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Les théories ne sont pas portées en haute estinseiauwles mouvements radicaux
actuels. (1) ‘Ne théorisez pas!” semble étre |étmmanot de beaucoup de radicaux
autoproclamés aujourd’hui, accentuant a la plaaetiVisme et la protestation. Non

seulement la plupart de ce qui passe pour des mmns de Gauche a une forte
poussée anti-théorique, mais de nouveaux mouvenseaiaux promeuvent méme
I'irrationalisme comme une vertu. En conséquensesant enfoncés dans un bourbier
de pragmatisme, de choix de style de vie et da#is apolitiques. Des alternatives a
cette dégénération intellectuelle sont terriblemeétessaires. De cela, I'écologie
sociale et son communalisme se distinguent par plmile@sophie politique et une

approche révolutionnaire cohérente. (2)

L’émergence du communalisme écologique social

L’écologie sociale a émergé en réponse au décliradigalisme traditionnel qui était
basé exclusivement sur la lutte entre les ouvrsalariés et le capital. Apres la
Deuxieme Guerre Mondiale, des développements dadiesmt nouveaux au sein du
capitalisme ont diminué la taille numérique du gtatiat. Au méme temps, le succes
des partis sociaux-démocrates dans plusieurs paitienonde occidental a remédié a
certains des problemes économiques et sociaux ligs immédiats créés par
I’économie de marché, conduisant a une plus proohlaboration entre les syndicats
et les gouvernements et rendant le capitalisme gtasptable. Dans les années qui
ont suivi, malgré ce que prétendent les Marxisiesgst devenu clair que les
mouvements de travailleurs n’ont pas constitué daced hégémonique d'un
changement social.

Au début des années 60, un nouveau radicalismed@gsloppé autour de nouvelles
guestions qui ont jailli au sein de I'agenda sodidbppression des femmes et les
dévastations écologiques, le racisme et la guarr®idtnam ont conduit a de forts
mouvements sociaux, de pair avec une variété @inies citoyennes — dont aucune
ne pourrait étre englobée au sein de mouvementsmag les probléemes liés aux
usines. Ces tendances radicales ont énormémenitenic les comportements
populaires. Mais, de facon regrettable, leurs mmerds avaient de fortes limitations
et ils n'ont pas réalisé leurs potentiels qui lauraient permis de devenir des forces
sociales réellement libératrices.

De fait, elles sont demeurées fragmentées et sessowvent faites récupérées, de
diverses facons, par la culture existante. Il enressorti un regain des ‘identités
politiques’ et le déclin d'approches radicales eeh&es qui revendiquent des
relations sociales fondamentalement différentessi®lrs luttes se sont mélangées



avec des questions existentielles et parfois mé&rsopnelles écartant le besoin d’'une
recherche théorique plus en profondeur qui ont &teurs organisations a s’orienter
uniqguement sur des questions précises et a dewmhinoc par nature. Ce
développement a l'intérieur des ‘nouveaux mouvementiaux’, comme ils allaient
étre nommeés, a été lié au développement constatdéieur des universités : apres
I'échec de la Gauche pour mettre en ceuvre unetédibératrice et coopérative, des
centaines de radicaux désillusionnés se sont g@téses universités et, au nom de
I'antitotalitarisme, ont commencé une croisade aoadue contre I'objectivité du
projet révolutionnaire. (3)

Dégouttés par le dogmatisme et I'autoritarisme pasis ouvriers traditionnels, qui
ont mené au Stalinisme totalitaire a 'Est et anseovatisme social en Occident, ces
universitaires ne se sont pas arrétés a critiggiandrxisme vulgaire et les formes
autoritaires d’organisation. Au nom du postmodengisdu relativisme éthique et du
‘déconstructionisme social’, ils ont poursuivi leapposition au totalitarisme de fagon
tout a fait paranoiaque. Le progres se vit rejet@me une illusion, I'éducation fut
représentée comme autoritaire, I'idéologie devartsidérée comme dogmatique et la
raison elle-méme fut rejetée — des caractéristiquesdéfinissent toutes théories
sociales sensées. Pendant qu’ils se retiraientadsphére publique au profit des
universités, ils ont dédaigné jusqu’aux valeurs gui inspiré les révolutionnaires
durant plus d’'un siécle et demi. Au lieu de redéfla projet révolutionnaire, ces
anciens radicaux l'ont abandonné en bloc; au migexgageaient-ils dans des
critigues ad hoc de certaines caractéristiqguea dediété du moment.

