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òîãb�ãg@pb�‰b¾@ bç‰bjnÇbi@ N@püëbª@ éibn×@¿@ïãbnãìß@ �nÇa@†ÔÛ@ }âìzÜÛa@ïÜ×fi@˜b¨a@ Ý–ÐÛa@ {@Šr×þa@æc
@pa‡@†¬ë@LòîjîÜ–Ûa@lëŠ§b×@åí†Ûa@á�bi@oßbÓ@�Ûa@lëŠ§a@b¸g@ë@L@÷ìÔĐÛa@ë@ŠöbÈ’Ûa@œÈi@o�îÛ@òî’yë

�ã⁄a@ÖìÔ§@ï½bÈÛa@æýÇ⁄bi@Šßþa@ÕÜÈní@òÄ§@÷bjnÛüa@òîãì×@ñŠØÏ@��Ôí@òîà�nÛa@êˆç@åß@bÓýĐãaë@ðˆÛa@Læb
@üg@ òîãìØÛa@åß@ÙÜn·@ü@ÖìÔ§a@ êˆèÏ@ Lïãb�ãfiÛ@ïiŠÌÛa@æb�ã⁄a@ òíúŠÛ@ òºŠm@…Š©@éãc@´y@¿@Læb�ã⁄a@åÇ

Š�e@ b÷î‘@ÞìÔã@ü@óny@ ŠÄã@ éîÏ@ïãb�ãgýÛa@ ë@ïãb�ãfiÛ@ bç‰ì–m@æc@ë@ ò•b�@ë@á�üa@ N@ïãb�ãgýÛa@óÔjí@ aˆØç
‰@ òàîÔ×@ÞìÔÛa@ åß@ bäni‰bÔß@ �îÌm@ µg@ bäÈÏ†m@ †Ó@ òu‰…@ µg@ L�Ìní@ ÙÐäí@ ü@ ðˆÛa@ ïãb�ãfiÛ@ bã‰Čì–m@ ´ç

ïãb�ãgýÛa@òîãb�ãhi@ÞìÔÛa@µg@ā‰bÈnÛbiN@@
@ bäãc@ Šßþa@¿@kíŠÌÛa@ëòîãb�ãg@ òî•b�@éãd×@ë@æb�ã⁄a@ô†Û@üg@ïãb�ãgýÛa@†¬@ü@æaìîy@ðc@ëc@kÜ×@ëc@ pÁÔÏ@L

@ bãaìîy@ bß@ òÄ§@¿@ÞČìzní@ðˆÛa@æb�ã⁄a@üg@ a‡g@ÙÛbäç@�îÛ@ Lïãb�ãgü@ÙÛ‡@Ýuþ@ê‰bjnÇü@ bäÈÏ†í@ü@ b��Ðß
@aˆç@æhÏ@Lïãb�ãgýÛa@‰†–ß@ìç@æb�ã⁄a@æb×@a‡hÏ@LòÔîÔ§a@¿@œÓbänÛa@ómdß@ìç@aˆç@ë@[ïãb�ãgü@æìØí

ðŠ’i@åöb×@Ý×@¿@†uìí@éãc@ bšíc@�Èí@Ýi@L@ïãb�ã⁄a@æìØm@¿@áçb�í@ïãb�ãgýÛa@æc@�Èí@ Ng@ë@æb×@ a‡
@‰bÔnyüa@ë@òíŠ‚�Ûa@åß@�rØÛa@bèîÏ@òí‰ìmbØí‰b×@ÞbØ‘di@ïãb�ãgýÛ@ŒßŠí@bß@a�r×@ïÇbà¦a@ïÇìÛa@ëc@Ú�’½a@�§a

