platonicienne raste source d’inspiration pour
qui est a la recherche des conditions morales tetlantuelles de la bonne

gouvernance.
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B-Apport du platonisme a I'amélioration de la gouvenance politique en
Afrique: cas du Bénin

Le Bénin n’est pas le pays le moins bien gouverndénande. Nous nous
servons simplement d’'un cas pratique pour mettreexargue, sur le plan
général, quelques causes et effets de la maugaiseernance politique qui
montrent que les idées politiques de Platon peu&ertencore utiles dans les

efforts pour 'amélioration de la qualité de la ti@s publique.
1-Etat de la gouvernance politique et son impact &société au Bénin
1-1-Le clair-obscur de la sphére politique

C’est un truisme de dire aujourd’hui que le Bésénporte mal sur le plan
moral et éthique. La décadence morale qui affeetpays n’épargne ni le
secteur public ni le secteur pri¥¢ Songeons ici au probléme de la
prévarication, de la corruption, a I'absence dwsshindevoir, a la malhonnéteté
et autres vices de ce genre. Dire qu’il y a crsg\ehleurs au Bénin étant devenu
aujourd’hui un lieu commun, le probleme ici n'esind pas d’en établir la
réalité, mais beaucoup plus, de savoir la méthodeiae pour analyser le
phénomene, en étudier les causes et les effetsxpddrer les stratégies du

possible pour réduire 'ampleur des problemes.

L’homme est un étre conscient, donc capable de faidistinction entre ce

qui est bien et ce qui ne l'est pas. Mais d'un pae vu platonicien, la

332 3ur la crise des valeurs au Bénin, se reporter & :

-Judith HouédjissinLes Administrations publiques africaines, Sortir denéificacité : le cas du
Bénin L'Harmattan, Paris, 2008.

-Reckya MadougouMon combat pour la parole. Les défis d’'une mobii@a citoyenne pour la
promotion de la gouvernance démocratigu@iarmattan, Paris, 2008.

-Djibril Mama Debouroul’Assemblée nationale du Bénirf (Bgislature, 2007-2011) : histoire d'une

décadencd,.’Harmattan, Paris, 2013.
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déconfiture morale d’'une société a nécessairenrehén direct avec celle de la

sphere politique dont elle dépend.

On peut établir en effet, un rapport de causefet ehtre le comportement
des dirigeants de maniére générale, et linflueqaél devrait avoir sur la
personnalité et la conduite du citoyen. Ainsi, emportement du citoyen
renvoie, en principe, un reflet plus ou moins né@ade ses conceptions de
I'autorité politique et/ ou administrative. Queltenception le citoyen a-t-il de
I'autorité politique au Bénin ? Qu’est-ce qui exjpié cette conception ? Quelle
influence cette conception a-t-elle sur le citofebe rend-elle plus honnéte,
plus humble, plus tolérant... ? La théorie politigu&tonicienne indique en effet
gue tout bon dirigeant produit de bons citoyensisnaut dirigeant immoral

produit des citoyens sans valeur, incapables dv@&riieux.

Les pratiques, bonnes ou mauvaises, provogquent co@sportements
correspondants, ont des influences déterminanfegtent, conditionnent les
hommes. Ainsi, la crise des valeurs au Bénin araemes dans ce qu'on
pourrait appeler «les sombres temps » de la sodéninoise. Sous cette
expression, il s’agit de ceux et celles qui ont@&wn moment ou a un autre, a
gérer le pays a quelque niveau que ce soit de meapdité politique et
administrative, depuis 1960 au moins a nos joussni@ent ils ont vécu leur vie,
comment ils ont évolué sur la scene politique etroent ils furent affectés par
leusr époques respectives. On ne saurait conceeomment des étres (Les
dirigeants politiques depuis 1960) plus différdatsuns des autres que ceux qui
sont ici réunis et il n'est pas difficile d'imaginéeurs protestation (eussent-ils
seulement eu leur mot a dire) contre le fait d'é&esi rassemblés dans une
responsabilité commune. Car en commun ils nontles dons, ni les
convictions ; ni la profession, ni le milieu socidlorigine. Mais, bien
gu'appartenant a des générations différentes,uilent contemporains de par

leur implication directe ou indirecte a I'émergermsela mentalité collective du
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fait de leur participation a la gestion de la vielifmue nationale. Leur
participation est bien réelle puisque cela a liabliguement ; cela n’a rien de
secret ni de mystérieux. Et cependant leur respiitéadans la perte des
valeurs n’est absolument pas visible pour tousluniout facile a percevoir ; car
jusqu’au moment précis ou la catastrophe atteint &b tout le monde elle était
dissimulée non par des réalités mais par des Earae paroles trompeuses et
parfaitement efficaces de presque tous les pergesnafficiels qui trouvent
continuellement et dans de nombreuses et ingémeas@antes, une explication

satisfaisante des événements préoccupants etaletesijustifiées.

Quand nous pensons a la politigue comme justifioatie 'aggravation du
probleme moral au Bénin, et ceux qui y vivent évgluent il nous faut prendre
donc en compte ce camouflage di au « systeme » eamnndit habituellement,
a juste titre, et généralisé par lui. S’il appartiau domaine public de faire la
lumiére sur les affaires des hommes en ménageaggpace d’apparition ou ils
puissent montrer, pour le meilleurs et pour le ,pp& des actions et par des
paroles, qui ils sont et ce dont ils sont capalakss I'obscurité se fait lorsque
cette lumiére est éteinte par des crises de cadiagt un gouvernement
invisible, par une parole qui ne dévoile pas ce @si mais le recouvre
d’exhortations qui, sous prétexte de défendre ililes vérités, rabaissent toute

vérité au niveau d’une trivialité dénuée de sens.

Conscient de l'obscurité dont le langage politiqaeouvre les valeurs et
déroute les citoyens du chemin de la vertu, Pla&prochait au systeme
démocratique athénien de privilégier « I'opinioaw détriment de la sagesse et
de la connaissant& Cette dictature de I'opinion explique, selon &fatles
divergences, les contradictions qui engendrentviidn de la cité lorsque le

probléeme en discussion est d'importance capitapges\les démagogues, ce fut

333 platon,Protagoras 319 b-dop. cit.
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le tour des sophist&é d’étre combattus par le philosophe. Ceux-ci cdianti

la vérité dans la rhétorique en s’enfermant danslativisme moral suicidaire.

La démagogie et le sophisme n'ont jamais cesséodstituer les traits
caractéristigues du domaine politique. C’est laiation que Sartre décrivait
dansLa Nauséeen termes de mauvaise foi et d’esprit de sérieake d’'un
monde ou quiconque est simplement reconnu faitegpdds salauds et ou tout
étant existe sur le mode d’une facticité opaqudésiuée de sens qui répand
I'obscurité et provoque le dégodt. Et cette sitwaiest identique a celle décrite
avant, par Heidegger (quoique dans un but toutitadi#érent) avec une
précision inouie dans les paragraphes&’&tre et le tempgui traite du « on »,
de son « bavardage », et, en général, de tout icefagiie d’étre préserve et
abrité dans I'intimité du soi, parait en public.r@da description heideggérienne
de l'existence humaine tout ce qui est réel ou enithue est assailli par le
pouvoir accablant du « bavardage », irrésistiblénegigendré par le domaine
public. Ce pouvoir détermine I'existence humainasdaes moindres aspects, il
interdit (parce qu'il la précede) la manifestatoiun sens ou du non-sens de tout
ce que lavenir peut apporter. Selon Heidegger, rdachappe pas a
I'«<incompréhensible trivialité » de ce monde qu@commun, si ce n'est en

s’en retirant pour entrer dans la solitude.

Ainsi, le discours politique exprime une idéologiestinée a guider et a
justifier I'action politique. Mais nous sommes coiesits du fait qu’il y a trés
souvent une marge entre les phrases et la rotsreat&luites et que le discours
peut étre mystificateur, idéologique au sens nEdatierme. C’est la toute une

obscurité que le langage politique répand et dardgphere politique béninoise

334 platon,République VIl, 564 d-e. Au sujet des sophistes et de Plasenteporter & A. Jeanniére,
Lire Platon op. cit
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n'est pas épargnée. A coté de cette obscurité,uévizgles dérives gu’engendre
la vie publique.

