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I. Les facultés de la nature humaine peuvent &deites sous quatre genres, la force du corps,
I'expérience, la raison et les affections. Je conumei par elles la doctrine que j'ai envie dddragn
ce livre; et tout premiérement je dirai de quelrigdes hommes qui sont doués de ces puissancasita
portés, les uns envers les autres. je recherchesaite, s'il est vrai que les hommes soient nésres a
la société, et a se conserver contre des ouvragks eviolences réciproques. S'ils le sont, jedéailde
découvrir quelle faculté les en rend capables.rEpfassant plus outre, aussi loin que mon raisoanem
pourra aller, je montrerai quel conseil il a faliécessairement prendre la-dessus, quelles sont les
conditions de la société, ou de la paix humairest-@-dire, en changeant de nom, quelles sonbies |
fondamentales de la nature.



Il. La plupart de ceux qui ont écrit touchant lépubliques, supposent ou demandent, comme une
chose qui ne leur doit pas étre refusée, que I'nmrast un animal politique, [en grec dans le texte]
selon le langage des Grecs, né avec une certapesition naturelle a la société. Sur ce fondeneent-
ils batissent la doctrine civile; de sorte que pauronservation de la paix, et pour la conduiteode le
genre humain, il ne faut plus rien sinon que lesitmes s'accordent et conviennent de l'observation de
certains pactes et conditions, auxquelles alordalsnent le titre de lois. Cet axiome, quoique rsicu
communément, ne laisse pas d'étre faux, et I'exient d'une trop lIégére contemplation de la nature
humaine. Car si I'on considere de plus prés lesesapour lesquelles les hommes s'assemblent, et se
plaisent a une mutuelle société, il apparaitratbteque cela n'arrive que par accident, et nonpaas
une disposition nécessaire de la nature. En effdes hommes s'entr'aimaient naturellement, @est-
dire, en tant qu'hommes, il n'y a aucune raisomqpa chacun n'aimerait pas le premier venu, comme
étant autant homme qu'un autre; de ce co6té-lalyilaarait aucune occasion d'user de choix et de
préférence. je ne sais aussi pourquoi on convergdua volontiers avec ceux en la société desquels
recoit de I'honneur ou de l'utilité, qu'avec ceux lg rendent a quelque autre. Il en faut donc veni
gue nous ne cherchons pas de compagnons par quefdunet de la nature; mais bien I'honneur et
l'utilité qu'ils nous apportent; nous ne désirors gersonnes avec qui hous conversions, qu'a dause
ces deux avantages qui nous en reviennent. Orr@eatrquer a quel dessein les hommes s'assemblent
en ce gu'ils font étant assemblés. Si c'est poupmhemerce, l'intérét propre est le fondement dee cet
Société; et ce n'est pas pour le plaisir de la egmie, qu'on s'assemble, mais pour I'avancemesggle
affaires particuliéres. S'il y a du devoir ou deildlité en cet assemblage, il n'y a pourtant gasolide
amitié comme vous voyez dans le palais, ou divgrgeesonnes concourent, et qui s'entre-craignest plu
gu'elles ne s'entr'aiment; d'ou naissent bien geébis des factions, mais d'ou il ne se tire jandaida
bienveillance. Si les assemblées se forment a chwgBvertissement qu'on y regoit, remarquez-y, je
vous prie, comme chacun se plait surtout aux chggefont rire; et cela sans doute afin qu'il paiss
(telle étant a mon avis la nature du ridicule) awt@ivantage de complaisance pour ses belles jalité
par la comparaison qu'il en fait avec les défatteseinfirmités de quelque autre de la troupe.dMaen
gue cette petite satisfaction soit assez souveninisocente, il en est pourtant manifeste que cputa
goltent se plaisent a la gloire, plutbét qu'a laietécen laquelle ils la trouvent. Au reste, en ces
assemblées-la, on picote les absents, on examie l&Eur vie, toutes leurs actions sont mises sur |
tapis, on en fait des sujets de raillerie, on dpduleurs paroles, on en juge, et on les condamee av
beaucoup de liberté. Ceux qui sont de ce concesbnepas épargnés, et des qu'ils ont tourné leotos
les traite de la méme sorte dont ils ont traitéaleses: ce qui me fait grandement approuver ls&bn
de celui qui se retirait toujours le dernier d'aoepagnie. Ce sont la les véritables délices ded&té.
Nous nous y portons naturellement, c'est-a-dire]gsaaffections qui nous sont communes avec te res
des animaux, et n'’en sommes détournés que parugudlmmage qui nous en arrive, ou par les
préceptes de la sagesse (dont plusieurs ne soatsjaapables) qui réfrene l'appétit du présentgar
mémoire du passé. Hors de ces entretiens-la, loulis de diverses personnes, qui y sont fort
éloquentes, devient froid et stérile. S'il arriveg@elqu'un des assistants de raconter quelquee petit
histoire, et que I'un d'entre eux parle de soi-méhacun voudra faire le semblable. Si quelqu'aitaé
guelque étrange aventure, vous n'entendrez dddswmutres que des miracles, et on en forgeratplutd
gue d'en manquer. Et pour ne pas oublier en cebermegux qui font profession d'étre plus sageslgse
autres, si c'est pour philosopher qu'on s'assemabkant d'hommes qu'il y aura dans un auditoire, ce
seront autant de docteurs. Il n'y en aura pas umese sente capable, et qui ne se veuille méler
d'enseigner les autres; et de cette concurrent@ e haine mutuelle, au lieu d'une amitié régjpe.