                                                 
4  - ���Fرة ��( ا�"< S���! E$ `� : إذ !)
ف أر,8F ا�)�" &5 آ��ب ا��%�,� ��( أ

La Politique ". ceux qui ont la capacité corporelle d'exécuter les ordresAristote, "  
5 - le cannibalisme, les mutilations sexuelles, ou les rites d'initiation.  
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@éma‡@åß@Š‚�í@�§a@aˆç@æc@ÞìÔã@bäãhÏ@L�bÐ�Ûa@ëc@ð…b–Ûa@ëc@“yìÛa@ñ‰ì–×ë@åØàní@�@�y@éãa@ëc@LbçŠÔn°
bènÔîÔy@óÜÇ@éma‡@òíú‰@åß@†ÈiN@@

@´i@†îyìÛa@ÖŠÐÛa@æc@æì�ýÏc@�nÇa@†ÔÛ@¿@LòÔîÔy@âŠ�a@éÜÈÐí@b¶@áÜ°@Þëþa@æc@ìç@LâŠ�a@ë@ÑíŠ’Ûa@ÝuŠÛa
@aˆç@†�¦a@ìç@ëc@Š�Ła@bãc@ìç@b¸g@ë@kíŠË@ëc@bäÇ@x‰b�@ìç@bß@�îÛ@ïãb�ãgýÛbÏ@Léi@áÜ°@bß@âŠ�a@ÝÈÐí@´y

c@Š�þa@bãþaë@Èn�aë@Ýèu@ë@ÞbÈni@éšÏŠm@ëc@é×‰†m@ü@bß@ëc@òČîã⁄a@bèi@Ò�Èm@ü@òí�Ë@ìçõýN@@
 

 
 
   
 

@ëc@ýèu@ bßg@ ê…ìuë@œÏ‰@ëc@ LéîÜÇ@kÜÌnÛa@ a†çbu@Þëb−@ðˆÛa@ïãb�ãgýÛa@ïÐn±@ a‡g@ bäß@†yaë@Ý×@Ý�a…
@ˆ�dí@†Ó@ðˆÛa@Lïãb�ãgýÛa@bàöa…@ÕîÐn�í@L@òČîã⁄a@ëc@@ÝÔÈÛaëc@ŠØÐÛa@òÜÐË@æìØm@†Ó@L@bß@òÜÐË@¿@åØÛ@ë@[@a…bäÇ

@åß@òßëŠª@ë†jm@ëc@bãþa@åÇ@òjíŠË@ë†jm@übØ‘c@æb×@æhÏ@LáÜ§@ëc@òÛ‹@ëc@ñìÐç@ëc@òjË‰@ÝØ‘@ˆ�dí@æd×LóäÈ½a
@åØà½a@åß@ÝèÏ@bäØ¾@œÏŠÛa@æb×@æg@ë@_bäßýyc@œÏŠi@ÙÛ‡@bäßŒÜí@ÝèÏ@ïãb�ãg@ýÛa@‰ëŠ½@òj�bäß@@ýrß@áÜ§a
@ìç@ïãb�ãgýÛa@æc@ë@ LÞìÔÈ½aë@ïãýÔÈÛa@ìçë@éîÏ@ŠpØÐ½a@ìç@ïãb�ã⁄a@æc@ aˆç@�Èí@Ýç@ë_@œÏŠÛa@õbÐ�g

Ûa_æìä¦a@ëc@ð†�¦a@ìç@ëc@éîÏ@ČŠØÐßý@@
@Lïãb�ãgýÛa@Éß@ÞìÔÈßýÛa@ë@ï’yìÛa@ë@ðŠi�Ûa@ë@ïvà�a@‰b�⁄a@�Ðã@¿@Éšã@bß@a�r×@å−@ÝÈÐÛbi@ëë@åØÛ

@òîvàç@ë@ò�aŠ‘@pbäöbØÛa@Šr×c@ë@òîÔĐäß@òîãb�ãgýÛa@pb�‰bà½a@kÜËc@‡g@LéîÏ@ÝÔÇ@ü@ïãb�ãgýÛa@æc@�Èí@ü@aˆç
@�Ûa@pbäöbØÛa@ïç@kãb¦bi@ òyb�⁄a@µg@Ò†èí@éãì×@òèu@åß@ýrß@kíˆÈnÛbÏ@ LéîÛg@ïànäã@ðˆÛa@ÊìäÜÛ@ïànäm