1-2- Les effets pervers de la vie publique : I'altee de tempérance et ses
conséquences

La tempérance désigne la modération dans lessdgisies plaisirs. Elle est
une vertu cardinale et pourtant elle fait trés smindéfaut a la vie des hommes
politiques. La tendance a l'intempérance des ast@alitiques est un fait
universel et constitue I'une des causes essestidis pratiques corruptrices.
Avec tous les exemples de corruption que nousriffess pays dits développés,
il est claire que I'absence de tempérance ne @aitgire considérée comme une
spécificité ni du Tiers monde, ni de I'Afrique, @ne moins du Bénin. Evoquant

cette dimension universelle de la corruption, RoKétgaard écrit :

« A I'heure ou jécris ces lignes, le premier mirgsitalien envisage de quitter le
pouvoir a la suite d’'une enquéte liée a la cormuptalors qu’en Grande-Bretagne
deux secrétaires d’Etat, soupconnés de malversatioindémissionné. En France
comme au Japon, en Russie comme en Espagne (poilemgue quelques pays), la
corruption joue aujourd’hui un réle plus détermingne dans la période précédente.
Aux Etats-Unis le puissant président de la commisbudgétaire de la Chambre des
représentants (Ways and Means Commitee), dont te awvait été entaché de
corruption, a été chassé de son poste par I'ébtctméricain. Il est vrai qu’'au
Venezuela on est allé jusqu’'a publier un dictiormale la corruption (en deux
volumes) ; mais celast aussi vrai de la France ou un auteur- apparemsa®s
esprit d'imitation- a eu la méme idée**3

Cela montre, s’il en était besoin, qu'aucune areoétique au monde
n'échappe aux pratiques corruptrices. C’'est quegl’des raisons de cet état des

choses, est la passion du luxe au sein des grodipgeants. C'est pour

335 Robert Klitgaard,Combattre la corruption Nouveaux Horizons, Paris, 1995 firage, 2006,
Préface
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répondre aux dépenses entrainées par leur vieiduser que les groupes en
guestion se livrent a des tractations malhonné&igrop grande tendance a la
vie luxueuse dont font preuve les responsablediguodis constitue un facteur
potentiel de développement des vices dans la godi@est pourquoi Platon,

soutient que

« Les serviteurs de la nation doivent s’acquitedelirs services sans recevoir la
moindre gratification (...). Se forger une opinionsét tenir n’est pas chose facile,
mais c’est pour un homme le moyen le plus sOr digbé& loi qui lui dit : “Ne rends

aucun service en échange d’un présent®®»

A linstar de la maladie, la passion du luxe, lad@nce a I'immodération
dans les désirs et les plaisirs habiteront toujbiosnme en général et 'lhomme
politique en particulier, lui qui bénéficie d’énoemet divers avantages liés a sa

position.

Ainsi, si I'un des rbles des gouvernants est darga le respect des normes
officielles par tous pour un fonctionnement harmreori de I'Etat, il faut bien
remarquer que ces gouvernants sont toujours d'afomctise avec eux-mémes.
Les faits de mauvaise gestion, des actes vicieaXaletionnaires malhonnétes
dans I'exercice du pouvoir politique rendent inedfies les garde-fous politiques
et institutionnels érigés. Mais, le théatre desgiesatrompeuses évoquées plus
haut ne permet pas de constater leur caractéreerdcet structurel alors que le
phénomeéne voue la gestion politigue d'office a Héc. En fait, dans ces
conditions, on est souvent amené a délaisser lamdiimn humaine de la
responsabilité publiqgue pour une avidité de I'acolation des richesses par les
dirigeants au détriment des besoins réels des @guBbur lui, « I'amour des

honneurs et des richesses passe pour une chosei$mnt».>%’

33¢ platon,Les Lois Livre 12, section d
%7 platon, La République, Livre 1, 347b-d.
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Dans la conception de Platon, I'attachement aidaesse et a la gloire,
comme c'est le cas en politigue au Bénin, est togjole signe d’une
incompétence politique et qui ne peut que faconnersociété de non vertu. En
effet, gouverner une cité ou une nation est latfonda plus importante : définir
une bonne constitution et veiller a son applicagarvue d’autrui. Etre a la téte
d’'un Etat suppose donc une responsabilité mulépbiér le nombre des citoyens.
L’homme véritablement soucieux de rendre servisesaconcitoyens peut donc
|eégitimement hésiter a prendre une telle respofigabtelon Socrate, il faut

I'encourager. Comment ?

Puisque cet homme est un homme de bien, les mayensOnviennent au
commun des mortels ne peuvent lui suffire. Attiiépar I'avoir, ni par le
paraitre, il faut donc le forcer a gouverner s@aumknace d’une punition, celle
d’étre dirigé par un homme indigne. Si le justetipgre a la vie de la cité, c’est

parce qu’il y voit moins une nécessité pour lui goer les autres.

La question de l'argent est récurrente daasRépublique elle occupait
déja la plus grande partie de lI'entretien avec @kphLa discussion sur le
pouvoir ne peut faire 'impasse sur celle de l'atgdci Socrate rappelle que
« I'amour des richesses passe pour une chose lsentelC’est I'opinion de la
majorité des Grecs et, pour une fois, le philosopsiime qu'’il s'agit d’'une
vérité : « (elle) I'est en effet ». Ce n’est biém pas I'argent en lui-méme qui est
meépris€, mais un amour excessif des richessesnet@tege de conséquences
néfastes . orgueil et offense aux dieux. L’hommpusie devient celui qui
« prend plus que sa part des bonnes choses os$&Es des mauvaises », selon

Avristote.

Dans I'échelle des métiers, les banquiers et mgiers étaient les plus
méprisés, car leur principe consiste a profitefalgent d’autrui et a s’enrichir

sans travailler. Aristote en témoigne :
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« Ce qu'on déteste avec le plus de raison, c’egtdea intérét, parce que le gain
gu’on en retire provient de la monnaie elle-mémaetrépond plus a la fin qui a
présidé a sa création, c’est-a-dire I'échange.rSkeiio une telle pratique n’a plus rien

de naturef>® »

Il en va de méme des honneurs, lorsqu’ils sontamtiés pour eux-mémes

et qu’ils ne sont plus la conséquence d’une adialle, bonne et juste.

L’homme juste et appelé a de hautes fonctiondigaés ne peut donc pas
croire a ces mirages de l'argent et des honnewrsplOs, il ne veut passer ni

pour un mercenaire ni pour un voleur.

La vanité d’'une position sociale ou du pouvoir autrui est sans effet sur
I’'hnomme de bien, car elle engendre l'aliénation’@me. « L'esclave n’a qu'un
maitre. L’'ambitieux en a autant qu'il y a de getites a sa fortune», écrit La
Bruyere, dansCaractéres Aliénation morale ou physique, la différence est
imperceptible : 'ambition fait souvent acceptes l@nctions les plus basses :

c’est ainsi que I'on grimpe dans la méme postueelgun rampe.

Cependant, personne n’est mieux placé que I'honmdae bien pour
gouverner. Comment le méchant ou linjuste poumils répondre au
programme d’'un gouvernement qui « se propose umguoele bien du sujet
dont il a la charge, que le sujet soit un Etat ausimple particulier®°» Si
aucune des récompenses proposées n’est une raffisarge pour accepter de

gouverner, il faut recourir a la contrainte ou sager une « punition ».

En refusant de gouverner, ’'hnomme de bien doiis&aque le mal auquel il

s’expose et expose les sujets est d’étre dirigéphs méchant que soi.Une

338 Aristote,La Politique ivre 1, 10, 1258a-b.
339 platon,La RépubliqueLivre |, 345 d.
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double responsabilité entre ici en jeu : instrungeson propre malheur, il I'est

a fortiori de celui des autres.
Les fondements de touteRepubliquesont ici jetés. Ce passage du livreV et

la célebre équivalence entre philosophes et goanésn

« Tant que les philosophes ne seront rois dangiiés, ou que ceux que I'on
appelle aujourd’hui rois et souverains ne serord peaiment et sérieusement
philosophes, tant que la puissance politique phibbsophie ne se rencontreront pas

dans le méme sujet (...) il N’y aura de cesse auxxrdas cités. $*°

Dans la perspective platonicienne, il n'y a donecum doute que la
décadence morale au Bénin trouve sa source dafsstice et I'inconséquence

de ceux qui ont eu la responsabilité premiére dagér le pays.