Mais les relations de base qui maintiennent cetteié& doivent toujours étre
fondamentalement transformées. Non seulement lel@me social de I'exploitation
est toujours présent, mais d’autres formes d’aliéna et d’oppressions demandent
aussi notre attention, comme la centralisation djsmante, I’'homogénéisation sociale
ainsi que le développement de la vision économausein de sphéres toujours plus
larges de la vie culturelle. De plus, des impé&saditologiques rendent nécessaires
pour nous de reconsidérer le role de la sociétgeaude la biosphere. Les racines de
ces maux se retrouvent schématiquement a l'intédeula structure sociale de la
domination et plus particulierement au sein duesyst économique capitaliste. La
dynamique de I'économie de marché et ses impératds compétitivité va
continuellement tirer ses profits au dépend dess l@imains et de la biosphére. Une
approche sociale révolutionnaire est clairemenesssire pour sortir du capitalisme
une fois pour toute. Un tel effort doitanscenderles formes traditionnelles du
socialisme et de I'anarchisme et certainement adsstout ce qui passe comme
idéologie de ‘Gauche’ ou ‘radicale’ aujourd’hui. d¥moins, nous devortonserver
les meilleurs aspects de la Gauche traditionnetterrme son engagement en faveur
de la raison, son utopisme constructif, son anadgselasse ainsi que sa participation
a la vie publique et aux luttes sociales — toules®largissant On ne peut pas laisser
notre politique étre arbitraire ; a I'inverse, nadesvons I'ancrer idéologiquement et
historiguement au sein des théories sociales quesde la tradition révolutionnaire.

Répondant a ce défi, I'écologie sociale s’est maseplace avec une philosophie
politique cohérente. Originalement lancée en 19&¢|@ penseur radical américain
Murray Bookchin, cette approche unit les idéesrtdiees de I'anarchisme social avec
les questions écologiques tout en parvenant a parske meilleur de la tradition

marxiste, dont sa critique du capitalisme. (4) $ovjet pour un changement social



révolutionnaire s’est concrétisé sous la forme duigipalisme libertaire. La création

d’'une société écologique requiére une décentraisal grande échelle de la vie

sociale vers une taille humaine et une transitiers des formes écologiques de
production. Selon cette analys®ciale écologiste, le capitalisme et I'Etat sont
essentiellement les causes principales de la éiséogique et sociale actuelle et
doivent étre éliminés, de méme que toutes les forrde hiérarchies et de

dominations. Les activistes radicaux doivent coEenouvelles relations sociales et de
nouvelles institutions libératrices. La solutiomdiamentale a nos problemes sociaux
et écologiques est d'accroitre le pouvoir des gende créer une société socialiste
libertaire.

L’écologie sociale nous emmene vers le développemdiine idéologie
communaliste — assurant la conservation de cetiyssnfondamentale — qui nous
donne la vision d'une société écologique ratiometle méme qu’une structure
tangible pour des pratiques, sociales et politigueslicales. La politique du
communalisme — le municipalisme libertaire — défiai tentative pour renforcer et
restructurer les municipalités au dépend de I'Eéattralisé. Il a pour but de créer et
de donner du pouvoir aux assemblées populairegéi@ur des municipalités et d’en
faire des forums ou les citoyens peuvent particgodiectivement au fagconnement de
leur propre futur. Ces assemblées populaires déritlede toutes les questions
importantes, comme I'éducation, la défense, laésdatproduction et la distribution.
Les municipalités démocratiques s’uniront et forom¢ides confédérations, une forme
d’organisation interrégionale dans laquelle des brem individuels d’'un conseil
confédéral sont mandatés et révocables par leemd&e populaire respective.