@ [òäĐÏ@ë@ÕĐäßë@òîÛìÔÈß@åÇ@Čáäí@LbèÜnÓ@æë…@bèîÏ@�þa@ta†yhi@paˆÜÛ@ïöbíŒîÐÛaë@†îÈn�ã@æc@åØ¹@Ýr½bi
ïãb�ãgýÛa@�b–Û@lëŠ§a@¿@áÜÈÛa@bçŠÏìí@�Ûa@òß‹ýÛa@òß†¨a@@ñŠ×aˆÜÛN 

ßc@a‡g@ëæc@ÞìÔã@æc@åØ¹@â†Ôm@bß@Ý×@¿@ŠÄäÛa@bäÈ @æaìî§bÏ@æaìî§a@†äÇ@éÜîrß@†¬@ü@aˆç@œÓbänÛa@æbØßg
@åÇ@sí†§a@�Èí@ü@ïãb�ã⁄a@ë@ïãb�ãgýÛa@´i@ŒîîànÛa@´y@¿@Loîß@æaìîy@ìç@ò•b¨a@éäîãaìÓ@Éjní@ü@ðˆÛa

æb�ã⁄a@æë…bß l’infra humainóÓ‰þa@æb�ã⁄a@ëc surhumainNØ¹@ýÏ@‡g@Læb�ã⁄a@�bÇ@åß@ïãb�ãgýÛa@ïÐäã@æc@å
éÔÛb�@åß@òîãb�ãg@Šr×c@åíbn’ØãaŠÐÏ@Lïãb�ãg@éma‡@“yìÛa@Lïãb�ãg@�bÈÛa@aˆç@¿@ÞČìzníN@@

@åöbØÛa@ òÈîjĐi@ ò�by⁄a@ òiìÈ•@Ú‰†ã@ LÉä–í@ bß@�Ë@ Š�e@ b÷î‘@�îÛ@æb�ã⁄a@æc@ Šm‰b�@ ÞìÔí@ bà×@ bã�nÇa@ a‡g@ ë
ß@ÑíŠÈm@áí†Ôm@òÛbzn�bi@ëc@LðŠ’jÛa@ïÜjÓba prioribí†Èibß@†uìí@æb�ã⁄a@æd×@ë@LN@@

@@
@@
@@
@@

@ÕÜĐäß@ òÛbzn�üa@ë@ òiìÈ–Ûa@ˆ‚nã@æc@åØ¹@a…ìuë@ïãb�ã⁄a@æìØîÛ@ ëc@ LæìØî�@ bß@æb�ã⁄a@æìØîÛ@ LÑíŠÈnÜÛ
bä–Ôäí@ N@æc@†íŠã@ðˆÛa@æb�ã⁄a@ ñ‰ì•@´§a@pa‡@¿@ïç@ñbîy@åíìØm@ë@õbäi@ë@ ‰bîn�bi@ bäîÜÇ@âìØª@éãd×@ë

Sartre: «L’homme qui n’est d’abord rien, qui ne sera 
qu’ensuite et qui sera tel qu’il se sera fait » 

l’existentialisme est un humanisme, 1946, Paris, Nagel, pp. 196 

Jean RostanJean RostanJean RostanJean Rostand d d d :"il faut  savoir reconnaître l'humain jusque dans 
l'inhumain. L'ignoble est souvent du noble mal tourné ".    
                                                                                    Carnet d'un biologiste 
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bîn�üa@Č‰�ß@ü@ë@ÝÈÐÛa@òpÜÈm@Ýr¹@bß@paˆÛa@x‰b�@†uìí@ýÏ@LòîÛëû�ß@ë@òíŠy@æe@¿@Ñ’Øí@‰bîn�a@ìçë@LæìØí@L‰
@‰…bÔÛa@æb�ã⁄a@|j–í@Lð�ÌÛ@aõa†Ï@ïmbîy@oß†Ó@a‡g@ë@LéöaŠÄã@ÝnÓ@óÜÇ@a‰…bÓ@æb�ã⁄a@|j–í@Š�Ła@oÜnÓ@a‡hÏ