La suite se situe dans l'allégorie de la caveme,livre VII. La cité
platonicienne requiert des philosophes « qui sd¢ fmmés eux-mémes », et
d’autres éduqués « dans l'intérét de I'Etat » cdamtrainte exercée est réelle.
« Commettrions-nous ainsi l'injustice de les forcar mener une vie
misérable ?», c’est-a-dire loin de la lumiere, Klige Glaucon. A ce reproche,
Socrate répond par I'affirmative : « Le gouvernehdmla cité qu’est la votre et
la n6tre sera une réalité et non pas un vain soogeme celui des cités
actuelles ». Faire gouverner les philosophes, saitsenfin commencer a

détruire la caverne.

Les honnétes gens n’arrivent donc pas au pouarihpsard. Ce n’est « ni
pour leur intérét ni pour leur plaisir » puisquerléntérét et leur plaisir sont
placés ailleurs, dans une recherche de la vérité etéveloppement de I'ame.

Gouverner devient une nécessité pour le philosopléeessité intérieure dans la

340 p|aton, La République, Livre V, 473 c.
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cité actuelle, contrainte extérieure dans la ciggopicienne — mais il est vrai

que, 14, la contrainte n’est pas violence.

Si les gouvernants béninois avaient toujours é&®nétes, s’ils avaient
toujours exercé le pouvoir politique par nécesgittur le bien de leurs
concitoyens, le pays ne serait pas dans les conslitiu il se trouve aujourd’hui.
En fait, la nécessité dépend d’'une prise de conseide |'état des affaires. Les
honnétes gens s’y installent parce qu’ils ne « petiles confier a des hommes
plus dignes qu’eux-mémes ». L'absence de cohéréans la sphere politique
entraine une crise généralisée des valeurs donprésnier niveau de

manifestation se situe dans I'administration pulsiq
1-3-Une administration publique déficiente

L'incohérence de la sphere politique due a lihpes persistante des
gouvernants s’est transformée en un systéeme peumiciont aucun secteur de la
vie nationale n'échappe. Ainsi, le peuple béniress finalement inculqué des
pratiques insidieuses. Le citoyen béninois est amrhe perverti, c’est-a-dire
gu’'a la faveur d’observation d’'une série de pragsur la scene politique, il

s’est établi au sein d’un univers d’'ou il faudrarble sortir.

Le premier niveau de prolongement de [linjustigmlitique est
naturellement le secteur de lI'administration puldigAinsi, a l'instar de la
classe politique qui éprouve des difficultés adlutte maniére responsable pour
le bien du peuple, le fonctionnaire béninois nijga$ non plus au service de la
nation. Il est a son propre service. Dans trop @& en effet, il s’est laissé
prendre au piege, il a implicitement admis la \Jaktion des mauvaises
pratiques de fait et I'essentielle incohérence aegduvernance politique et
sociale. C’est alors qu’il adopte une attitude tentiere négative : soit qu'il
mette son ambition a rectifier les choses et slaicolére ou les affres du

systeme, soit qu’il s’efforce au contraire de seliVe systeme des choses et
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démontrer son refus total du changement. Ces deies wont également sans
issue bien que la seconde est souvent privilégiédith Houédjissin fait

remarquer que

« La pratigue des pots-de-vin, la corruption, lafitr d'influence, I'abus de
pouvoir, la prévarication et le détournement de iafen publics rongent
'administration, ce qui induit une image détestadu secteur public ainsi qu’un

grand fossé entre les citoyens et 'administratioft:

Cela signifie que les agents de I'administratiobljpe béninoise ne font
pas preuve de sens éthique dans I'exercice de fleactons. En fait, la réalité
aujourd’hui est qu’il existe au Bénin un systémecderuption et d'injustice
généralisé, et que ce systeme de corruption ejudtine répandues est enfoui
dans un méme systeme de dysfonctionnement gémédai$administration de
sorte que les fonctionnaires honnétes et compétatdat les pratiques
professionnelles personnelles échappent a ces sl@mi®mes, ne sont pas en

mesure actuellement de réformer.

Le fonctionnaire béninois est certainement un Btm@main bon. Mais il y a
un rapport interne entre sa conscience et le ctansociopolitique dans lequel il
évolue , et s'il se trouve a ce point en porteux favec les valeurs, c’est parce
gu'il vit dans un contexte sociopolitique qui repdssible ce comportement,
dans un systéeme politique qui tire sa consistancendintien des mauvaises
pratiques et qui affirme implicitement la supéti@rdes antivaleurs sur les
valeurs. C’est dans l'exacte mesure ou ce systeoligpe lui fait des
difficultés, que le fonctionnaire béninois se treyacé dans une situation de

non vertu.

31 Judith HouédijissinLes Administrations publiques africaines. Sortir ldeefficacité : le cas du

Bénin,L’'Harmattan, Paris, 2008, 182 pages, p. 47.
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Aujourd’hui, l'assainissement des moeurs qui seuasHtla lutte contre la
corruption est devenue un impératif et rentre darsadre des mesures pour la

mise en place d’une administration saine et efécac
1-4-La mutation mentale corrélative

La possibilité d’avoir un ensemble de citoyens igigoeés et honnétes est
plus importante dans les pays ou les fonctionnaiced a la fois compétents,
impartiaux et honnétes et ou prévalent la transgaret la responsabilité. Ainsi,
I'écart entre les normes officielles et les prasisiuaux plans politique et
administratif ne peut gu’entrainer une déconfitonerale au sein de la société
béninoise tout entiere. Pour le citoyen lambda wdjbui, la mentalité
dominante est celle de tricherie, de fraude etd#ité, et non de responsabilité,

d’intégrité et de dignité.

La désagrégation ou la dissolution des valeurfakescest le résultat d’'un
fatal dysfonctionnement prolongé de l'appareil i§tat et des services de
I'administration publique, au cours duquel, I'imagktonicienne du monde,
selon laquelle une valeur supréme absolue, coaférate action de 'lhomme sa
valeur et son sens relatif et échelonné dans uearkhie des valeurs : cette
image est brisée. Chacun de ces fragments prétaimdemant a étre absolu. I
en résulte non seulement une anarchie des valadtsmopeut a son gré quitter,
pour un autre systeme, un systéeme de valeurs feum&ii-méme et il n’existe
plus d’absolu véritable, auquel ces revendicatipesvent étre mesurées. En
d’autres termes l'anarchie de la société et lebilannement désespéré du
citoyen béninois a I'intérieur du pays est di eenper lieu au fait que I'étalon
s’est perdu et que la démesure, la prolifératiomtéeeuse des mauvais exemples
de pratique politiques et administratives en oatlétrésultat. La chose décisive,
c’est que pour Platon, I'étalon absolu, valablergous les domaines de valeurs,
peu importe de quelle espece, est toujours unrétatral. C’est seulement pour

cette raison que lorsque I'on supprime I'étalomisttes domaines de valeurs se
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transforment pour ainsi dire automatiguement enaioes de non-valeurs, tout
bien en mal. L'étalon absolu et d'une transcendaagsolue est un absolu
éthique, qui seulement confere d'une maniere géné@acaractére de chose de
valeur a la vie de 'homme dans ses différentemésr de manifestation. Si la
sphére politique et administrative n’incarne pas d&eleurs positives, elle

contribue nécessairement a une mutation mentalainégle la société. Or des
études font état de dysfonctionnements dans l'adimation publique dont

I'essentiel se trouve concentré sans doute datesloegue description :

« La corruption n’est pas la spécificité d’'un sactparticulier de I'économie
béninoise. Toutefois, I'on reconnait qu’elle estgondérante dans le secteur public
et dans la sphére politique. Les formes courammpeatiquées au Bénin s’observant
a travers les pots-de-vin, les largesses démesurédss décideurs, les fraudes
fiscales ou douaniéeres, la surfacturation des sesuile I'Etat, la sous-facturation des
redevances a |'Etat, les malversations, les trafitsfluence, la concussion, le

favoritisme.