Il est donc évident par ces expériences, a ceuxansiderent attentivement les affaires humaines, q
toutes nos assemblées, pour si libres qu'ellemtsaie se forment qu'a cause de la nécessité guge no
avons les uns des autres, ou du désir d'en tirker gleire; si nous ne nous proposions de reticeique
utilité, quelque estime, ou quelque honneur deaomspagnons en leur société, nous vivrions peut-étre
aussi sauvages que les autres animaux les pluscfa®. La méme conclusion se peut recueillir par un
raisonnement, sur les définitions de la volonté,bekn, de I'honneur, et de l'utile. Car puisquetc'e

2



volontairement que la société est contractée, oackierche 'objet de la volonté, c'est-a-dire, ae
semble bon a chacun de ceux qui y entrent. Or cpagait bon est agréable, et appartient a I'espra

ses organes. Tout le plaisir de I'ame consista@ghoire (qui est une certaine bonne opinion ga'ae
soi-méme) ou se rapporte a la gloire. Les autraisipg touchent les sens, ou ce qui y aboutite é¢g
embrasse tous sous le nom de l'utile. je conclus derechef, que toutes les sociétés sont batide su
fondement de la gloire et des commodités de laetigu'ainsi elles sont contractées par I'amoupnero
plutbt que par une forte inclination que nous aypos nos semblables. Cependant il y a cette ramarq

a faire, qu'une société fondée sur la gloire n¢ @&a ni de beaucoup de personnes, ni de longéedu
parce que la gloire, de méme que I'honneur, sisgleommunique a tous sans exception, elle ne se
communique a personne; la raison en est, que i glépend de la comparaison avec quelque autre, et
de la prééminence qu'on a sur lui; et comme la conamité de I'hnonneur ne donne a personne occasion
de se glorifier, le secours d'autrui qu'on a regurpmonter a la gloire en diminue le prix. Car @t e
d'autant plus grand et a estimer, qu'on a eu der@rauissance, et moins d'assistance étrangers. Mai
bien que les commodités de cette vie puissent oitaugmentation par I'assistance mutuelle que nous
nous prétons, il est pourtant certain qu'ellesasieg@nt davantage par une domination absolue, qua pa
société; d'ou il s'ensuit, que si la crainte ditge de parmi les hommes, ils se porteraient denketuire

plus avidement a la domination, qu'a la sociétéstGonc une chose tout avérée, que l'origine ldss p
grandes et des plus durables sociétés, ne vient goine réciproque bienveillance que les hommes se
portent, mais d'une crainte mutuelle qu'ils ontuies des autres.

