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L'obscurité de I'expérience esthétique

RICARDO SANCHEZ ORTIZ DE URBINA

1. REDUCTION PHENOMENOLOGIQUE ET REDUCTION ESTHETIQUE

« La raison humaine est architectonique par natilmer Natur nach »,
écrivait Kant dans sa premie@ritique (A 474, B 502). Et d’aprés cette affir-
mation, Kant étudie dans cette premiére Critique les conditions de possibilité
de l'objet. Quelques années plus tard, dans sa troisieritigue, il ajoute a
cette premiére couche architectonique deux autres. Dans une de ceiles-la
rend compte de la légalité de ce qui est contingent, ce qui n'avait pas-été ap
préhendé dans la premiére couche et, dans l'autre est étudié ce Rigaht
jectif », propre du sentiment, et cependant universel, quoique saggo
le sensus communige la communicabilité universelle: « La communicabi-
lité universelle d'un sentiment implique un sens commuiie (allgemeine
Mittelbarkeit eines Gefiihls aber einen Gemeisinn vorausge$gga).

Mais, pour Kant, d’aprés son célébre énoncé : « les conditions déposs
lité de I'expérience en général sont, en méme temps, des conditions de pos-
sibilité des objets de I'expérience », la distinction entre les trois couches de
I'expérience, gu'il a péniblement réussi a distinguer, s’estompe. S@tt
vité s'incline vers ce qui est scientifique et I'articulation architectonique de
vient eidétigue. Kant envisage sa série architectonique du dehonshallg.

Ses « analogies de I'expérience », par exemple : substance, causaliléas
néité, sont coincidentes avec les trois lois de Newton et, en méme temps, elles
structurent une régularité a laguelle tout objet doit s’en tenir.

Pour la phénoménologie, tout au contraire, I'expérience déborde ¢'obje
tivité et il n’est pas possible d’analyser I'architectonique de dehoirssifa
I'affirmation initiale kantienne: « la raison humaine est architectonique par
nature », on devrait ajouter: « mais I'architectonique n’est pas organisé
tionnellement ». Il n’y pas une eidétique de l'articulation architectonique mais
plutdt une tectonique (sans principes) ou, méme, si I'on veut obvier liatlus
a untéktén un charpentier, un sujet constructeur, une mateomatologi€de
stérnymj installer une couche).

Or, la couche finale (dans le mouvement @mébasi$ ou originaire (dans
le mouvement de l&atabasi$, ou I'architectonique termine, celle de Kant
aussi bien que celle phénoménologique, c'est la méme : un niveau esthétiqu
dans tous les sens du terme : sensation et sens. Esthétique vasthdeo-
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mai et deaid, le simple sentir, se rendre compte. Dans le chant 15llisde
Hector, blessé, dialogue avec Apollon (252) et il lui dit ce gu'il reséaion) :
il exhale son esprit.

Le niveau architectonique originaire esthétique est celui ou il y a sensa-
tions et sens. La communication universelle sans conceggnigus communis
kantien, est, dans la phénoménologie, le niveau de la pure fantaigi.ana
tasiaajoute aux deux acceptions de I'esthétique originaire, sensation et sens,
une nouvelle acception, celle d'apparition et lumiéteasis(de la racingoha,
apparaitre) veut dire « information », ghantasis(de la racingphan mettre
en lumiére), signifie « rendre visible ». Dapisantasiaon trouve ainsi conju-
guées les trois acceptions de : sensation, sentir et apparition. Mémeut'il fa
observer que la conjonction de ces trois acceptions serait senségr@rad
catastrophiquapparenceA la place dephasis(sensation et sens) et ghan-
tasis(apparition), il y auraiphansisapparence).

Lintermédiation Mittelbarkeif) esthétique kantienne est, dans la phéno-
ménologie, I'universalité non eidétique delantasiai ou se communiquent
sans médiation les ego réduits a la conditiogidibsolus Il s'agit de l'inter-
singularité pas de l'intersubjectivité, parce que, tandis que dans la relation
intersubjective ce qui est factice est annulé, on peut partager estpbjectif
et on peut partager ce qui est eidétique, dans l'intersingularité il ngsade
réduction du composant factice. L'intersingularité est interfacticité (Richir

Par conséquent on peut affirmer que la phénoménologie permet uple dou
réduction paralléle : la réduction phénoménologique et la réduction esthétiqu
(maintenant aussi avec sa nouvelle acception kantienne du beau et)de I'a

Les deux réductions, phénoménologique et esthétique, surgissent de la
méme strate, I'objectivité. Dans les deux cas, nous partons des objets per-
Cus, constructareconnaissables par des syntheses d’identification orientées,
animees, par des significations dans un niveau de stabilité et de détermination
intersubjective (quoique abstrait et appauvri). Et ces deux rédscsierter-
minent dans un niveau ou il n'y a pas de significativité (pas de signification
méme pas de ces « simples significations », dont parle Husserl dans leehapitr
6 de son cours de 1908) qui puisse diriger une intentionnalité; il y a seule-
ment des prétentions (pré-tentions sans intentionnalité) de sens, taregjue d
sensin fieri, accompagnés d’apparitions de sensations d’'une grande richesse
et concrétion, mais d’une totale indétermination.