(...) les services publics ne se définissent pasaithpar le culte de I'excellence,
le sens de la communauté et de la créativité,ei ste I'efficacité et du rendement.
Les nominations aux postes de responsabilité rsskét pas toujours aux critéres de
compétence permettant de gérer les affaires pudsiqucause des liens de copinage
et de I’ «ethnicité » des carrieres administrativésdministration n’a pas été concgue
comme une organisation dont la gestion exige uti@ireuspécifique intégrant la
notion de « bien commun » dans les pratiques hallatu

On note clairement une « politique du ventre » @pristitue I'obsession majeure
de ceux qui gouvernent (...). « Voler I'Etat n’estspaler ». La petite corruption
guotidienne banalisée et systématique, observésemude la sphere publique au
Bénin, (...), est fortement liée au fonctionnemerdl rguotidien des services de
'Etat. En identifiant les formes élémentaires &t btratégies de la corruption, les
auteurs montrent qu’elles sont enchéassées dansomtexte dysfonctionnel de
prodwuction de services publics et qu’elles trodvksur légitimation dans des

logiques sociales et économiques.
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Tout douanier, gendarme, fonctionnaire du Trésoremployé du tribunal sait
distinguer aisément les postes « juteux » des sosekes premiers (...) permettent
une accumulation de nature rentiére tres rapide, deribution engendrant d’apres

compétitions et suivant habituellement des logigiesécompense politique 34

Ainsi les fortes tendances des citoyens ordinaires apdasques non

vertueuses au Bénin sont indissociables de towdecanfiguration de pratiques
plus large banalisée au sein des administratiordegtservices de I'Etat, qui
déterminent le fonctionnement réel des servicedigaubAutrement dit, les
mauvaises pratiques sont enchassées dans une mgno@rau quotidien dont
elles sont inséparables. La gestion routiniere ein des administrations et
services publics favorise ces pratiques, car laméjdes populations reproduit

des comportements similaires mais a des écheffésatites.

Les proportions prises par la banalisation desuralau sein de la sphére
politique et administrative tue I'’éducation et I'péthe de porter des fruits. En
effet, 'éducation véhicule des valeurs en mémepteque des compétences et la
dégradation du comportement moral des jeunes eend@s enfants aujourd’hui
est d(, moins a I'absence totale de I'éducationaieoet civique dans I'école et
dans les familles qu'a limmoralité de la sphéreblmue. C’est peut-étre
Michel-Robert GOMEZ et Adrien HUANNOU qui ont mieétabli ce lien :

« Si I'on se fie a (...) I'historique Conférence Nmiale des Forces Vives de la
Nation de février 1990, et aux alternances intemesnaux différentes échéances
électorales, on peut conclure que ce dernier (&esye politique béninois) jouit
d’'une bonne santé et se porte bien.

Mais I'observation attentive et, surtout, I'anaydes faits ne confirme pas cette
bonne santé apparente. La Vvérité, c’est que lemgspolitique béninois est malade ;

la gestion politique souffre de nombreux maux, @ptibles surtout depuis 1990 ; il

%42 Judith Houédjissimp. cit, p. 107-110.
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traverse aujourd’hui une crise sans précédent Blamtdes symptémes est qu'elle

apparait comme « une machine & fabriquer des destr*®

Parmi les « autres faits qui attestent cet étamdebidité de la gestion
politique béninoise », GOMEZ et HUANNOU notent laormiption
grandissante ; la multiplication des partis poligg ; une jeunesse hostile aux
valeurs, peu habituée a l'effort, qui cherche lailit&, la jouissance, les
raccourcis et les voies de travers pour réussisgépticisme quant a la capacité
des gouvernements a opérer des changements disajitéés gréves dans tous
les secteurs ; I'échec des différentes réformesidef®90 ; des signes évidents

d’opulence contrastant avec le niveau réel de eteintéresséy’

La question : Quel est le type de citoyen que é&miB veut-il former et
pourquoi ? n’est pas seulement une question alladigglucation formelle doit
répondre. A cette question, les gouvernants doirdguandre en faisant en sorte
gue leurs pratiques politiques et administrativefietent les valeurs gu’ils ont
recues par I'éducation. Autrement, aucune réformesd’éducation ne peut
prospérer s’il n'est pas établi un lien nécessatee les valeurs inculquées par
I’éducation et les pratiques officielles dans ldsmistrations publiques. Cela
suppose gue les citoyens qui osent faire preuveotiérence et de discipline
morale dans I'exercice de leur charge publique @iens plus ceux qui sont

marginalisés.

Aprés ces analyses qui situent les causes et lets efle la mauvaise
gouvernance, intéressons-nous a l'intérét que révétecours a la théorie

politique de Platon dans la politique béninoise.

313 Michel-Robert GOMEZ et Adrien HUANNOU (Expert alABREC), L’Education au service du
développement, CAAREC Editions, CIPB, 2009, 178againtroduction.
344 | L

Ibid.
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2-L’engagement intellectuel et moral
2-1-L’engagement intellectuel

Le premier enseignement que I'Afrique peut tdera philosophie politique
platonicienne pour réussir la bonne gouvernanest ¢engagement intellectuel
et moral. Platon fut en effet préoccupé par legqmidnnement de la cité et il
travailla plus que jamais a préparer, par ses geg,aun état de choses ou les
philosophes, devenus les précepteurs et les gawsrnde I'’humanité,
mettraient fin aux maux dont elle est accablée RépubliquelLa Politique et
Les Loisen particulier, renseignent avec une rare clantdascapacité qu'a eue
Platon de théoriser certaines des pratiques secialepolitiques les plus
importantes de I’Athenes de son temps. Il fut aiisi des premiers penseurs a
proposer une analyse systématique de la rectitatigpe, le premier aussi a
faire du philosophe politique le critique des r&asliambiantes et I'avocat de ses
réformes, et le premier enfin a émettre l'idée tuetalisation d’'une politique

juste trouve sa condition dans une transformatlicale de I'nomme.

Dans une perspective analogue a celle de Pla#sinique, a I'instar des
autres continents du monde, fait aujourd’hui dung@ge de la bonne
gouvernance un impératif pour sortir les pays depdavreté et promouvoir
I'éthique. La bonne gouvernance est reconnue parghlaivernants comme
I'aiguillon de haute performance, un souffle d’@nerqui doit contribuer a la
création de valeurs durables pour la nation. Gaise de conscience politique
desgouvernements africains s’est traduite, au Bamexemple, dans @harte

nationale pour la gouvernance du développementé&urB

«Nous affirmons que le succes de la gouvernancessite la synergie des efforts
de tous et le respect des principes de gouverraoaele développement que sont la
transparence, la responsabilité, I'imputabilitégbligation de rendre compte, la

subsidiarité, l'accessibilité de tous a une justfBcace et équitable, le droit a
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linformation, la démocratie participative, la protion des valeurs de solidarité, la

prise en compte des conditions historiques et mllas spécifiques du Bénin>%

On peut dire ici que la nécessité de changememntagedans la gestion
sociopolitique du pays est bien percue. Cependantiela de I'affirmation des
principes, linstauration de la bonne gouvernan@guiert des efforts
intellectuels, empreints de courage et d’honnéwdéla part des citoyens en
général et des dirigeants politiques en particulserles principes de la bonne
gouvernance ont un caractere universel, elle domestin changement majeur
dans I'Etat et intervient toujours dans un contesteiopolitique et culturel
particulier. Ce contexte a donc besoin absolumé&itedthéorisé avant d’étre
inscrit dans le systéme des valeurs universellggyses d’'une gestion politique
de qualité. Une telle démarche offre I'avantagepdemettre d’examiner les
conditions nécessaires pour que la notion de bgoogernance puisse devenir
un concept opératoire réapproprié et de ce faitingg par la société béninoise.
En fait, il est important de remarquer avec BoumakBenjamiri*® que le
concept a commencé a émerger dans le contexte w@kolégie
développementaliste néo-libérale occidentale. Lianbogouvernance constitue
avant tout I'enveloppe formelle (notamment a traviidéologie de I'Etat de
droit et des droits de I'homme) d'un rapport de dwtion, l|égitimant
I'intervention des Etats étrangers et des orgaoissatinternationales dans le
fonctionnement des Etats des pays en voie de dipaieent. Seul un
engagement intellectuel et moral des dirigeantmptra de poser les bases sur
lesquelles viendront se poser ensuite les valewirsignnent lieu de principes

pour la bonne gouvernance, afin que ce conceps@uidritablement s’inscrire

%5 République du BénirCharte nationale pour la gouvernance du développerde Bénin Février
2012, Préambule, p. 5-6.

%1% Boumakani Benjaminl.a bonne gouvernance et I'Etat en Afriqueaboratoire d’anthropologie
juridique de Paris, (Revue, 1985-2001).
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dans une perspective de refondation de I'Etat quii avoir des fondements

endogenes, pour devenir, au sein de la sociétgalaer universelle.