* [Né avec une certaine disposition naturelle.] kolivant, comme nous faisons, la société humairee déj
actuellement établie; ne voyant personne qui vors d'elle: mais bien que tous les hommes sont
désireux de compagnie et d'entretien; il peut semiplie je fais une lourde faute, et que je pose une
pierre d'achoppement des I'entrée de cette doctivike a ceux qui prendront la peine de la lireiaod

je dis que I'hnomme n'est pas né avec une disposititurelle a la société. Il faut donc que je mligye
plus nettement. Il est vrai que selon la natursemit une chose facheuse a I'homme, en tant quigom
c'est-a-dire, dés qu'il est né, de vivre dans wr@gtuelle solitude. Car, et les enfants pour vietdes
plus avancés en age pour mieux vivre ont besollasigstance des autres hommes. De sorte que je ne
nie pas que la nature ne nous contraigne a désreompagnie de nos semblables. Mais les sociétés
civiles ne sont pas de simples assemblées, ogaitnu’'un concours de plusieurs animaux de méme
espece: elles sont outre cela des alliances eligiess soutenues par des articles qu'on a dressées
cimentées par une fidélité qu'on s'est promisdokee de ces pactes est ignorée des enfants et des
idiots; et leur utilité n'est pas connue de ceukrgont point éprouvé les incommodités que le dédau
société entraine. D'ou vient que ni ceux-la ne prupoint contracter de société, parce qu'ils neesd

ce que c'est; ni ceux-ci ne se soucient point d®fdracter, parce qu'ils en ignorent les avantadgs

de la il appert que, puisque les hommes sont enfargdqu'ils naissent; ils ne peuvent pas étre nés
capables de société civile; et que plusieurs (aut+¢re la plupart) par maladie d'esprit, ou paufa de
discipline, en demeurent incapables toute leur @ependant les uns et les autres, les enfants et le
adultes, ne laissent pas de participer a la natunenaine. Ce n'est donc pas la nature, mais la plisa

qui rend I'homme propre a la société. D'ailleursere que I'homme désirat naturellement la sociéte,
ne s'ensuivrait pas qu'il ft né sociable, je vdirg, avec toutes les conditions requises pour la
contracter: il y a loin d'un mouvement de désiuyrge solide capacité de quelque chose. Ceux-la mémes
dont I'orgueil ne daigne pas de recevoir Les justawditions, sans lesquelles la société ne saétait
établie, ne laissent pas de la désirer, et de paytelques-unes de Leurs pensées a ce d'ou le
déréglement de leur passion les éloigne. »

Remarque :



* [Mais d'une crainte mutuelle.] « On m'a fait tebbjection, que tant s'en faut que les hommes
pussent contracter par la crainte mutuelle une &téccivile, qu'au contraire s'ils s'entre-craignaie
ainsi, ils n‘eussent pu supporter la vue des ussadires. Il me semble que ces messieurs confoladent
crainte avec la terreur et I'aversion. De moi, jentends, par ce premier terme, qu'une nue
appréhension ou prévoyance d'un mal a venir. lBtgstime pas que la fuite seule soit un effet de la
crainte: mais aussi le soupcon, la défiance, lacpréion, et méme je trouve qu'il y a de la peutcen
ce dont on se prémunit et se fortifie contre lare Quand on va se coucher, on ferme les portes;
guand on voyage, on prend une épée, a cause guon ks voleurs. Les républiques mettent des
garnisons sur leurs frontiéres; les villes ont agttoné de se fermer de fortes murailles contre leurs
voisins. Les plus puissantes armées, et prétesdatire, traitent quelquefois de la paix par unaiate
réciproque qui arréte leur furie. Les hommes seheat dans les ténebres, ou s'enfuient de crainte,
guand ils n'ont pas d'autre moyen de pourvoir a kireté; le plus souvent ils prennent des armes
défensives. De sorte que selon I'équipage auquigsorencontre, on peut juger de I'état de leur Aete
guelle place y occupe cette lache passion. En unsoib qu'on en vienne aux mains, ou que d'un
commun accord on quitte les armes, la victoireeadnsentement des parties forment la sociétéecivil
et je trouve en I'un et en l'autre qu'il y a quadquélange de cette crainte réciproque. »