Si dans les deux réductions le point de départ et celui de l'arrivée co
cident, on pourrait penser a une translation des résultats obtenus dams 'u
des deux réductions a ceux de l'autre, dans une parfaite symétrie. dqReec
guoique le parcours des deux réducticasabasigphénoménologique ena-
basisesthétique) soit différent et que le dispositif qui fait démarrer la réductio
soit aussi différent (dans un cagpokhéhyperbolique et dans l'autre I'ex-
périence esthétique) le statut de I'ego phénoménologisant est celuigde I'e
esthétisant.

Dans les deux cas I'ego s’instatiéun seul cougdans le niveau originaire,
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ou I'egoité se dissout dans une pluralité de singularités en communication im-
médiate Unmittelbarkeitau-dela de IMittelbarkeitkantienne disensus com-
munig. Dans les deux cas, il y a une circularité nécessaire entre le commen-
cement et le terme de « l'opération », de sorte que la réduction commence
lorsque I'ego a déja trouvé le niveau originaire (on cherche ce qutoouaé,
comme disait Picasso). Dans les deux cas, le retokati#asisou transpo-
sition (progressups’expliquent seulement en fonction de l'allanabasisou
regressusde sorte que la prétendue symétrie des deux mouvemerdgrds-
suset deprogressusen vigueur dans I’hypothése d’'une articulation eidétique
de l'architectonique, se brise. Dans les deux cas, I'explication de laeatiffé
entre les niveaux peut seulement étre faite a partir du niveau origigairge-

vient maintenant le niveasupérieur et noninférieur attribué par la tradition
philosophique (inversion qui était déja interrogativement proposéd ynsserl

dans une note du manuscritdiqui accompagne son cours sur la Perception et
I'Attention : ist die Ordnung der Behandlung all dieser Sachen nicht wiederum
umzuandernMua. XVIII p.358).

Face a une ceuvre d'art réussie, les critiques ont I'habitude de dire des
choses telles que: « cette ceuvre oblige le lectele récepteur, a pénétrer
dans des régions extrémement obscures de I'expérience humaine >oliSette
curité n’a pas de sens dans un régime intentionnel. Il ne s'agit pas dispe
rition quelcongue face a un ego opératoire lorsque I'intentionnalité fait faillite
c'est le propre ego qui disparait au moment d'étre emporté dans ude exp
rience limite. Dans ce cas, ce qui dans un régime intentionnel est embléme de
clarté et distinction, l'universalité eidétique partagée intersubjectiverrant p
des individus, dans un régime originaire, I'obscur (et aussi distiriet cette
rare universalité non eidétique conséquence d’'une expériencénigu’en
étre une par dissolution de I'ego dans la communauté des singuliers.

Ainsi le parallélisme entre la réduction phénoménologique et la réduction
esthétique dont on parle, aurait pourtant un point de rupture : latiédues-
thétique est plutét aveugle, elle ne peut pas rendre compte d’elle-mémis, tand
que la réduction phénoménologique est capable d'analyser le prot@séde
duction esthétique. En revanche, la réduction esthétique déborde lke desc
phénoménologues.

Tandis que, pourrait-on dire, on est ou on n’'est pas phénoménolae,
périence esthétique est ouverte, en principe, a tout qui s’entraingarience
esthétique, et celle-ci, méme si elle n’a pas une structure intentionnellasest s
ceptible d’étre apprise par répétition, puisque I'ceuvre d’art esbastructum
conséquence d’'une synthése particuliere d’identité (non intentionnetie pa
gu’elle n’est pas orientée par une signification).

On pourrait préciser encore plus le parallélisme existant entre la réduction
phénoménologique et la réduction esthétique dans les points suivants :

1. Dans les deux réductions, phénoménologique et esthétique, lededbstac
gu'il faut surmonter sont équivalents. Dans les deux cas, il fautrepdfabord
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la barriére eidétique, aprés la barriére du positionnel et finalementrigrear
de l'identité (structure symbolique).

Sans la suspension préalable de I'eidétique, les niveaux architectsnique
s’évanouiraient rabattus, ou bien vers le niveau supérieur, ou biasn'infé-
rieur, selon les cas, et, par conséquent, la réduction deviendrait iimjeoss

Sans franchir la barriére de la positionnalité, il est impossible de dépas-
ser le régime intentionnel et d’accéder au territoire de l'artistique, quirest
domaine dgphantasiaNous resterions, a ce moment, dans le monde de la per-
ception d’'objets avec sa correspondante articulation catégoriale dedpésp
(I'c,euvre d’art manque de déterminations et propriétés qui puissentitérjé

Et, finalement, sans dépasser la barriere des synthéses d’identité, on ne
pourrait pas accéder au territoire originaire ou I'expérience esthéitjaa.

2. Dans la mesure ou les deux réductions avaneegtgssul se produit
un évanouissement accentué de la classe d'opérations du sujet. Saguemt
il y a aussi un affaiblissement deossibilités qui sont toujours corrélatives
d’'actes (opérations). Nous pénétrons ainsi dans le territoire de lavipass
(transopérations) et de teanspossibilité

3. Le sensus communlgantien équivalent de l'intersingularité interfacti-
cielle (pluralité originaire), signifie la perte de toute possible stabilité dam
ou d'untu.