L’engagement intellectuel dont a fait preuve Riatpour réformer la
politique et que nous proposons comme modéle i@ntre que I'on ne parvient
au changement qu’en passant par l'utopie. Tout gdraent réel, voulu et
souhaité, passe nécessairement par la construttime utopie. Elle est une
démarche théorique dans laquelle limagination peud’individu a la

contemplation d’un idéal en vue de l'atteindre.

L'utopie a donné a la philosophie politique le moyde questionner les
gouvernements existants ; sa grande mission adijmirdomme hier, est de
laisser le champ libre au possible en tant qudppose a la soumission passive
a I'état actuel des choses. Elle représente uremtique exigence de liberté et
de justice, ainsi qu’'un désir de bonheur. L'imagora propose des réves
séduisants, mais les utopies ont d’abord pour immctle nous révéler par
contraste la réalité en la dénoncgant. Et quandafjimation prend le pouvoir, elle
propose des théories ou des modéles qui peuvenst @ostituer de puissants
moteurs pour I'action politique. Loin de nous affsimplement une possibilité
d’évasion, en suspendant pour un temps toute @Gtia philosophie politique
de Platon, grace a I'engagement intellectuel dei-cgl représente une force

mobilisatrice pour I'action en esquissant un avdiiférent du présent.

L’engagement intellectuel a conduit deux persorsagés de I'histoire du
monde, a entrainer des changements majeurs a gadirvisions que l'on
pourrait qualifier en son temps d’utopiques. Lenuex est Martin Luther King

qui, dans son combat contre le racisme en Amétajsea entendre :

«Je vous dis aujourd’hui mes amis, quand bien méous sommes confrontés
aux difficultés d’aujourd’hui et de demain, je fagsurtant un réve. C’est un réve

profondément ancré dans le réve américain. Jédfaive qu’un jour cette nation se
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levera et vivra le véritable sens de son créddNoks tenons ces vérités comme

évidentes en soi que tous les hommes sont créas.ég4’

Martin Luther King n’a pas vu la fin du racisme A&mérique, mais il a aidé
par son engagement a porter l'idéal d’une natianérecaine harmonieuse et
multiraciale. Son réve s’est traduit en réalitésgue Barack Obama, un Noir,

est devenu Président des Etats-Unis d’Amérique.

Le deuxiéme personnage est Nelson Mandela quifacemner une Afrique
du Sud véritablement nouvelle sur une base philugop. Pour qui a Iu
I'histoire de I'apartheid, son combat contre cetéay® politique et économique
reposant sur lidée que les groupes raciaux dewa®habiter le moins

possible, traduisait aussi une utopie parfaite.

Combattre pour la bonne gouvernance revient, syplan intellectuel, a
critiquer comme Platon les temps sombres de léiguadi béninoise ; c’est-a-dire
examiner les sources essentielles de la mauvaiseegmance au Bénin afin de
se fixer un idéal politiquement réalisable. Ce mgessite aussi un engagement

moral.
2-2-L’engagement moral

L’autre aspect de la théorie politique de Platonpgut servir utilement dans
le processus d’instauration de la bonne gouvernaaoe Afrique, est
'engagement moral. En effet, Platon, dans le N\vrde La République
préconise I'avénement du gouvernement des phil@sephis pour mettre fin
aux maux qui minent la gestion politique des Efatéce a la maitrise de lui-
méme, le philosophe peut devenir un guide, un lkgisr. La philosophie rend
apte a gouverner et conduit a gouverner car alieléacelui qui s’y adonne une

personne de bien. Cette condition est indissocidélBengagement moral pour

347 Martin Luther King, discours au Lincoln Memoria tVashington, 28 ao(t, 1963.
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la promotion des valeurs : pour inculquer les vaeu ses concitoyens, il faut
gue le gouvernant soit lui-méme un individu qui @iet vit ces valeurs. Ainsi,
méme s'il est difficile d'imaginer un gouvernemesamposé uniquement de
gens de bien, la bonne gouvernance restera unnvatirsi les dirigeants qui la
prénent ne font pas preuve de vertu a travers [@aes comportements. Dans
la méme logique que Platon, Aristote soutient crighilosophe est bien la

personne la plus apte a gouverner. D’apres lui,

« C’est en premier lieu dans I'étre vivant qu'il gstssible d’observer l'autorité

du maitre et du chef politique ; 'ame en effet geme le corps avec une autorité de

maitre et I'intellect régle le désir avec l'autérite chef politique et de roi3%

Comment un homme qui ne parviendrait déja pas\&erepour le bien de
son corps, qui laisserait gouverner la partie batsdui-méme, pourrait-il
ceuvrer pour le bien général ? S’abandonner auwgoasgevient a prendre le
risque d’abandonner le peuple a celles-ci ; tedtrpas le but recherché.

En fait, est philosophe-roi, tout gouvernant quillustre en toutes
circonstances par sa grande discipline moraleégiité, lucidité, prudence,
justice etc. Le philosophe-roi correspond a pes piex qualités de l'intégrité et

de la lucidité telles que décrites ici par Patibel :

« L'intégrité, c’est pour un homme ou une femme ararge des affaires
publigues, la capacité de donner un sens a satvigétablir un lien entre ses
convictions et sa pratique quotidienne. C’est lagfalité de tenir ses engagements,
de faire cohabiter harmonieusement les obligatdeda charge, les engagements
personnels et la prudence politique. La luciditéstcla capacité d’analyser une
situation, de discerner les aspects les plus imptetd’'une affaire, de les mettre
correctement en perspective et de prendre des ialEsigratiques les plus
judicieuses. C’est, ensuite, la capacité d’explicqtgustifier honnétement ses choix

en des termes compréhensibles pour I'ensemble slecaecitoyens. L'intégrité

38 Aristote, Politique, 1, 13, 1260a

270



contribue a la clarté de la réflexion et a résiatéa tentation de se duper soi-méme.
Elle apporte, lors des prises de décisions, la reoicé et la discipline morale

indispensables 3°

C’est dire que l'une des conditions indispensaldela promotion de la
bonne gouvernance reste I'engagement de lindi@duant qu’étre moral, eu
egard la difficulté, sur le plan de la morale, @eité action publique. Ici,
I'intégrité est moralement pour I'individu qui entébien gouverner, la base de
la fidélité aux engagements moraux qui le lient easponsabilités de sa charge.
L’environnement politique exerce une pression amtst qui force a la prudence
des lors qu'il s’agit d’affronter autrui et d’obierdes résultats durables. Elle
constitue une force morale et le moyen le plusgslirpermet de naviguer au

milieu des écueils que présente la vie publique.

L’Afrique connait actuellement une faillite morabpui atteint tous les
secteurs de la vie sociopolitique. C’est pour aple I'objectif essentiel doit
étre de réhabiliter les valeurs morales et répalrles indispensables au
développement humain durable. L’atteinte de cetkeailfj sera facile si le
référentiel pour des citoyens africains en mattkreraleurs ce ne sont pas des
Chartes en tant que recueils de valeurs, maisifggants eux-mémes en tant
gu’ils incarnent la justice. Faire face politiguarhea la déconfiture morale au
en Afrique suppose la construction de sociétés thbombatiere premiere n’est
point faite seulement de lois et de belles thépnmeasis de capacité morale,

d’engagement et de force de caractere des gouvsrnan

Finalement, I'action des pouvoirs publics doittt@ula fois modeler les
valeurs et l'intégrité des citoyens et étre en mtcavec elles. Une société
disposant d’'un gouvernement responsable devamdesdus qui la composent

a besoin d’ouverture et d’honnéteté dans ses gakatpolitiques et sociales.

39, Patrick Dobel, op. cit., Avnant-Propos, p. XIV.
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Faute de quoi rien de bon ne peut y prospérereGeitieté doit reposer sur
I'injonction kantienne de ne pas utiliser les homneemme s'il s’agissait de
moyens et sur l'acceptation de la responsabilitésqpmelle au regard des
conséquences de ce qu’on fait. La promotion desuvglqui sont au cceur de la
bonne gouvernance doit bien mettre cet aspectreigta dans la mesure ou les
enjeux importants de la morale collective et leditigpnes des gouvernants

exercent une pression constante sur les citoyens.