Les communalistes font une distinction claire etdseassemblées démocratiques, qui
prennent toutes les décisions politiques, et les@its et comités qui prennent en

charge les fonctions administratives et coordinasi Ces confédérations municipales
devront défier, affronter et edéfinitive remplacer I'Etat et le pouvoir centralisé en
tant que tel. Le communalisme va en outre rempligceapitalisme par une économie

municipalisée et guidée par des principes de parage solidarité. Les municipalités

démocratisées vont s’adapter avec soin a leur @mvment naturel alentour, grace
aux technologies écologiques et le savoir, et essdg créer un équilibre écologique

entre la campagne et la cité.

Bien que le municipalisme libertaire ait été coascieusement exprimé a travers les
différents cercles de I'écologie sociale durant tteate derniéres années, il a bel et
bien de profondes racines sises au sein des &dtgsles. Historiquement, la politique
communaliste est ancrée dans la lutte ancestrate Bmdépendance des cités des
ambitions impérialistes de I'Etat. D’'un c6té, le®ygens se sont par le passé battus
pour préserver et étendre les valeurs civilesslitbertés municipales ; de l'autre, les
nobles, les rois et les empereurs ont fait quadte&orts pour supprimer I'autorité
locale et les confédérations. (5) Cette tensioxpdosé régulierement en de sanglantes
guerres civiles et des soulevements révolutionsaien particuliers ceux de la
Révolution Frangaise de 1789-94 et la Commune de Ba 1871, ou les citoyens de
Paris ont exigé de remplacer I'état Francais p& econfédération de municipalités.

(6)

Le communalisme comme approche dialectique



Alors que les postmodernistes, avec leur relatigisphilosophique et éthique,
focalisaient leur attention sur la légitimationatigique du statu quo, les écologistes
sociaux ont lancé une alternative réalisable paue frevivre la Gauche radicale avec
une vision portant en direction d’un changementdfomental de cette société. (7)
Néanmoins, le communalisme est plus que la th&wold¢ique et la pratique du
municipalisme libertaire. Il faut explorer le comnalisme en tant que philosophie
politique cohérente capable de comprendre pleinensem approche sociale
révolutionnaire. Elle contient non seulement unétigoe libertaire et une analyse
sociale non-hiérarchique, mais aussi une philogophi donne au communalisme sa
poussée développementale et éthique — a savomjuealisme dialectique.

Le naturalisme dialectique est une facon de conapecita société et son monde
naturel en les présentant en tant que phénomenegwatoppement. (8) Sous cet
aspect, la nature est sa propre évolution tout cetansociété est sa propre histoire.
Les phénoménes biologiques et culturels ne peudtat expligués comme il faut
simplement par leur fixité, leur forme ou leur égiwe factuelle ; ils doivent étre
connectés de fagon cumulative a leur passé ainai lgur futur. Un naturaliste
dialectique doit explorer leurs potentialités eirllgique interne, dans le but de faire
ressortir ce qu’ils peuvent devenir si la rais@mlporte. Le « devrait étre » éthique,
qui peut avoir un fondement obijectif, doit toujosexvir d’indication pour remettre
en question et corriger I'état présent, et nouslguiau-dela du réformisme, du
pragmatisme et du subjectivisme promu par les aacticd’aujourd’hui. Une telle
compréhension dialectique, avec ses considératvipbcations, est indispensable a
I'explication de la dimension politique du commusaie.