Dans la réduction phénoménologique tout soi-méme est sujet de la réduc-
tion. La réduction esthétique se produit aussi lorsque tout ici-absotapei
la méme expérience esthétique.

4. Sens de langage et sensation hylétique partagent la méme caractéristique
fondamentale : le contact avec son « objet » sans déformation Haclae
Ni la reschématisation en langage n’implique déformation des schématismes
hors langage, car il n'y a pas de transposition symbolique (reconnaégar
identification), ni la « sensation » originaire n'implique déformation du senti,
puisque les kinesthéses vibrent au méme rythme que cela ou elles sont insé-
rées. Telle est la signification derniére de la rémission husserlienrehasss
mémes

5. Dans la réduction phénoménologique nous allons du sens a la sensation,
et la question de fond qu’on peut poser g@séstion du sensur I'arriere-fond
de la transcendance absolue (Richir). Dans I'expérience esthétigsalims
de la sensation au sens et la question de fond qu’on peut poser esstaqu
de la sensation, elle aussi sur l'arriere-fond de la trascendencki@bSohé-
matismesversushyle. Et les deux questions sont des questions limites. Il n'y
a pas un sens du sens, et non plus une sensation de la sensatiobseaié a
regressus in infinitum

6. Il y a un évident clignotement entre sensation et sens, qui opéomdu f
du parallélisme entre les deux réductions qu’on est en train d’examinlée : ce
phénoménologique et celle esthétique. La sensation avec du sens remet au
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sens avec de la sensation. La sensation est nécessairement riecoengems,
puisque, dans le cas contraire, son impact serait brutal (aveugleireséns,

a son tour, possibilise la sensation sans l'orienter, car, dans le caaiooiitr
serait vide. Le sens, au niveau originaire n'oriente pas la sensMgnyng,

ni in-tentionnellement, ni pré-tentionellement. Il n'y a pas de prétention d'un
ego agissant, qui, a ce niveau originaire, est dissous dans I'anonymat.

7. Ce soi-méme (ici singulier) ne peut pas éixé par le sensif fieri), et
la sensation I'affecte seulemeeiblich. Une telle situation déstabilisée dans
I'indétermination n’empéche pourtant pas I'analyse phénoménologique.

8. Ni le sens ne devient court-circuité symboliquement, ni I'impression
n'est court-circuitée par des significativités. Le territoire schématiquease
(sans identité) qui inclut « sensation » et « senmfi¢ri) est un domaine de
force. Avec des rythmes mais sans harmonie. La soi-disant harmonieginu
la force des rythmes qui se superposent. (En général, 'harmonie @deDt
a une bonne réputation ; en Orient n'est qu'un euphémisme de la censure

9. Dans les deux réductions on arrive a un territoire schématique qut,inclu
avec le schématisme hors langage, I'indétermination, mais aussi la richesse et
la concrétion. Dans les deux réductions on monte jusqu’a la tension edfecti
originaire ou réside la force fondamentale qui, aprés, tout doucemeittusu
affaiblissement (détermination et abstraction) des transpositions dans-le
gressus

10. Le soi-méme non intersubjectif, qui est aussi ici-absolu en intersingu-
larité, détient la condition basique de I'ouverture. Ouverture au schématisme
(et I'affection) du sens et ouverture aHgléde la sensation.

11. Lesensus communimtersingularité en interfacticité) se modele, pour-
tant, de fagon que, en ce qui concerne le sens, I'accés au phén@regne
d’'étre) est différencié (singularité), tandis que la sensation est la méune po
tout ici absolu : méme affection esthétique.

12. Dans les deux réductions il faut souligner le réle fondamental de I'af
fectivité, signalé vigoureusement par Kant dansKsiik der Urteilskraft:
« Le plaisir de ce genre, qui vient a I'esprit par le sens est ainsi pessif
peut s’appeler plaisir de jouissancePar contre, le plaisir du beau n’est pas
un plaisir de la jouissance, ni celui d'une affectivité selon la loi, et nos plu
d’'une contemplation qui raisonne selon les idées, mais celui d'une simple ré-
flexion » (K.U.K. §39). Ce plaisir de la simple réflexion est ce que Husserl
appelait I'affection du « percu tout simplement », « du pergu en tant que tel
« I'objet-dans-le-comment ». C’est l'irruption de I'affection par intetrap
de la connaissance (et de la reconnaissance0np. 383 de Hua. XXIII).

13. Et, pour finir, il faut observer que danspeogressugkatébasiy, la
« sensation » originaire reste sans changement jusqu’au niveau dedp{pe
tion des objets (laJrempfindungest maintenanfbschattunyy tandis que le
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« sens » se transpose en animant des nouvelles configurations duelaogag
Husserl appelle d’abord « simple signification » (significativité non intention-
nelle) et aprés signification (qui anime intentionnellement la perception des
objets).

2. EXPERIENCE ARTISTIQUE ET EXPERIENCE ESTHETIQUE

Malgré le parallélisme évident entre les deux procés réductifs, phénomeé-
nologique et esthétique, il n'est pas facile de transférer au premierdekats
obtenus au dernier, étant donné la difficulté de marquer des limites et des ni-
veaux dans la réduction phénoménologique. Nous pouvons posekgraple
les questions suivantes : Jusqu’ou peut-on étendre le mécanisme deitimten
nalité, que Husserl applique d'une facon généralisée ?, ou bien : iDcedser
l'identité ?, ou encore: y a-t-il des procés d'identification dans une stiate
intentionnelle ?, et, lorsqu’un registre déterminé implique la reconnaissance
des synthéses effectuées (sédimentatiortmbitug, I'identité est-elle aussi
impliquée?, etc.