L’indignité des personnages publics constitue wabison de la confiance
populaire et contribue a la montée du désenchamteties citoyens a I'égard de
la politique, activité qu’ils estiment gangrénée [gacorruption. C’est pourquoi
les politiciens africains doivent prendre aujoutd’leur place au premier rang
de ceux qui réclament une étude méthodique de€quances de la politique
dans la perte progressive des valeurs dans lews. plsy doivent se sentir
impliqués dans cette déconfiture morale en mémedemque dans la quéte de
moyens nécessaires pour susciter le supplémeragdsse et d’organisation qui

est I'indispensable corollaire de I'évolution ddes pays civilisés.

L’engagement intellectuel et moral du gouvernasitue facteur important
dans le processus d’instauration de la bonne goawee dans un Etat.
Cependant, un tel engagement ne prend tout soneser@sporte tous ses fruits
gue s’il s’inscrit dans un processus plus largecatscient de lui-méme de

rationalisation de la politique.
3-La rationalisation de la gestion politique

L'intérét le plus important du platonisme dansmi&ioration de la
gouvernance politique en Afrique, c’est qu'’il offtm modele de processus de
rationalisation de la gestion politigue. Comme ¢dlat philosophie de Platon, sa

philosophie de I'Etat est sous le signe du ratisna. L'essentiel pour une
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bonne cité est d’étre gouvernée par la raison. €oontme la téte commande au

corps, c’est aux philosophes de diriger la société

La rationalisation de la gestion politique telleecenvisagee par Platon est la
condition ultime pour donner un sens a la bonnevgmance au Bénin. C'est
elle qui soustrait I'individu aux pressions troprtés du groupe qui conduit
plutbt & générer tres souvent des actions de tgffestifs ou traditionnel que

rationnel.

En effet, la bonne gouvernance implique I'intégria lucidité, la prudence,
la maitrise de soi et d’autres valeurs du mémeeorincune de ces valeurs n’est
possible sans un usage discipliné de la raisost-a@€lire sans la capacité de
voir et de penser clairement sans céder aux paseina I'égocentrisme comme
Il est souvent le cas en politique. Un bon dirigeimt avoir aussi peu de hargne
gue de rancune. Si la raison ne les refrene pagnigulsions émotives peuvent
conduire a des décisions irresponsables qui empé&dhetransparence de

I'action politique. La rationalisation, écrit Edgsliorin,

«est la construction d’'une vision cohérente, isaate de l'univers, a partir de
données partielles, d'une vision partiale, ou d’principe unique. (...) La
rationalisation peut, a partir d'une proposition départ totalement absurde ou
fantasmatique, édifier une construction logiqueretiéduire toutes les conséquences

pratiques. 3°°

La rationalisation se présente ainsi comme le mdgelus efficace de bien
poser les problemes auxquels est confrontée laoggstlitique africaine. Plus
préoccupés par la conservation du pouvoir au détrinde la qualité de la
gouvernance, les dirigeants n'ont pas mis des ixrealitiques au centre de
leurs échecs, ils n'ont jamais attribué les mataiseciaux, politiques et

économiques a des erreurs de gestion dues a labsée logique et de

%0 Edgar Morin, Science avec conscience, Fayards PEIB2, p.255.
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cohérence dans la sphére politique. Perdant amsud la nécessité de donner
une orientation rationnelle a I'action politiquds ise sont toujours accusés
d'incompétence ; et comme la cause de cette incmmpe n’a jamais été située
de maniere conséquente et courageuse, les unsuoiirs perpétué les erreurs

des autres gqu’ils prenaient pour incompétents.

Pour sortir de ce cercle vicieux, la démarche lletriellement et
moralement bénéfiqgue aujourd’hui, est de tentecataprendre, d’expliquer ou
de justifier rationnellement le phénomeéne de lisffment des valeurs dans nos
pays, en prenant pour proposition de départ I'iécence des spheres politiques

afin d’en mesurer I'impacte sur la santé moraléadsociété.

L'un des traits les plus caractéristiques d’'umtegste politique rendu
conforme a la raison, est le regne de la lIégdhtdir Platon, le respect des lois,
signe de I'engagement intellectuel et moral degeldnts, est indispensable

pour la bonne gouvernance des Etats. .

Ainsi, le respect des lois dans une Républigue matidnnelle I'action
politique car cela préserve le dirigeant contretdatation du plaisir et de
I’égoisme qui sont pour les gouvernants, 'unestegces de leur incompétence
qui finit par pervertir la société tout entiére.sCendances sont surtout la
conséquence d’'un usage insuffisant de la raisors dlarercice du pouvoir
politique. Il faut unir pouvoir politique et raisgour réaliser le bonheur de nos

Etats actuels.

La rationalisation de la politique permettra suttd’éviter la relativisation
pernicieuse qui a cours depuis toujours dans us pamme le Bénin et que I'on
traduit par la « béninoiserie ». Ce mot présenteiteyen béninois comme un
étre humain particulier et qui est congénitalempatvers. La description

suivante rend mieux compte du caractéere péjoratick béninoserie » :
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«La « béninoiserie » se présente a la fois commeiscours en grande partie
subjectif et comme une réalité éminemment conctielés et conflictuelle pour
I'accés a un ensemble de ressources rares. (...pnbainsi un mélange prononcé
de défiance, de jalousie et de stratégies divelse®tournement et de sabotage a des
fins a premiere vue personnelles, que daucun &pyel péjorativement

« béninoiserie ».

Car au-dela du statut de chacun, ce qui est ndéellie en jeu est I'acces a un
ensemble d’avantages matériels dans un contextleso@cteurs possédent leurs
réseaux de solidarité et s’y trouvent engagés dhmss relations de dépendance

réciproque. $*

La mauvaise gouvernance politique au Bénin sehag au fait que les
Béninois sont naturellement réfractaires a tougm@® moral surtout dans le
domaine public. C’est pourquoi la mentalité natlerse pervertit de jour en jour
et que les Béninois ont tendance a accepter avedaailité déconcertante que
le pays est condamné a n’avoir que des systemégjpes faibles, favorisant
des antivaleurs omniprésentes telles que la caorypte détournement des
deniers publics, I'ethnocentrisme et le népotisithg. a ainsi un scepticisme
clairement exprimé a divers niveaux au sujet deal@acité des gouvernants a
opérer des changements qualitatifs. Au nom de cel#tivisation pernicieuse
de la nature humaine, le Bénin donne I'impressitum ghays qui ne veut pas
avancer et ou il ne faut pas surtout démontrer lgure est meilleur que les

autres.

En reconnaissant que les citoyens béninois nepaantles anges, il convient
de réaffirmer ici que cela ne doit pas faire d'eles étres humains d’'une nature

particulieére. Il ne saurait avoir une multitude wigtures humaines, mais une

%1 Arthur FLORET (Sous la direction de Jean-JoachiBJ@VI), Réussite de soi, réussite de
I'entreprise ? Perceptions et atitudes des actelusecteur privé formel béninpiSIPB (Conseils des

Investisseurs Privés du Bénin), Cotonou, 2010, 4d8p, p. 54-55.
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seule. Et, s'il est possible de doigter un seulspay monde ou les choses se
passent mieux qu'au Bénin (et il y en a), ou lesnimes politiques et les
citoyens sont capables d’un minimum d’ordre, deécehce et de discipline

morale, c’est que le Béninois le peut aussi.

En fait, I'Afrcain est un étre humain tout simpkem. En tant que tel il est
doué de raison; il est capable de faire la difféeeentre les choses, donc
d’analyser. Son esprit dispose des mémes capaciteselui des autres hommes
et on ne peut lui fixer aucune limite. L'Africaiméant qu'étre humain, est
capable de conduites morales, c’est-a-dire queassamrr lui montre ce qu'il
convient de faire ou de ne pas faire et que sant®ldibre se décide en
conséquence : il est capable de régler ses impglsidérieures et ses actions
extérieures. Comme tout étre humain, les Africainssédent des leur naissance,
une sorte de semence de vertu, puisqu’ils aimentvégtueux, admirent les
vertus chez les autres, quoiqu’ils ne les imiteas, ps'imaginant qu’ils ne
sauraient vaincre leurs mauvaises habitudes. s Gapables d’établir un sage
equilibre entre leurs désirs et leurs inclinatigmce a la raison a laquelle la

volonté obéit.

