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Compte rendu général

PEKEA (Political and Ethical Knowledge on Econonfictivities) a organisé a Rennes du 12 au 14
décembre, un séminaire international, sur le thArteerecherche d'une économie fraternelleParmi

les intervenants, originaires de plus de 25 pays;amptait des chercheurs de différentes discipline
des sciences humaines et sociales, des hommes fetngimes d'action, travaillant dans des entreprises
privées, des associations citoyennes, des adnaitiists locales, régionales, nationales et
internationales, des élus, ainsi que des militaldssociation d'économie solidaire et de solidarité
internationale ...En deux jours et demi, au coursadegérences plénieres, des tables rondes et d’une
guinzaine d'ateliers, les intervenants et lesgued trois cents participants ont approfondi tggtrde
recherche lancé a Santiago du Chili en septem®@: Zonstruire un savoir politique et éthique sur
les activités économiques.

Comment se fait-il qu'un appel a la recherche dagmomie fraternelle puisse mobiliser aujourd’hui
des hommes et des femmes du monde entier pouréiilegion collective, internationale et pluri-
culturelle ? Plus de sept cents personnalitésaintdnnaitre leur appui au projet de PEKEA. Urlle te
convergence ne peut s’expliquer que par la priseatescience que, aprées I'échec du marxisme et
lincapacité du néo-libéralisme a tenir leurs preses, il faut chercher d’autres réponses pour notre
génération et les générations futures.

Le séminaire avait pour ambition d’aborder le pemibloc de connaissances mis en chantier par
PEKEA, a savoir la construction d’'un critere deeus| autre que celui aujourd’hui dominant de la
valeur de marché, pour expliquer et guider lesvéiéti économiqued.'appel a contributions pour la
préparation du séminaire invitait donc a constratdour d'un concept dealeur sociétalequi
permette de comprendre ce qui compte pour la goetéhon pas de raisonner seulement sur ce qui S
compte. Pour choisir entre deux options, on ne peutremettre au seul marché, mais il faut cherche
celle qui est préférable au regard dedéeur sociétalePour définir cette valeur nous sommes guidés
par I'éthique; c'est dans ce champ et non celliédenomique qu’elle se définit. Et nous pensors qu
seule la délibération démocratique peut permetria ghréciser, la mesurer et 'appréci€ela semble
indispensable pour la genese des projets, leuig,dbar mise en ceuvre et I'évaluation des réssiltat

Le concept dealeur sociétalea paru plus pertinent que celui "d’utilité socialerme que manipulent
guelques spécialistes de I'économie solidaire maisse place en parallele au concept d'utilité
economique de la théorie dominante sans s'insdains une conceptualisation alternative. vaeur
sociétalepeut donc étre définie comme résultante d’'un E®ee d’'arbitrage permanent qui privilégie
'espace de la délibération collective et de lapsation guidées par des principes éthiques. Il ne
s’agit donc pas seulement de la détermination daleur socialement nécessaire, ou bien d'un
calcul de colt d’opportunité ou de maximisationtititi@ sous contrainte, comme I'enseignent les
approches économiques hétérodoxes ou orthodoxesx: kevconcept dealeur sociétalele propos
consiste bien plutét a rechercher une adéquatiptukcohérente possible entre, d’un cote, la eatur
'ampleur et la variété des besoins a satisfairdet’autre, les choix d’investissement, la maaition

des moyens de travail associés aux activités, ke men ceuvre des opérations de production et
l'identification des termes de la répartition. BE@ sens, lavaleur sociétalearticule différents leviers
dont la convergence peut contribuer a faire reci@erimites de laareté sociétalec’est-a-dire les
limites imposées aux capacités individuelles diectives dans une société concréte.



Mais dans quel type de société peut-on faire fonogr des activités économiques qui permettent la
croissance de laaleur sociétalec’est a dire de la vraie "richesse"? C'est la lguéaternité doit
apparaitre: rien de tout cela n'est possible sateon, plus exactement le groupe humain ne fonogo
pas comme une communauté fraternelle. La sociététte communauté, et il faut cesser d'opposer
Gesellschaft et Gemeinschaft, comme s'il s'adid&gtapes du développement sociétal ou des aspect
antagoniques des sociétés contemporaines. Le edkeat de la fraternité apparait si I'on veut bien
revisiter la devise (depuis 1848) de la Républifuamcaise : Liberté - Egalité — Fraternité. Le
capitalisme libéral, qui prétend représenter laett, crée une société qui produit des inégalitésea

finit pas de promettre qu'il va les réduire, uneiétg® ou peinent a s'exprimer des solidarités qui
permettent de supporter difficilement des situaialiexclusion. Le socialisme d'Etat prétendait
incarner I'Egalité, mais au détriment de la Libeti€'est la pression pour la liberté qui a condwon
échec et a la chute du mur de Berlin. Reste |leeFriaé. Pour les deux types précédents de société |
fraternité est au mieux seconde. Nous devrionsgesorplutét a mettre en premier la Fraternité. Cela
obligerait a concevoir la Liberté de maniere pesitet non pas seulement négative - ma liberté n'es
pas seulement libération d'une contrainte exigzienais devrait étre employée pour étendre la
liberté des autres, non pas la restreindre. Cammimettrait aussi a I'Egalité d'étre vécue autreamen
comme une équité et une dignité partagée entre mesndhune méme humanité planétaire.

N'est ce pas trop francais ou tout au moins biepigte? Bonne question alors que la prochaine
réunion de PEKEA doit avoir lieu en Asie, a Bangkalt début de novembre 2004. Alors notons que
dans le préambule da constitution indiennest proclamélé droit de tous les citoyens a la JUSTICE
sociale, économique et politique; & la LIBERTE deofe, de religion et de culte; 'EGALITE des
conditions et des chancest; la FRATERNITE assurant la dignité de l'individu et l'unité éntégrité

de la natiori. S'il faut nommer un guide pour construire wir@ savoir, politique et éthique sur les
activités économiques, qui permette de concevoimande de communautés ouvertes et solidaires dt
niveau local au niveau planétaire, ce n'est pasrévolution frangaise qu'il faut songer, maisAgié :
c'est a Gandhi, bien sdr, qu'il nous faut fairéméfice.
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