Premierement, le naturalisme dialectique ancretebat pour une société rationnelle
au sein du long et douloureux développement demdnité en direction de formes
plus étendues de consociation sociale et de suhjédtumaine. Plus spécifiguement,
il place cette lutte dans le contexte des potentiella société pour la coopération, la
liberté et la conscience de soi. Puisque I'histoieepas été une expansion unilinéaire
de la liberté et de la conscience de soi, 'hunéad@vrait chercher a développer de
facon consciente la coopération et les institutibipsrtaires qui servent son propre
développement. (9) Ainsi, une société socialiftertaire n’est pas un choix personnel
ou ‘imaginaire’ (comme cela a été avancé récemnpant certains écologistes
sociaux), mais elle doit étre considérée, apres éesles approfondies sur
'émergence de la culture humaine et de ses ifistitsl sociales, comme une
organisation sociale dans sa forme la patoonnelle Le communalisme considére la
société présente comme irrationnelle et cherchqueeest rationnel dans I'histoire
humaine pour améliorer la condition humaine et metroire notre relation entre la
société et le monde naturel. Une telle analysedigjue renie I'apparente ‘réalité’ du
capitalisme d’Etat global, ainsi que le ‘réalismpfagmatique des politiciens,
lobbyistes et activistes réformistes, en faveurnd'uéalisation des potentialités
humaines amenant une liberté sociale et la rafténél0)

Deuxiémement, une approche dialectique est nécegsailr comprendre la tension
latente entre I'Etat et la municipalite. Ce confhistorique est, par essence,
antagonique et une renaissance de la vie commuregaaiasi que de la démocratie
municipale peut seulement se réaliser par la degirude I'Etat. En contraste avec la
municipalité, qui potentiellement et dans sa pleiéalisation est une démocratie
directe dynamique, I'Etat, un appareil centralig¢épeofessionnalisé possédant le



monopole de violence social, n'est de par sa lagigterne jamais démocratique mais
totalitaire, comme I'a prouvé le siecle dernier. i2enps en temps, cette tension
latente entre la municipalité et I'Etat éclate s donflits sociaux ravageurs, mais la
plupart du temps les conflits demeurent silencietixles libertés municipales y

perdent continuellement du terrain au profit deseglétatiques. Il ne peut y avoir

aucun compromis avec I'Etat dans la création d'soeété écologique et libertaire,

car tout le pouvoir que les municipalités parvierirg obtenir se fera au dépend du
pouvoir de I'Etat, et vice versa. Cette prise desoience est I'une des particularités
principales du municipalisme libertaire et elleidiéfson propre role historique.

Enfin, les communalistes conduisent cette apprd@iectique au sein des sphéres de
'activisme. Le communalisme affirme que des cogafatons composees de
municipalités démocratiques forment la structurstitationnelle d’'une société
rationnelle et écologique. Ce renouveau de la sppablique devrait apporter une
grande envergure aux activistes radicaux. Les camahstes, c’est certain, doivent
développer un programme clair de comment ils peupergressivement réaliser cette
vision. La révolution sociale dont on se languitessite un long processus irrégulier.
Des programmes élaborés avec soins sont pourraetten essentiels et constituent un
moment dialectique de notre travail d’activiste pafant au final a une refonte totale
de notre société suivant une ligne libertaire efitsgre, nos demandes basées sur des
programme’s nous aident & agir en tant que révolutionnairessdane période
réactionnaire. De fait, les programmes communalistearquent le lien entre nos
idéaux et la réalité dans laquelle nous vivons. legrammes nous permettent de
conserver nos aspirations utopiques pendant que mouws engageons dans la
pratique de la politique et I'activisme.

La société capitaliste présente oblige les comnisteala prendre la position la plus
résolue contre elle, cependant chacun doit avoirs@ence qu’'un changement
révolutionnaire demande un processus de maturatigme révolution sociale
n'arrivera pas d’'un simple claguement de doigtsdeuquelqu’un jetant un paveé,
particulierement aujourd’hui ou nous ne sommescpaables de mobiliser de grandes
masses de personnes sous les banniéres de la démauounicipale et de la
révolution sociale. (11) La Révolution Francaiseaitéelle-méme le produit d’une
longue maturation sociale organisée par les ciwyn Paris et elle n’est devenue
possible qu’apres pres d’'un siecle de pensée sagfiale philosophie des Lumiéres.