On dirait, pourtant, que dans la réduction esthétique on puisse distinguer
facilement plusieurs niveaux clairement délimités.

On peut distinguer, évidemment, la strate d#bjéctivité(intentionnelle,
positionnelle) avec ses deux modalités, effective et imaginaire, seloneque ¢
gue nous avons en fac&¢genstangest présent ou absent.

Ensuite, la strate dedrtistique constructunmon objectif, percu ephan-
tasiaqui, d'aprés Husserl, peut étre fiction perceptive ou fiction seulereent r
productive (Hua. XXIlI, p. 506 et 519), selon que 'image de baselesnée
physiquement, « I'image effectivement vue de la Madonna », ou bien donné
dans les mots prononcées ou écrits de I'art narratif. Mais, en touteal|es
ceuvres d’artconstructaartistiques, si versatiles qu’elles soient (et elles le sont
extrémement dans I'art contemporain), possédent une rare « objestivité@
consistance ; elles nous sont dit Husserl, « prescrites, imposéegoteafaa-
logue a celle des choses de la réalité effectivibid (p. 519).

Finalement, la strate dedsthétiqgueou on a I'expérience des purpban-
tasiai en tant que « phénoménes de monde » (Hua. XXXIV, p. 294), et ou
« I'expérience » semble étre arrivée a la limite, puisqu’il n’est plus possible
« d'accomplir une abstention de I'expérience de soibid( 294). L'absten-
tion, epokhéou inhibition, arrive jusqu’au sujet (« position thématique de moi-
méme »). Dans cette expérience esthétique « la représentation grecque d’'u
dieu ou d’'un tableau m'appréhende, de facon que je vis tout a fait darzagye
et reste soustrait a la réalité effectiveibdiq. 314).

Il'y a, donc, expérience de I'objectif, (effectif ou imaginaire), de I'didise
et de I'esthétique. Et la question réitérée est: Jusqu’a quel poinbpstnous
transférer homologiquement a une soi-disant série, résultat de laiottiicé-
noménologique, les résultats obtenus dans la série esthétique : la stresture d
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niveaux objectif, artistique et esthétique ?

Il est connu que Husserl a médité inlassablement jusqu’a la fin de sa vie,
sur les problémes suscités par la réduction phénoménologique. Les mitgnusc
de Hua. XXXV, sous le titre d&ur phanomenologischen Redukti@mrivant
jusqu’en 1935. Et il a traité sporadiquement mais avec une grande lucidité la
réduction esthétique. Je me rapporte spécialement aux manuscrits pubdés da
Hua. XXII, n. 18 et 20, avec leurs appendices correspondants maauscrit
23 avec son appendice XXIII de Hua. XXXIV.

Tout commence avec la notiontairizontalité un qualificatif tres appro-
prié au caractere plat de la réalité objective. C'est la « forme eidétique du
monde » ce qui produit cette apparence de platitude par dissimulation des ni-
veaux. Une fois I'eidétique suspendue, s’ouvre I'horizon des éxpéegs pos-
sibles, architectoniquement différenciées. Horizon d’abord prévjgipean-
ticipe), d’attentes ou la précertitude organise le jeu de ce qui est possiige e
qui est exclu. La compatibilité et 'incompatibilité des expériences effectives
réalisées organisent usspérience objective concordantee résultat est un
monde pour moi et sans interruptiaiun seul tenantll s’agit d’'un monde
d'aprés la concordance des expériences effectives et possiblesctes et
prévisibles, avec une certitude préalable. La synthese de ma proprercon
dance d’expérience avec celle des autres donne lieu a I'expériencawrte
du méme monde (Hua. XXIV, p. 328).

On aura beau introduire des corrections dans la concordance objectiv
I'expérience objective « ne pourra jamais étre totalement non concorgante
(p. 284). Nous pouvons avancermodalisanie niveau d’expérience (en ima-
ginant, en doutant, en niant,) mais un sol ferme, une unité de coexistence
valable de I'étre véritable s’étend devant nous. L'arme dont on dispose
ceci est celle déidentification, qui, sans arriver aux limites de la détermina-
tion scientifique dans les cercles fermés des sciences, et méme, sans les dé
terminations eidétiques, plus ouvertes mais pas encore scientifiquesshous e
cependant, suffisante pour assurer la praxis de nos intéréts (I'idesttitiite
de plusieurs facons).

On pourrait se tromper de multiples fagons, « mais pas dans le fait que
je suis compris dans une vie perceptive fluente » (p. 345) dans laquelle se
montrent les objets. Mais dans le fond de cette vie perceptive fluente et des
multiples modifications qui ont lieu en elle, au-dessous de la confirmation de
ce qui est-1a, du doute, méme de la négation, se trouve la question de la simple
apparitionde quelque chose, de la certitude préalable de ce qui tout simple-
ment est 1a. Or, ce que la réduction fait est d’'inhiber cette naiveté deitader
préalable du fait que les objets apparaissent tout simplement. C'est-ddire
sont des phénomeénes.