lll. La cause de la crainte mutuelle dépend enigpald I'égalité naturelle de tous les hommes, en
partie de la réciproque volonté qu'ils ont de nu€e qui fait que ni nous ne pouvons attendre des
autres, ni nous procurer a nous-mémes quelqueésiar si nous considérons des hommes faits, et
prenons garde a la fragilité dela structure du £dwmain (sous les ruines duquel toutes les fagulé
force, et la sagesse, qui nous accompagnent dem@aeablées) et combien aisé il est au plus faible
tuer 'hnomme du monde le plus robuste, il ne nestera point de sujet de nous fier a nos forcesn®
si la nature nous avait donné par la quelque sonitrisur les autres. Ceux-la sont égaux, qui pauve
choses égales. Or ceux qui peuvent ce qu'il y pluke grand et de pire, a savoir Oter la vie, petiven
choses égales. Tous les hommes donc sont natuealle¥gaux. L'inégalité qui regne maintenant a été
introduite par la loi civile.

IV. La volonté de nuire en I'état de nature essmaan tous les hommes: mais elle ne procéde pas
toujours d'une méme cause, et n'est pas toujoaterégnt blamable. Il y en a qui, reconnaissantenotr
egalité naturelle, permettent aux autres tout céspe permettent a eux-mémes; et c'est la vrdinnen
effet de modestie et de juste estimation de sewdorl y en a d'autres qui, S'attribuant une certa
supériorité, veulent que tout leur soit permisgeé tout I'nonneur leur appartienne: en quoi ilst fo
paraitre leur arrogance. En ceux-ci donc la volalgénuire nait d'une vaine gloire, et d'une fausse
estimation de ses forces. En ceux-la elle procaagechécessité inévitable de défendre son biea et s
liberté contre l'insolence de ces derniers.

V. Dailleurs, comme de tout temps, les hommesdasyputé avec beaucoup de chaleur de la gloire
de l'esprit, il faut nécessairement que, de cettgention, naissent de trés grandes discordesffén e
c'est une chose fort déplaisante de souffrir dmidradiction, et c'est facher quelqu'un que dpréeer
pas son consentement a ce qu'il dit. Car en n'gtntle son avis, on l'accuse tacitement d'ereg@n
le choquant a tout propos, cela vaut autant qua $accusait tout haut d'étre un impertinent. (&slia
manifeste dans les guerres de diverses sectes m@ligien, et dans les diverses factions d'une méme
république, qui sont les plus cruelles de toutdesgui se font, et ou il ne s'agit que de lateéédes
doctrines, et de la prudence politique. Le plusdrplaisir, et la plus parfaite allégresse quivarra
I'esprit, lui vient de ce qu'il en voit d'autres-dessous de soi, avec lesquels se comparant, nkea u
occasion d'entrer en une bonne estime de soi-m@nedans cette complaisance, il est presque
impossible qu'il ne s'engendre de la haine, oulgueépris n'éclate par quelque risée, quelque @arol
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quelque geste, ou quelque autre signe; ce qui dayses sensible de tous les déplaisirs, et I'ame
recoit point de blessure qui lui excite une pluse@assion de vengeance.