Cela ne veut pas dire que nous sommes obligéseddt jusqu'a ce que la
population se souléve spontanément ou seulemestaondiner a répandre des idées.
Le communalisme met en avant une politique qui afera mobiliser, éduquer et
permettre aux gens d’avoir du poids a travershlgaement d’assemblées populaires
et l'introduction d’'un agenda social radical. (1®)cet égard, la révolution sociale
sera le conflit final qui mettra un terme au cdstae et a I'Etat une bonne foi pour
toute. Dans la mesure ou les processus sociaugneas prédéterminés, la création
d’'une société rationnelle doit représenter un effi@s plus conscient de la part des
activistes radicaux : « Le monde des faits n’estgaionnel mais il doit étreonduit
vers la raison. » (13) Les radicaux doivent amémeyociéeté rationnelle a se réaliser
en utilisant une vision rationnelle et une volom&solue, deux éléments pour

! L'auteur utilise ici et & plusieurs reprises gaslite I'expression ‘programatic demands'’
difficilement traduisibles en francais. N.d.t.



lesquelles une approche dialectique et une ordaésmsdaumaine structurée sont
indispensables.

Des programmes communalistes

Karl Marx avait clairement compris cette responi#gbguand il affirmait que I'on
devrait non seulement comprendre le monde maisi dasghanger. (14) Les
organisations communalistes doivent développer ptegrammes et par ce moyen
faire passer leur approche philosophique du royademé¢analyse sociale et de la
théorie a celui de l'activisme politique. Les dembesm émanant de programmes
peuvent représenter des idées municipalistes tadicdans une forme claire et
précise. Plus spécifiquement, ces demandent dos/éténdre de notre idéal d’'une
société future a nos préoccupations les plus imabésli Au sein de la théorie
révolutionnaire, cette escalade a été propremeasignkée en termes de revendications
maximums et minimums, ainsi qu’en revendicatioranditionnelles nécessaires.
L'idée de programmes maximums et minimums a étpremier lieu développée par
I'Internationale Socialiste et est toujours tretalbe aujourd’hui. Une pratique basée
sur un programme a aidé I'ascension et a infludre@dicoup de partis socialistes et
d’organisations radicales, mais hélas, leur congngion limitée de I'Etat n'a pas
mené a une société socialiste mais a notre preggéngration et cooptation finale.

Les communalistes doivent s’inspirer de cette agpF@rogrammatique pour créer la
pratique révolutionnaire la plus adéquate conveaambtre temps. Il est clair que les
communalistes doivent s’engager dans la lutte Eocjaotidienne et participer a la
vie politigue de tous les jours. En ce sens, le mamalisme ajoute une nouvelle
dimension a I'anarchisme traditionnel et au sosmé car il rétablit la vie politique
comme une authentique sphére d'activité révolutnen L'engagement et la
participation ne prend pas forcément la forme dfornéisme libéral si nous
considérons nos buts a long terme comme la rasiatadn de toutes nos demandes a
chaque étape du chemin. Les demandes communalisiesnt placer les combats
immeédiats au sein du contexte de questions so@alsgprofondes et rendre le besoin
pour un changement révolutionnaire plus urgent demsonsciences des gens. Il y a
des besoins matériels, culturels et psychologiquesioivent étre remplis avant que
la révolution puisse étre un succes et les comnutealy répondent avec leurs
programmes et leurs activités.