Š�Ła@Ýuc@åß@ñbî§bi@òîzšnÛa@óÜÇ@N@‰bîn�üa@bäîÜÇ@Læb�ãfiÛ@òäØà½a@‰ì–Ûa@ïç@ïãb�ãgýÛa@ë@ïãb�ã⁄a@æb×@a‡g@ë
a@ÒČŠÈí@Þëþa@‰bîn�üa@ë@Lêˆç@æbØß⁄a@‰ì•@´iÕÜ�@ìç@b¶@æb�ãfiÛ@òîib¯⁄a@ñ‰ì–Û création @@ky@ë amour@

ëõbu‰ espérance @@â†ç@éãc@óÜÇ@éÏČŠÈí@æb�ãfiÛ@òîjÜ�Ûa@ñ‰ì–Ûa@â†Ôí@ðˆÛa@ïãbrÛa@‰bîn�üa@bßc@[destruction@@êŠ×@ë
haine@âúb’m@ë désespoir N@@

åíbn’ãc@ë@ð†ãbË@ë@ÂaŠÔ�Ï@NNNÞëþa@‰bîn�üa@òèu@åß@æb�ãfiÛ@æìànäíæë‰b‘@ë@ŠÜnç@ë@÷ìnîãc@ë@[@NNN@æìànäí
@òÛb�ß@ìèÏ@ïãb�ã⁄a@ bßc@ïÜjÓb½a@ìç@æb�ã⁄a@æc@�Èí@ aˆçë@ [ïãbrÛa@ ‰bîn�üa@ òèu@åß@åØÛ@ë@ bšíc@æb�ãfiÛ

‰bîn�a@N@Lòîãb�ãg@òÈîj�@…ìuë@óÜÇ@†î×dnÛa@sjÈÛa@åß@œÓbänÛa@ Č†y@µg@òÐÜn«@püìîß@åöbØÜÛ@æìØí@bß†äÇ@ë
†äÇ@ê†–Ôã@ðˆÛa@óäÈ½bibèÐ•ëë@bç†í†¤@åØ¹@òÈîj�@ÙÜn¹@ðˆÛa@æaìî§a@åÇ@t†znã@bßN@@

@b×�’ß@b�bÓ@†¬@æc@åØ¹@üc@_ñŠrØÛa@¿@ñ†yìÛa@åß@õï‘@†•‰@åØà½a@åß@�îÛ@éãc@aˆç@�Èí@Ýç@åØÛ@ë
_ïãb�ã⁄a@ñ†yë@¿@�ØÐnÛa@åÇ@ïÜ‚nÛa@k¯@Ýç@_÷bäÛa@´i@@

@ðˆÛa@åöbØÛa@éãc@óÜÇ@æb�ã⁄a@ÒČŠÈã@æc@åØ¹@aˆØç@…ìuìÛa@éäÇ@ŠČjÈí@bÓŒ·@L@æbØß⁄a@‰ì•@´i@bÓŒ·@“îÈí
ïãb�ã⁄a@pbîšnÔß@åß@óšnÔß@ë@…ìuë@ÂŠ‘@ñb�d½a@æd×@ë@ð†îua�Ûa@éÜØ‘@¿@ïãb�ã⁄aZ@@

Jñb�d½a@ZòšÓbän½a@ë@òäØà½a@pa‰bîn�üa@´i@ð‰ëŠšÛa@ÖČŒànÛa@aˆç@ñ‰ì•@ïçN@@
Jæb�ã⁄a@òîãb�ãg@ÂŠ‘@Zãb�ã⁄a@òÈîjĐÛa@ñŠØÏ@ÝibÔß@¿@Læb�ã⁄a@˜ì–¢@bèäÇ@sí†§a@òîrjÇ@bänjqc@�Ûa@òî