VI. Mais la plus ordinaire cause qui invite les hoes au désir de s'offenser, et de se nuire les uns
aux autres est, que plusieurs recherchant en n@mpstune méme chose, il arrive fort souvent quéls
peuvent pas la posséder en commun, et qu'elle utepps étre divisée. Alors il faut que le plus fort
I'emporte, et c'est au sort du combat a décidgudstion de la vaillance.

VII. Donc, parmi tant de dangers auxquels les désaturels des hommes nous exposent tous les
jours, il ne faut pas trouver étrange que nous meRi®NS sur nos gardes, et nous avons malgréaous
en user de la sorte. Il n'y a aucun de nous geengorte a désirer ce qui lui semble bon, et &eud
qui lui semble mauvais, surtout a fuir le pire dags les maux de la nature, qui sans doute est th mo
Cette inclination ne nous est pas moins naturgli& une pierre celle d'aller au centre lorsquigkst
pas retenue. Il n'y a donc rien a blamer ni a regne il ne se fait rien contre l'usage de la draitison,
lorsque par toutes sortes de moyens, on travaidle éonservation propre, on défend son corps et ses
membres de la mort, ou des douleurs qui la prétce@ntous avouent que ce qui n'est pas contre la
droite raison est juste, et fait a tres bon diGar par le mot de juste et de droit, on ne sigrafiere
chose que la liberté que chacun a d'user de saiédmoaturelles, conformément & la droite rai§dau
je tire cette conséquence que le premier fondedhewroit de la nature est que chacun conserventauta
gu'il peut, ses membres et sa vie.

VIII. Or, parce que ce serait en vain qu'on auwtedit de tendre a une fin, si on n'avait aussirtetd
d'employer tous les moyens nécessaires pour y mianik s'ensuit que, puisque chacun a droit de
travailler & sa conservation, il a pareillementitdduser de tous les moyens, et de faire touteshHeses
sans lesquelles il ne se pourrait point conserver.

IX. Mais de juger si les moyens desquels quelgs®&irservira, et si les actions qu'il fera pour la
conservation de sa vie, ou de ses membres, soaluatent nécessaires, ou non, c'est a lui du salut
duquel il s'agit; il en est le plus compétent jsgéon le droit de nature. Et pour vous le monsecest
une chose qui choque la droite raison que je jugeahger qui me menace, établissez-en donc juge
quelque autre. Cela étant, puisqu'un autre enmdpde juger de ce qui me regarde; pourquoi, par la
méme raison et selon |'égalité naturelle qui egeamous, ne jugerai-je point réciproquement deuie
le touche ? Je me trouve donc fondé en la draiigom, c'est-a-dire, dans le droit de nature, si
j'entreprends de juger de son opinion, d'examiagtiien il importe que je la suive a ma conservation

X. D'ailleurs la nature a donné a chacun de noas @it sur toutes choses. Je veux dire que dans
un état purement naturel, * et avant que les honmsadassent mutuellement attachés les uns auxsautre
par certaines conventions, il était permis a chatufaire tout ce que bon lui semblait contre qué qe
fat, et chacun pouvait posséder, se servir, et feitout ce qui lui plaisait. Or, parce que, loreq veut
quelque chose, des |a, elle semble bonne, et qup'oa la désire est une marque de sa veéritable
nécessité, ou une preuve vraisemblable de soméudilila conservation de celui qui la souhaite (au
précédent article, j'ai montré que chacun est gogepétent de ce qui lui est vraiment utile; deesqrt'il
faut tenir pour nécessaire tout ce qu'il juge éljue, par l'art. VII, on a, et on fait par drdé& nature
tout ce qui contribue a sa propre défense, etcdnaervation de ses membres, il s'ensuit, distjenq
I'état de nature, chacun a droit de faire et dedubeyr tout ce qu'il lui plait. D'ou vient ce comndire,



gue la Nature a donné toutes choses a tous: efldeurecueille, qu'en I'état de nature, l'utilst la
régle du droit.