La dialectique des programmes communalistes remsses leur intention de
développement, dans l'augmentation radicale degeages. Durant la Révolution
Francaise de 1789-94, il y eut une vague de nas/éfistitutions révolutionnaires,
dont la plupart — ironiquement — ont été créées lpamonarchie et 'assemblée
nationale mais furent transformée par le peupler psatisfaire leurs besoins
grandissants et leurs aspirations démocratiquesséetions parisiennes, par exemple,
ont été construites sur la base des districts slssnablées électorales qui avaient été
établies par la monarchie pour choisir les dépuatds Etats Généraux. Avec la
création et la montée du pouvoir des assembléessa®ns, I'ouverture de ces
sections aux portions les plus pauvres de la soeigélection d’'un vaste nombre de
comités qui assumaient diverses responsabilitége a@volution a atteint des
proportions considérables qui ont été jusqu’a menkEtat jacobin lui-méme.



Malheureusement, les révolutionnaires n'ont passgiéa solidifier leurs sections
démocratiques et la révolution elle-méme, cela ramdg partie a cause du manque
d’organisation et leur échec a mettre sur piedthgerie cohérente pour guider leur
pratique. Les révolutionnaires d’aujourd’hui ne ypent se permettre de laisser
aveuglément les événements prendre le cours @wdéution sociale mais ils doivent
apprendre sur les réussites, les défaites et tearsrdes révolutions passées par des
études historiques précises. Le communalisme st Huts libertaires avec les
moyens libertaires et les activistes radicaux demtaceuvrer pour introduire et
développer petit a petit des institutions révolutiaires ainsi qu’a encourager la mise
en place d’'un nouveau siécle des Lumiéres. La paéipa et I'organisation sont
cruciales pour le projet révolutionnaire et la siion vers une société libertaire et
écologique. Les radicaux devraient utiliser degnidations et des présentations
basées sur un programme comme une clé indispensalieette transition.

Néanmoins, je dois rappeler que les programmes coralistes n'‘ont pas pour

vocation d’apporter un plan pour la réorganisasoniale. La dimension utopique du
projet révolutionnaire est nécessaire pour préséavasion d’un futur rationnel. Par-

dessus tout, nous avons une responsabilité étliquendre le monde rationnel, et
aucun programme ou plan ne pourra jamais étre lostifut pour cette compréhension
dialectique. Au lieu de cela, il le complete avexl@ction pratique et des formes
d’organisations démocratiques.

Potentialités et le besoin pour un changement vianu
programme

Un mouvement politigue libératoire doit dégager [estentialités au sein des
communautés et des cultures, et ces moments doiteatreproduits dans ses
programmes. Ces programmes doivent étre flexillesl&ptés aux situations locales,
traitant des besoins urgents du moment en offraas sblutions radicales aux
problemes immédiats. Mais bien que les demandesmmins doivent étre appliquées
localement et régionalement, certaines demandesmues sont requises si le
programme veut demeurer communaliste, tels quelitadn de toutes les formes de
hiérarchies et de domination, I'établissement dd@a@erations municipales et la mise
en place d'un nouveau systeme d’économie moraletéEamé, les communalistes
vont se battre pour ces demandes avec lintentraief de détruire les limites que le
capitalisme et I'Etat nous ont imposé et celle&diser une société rationnelle.

Le contenu de ces programmes peut étre dégagéotestipls libératoires latents

présents au sein des traditions locales, des stasctinstitutionnelles, des luttes

sociales, des traits culturels et particulierendems I'histoire humaine elle-méme.

(15) Pour faciliter leur réalisation, les commusids doivent donner a leurs

programmes une forme cohérente et claire. Presqisdes jours, des sujets émergent
et appellent I'attention du public, tels que lanfeture d’'une école, la pollution d’'une

riviere, les attaques racistes sur des immigraots,la construction d’'un centre

commercial. Quand de telles questions arrivent,clmmunalistes devraient faire

entendre leur opinion partout et lier les questiprcises avec celles qui se montrent
plus générales.