La rationalisation de la gestion politique en 4fre contribuera a
I'instauration d’'une gouvernance politique de oaliavec des effets
multiplicateurs pour 'ensemble des citoyens. L&ire de méthode rationnelle
est la caractéristique essentielle de I'histoirktigae africaine; cela a empéché
jusqu’a présent I'émergence d’une gestion politigieequalité. La solution a
toutes les crises que connaissent les pays rel@arg tout de 'amélioration de

la gouvernance politique.
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CONCLUSION

La philosophie politique platonicienne est a l&s fimoraliste et idéaliste. La
républiqgue envisagée par Platon est un Etat idést-a-dire un Etat modéle ou
« utopique », dirigé exclusivement par des hommesbikn, des hommes
moralement droits et qui incarnent la vertu. Ausipréoccupation principale
gui a sous-tendu ce travail était-elle de savqircempte tenu de cette place
gu’elle accorde aux valeurs dans la gestion dééda aette philosophie ne serait
pas d’une importance majeure pour la gouvernanitgoe@ moderne. Au terme
de notre travail, nous ne pouvons que répondrel'afirmative et dire que
I'avenir de I'action politique se trouve dans latpihisme, si hous y considérons,
non Platon en tant qu’individu, mais l'objet de sacherche ou de sa
réflexior?® En effet, alors qu’en ce qui concerne la sciegtcka technique, il
n'y a pas de commune mesure entre le temps denRdatie notre, sur le plan
des meeurs et de la politique il y a des ressembtagtonnantes. En ce qui
concerne les formes de gouvernement, on voit quienkrchie, la démocratie,
I'oligarchie et la tyrannie correspondent en groseaque nous nommons
fascisme, démocratie, oligarchie et dictature. Rmurqui est des meeurs, les
mémes passions et vices humains sont toujours @viéeet produisent les
mémes effets sociopolitiques désastreux. S’ils smnours présents, c’est gu’ils
viennent de la nature humaine et par conséquemhamident une solide

education, reconduite a chaque génération, pownieguer.

Certes, il a semblé et il semble encore aujouidissez normal de craindre
gue la politique ne constitue un mauvais secouts poe entreprise collective
de retour aux valeurs, et qu'il soit chimériquepdétendre édifier un monde de

valeurs avec des hommes (hommes politiques) paifEnent amenés a nier

%2 En vu de permettre & ses concitoyens de tiredds grnd profit de la réflexion philosophique, Sater
consellait déja dans [eriton, de considérer dans la philosophie, non les iddiiqui s’y adonnent, mais I'objet
de leur recherche.
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malgré eux l'efficacité des bonnes pratiques. Cgsé I'histoire politique
universelle montre que le pouvoir est plus un factdimmersion des valeurs
gu’une condition de leur émergence dans 'hommeagtconséquent dans la
société. Les valeurs morales, sociales, politirtesconomiques se ternissent
sous l'action du pouvoir, de I'opposition, de ladiration, de I'inachevement et
de la contrainte. Aussi paradoxal que cela puissaijpe, les obligations
morales gu’impose l'exercice zélé du pouvoir petvamgendrer plus de mal
gue de bien. L'avidité, I'agressivité, la trahisetrles limites mémes de la nature
humaine peuvent faire naitre la rancune, I'esgivengeance et la recherche du
pouvoir pour le pouvoir. Les impératifs liés a Efehse des grandes causes et le
poids des responsabilités risquent un jour de Es@paux principes moraux
fondamentaux et aucune sphére politigue au moratEhappe encore vraiment a
cette réalité. L’exercice du pouvoir par le détantune charge publique tend a
inciter ce dernier a modifier ses conceptions, gegances, ses appréciations
morales et sa facon d'agir dans le sens d’'unestwahdes obligations de la
charge. C’est dans ce sens qu’il faut comprendrins partisans du réalisme
politique qui, sans confondre la politique et larale, hésitent cependant

fortement a les opposer. Ainsi, pour Julien Freund,

« Désirer le pouvoir, I'exercer, c’est faire deplalitique au sens péjoratif et laudatif
du mot, et tous les sophismes et arguties ne neoalifi jamais cette situation de fait.
Il n’a jamais existé, il nexistera pas de politgabsolument pure, absolument droite,
absolument désintéressée a c6té d’'une autre cuit geémédiablement corrompue,
malhonnéte et déplorable. L’histoire ne fournit péesxemples d’'un homme d’Etat
qui dans l'exercice de sa charge serait toujoestera I'écart de ce que I'on appelle
le jeu politique, il y en a seulement qui, par imecience, croient qu’ils y échappent.
Cela ne veut pas dire que tout homme politique sandanceuvres de couloirs, des
chantages et des passe-droits, mais qu’a I'occasiinhomme politique se préte

invariablement a ce jeu, l'utilise, sans y succonmExessairement. La grande faute
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consisterait a faire passer, comme il arrive soy\v@s manceuvres et marchandages

pour le but de la politique. 3°

Les tentations du pouvoir naissent de I'expériepsgchologique que
représente I'exercice dudit pouvoir, expériencewviemt miner les engagements,
talents et vertus de I'homme ou de la femme quiesigage. Au nombre des
expériences qui entourent l'exercice du pouvoirumgnt le stress, les
dissensions, les frustrations, le ressentimentatégides de déférence et de
supériorité, les effets du groupe. Chez celui dtietht une charge publique, ces
expériences peuvent entrainer des réactions d’ondral ou psychologique que
'on peut comprendre mais qui sont souvent des énasiinopportunes de
s’adapter aux pressions du pouvoir. Nul ne saatttndre un objectif d’'intérét
public sans se heurter a la résistance de gensogtestent cet objectif ou s’y

opposent.

L'incapacité des acteurs politiques a résister tmtations du pouvoir est
donc due,a priori, a I'environnement auquel tout le monde se voligébde
s'adapter. Dans le souci de conserver leur pougbide poursuivre leurs
objectifs, ils se mettent de surcroit a justifies dctes manifestement contraires
aux valeurs éthiques, morales et civiques. C'est du’en politique, essayer

d’agir comme il faut n’est pas chose facile.

Cependant, le monde court a sa perte si, dansanndél liberté, 'lhumanité
ne s'oppose avec efficacité a cette réalité en ttamteofficiellement au centre
de la réflexion politique, le projet philosophicoliique de Platon. Il s’agit de
prouver que nous sommes des étres libres et que swames par conséquent
capables de transformer les choses dans le semosdaspirations les plus
profondes. Dans le contexte de la politique comd#e, d’abord, mais aussi

comme pratique, la théorie politique platoniciemaprésente plus que jamais

353 Julien FreundQu’est —ce la politique, Editions Sirey, 1965, p. 18-19.
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aujourd’hui, la théorie de toutes les chances bais®ppose a toutes formes de
résignation, a toute soumission passive a un qaelm réalisme politique qui
se désolidarise des luttes pour les grandes cangedes. Il N’y a plus aucun
mérite pour les acteurs politiques qui pensent rengoe faire de la politique,

c’est nécessairement se laisser transformer négadint.

Tout changement politique profond et efficacetasfours difficile et repose
nécessairement sur une base utopique puisqu’iitstagjours au départ de
s’opposer a un état actuel des choses. Il faut peuaire, des politiciens qui
prennent leurs responsabilités et qui ne sont pasdg simples figurants sur la
scene de I'histoire des valeurs, mais des pilogeeis. Dans ce sens, I'étude
de la philosophie politique platonicienne a poucateon de donner des reperes
dans l'action et de permettre une meilleure cosamise de la nature humaine ;
car, animé par la certitude de I'absolu, Platonl@sit la condition humaine
dans ses relations avec les valeurs suprémes di dearai et du bien. Sur le
plan des principes, il est méme assez commode ep@rquer comme un
triomphe de cette théorie au sein de la gouvernameliale, dans la mesure ou
il est désormais évident pour la communauté intemnale que seule
I'amélioration de la qualité de la gestion politgguau plan moral et rationnel,
peut permettre réellement une émergence des valams la société ; d’'ou le
concept tres prisé aujourd’hui de : « bonne gowera » présenté comme la
condition a toute aide aux pays en voie de déevelmegnt. Ici, la philosophie
politique de Platon est encore plus digne d'intéEle incite a focaliser la
réflexion sur I'individu cherchant a agir avec e dans un univers politique
complexe qui, non seulement souléve en permaneesepbblémes d’ordre
éthique, mais aussi des défis a l'intégrité moedla la conscience personnelle.
Elle contribue, de ce fait, a élargir I'éventailsdeessources morales dont

peuvent disposer des dirigeants.
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Il ne s’agit pas de changer la nature de la polgi; mais de se convaincre
du fait que le dirigeant, dans le domaine politig@ste toujours responsable de
ses actes, méme s'ils exigent trahison, souffras@erjfice. L'action politique
comporte des dangers et des angoisses, mais assgies, la satisfaction que
I'on trouve a améliorer la vie de ses concitoyehsaedignité que confere le
respect des obligations de la charge. Il n'exiggyt-étre, en politique aucune
garantie de cohérence ni de succes. Mais on peaisichune logique qui
consiste en une longue marche dont les étapeglgrotes sont marquées par le
souci de concilier action et réflexion et dont laraie et I'intégrité constituent a
la fois la fin et les moyens. Dans ce sens, lartbgmlitique platonicienne nous
permet de renouer avec l'interrogation sur nous-e®et sur nos rapports a la
politique, a I'éthique. Sur le plan politique, reico a Platon aujourd’hui, c’est
donc apprendre a redécouvrir des interrogationsldioentales, moins pour
s’approprier des theses aux contenus définis que gueestionner nos pratiques
et nos modes de pensée, dans un domaine qui ne @essus concerner, et
pour examiner notre capacité a articuler pluralispberecherche d’'un bien
commun. C’est aussi une invitation a apprendreais et a questionner notre

présent dans ses fondements, pour en renouveleragyroche.