Remarque :

* [Dans un état purement naturel.] « Il faut entlea ceci de cette sorte, qu'en I'état de nature il
n'y a point d'injure en quoi qu'un homme fassereogtielque autre. Non gqu'en cet état-la il soit
impossible de pécher contre la majesté divinegatidler les lois naturelles. Mais de commettre
guelgue injustice envers les hommes, cela suppose qit des lois humaines, qui ne sont pourtaas
encore établies en I'état de nature, dont nousquexl La vérité de ma proposition en ce sens-lasstz
évidemment démontrée aux articles immédiatemenégedts, si le lecteur veut s'en souvenir. Mais
parce gu'en certain cas, cette conclusion a quetiuose de dur, qui peut faire oublier les prémiges,
veux resserrer Mm raisonnement, afin que d'un sewp d'ceil on le puisse voir tout entier. Par l'art
VIl chacun a droit de se conserver. Il a donc dobitser de tous les moyens nécessaires pour agtte f
par l'art. VIII. Or les moyens nécessaires sontxcgue chacun estime tels en ce qui le touche, goar |
IX. Donc chacun a droit de faire, et de possédat te qu'il jugera nécessaire a sa conservatiompdtt
conséguent la justice, ou l'injustice d'une actigpendent du jugement de celui qui la fait, cdejui
tirera toujours hors de blame, et justifiera solgédé. D'ou il s'ensuit que dans un état purement
naturel, etc. Mais si quelqu'un prétend qu'une ehaslaquelle il sait bien en sa conscience quél n
aucun intérét, regarde sa conservation, en cefgedhe contre les lois naturelles; comme je monirera
bien au long au troisieme chapitre. On m'a faiteetbjection: si quelgu'un commet un parricide, ne
fait-il point de tort a son pére ? a quoi j'ai r@pdu : qu'on ne peut pas concevoir qu'un enfaritdams
un état purement naturel, a cause que, des qu'il@sl est sous la puissance et sous le commasmtem
de celui a qui il doit sa conservation, comme de @é&re et de sa mere, ou de celui qui lui donne les
aliments et les choses nécessaires a sa subsistaaapie je démontrerai au neuvieme chapitre. »

XI. Mais il n'a pas été expédient pour le bien demmes, qu'ils eussent en commun ce droit sur
toutes choses. Car il leur fit demeuré inutilegétaht I'effet de cette puissance, que c'elit &sgpe de
méme que s'ils n'en eussent eu aucune communicpticyu'en l'usage, ils n‘en eussent pu tirerr@@icu
prérogative. A la vérité, chacun e(t bien pu diggaltes choses, cela m'appartient ; niais la ps&se
n'‘en elt pas été si aisée, a cause que le preemar puissant du méme droit, et avec une forckegga
elt eu de pareilles prétentions, et se la f(t gp¥e avec une autorité semblable.

XIl. Si vous ajoutez a cette inclination naturejlée les hommes ont de se nuire les uns aux aatres,
qui dérive peut-étre de cette vaine opinion qoiilt d'eux-mémes, ce droit de chacun sur touteseshos
suivant lequel, comme il est permis d'envahir, eatgussi Iégitimement se défendre, et d'ou ndissen
des soupcons et des défiances continuelles, gaiisgeront jamais I'esprit en repos, étant trefecii,
pour si bien qu'on se tienne sur des gardes, gu'enfne soit opprimé par la ruse ou par la viodenc
d'un ennemi qui tache sans cesse de nous surprendre

XIIl. Si vous considérez, dis-je, attentivement desix choses, vous m'avouerez sans doute que ['état
naturel des hommes, avant qu'ils eussent formésdemtés, était une guerre perpétuelle, et non
seulement cela, mais une guerre de tous contre @arsqu'est autre chose la guerre que cette saison
pendant laquelle on déclare de paroles et d'effeblonté qu'on a de combattre ? Le reste du tesips
ce qu'on nomme la paix.