Et cette réduction peut se déclencher d’'une fagaiontaire ou d’une fa-
coninvolontaire La réduction phénoménologique est la suspension volontaire
de cette certitude naive du c6té de I'ego phénoménologisant, qui, a la fin de
la réduction, accéde a des synthéses originales. Et, d'une faconritaiodo
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dans I'expérience esthétique, a la fin (et au commencement) de la réduction
esthétique, quelque chose est donné aussi en tant que phénomeéne.

Husserl ne fait pas de différence entre la compétence exigée powsvoir
thétiquement un paysage, et celle nécessaire pour contempler unedattvre
Il s’agit, dans les deux cas, du fait que « I'effectivité d'étre » de desqtivu
change notre intérét: « Il y a manifestement la un changement d’accomplis-
sement dans I'expérience, par lequel ce qui est éprouve devieregitmgno-
meéne et n'est pourtant absolument pas mis en question dans l'intentiom d’un
attestation de ce que c’est effectif ou non » (Hua XXXIV, p.348).

Mais, en réalité, 'expérience esthétique est celle qui s’anticipe dans la
compétence artistique par la raison suivante : dans cette expériendeajasthé
involontaire I'ego n'agit pas (n’exerce pas d’actes), mais reste enendgg
I'expérience, (tout comme, lorsqu’on imagine quelque chose, I'egd p&s
inclus dans le cadre imaginé), il reste dehors. A I'origine méme de I'expérien
esthétique, le sujet est affecté, c’est-a-dire, depuis le commencenwmsée
transmue dans un ego phantasiaau méme niveau que ce qui est « pergu »,
lui aussi erphantasiaC’est a cause de ce que l'imagination, si elle existe, est
préalable a I'expérience esthétique.

L'ego esthétisant ne met pas hors jeu la certitude comme I'ego phénoméno-
logisant le fait, méme pas lorsque, plus tard, lui aussi reste réduit a Yarain
de l'originaire. « En tant que moi perdu danglaantasiaje n’accomplis pas
d’actes neutres », résume Husserl lapidaire (Hua. XXIIl, p. 578xdérience
esthétique en tant que commencement et terme de la réduction esthétique n’est
pas une opération, un acte, méme pas proprement une expérience, dais plu
une expérience ala limite, parce que c'est I'ego « I'objet » de cette erpérie

Les « avantages » de la réduction esthétique sont évidents. D’abord elle
est involontaire. Puis, on n’a pas toujours besoin d’'une compétencigartis
(et dans le cas de la « beauté naturelle » méme pas du tout), qui, a son tour,
est rendue possible par I'expérience esthétique. Et, finalement, elletparene
grande désinvolture au moment d’'étre désactivée et de passer a laeBalité
fective : « Dans l'attitude esthétique je suis effectivement destitué de la réalité
effective, je vis en purphantasia dans uneeutralitéreproductive ou percep-
tive, tandis que la réalité effective me reste bien en mon habitualité, mais est
hors actionet n’est pas activable au cours de cette attitude ( en laquelle je puis
tomber, mais que je peux aussi adopter comme je I'entends) » (Hua. XXXIV,
p. 369).

Dans ce procés de réduction esthétique, on traverse, donc, troissphas
I'expérience des objets dans la perception intentionnelle, I'expérietice ar
tigue enphantasiaet I'expérience esthétique aussigmantasiaLa question
qui se pose, alors, est la suivante : Comment est-ce cuigalatasiase scinde
en deux strates, I'une artistique et I'autre spécifiquement esthétique ?

Que I'expérience esthétique soit déchainée par un paysage ou ure ceuv
d’art, il y a toujours quelque chose, dans une proportion variablepdeh-
jectif, mais qui est « identifiable et connaissable pour soi » (Hua. XXl
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587), et qui est responsable du passage a I'expérience esthétarytistique

est une « unité synthétique restreinte », mais pas une « unité que je puisse avo
comme horizon thématique de la connaissandbid.]. C'est a dire : I'artis-

tigue n'est pas objectif, n'a pas de propriétés’, n'est pas objet eleegtion
perceptive, et ne donne non plus lieu & des structures catégorieliesjeco
cela arrive avec les objets donnés intentionnellement. Telle est la cause de la
dérégulation et I'extréme versatilité de I'artistique, qui se soustrait a toéte pr
tention de définition et délimitation, et se reconnait seulement (et s’identifie)
lorsque I'expérience esthétique s’est déja produite.