æb�ã⁄bi@ò•b¨a@ò×�’½a@òÜ÷�þa@Êìàv¶@òîãb�ã⁄a@ÂŠ‘@åÇ@t†znã@òîçb½a@ñŠØÏ@ÝibÔß@¿@ðc@N@�Èm@‡g
@[æaìî§a@bèèuaìí@�Ûa@ òîmbî§a@Ý×b’½a@Ýà�@ñŒíŠÌÛa@ÝÈÐi@òÔ�bän½a@òiìuþa@Êìà©@åÇ@òîãaìî§a@òÈîjĐÛa

í@´y@¿@ìçë@ LòÏbÔrÛa@Òýn�bi@ òÐÜn«@ òäØà½a@ òiìuþa@æìØm@ÙÛˆÛ@ LéîÛúb�m@ òÔíŠĐi@ïãb�ã⁄a@ÂŠ’Ûa@�È
@Lbèní‰aŠàn�a@ë@òÜ÷�þa@ òÛb•c@óÜÇ@ÅÏb°@ðˆÛa@ð‰ëŠšÛa@Òýn�üaë@ü@ïãb�ã⁄a@˜ì–¢@bäãc@�Èí@ aˆç

ïÐnØãMòèu@åßM@@òîãbq@òèu@åß@Ú‰†ã@ëLòîöbèã@ëc@òÔÜĐß@bç�nÈã@ü@ë@òiìuþbic@Č�Èm@òyëŠĐ½a@òÜ÷�þa@æ
…ìuìÛa@òČí†îuaŠm@åÇ@ë@bäîÏ@ČÝ•dn½a@ÕÜÔÛa@åÇ@bçŠçìu@¿N@@

@@
J@@Ýç@åß@óäÈß@…ìuìÛ@áØy@éîÜÇ@pì½bi@ÝjÓ@æc@†uìí@_@Z@bí†îuaŠm@ÒaŠ�c@åß@ÒŠ�@ìç@pì½bi@ïÇìÛa

Ûa@ ïöbèäÛa@ áØ§a@ éãc@ óÜÇ@ pìàÜÛ@ Úa‰…g@ åß@ ÞìznÛa@ aˆç@¿@åàØm@ ñb�d½a@ ë@ Lïãb�ã⁄a@ Þaû�Ûa@ü@ ðˆ
@µg@ òÏb™⁄bi@ LÞbàØÛa@kÜ�@µg@æb–ÔäÛbi@ïÇìÛa@åß@ðc@ L…ìÜ¨a@¿@òjË‰@µg@kîÔÈm@ü@ë@ éîÏ@Òbä÷n�a
@aˆç@“íbÈã@æc@åØ¹@ÑîØÏ@Lñbî§a@sîy@“îÈ½a@kãb¦a@ðc@éäß@bjãbu@üg@bã…ìuë@åß@Ú‰†ã@ü@åzäÏ@ÙÛ‡

ÇìÛa@ÝČàzní@æc@åØ¹@Ñî×@ðc@_pì½a@òîäîÔí@ë@ñbî§a@ky@´i@ÖČŒànÛaâìàè½a@ÖŒànÛa@aˆç@ï@N@@
@@
@@

@@

Rousseau: « jamais l’animal ne saura ce que c’est que mourir ;Et la connaissance 
de la mort et de ses terreurs est une des premières acquisitions que l’homme 
ait faites en s’éloignant de la condition animale    ».   
                                                                                   Discours sur l’origine de l’inégalité, première partie  
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@�Ûa@ñ�ÐÛa@ïçë@LÉà�Ûa@óÜÇ@‰…bÓ@�Ë@|j•c@æc@†Èi@ÖČŒ·@aˆØç@Ýrß@émbîy@òíbèã@¿@åÏìènîi@ČÝà¤@†ÔÛ
@…ìuìÛa@ÂŠ‘@éma‡@æŁa@¿@Þbr½a@ aˆç@Ñ’Øí@üc@ LòîÔî�ì½a@émbÇa†ig@ÝšÏc@bèîÏ@wnãcë@‰ìš§a@òíëb�dß