Considérons, par exemple, un probléme social coffattaque actuelle contre les
services publiqgues. Dans plusieurs endroits du moimdiustriel, le capitalisme
néolibéral détruit les apports de l'aide socialé auparavant aidait le capitalisme a
survivre aux crises du passé. En Norvege aujourdles services publics sont
progressivement détruits au nom de la privatisagiode la rationalisation, comme si
les gens, la vie communautaire et la culture étailrs produits dispensables qui
doivent étre abandonnés ou vendu sur le marchéicBap de personnes ont compris
ceci, mais ils trouvent difficile d’agir contre ggocessus ou ne serait-ce que faire
entendre leur opinion a ce sujet. La résistanceulpgp a cette politique est
normalement limitée a fonctionner au sein du schéataliste. A cet égard, les
communalistes ont beaucoup a offrir avec leurssidg&r la municipalisation, le
confédéralisme et I'établissement des assemblgadgies. On peut prendre presque
n'importe quel probléme social ou écologique, lexposer sous forme d'un
programme communaliste et de cette facon cherclariger I'attention populaire
vers les causes du problémes et non simplemeneceed effets.

En contraste au postmodernisme et au poststrustua|le communalisme avance un
ensemble d’idées cohérentes qui sont pertinentes/aau social et applicable a notre
époque. Son but fondamental est d’éliminer l'or@dcial bourgeois actuel qui
appauvrit la société et détruit le monde naturdbr\ qu’elle fut une vraie force
sociale par le passé, la Gauche a a présent pesdiegeres en faveur d’'un étalage
d’« imaginaires » individualistes, mystiques, derigmlismes variés et d’identités
particulieres ou via la rébellion personnelle. Lapitalisme et I'Etat semble étre
completement enracinés et en confiance, donc setewrs fondations va demander
une réponse sérieuse — en définitive, un vrai moeve politique déterminé et
organisé. Ces institutions ne vont pas dispargie elles-mémes, ni par des
changements de comportements personnels ou despres#s communautaires
bienveillantes -ine population puissarfteloit les renverser. Ce n’est pas un jeu, un
exercice académique ou un acte théatrale et légsées radicaux ne peuvent agir
sans la pratique théorique, politique et vécue iopgle dans le changement social —
toutes unies au sein d’'un corps cohérent d'idéésques.

Les programmes communalistes peuvent étre formeti§srésentés différemment,
mais ils reposent en fin de compte sur la résistand’engagement des organisations
qui présentent ces demandes. Les communalistekitiénmaires doivent construire
des organisations fortes qui vont énergiquementireep leurs demandes et chercher
a étendre la conscience sociale ainsi qu'a pasgicglans la restructuration des
municipalités. Tous les pays et les régions ontsl@uopres traditions spécifiques en
matiere de gouvernement populaire, tandis qu'@lletagent des potentiels universels
en matiere de révolution citoyenne et sociale. Beap dépend de si les
révolutionnaires sont capables de prendre avantages possibilités, par I'éducation
et la prise de pouvoir, dans le but d’amener I'hoitéadans une nouvelle étape
historique de développement.

Notes

1. Cet essai a été publié a I'origine dae$t Green Perspectives4f (Février 1999).
Il a été légérement modifié pour sa publication (fia été écrit une année avant la

2 ‘Empowered people’ dans 'original. N.d.t.



résurgence des protestations radicales mondiatggecla « globalisation », marquée
par la large manifestation a Seattle, en novem®@®,Imais n’a pas pour autant perdu
de son acquitté.)

2. Pour un survol général de la politiqgue de I'égi sociale et du communalisme, le
lecteur devrait étudier au moitle sociéte a refaire : pour une écologie de latib

(Lyon : Atelier de création libertaire, 1992 / Magdl : Ecosociété, 1993) de Murray
Bookchin etLe municipalisme libertairéMontréal : Ecosociété, 1998) de Janet Biehl.