En Afrique, la théorie politique platonicienne peétre une source
d’inspiration idéale pour les gouvernants et leSotltiens comme étant la
premiere réflexion sur la bonne gouvernance : Bg=IR et ses contraintes. Elle
met la gestion politique de la cité sous le sigmerationalisme. En posant
comme condition au bon fonctionnement des Etatavéhement du
gouvernement des philosophes-rois c’est-a-diregdas de bien, Platon invitait
simplement les gouvernants a saisir I'importancdeetdle essentiel gu'ils
doivent jouer dans I'élévation du niveau de consmede la population. C’est
'engagement intellectuel et moral des politiciemsi va réduire les

dysfonctionnements et les écarts entre les noriifiegetles et les pratiques dans
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la gestion publique de I'Etat ; et si celui-ci détte bien gouverné, c’est avant
tout pour le bien des citoyens et non pour le banpersonnel de ceux qui sont

aux affaires.

La gestion politique a donc pour role de rendsedioyens meilleurs. La
bonne gouvernance doit étre comprise comme une meendorce active,
comme un stimulant du progrés des valeurs positizlbs ne réside pas dans la
forme du régime, c’est pourquoi malgré la démoeraien ne parvient jusqu’a
présent a restaurer I'image dégradée de la paditegu Bénin, dont on observe
méme une nouvelle dégradation. Mais elle est sufeotait de dirigeants qui
authentifient leurs choix par des actes pleinemeaftéchis, pleinement
volontaires. Cela suppose que ces acteurs ne soigéterminés extérieurement
et intérieurement, ni esclaves ou aliénés par degétbau point de ne plus avoir
aucun atome d’indépendance aux yeux d’'un obsenvatgartial. lls pourront
ainsi se donner a une grande cause au point drilhmrdonner tous les autres
intéréts. Dans ce sens, nous empruntons a Platoonkction que s’il était
permis aux anciens dirigeants du pays « de réfolesaelations qu’ils ont eues
entre eux, ils n’épargneraient aucune peine pouitenéine autre réputation que
celle qui s’attache aujourd’hui a la 1&Um, vu que la vertu et la justice
semblent étre de plus en plus ce qu'il y a de phisnable pour ’'homme dans

les actions politiques.

L'instauraton de la bonne gouvernance en Afriqupagtout ailleurs, passe
nécessairement par I'exemplarité de la conduitesiioipose d’abord a tout le
personnel d’Etat parce que c’est lui qui incarnpdavoir dans tous les sens du

terme.

D’abord au sens institutionnel ou le pouvoir dasigustement I'apparell

d’Etat qui gouverne un pays et regne sur les citeypii sont ses assujettis. Les

354 platon,Lettre livrell, 311d.
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pouvoirs publics gerent le pays, promulguent desdbdes décrets, et les font
appliguer, notamment par I’Administration et lescies de I'ordre. Le pouvoir
se distingue ainsi de I'opposition, qui contestaxcqui dirigent le pays ; elle
désire aussi obtenir le pouvoir. Ensuite, cet agipalEtat donne aux agents
publics une attribution qui leur confere un certaiapital leur permettant
d’obtenir certains résultats. lls détiennent aims certaine capacité d’action sur
la réalité, du fait de leur compétence et/ou d#elégation d’autorité qui leur est
attribuée du fait de leur réle social et politiq@Eest donc au personnel d’Etat,
en premier lieu, de se montrer capable de mod&eromportement d’autrui

conformément a son attente.

De facon indiscutable, I'Etat a d’autant plus aeiwir qu’il a une chance
élevée d’obtenir que les citoyens agissent conforem a sa volonté grace a
I'exemplarité de la conduite de ses dirigeantss@# donc les qualités morales,
gue renvoie le pouvoir, qui fondent l'autorité d&tat et lui donnent la
possibilité de se faire respecter en obtenant dmsulations des actions
conformes a ses buts et valeurs. Un Etat qui a deg'autorité, obtient non
seulement de la discipline mais aussi du travadest résultats de son peuple.
C’est pourquoi la philosophie politique de Platomite a toujours recentrer le
débat sur la responsabilité intrinséquement irragaille des acteurs de la scene
politique dans la transformation qualitative (ehrguantitative) de I'état moral

d’'une nation.

La nécessité du recentrage du débat politiquelesuvaleurs en Afrique
s’'impose parce que les actions et les attitudextaes a la sphére politique,
aujourd’hui comme hier, sont si désastreuses, queesponsabilité morale
impose de prendre en considération, au fil du terfgpgenir des moeurs dans

les pays. Cette nécessité rentre donc dans le dadre qu’on pourrait appeler,
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avec Hans Jonas, « I'éthique du fdtus sur le plan de la gestion politique de
I'Etat ; et qui consiste ici a se soucier de I'avanoral de la nation et a le
protéger pour nos descendants des conséquencesrderhlité de nos attitudes
politiques présentes. Il convient de reconnaitreeféet, qu'un environnement
politique corrompu et donc non vertueux, comprongtessairement les efforts
d’éducation des citoyens. Platon s’était déja pasguestion de savoir s'il « est
possible qu'un seul des hommes qui habitent danswaede, elt-il les plus
heureuses dispositions, si on I'éleve dés son eafatans des meceurs si
corrompues, devienne jamais sage » ; et il avaiiviF que cet homme « ne sera

jamais tempérant ; et de méme des autres verftfs. »

Si donc il est constaté de plus en plus que leyans africains se trouvent
déconnectés des valeurs, c’est qu’il vit dans wirennement politique qui rend
la chose possible ; c’est dans I'exacte mesurées@rkcice du pouvoir politique
leur fait des difficultés, qu’isl se trouvent péscdans une situation de non
valeur. Les valeurs morales, civiques et éthigmesllguées par la famille et
I'école n'auront jamais lI'impact souhaité sur lemmortement du citoyen sans
une gouvernance politique empreinte des mémes rgal@ertes, la famille et
I'école représentent les bases sociales desquell@stent les forces qui
dynamisent le sommet politique et lui permettentfalectionner de maniere
juste. Mais ce rapport étroit qui existe entresysteme des pouvoirs publics et
I'éducation familiale et formelle, fait que si lgmauvaises pratiques sont
dominantes dans la sphere politique, elles enmaia@tomatiguement une

recrudescence des contre- valeurs dans les familldans le systeme éducatif

%5 Hans JongsPour une éthique du futuRvages, 1998, p. 69-71. A travers ces pages, Btamas ne
parle pas de l'action politigue, mais de la respbilgé de 'homme dans I'utilisation de la techunig
afin que celle-ci ne cmpromette pas, par la faut€insouciance des acteurs d’aujourd’hui, la vie d
ceux qui vont naitre. Selon lui, 'homme doit évigue la technique d’aujourd’hui puisse avoir des
conséguences demain sur le bien-étre de ceux girmepas encore nés.

%% Plaon LettreVll, 326 e.
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formel. L’enfant qui sort du milieu familial et deore est forcément perdu s’il
n'y a pas continuité des valeurs entre la base doest issu et le sommet
politique qui régit la vie de la nation. C’est pquoi, pour l'instauration de la
bonne gouvenrance et le réarmement moral en Afridugy a qu’une seule
solution pour les gouvernants : donner 'exempldaert temps, en tout lieu et

en toute circonstance.
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