@óÜÇ@‰ˆÈní@sîy@Þbr½a@aˆç@åß@òîß†Ç@Šr×c@übrß@†¬@ü@‡g@_ïãb�ã⁄a@LóÔî�ì½a@µg@pb–ã⁄a@ïÔî�ì½a
…ìuìÛa@ òČîß†Ç@åß@áËŠÛbi@æb�ã⁄a@ òàÄÇ@Ñ’Øí@ éãþ@†îu@Þbrß@ éäØÛë@ Z@Êa†ig@¿@åÏìènîi@ ČŠàn�a@†ÔÏ

pì½a@ôì�@éîÏ@´Ôí@ü@ðˆÛa@…ìuìÛa@¿@æb�ã⁄a@ČŠàn�í@bà×@[a†ic@bèîÛg@Éàn�í@åÛ@�Ûa@óÔî�ì½a@N@æd×@ë
@ bäîÐØm@ †Ó@ L”Š�c@ïÔî�ìß@ bäČß@ †yaë@ Ý×@´ÔîÛa@ éuaìã@ bääØÛ@ ë@ Lpì½a@ òîäîÔí@ bäÛ@ojrnÛ@ òÈ™aìnß@ òvy

@õbuŠÛa@éöbí�×@ë@æb�ã⁄a@òÈÏ‰@¿@‰bn®@ë@LòjËŠÛa@ë@áÜ§a@ë@áçìÛbiëáÜ§a@ÝšÐi@ÉÓaìÛa@“îÈã@[ÝßþaN@@
@@

@@
@@

@Þaû�@Òbšäí@ ñbî§a@óäÈß@Þaû�@ÉàÏ@ÙÛbäç@Ýç@_bß†Ç@åØí@�@a‡b½@_�bÈÛa@ aˆç@ a‡b½@ _…ìuìÛa@ a‡b½
_õï‘ü@æìØí@ü@óny@õï’Ûa@õa‰ë@ïÐn¥@bß@òàØy@ëc@bß@òíbË@@

@òèu@åß@Ñ’Øí@ðˆÛa@LïÔíŒîÏbnî½a@ÕÜÔÛa@ïãb�ã⁄a@…ìuìÛa@|Đ�@óÜÇ@†îÈn�m@bç�Ë@ë@òÜ÷�þa@êˆç@Ý×
@ñ†yìÛbi@ÕîàÈÛa@‰ìÈ’Ûa@òîãbq@òèu@åß@ŠèÄí@ë@æb�ã⁄a@åß@òÜº@µg@òrÛbq@òèu@åß@ïènäí@ë@LòîuìÛìĐãþa

bÈÓaë@òjËŠÛa@ÝÈu@Þëb¤@ë@LéÛìy@bß@ë@æb�ã⁄a@´i@pñì�a@Š�Øm@æc@Þëb¤@ôúŠÛaN@@
@ñ†îyìÛa@ bän•ŠÏ@ïç@ôúŠÛa@ ČÝÈÛ@ Ýi@ Lêaú‰@¿@�ØÐnÛa@ åÇ@ a�r×@ÑÜn±@ ü@ a‡g@ïãb�ã⁄a@¿@�ØÐnÛa@ ČÝÈÛ

@æb�ã⁄a@bß@‡g@LéîÏ@ïãb�ã⁄bi@õbÔnÛýÛ@æg@éma‡@�bÈÛa@bß@ë@Ýi@_�bÈÜÛ@émýßdm@ë@éma‰Čì–m@L@émýr·@L@énÜ÷�c@x‰b�
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Leibniz: Pourquoi y a-t-il quelque chose plutôt que rien ? 