3. Cette tendance académique est devenue répandéeaece apres I'échec des
événements de mai-juin de Paris en 1968.

4. « Ecologie et pensée révolutionnaire » de MuBapkchin a été écrit pour la
premiere fois en 1964 et a été republieé dBost-Scarcity AnarchisniMontréal :
Black Rose Books, 1986). La premiére fois que lenigipalisme libertaire a été
présenté était au sein d'un éditorial du Grouperétmas, « Spring Offensives and
Summer Vacations #narchos no.4 (Juin 1972), aussi rédigé par Murray Boakchi

5. Pour une étude approfondie des fondations Istes et théoriques du
municipalisme libertaire, voir Murray Bookchirkrom Urbanization to Cities :
Toward a New Politics of Citizenshfpondon : Cassell, 1995).

6. Les marxistes autant que les anarchistes onit cle¢ héritage politique, mais c’est
seulement avec le municipalisme libertaire queect#hdance « assembléeiste » et
« communarde » a regu une considération théorfgsirique et programmatique.

7. Plusieurs théoriciens radicaux ont essayé déankx lutte pour une politique
démocratique sur des «imaginaires sociaux » (@adis) ou un «relativisme
démocratique » (Fotopoulos), mais leurs catégdeaesent a se fondre au sein de
I'arbitraire subjectif du postmodernisme. lls ney@nnent a expliquer pourquoi nous
devrions choisir certains imaginaires ou appro@odisiques plutét que d’autres.

8. Pour des éclaircissements plus poussés sutueatisme dialectique, voir Murray
Bookchin, The Philosophy of Social Ecology : Essays on Dtalat Naturalism
(Montréal : Black Rose Books, éd. rev. 1995), amse Janet Biehl, « Dialectics in
the Ethics of Social Ecology », Finding Our Way : Rethinking Ecofeminist Politics
(Montréal : Black Rose Books, 1991Re-enchanting Humanity: A Defence of the
Human Spirit Against Antihumanism, Misantrhopy, fitysm, and Primitivism
(London: Cassell, 1995) de Murray Bookchin donneea idées philosophiques un
enchassement historique.

9. Pour une discussion sur la différence entrepossibilités humaines a créer une
société libertaire et nos capacités pour constrdige régimes totalitaires, voir

« History, Civilization and Progress », in Bookchifhe Philosophy of Social

Ecology pp. 159-161.

10. La distinction que Hegel fait dams science de la logiquentre « réalité »
(Realitaej et «actualité » Wirklichkei) est fondamental pour ce que nous
considérons comme le « réel ».



11. Les récentes protestations a Seattle, Pragu@eeres ont clairement été des
mobilisations massives, mais leur contenu a étaéeva)— au lieu de donner lieu a une
forme mature de créativité politique — elles set donitées a de simples actes de
protestation. La lutte pour une société rationneté étre un processus d’instruction
populairé et d’organisation radicale.

12. Les assemblées populaires vont elles-mémes I&reinstitutions les plus
appropriées pour introduire et se battre en fawdes demandes basées sur nos
programmes. (Elles vont sirement étre des arengsyme lutte des classes, car la
demande pour mettre un terme a I'exploitation @stemposant crucial de I'agenda
communaliste.)

13. Herbert MarcuseRaison et révolution : Hegel et la naissance detHéorie
sociale(Boston : Beacon Press, 1941 pour la version a®lap.156, accentué dans
I'originale.

14. « Les philosophes ont uniquement interprétésdéade, de diverses facons ;
I'important, cependant, est de le changer. » KaahlIThése sur Feuerbacln The
Marx-Engels Readeed. Robert C. Tucker (New York and London : WNérton &
Co., 1972 pour la version anglaise), p. 145.

15. Voir Dan Chodorkoff, « Social Ecology and Conmityt Development », in
Society and Natureyol. 1, no. 1 (1992) et « The Revolutionnary Patsndf the
Municipality » de Janet Biehl, discours délivréaacbnférence sur le municipalisme
libertaire a Plainfield, Vermont, 1999 (manuscinrpublié) et plus particulierement
« The New Municipal Agenda », pp. 201-245, kFrom Urbanization to Citiegle
Murray Bookchin.

% ‘Popular enlightenmehtlans l'original. N.d.t.