Il n'y a pas moyen de « déduire » I'ceuvre d’art a partir de sa condition
d’objet percu. Si on essaie de le faire, sa capacité esthétique sargegnn
et ce qui est ainsi analysé sera strictement technique et objectif. Goest,
seulement la présence d’'une expérience esthétique qui discrimine I'agistiqu
du simplement objectif. L'ceuvre d’art est nanstructunde phantasiaen tant
gu'unité des apparitions qu’elle produit. Dans I'expérience de I'artistigjse
ne suis pas libre, mais je suis assuijetti. Il doit toujours y avoir le raconté comme
tel et rien d’autre, I'unité des apparitions figurées » (Hua. XXIII, 8%

Tandis que dans I'expérience esthétiquepkantasiaipures flottent « en
son horizon de monde indéterminé », dans I'expérience artistique nous-acc
plissons des « actes » qui visent toujours le méme et qui tendent a coincider
avec des autres « actes », de telle facon que, dit Husserl: « Un indistdu
le corrélat de ces actes. Nous parlons, donc, du méme objet |a ou noss allo
d’acte en acte, dans I'unité d’une conscience en laquelle a lieu le rezoant
identifiant » (Hua. XXIII, p. 527). On pourrait penser que nous SORBTE
train de parler de la concordance du monde objectif, mais Husserl indigue e
plicitement que « la méme chose vaut aussi pophlantasiasi nous «phan-
tasmons» comme le méme individu un méme objet danpl@ntasia dans
deux phantasiaispécifiques ordonnées » (Hua. XXIll, p. 528). C’est-a-dire
que lesphantasiaiartistiques ont aussi leur horizon de concordance avec sa
temporalité, sa spatialité et sa significativité spécifiques, et elles peuwent pr
céder a une « refonte de choses qui flottent en I'esprit dans un@aoréis-
crétionnaire » (Hua. XXIII, p. 533). C’est ainsi que l'artistique sestiue,
identifiable et reconnaissable, dans le champ gdhvéntasiaPar conséquent,
I'artistique est un territoire dphantasiaqui n’estdéjaplus schématigue, mais
identifiable, reconnaissable, cependaas$ encored’une facon intentionnelle.
Cedéja plus schématique, quoiqumas encoréntentionnel définit la situation
d’'intermédiation de l'artistique entre Igghantasiailibres de la strate esthé-
tique (« sensations » et seinsfieri pour un ego anonyme et sans actes) et les
perceptions intentionnelles de la couche objective.

Le réduction esthétique, avec ses trois niveaux, objectif, artistiquedet sp
cifiguement esthétique fournit des distinctions qui, dans la réduction phéno
ménologique, se montrent plus estompées. Ce qu’elle établit est le décalage
existant entre le vecteur spatio-temporel et le vecteur linguistique, qtii son
les deux vecteurs qui articulent sur la verticale les différents niveathi-a
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tectoniques. Il y a un écart entre I'articulation spatio-temporelle et l'articula
tion significative. Il n’y a pas de coincidence entre I'’horizon ou noss@as

de la temporalité au présent a la temporalité en phase de présence, et I'hori-
zon ol nous passons des significations au geffieri. Il n'y a pas un bloc

de temporalisation-spatialisation en présence avec dedrséas, face a un
autre bloc de temporalité au présent avec des significations. Il y a un écar
entre ces horizons et ces blocs, et c’est cette zone de significatiyite$i(s-

serl appelle « significations simples »), qui pénétre dans le territoire iségan
par la temporalisation-spatialisation en phase, en délimitant ainsi le territoire
de l'artistique. De la son réle de médiation et son apparent manque de stabilité,
mais qui, cependant, d’'une fagcon paradoxale, assure la stabilité dadsoftra
jective, laquelle resterait mise en question si I'intentionnelle avait sa frentier
immédiate avec le territoire sauvage des seiriri.

Enfin, en relation avec la possibilité « d’exporter » a la réduction phéno-
ménologique les résultats obtenus dans la réduction esthétique, il falesigna
gu’il s’agit seulement des conditions structurelles de ces lieux. Par égemp
nous avons découvert dans I'expérience esthétiqueatestructa les ceuvres
d’art qui ne sont pas des objets, mais qui, cependant, peuvent érentes
et identifiées (dans le cas contraire, il 'y aurait pas de compétendeagis
C’est-a-dire que nous avons découvert, grace a la particularité delda-ré
tion artistique (a son immédiateté ou a son caractére involontaire), que nous
pouvonsdissocierl’objectivité de l'identité. Les ceuvres d’'art ne sont pas des
objets mais peuvent étre identifiées. Elles sont, peut-étre, des « pseudo ob
jets », puisqu’elles ont I'air d’étre des objets sans vraiment I'étre. Ranfo
dit qu’elles son des « hyper-objets », mais il faudrait plutét les appelgpe-h
objets », ou bien, « sous-objets », ou, « proto-objets ». En somme, elles pos
sédent uné&achlichkeitnon objective (non intentionnelle). Par conséquent, il
faudrait dire, en vertu de la corrélation nécessaire, qu'il n'y a pasphos,
dans I'expérience artistique, des sujets qui réalisent des actes.dlpdg des
sujets opératoires a ce niveau, mais seulement des singularités symboliques
avec leurs correspondantieansopérationsEt cette surprenante structure, on
peut la transférer au lieu homologique.

3. LES TROIS NIVEAUX DE L ESTHETIQUE DEBAUMGARTEN

Un siécle et demi avant, le fondateur de I'esthétique, Baumgarten, dans un
climat de pensée rationaliste (prékantien et préphénoménologiqueliest a
a des conclusions trés semblables a celles obtenues par la réduction @sthétiq
parallélement a la réduction phénoménologique. Doué d’un fin instinct« phé
noménologique » avant la lettre et, moyennant des distinctions extrémement
subtiles, il dessina trois strates qui correspondent a celles qu’ond/expto-
ser: objectif, artistique et esthétique.