XIV. Or il est aisé de juger combien la guerrerast propre a la conservation du genre humain, ou
méme de quelqgue homme que ce soit en particuliais Mette guerre doit étre naturellement d'une
éternelle durée en laquelle il n'y a pas a espareause de I'égalité des combattants, qu'aucoterei
la finisse: car les vainqueurs se trouvent toujamgeloppés dans de nouveaux dangers, et c'est une
merveille de voir mourir un vaillant homme chardgénthées et accablé de vieillesse. Nous avons en ce
siecle un exemple de ce que je dis chez les Amésicat dans les ages passés, nous en avons eu chez
les autres nations, qui maintenant sont civilisgefforissantes, mais qui alors étaient en petine,
sauvages, pauvres, hideuses, et privées de camnanteet de ces avantages que la paix et la société
apportent a ceux qui les cultivent. Celui qui estiait qu'il faut demeurer en cet état auquel toutes
choses sont permises a tous, se contredirait smieméar chacun désire par une nécessité natueelle ¢
qui lui est bon, et il n'y a personne qui puissiémes que cette guerre de tous contre tous, attaché
nécessairement a |'état naturel, soit une bonnsech@e qui fait que, par une crainte mutuelle, nous
désirons de sortir d'un état si incommode, et metioas la société; en laquelle s'il faut avoir derge,
du moins elle n'est pas sans secours, ni de tousdous.

XV. On cherche des compagnons qu'on s'associe,veeforce, ou par leur consentement. La
premiere facon s'exerce quand le vainqueur contl@imaincu a le servir par la crainte de la mott,
par les chaines dont il le lie. La derniere seiguatlorsqu'il se fait une alliance pour le mutbhetoin
gue les parties ont l'une de l'autre, d'une voldriEhe et sans souffrir de contrainte. Le vaingue
droit de contraindre le vaincu, et le plus fortbdiger le plus faible (comme celui qui se portenbie
d'obliger le malade, et 'homme fait de contraingngeune garcon) s'il n‘aime mieux perdre la aiyi
donner des assurances pour l'avenir qu'il se teddns l'obéissance. Car puisque le droit de nous
protéger nous-mémes selon notre fantaisie vientldegers auxquels nous sommes exposeés, et que ces
dangers naissent de I'égalité qui est entre nbseirible plus conforme a la raison, et un expédigat
plus court pour notre conservation, en nous semarbccasion présente, de pourvoir a notre sinaaté
une judicieuse précaution, que d'attendre que es®pnes-la mal intentionnées soient remises dg,san
ou venues en age de se soustraire a notre puissangai nous obligerait de tenter par l'incertitutl
combat une nouvelle victoire. Certainement il ngoset rien imaginer de plus absurde, que de laisser
prendre de nouvelles forces a celui qu'on tient taible sous sa puissance, et qui les ayant reéeav
s'en servirait infailliblement a notre ruine. D'cétte conclusion est manifeste que je tire en fodme
corollaire des démonstrations précédentes, qétt haturel des hommes, une puissance assus, et
ne souffre point de résistance, confere le droit&dmer et de commander a ceux qui ne peuvent pas
résister: de sorte que la toute-puissance possgateellement et immédiatement le droit de faord t
ce que bon lui semble.

XVI. Toutefois a cause de cette égalité de foradsd'autres facultés, qui se trouve parmi les
hommes en l'état de nature, c'est-a-dire en l@atguerre, personne ne peut étre assuré de sa
conservation, ni espérer d'atteindre a une biegdemrmesure de vie. C'est pourquoi je mets au raag d
lois naturelles ce que je m'en vais montrer au itteapuivant, que la droite raison nous enseigne de
chercher la paix, dés gu'il y a quelque espéramcéadencontrer, ou de nous préparer a la guerre,
lorsqu'il nous est impossible de I'obtenir.