L'expérience esthétique est d’aprés Baumgarten celle qui s’écontelela
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terrain des sensations concréetes, riches et singuliéres (et, croitdimiétes) :

il s'agit de I'expérience de @bscuret distinct obscurparce qu’il se soustrait
radicalement a la reconnaissabilité, a 'identificationgistinct a cause de sa
capacité d'y « connaitre » le singulier dans un modé&chédu monde réel

(« nouveau monde »).

L'expérience artistique, a son tour, est le territoiredtir et duconfus
clair a cause de sa capacité d’'identificationc@tfuspar sa prétention d’élar-
gir ce qui est connu au-dela de la rigueur de la distinction (la distinction du
sensible ou de ce qui est objectif). Il s'agit de la notion baumgartienda de
« clarté extensive », centrée sur le poéme, qui est, pour lui, I'exemple maxima
de l'ceuvre d’art.

Et I'expérience objective porte sur ce qui ektir etdistinct, identifiable
et connaissable, tel qu’est tout ce qui est sous I'apperceptiopere, mais
plus abstrait que ce qui est senti dans ce c6té du monde, dans la « &faie d
par Baumgarten dans les sections finales deEsiheticafragmentaire, qui
ouvre sur la lignée de leebenswelhusserlienne.

La stratégie que Baumgarten propose est ainsi pareille a celle que la phé-
noménologie utilise. Pour lui, I'art, le poéme, occupe aussi une position inter-
médiaire, pressé, d'un cbté, en tant qéeité de la sensatioat, de I'autre, en
tant queperception de I'objetll ne faudrait que des simples retouches, chan-
ger ce que Baumgarten appeifgérieur, par supérieur et ce qu'il appelle
déterminéparindéterminéet on se retrouverait dans le territoire familier de la
phénoménologie.

Nous allons d’abord analyser sa méfiance sur ce qui est scientifiqgugmen
goureux, ce qu'il développe dans les sections XXIX a XXXVI déduristica
la seule partie publiée de s@&stheticathéorique.

Baumgarten fait I'éloge de haraisemblancdace a la vérité, puisque « les
perceptions sensibles et confuses de I'ame contiennent déja en ellesméme
un certain degré de certitude qui n’en est pas moins compléete, ainsi qu’un
degré de conscience suffisant pour distinguer certaines vérités s tes
faussetés » (Sec. XXIX, 8480). Baumgarten exalte la vérité esthétiquéjtiaa
du vraisemblable, dans un monde sans subreptions, un monde de certitudes
sensibles et plausibles: il faut vivre dans la vraisemblance, puisqaerper
ne nous oblige a un savoir universel, il y a beaucoup d'objets dontrigévé
logique est impossible a démontrer et il y en a d’autres dont on n’'a pas la
certitude. En somme poutibmo aestheticlise qui est la norme est que les
objets ne débordent pas I'horizon de la connaissance distincte.

Baumgarten procéde, donc, pour dessiner la vie esthétique, a I'élimination
de la subreption eidétique. Et il ne s’agit pas de réduire la vie a I'art, peisq
ce sont plutbt les « themes moraux » qu'il faut traiter d’'un point de vuetesth
tique (8492). Il y a «nécessité esthétique de s'écarter assez soeMentérité
complétement certaine au sens le plus strict » (8495). Il arrive que fieésvé
se pressentent d'une facon telle qu’elles paraissent particulierenaexisam-
blables, non seulement au jugement de la foule mais encore aux yeuxdes bo
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critiques (8502). Par conséquent, qui veut penser avec beaul@mrstpressé

de s’écarter de ce gu’'on nomme la vérité pour se tourner vers la seigdenara
blance (8503). Au contraire, nous plongeons dans un « mal métaphysiqu
«ily aun écart infiniment grand entre la vérité logique, la plus haute, gsin’
accessible gu'a 'omniscience et, 'ensemble de la vérité qui a cours chez le
hommes, et qui est esthéticologique » (§8557). La vérité esthético-logidue !
la perfection formelle des sciences exactes s’oppose la perfection atérie
de la vérité, car I'horizon esthétique doit sa richesse aux étres singgiliers
conférent & la vérité esthéticologique la plus grande perfection. A lauigue
et I'exactitude s’opposent la concision et la plénitude, la grace de laitdya
I'éclat nécessaire de la pensée, la persuasion la plus profor{@863). Tout
cela est d’'apres Baumgarten la « vie » avec les éléments qui suscitentailaisir
émotion.

Levée ainsi de la vie I'hypothéque de la logique (de I'eidétique), Baumgar-
ten procéde a la mise en oeuvre de ses ingénieuses distinctions dans ée texte
1735,Meditationes philosophicae de nonnullis ad poema pertinentitexse
ou, en partant de la considération artistique du poéme en tant que lieu privi-
Iégié de la vie esthétique, en tant qu’ « objet parfait », se déploient les trois
niveaux homologiques a ceux qu’on obtient de la réduction esthétiqqaj et
culminent dans I'expérience esthétique du sensible, en tant qu’expe iien
I'obscur mais distinct.

Dans un prologue autobiographique trés sincére, Baumgarten ractihte q
se propose d'enseigner &ollegium Fridericianum(ou Kant enfant va étu-
dier) une matiére éloignée des ceuvres rudes et indigestes : comment la philo-
sophie et I'art collaborent dans la composition d'un poéme. Il commence en
soulignant que les matériaux indispensables de tout discours sontiésaep
tations sensibles recues dans la padrnférieurede la faculté de connaissance,
de fagon que la perfection du discours va consister a atteindre la viasaiie
male de ces sensations. Un poéme est ainsi une composition ou le discours
sensible est parfait. Tout dépend donc de la nature de ces reptiésensan-
sibles.

Baumgarten établit deux distinctions : les représentations sensibles peu-
vent étre, d’'une pargbscures ou claire®t d’autre partgonfuses ou distinctes
Le critére de la distinction est trés simple : les représentations sensibles sont,
ou bienreconnaissablesou bienconnaissabled_es représentations sensibles
sont claires ou obscures si elles peuvent étre reconnaissabléss sirg des
éléments qui permettent de les identifier parmi les autres. Puisque l'identifi-
cation est nécessaire pour I'élaboration du poéme la clarté va étre pgétique
artistique et I'obscurité se trouvera a un autre niveau. Et les représentations
sensibles sont confuses ou distinctes dans la mesure ou elles noos wife
connaissance adéquate, indépendamment du niveau ou s’installe égtia-ad
tion du connu. C’est-a-dire : une chose peut étre connue distincterdéqtja
tement, tant si elle est percue objectivement (représentation sensilulbéa)g
que si tout simplement on la sent. Mais dans les deux cas il y a de la connais-
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sance. Car dans le poéme on ne cherche pas a connaitre, le poétuprdiest
Ainsi donc, le poéme est clarté et confusion. Il y a en lui de I'identification
mais pas de la connaissance. La construction artistique, d'aprés Baemgar
aura clarté non intensive (connaissance) matensiveElle incorpore la plus
grand quantité possible de représentations sensibles (en état coméusa g
clarté puisse permettre pour sa capacité d’identification. (Baumgarten ajoute
que la condition préalable pour que ces « choses » entrent dans laictiastr

du poéme est leur condition de singularité).

Il est évident que lorsqu’il définit le niveau de l'artistique par la clarté
et la confusion, Baumgarten est en train de redistribuer le reste demsirive
L'opération qu’il a conduite & terme est un simple produit cartésien entre les
deux types de distinctions : clarté ou obscurité (identifiabilit€) et distinction ou
confusion (cognoscibilité). Le résultat, une fois la combinaison obsmofius
rejetée, considérée impossible, est: clair distinct, clair confus, obgstimad.

La clarté et distinction définissent le niveau de I'objectif, la clarté et ciafu
le niveau de l'artistique et I'obscurité et distinction le niveau de I'expé&een
artistique.

Si on examine le résultat de I'analyse des niveaux porté a terme par Baum-
garten, on peut vérifier que les objets et les poémes (les ceuvres diarfrp
étre identifiés (ils partagent la clarté), mais, tandis que les objets sont inten-
tionnels (distinction), les ceuvres d'art ne sont pas des objets (comfufiio
n'y a pas dans les poémes d’articulation cognitive intentionnelle qui camduis
a la connaissance objective, mais une articulation pre-tentionnelle cogtlise
pourtant, a une immense capacité englobante de sensations : la clartéextensi
Le poéme construit, par identification (sans discours logique), mais ilpasst
objectif.

L'analyse de Baumgarten nous montre aussi qu'au niveau de I'erpérie
esthétique l'identité a disparu. Cetdscuritéest le signal du schématisme
en écart. Mais a ce niveau il y a distinction (connaissance), c’eseadion
trouve en lui des synthéses, méme si elles ne peuvent pas étre desaynthé
d’identité, mais que des synthéses schématiques, demders Et ce niveau
de I'expérience esthétique partage la propriété de la distinction avec &unive
objectif. Il y a de la connaissance dans les deux mondes : le mond@laria
tasiaet le monde des objets percus. Et il s’agit de deux mondes sépargs, san
conflit. Cette vision husserlienne est trés clairement détectée par Baumgarte
sous réserve que, parfois, il ne discrimine pas dans le poéme le poioede v
de la production de celui de la réception, et confond les niveaux artsétju
esthétique. Il dit, par exemple, dans la section XXVI de Bsthéticadans les
paragraphes 598 et 599, en faisant le commentaire des vers d’'HQded,

3):
«...nequiguam deus abscidit
« prudens Oceano disociab

(«...en vain terres et Océan dissocia un dieu prudent) : « Le monde des
poétes comprend des Tles et des presqu’ileson ne traverse pas impunément
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les eaux qui séparent les régions poétiqueSi une fois passés dans un autre
monde, nous nous retrouvons de nouveau, sans nous y attendre, fas
phénoménes qui appartiennent a un autre monde et sont vrais au pars le
strict . .comme ces derniers sont incompatibles avec le monde de I'invention,
nous sommes alors comme arrachés a un réve éveillé auquel nous rioas livr
de nous-mémes; et nous nous voyons contraints, peut étre malgréenous,
alors qui n’en est pas encore temps, de reconnaitre que toutes cas &ijtie,
cédant volontiers au simulacre du poéte, nous voulions suivre commessi elle
étaient présentes jusqu’a la chute du rideau) n'étaient que des inv&ntion
Ces faits réels doivent aussi bénéficier de la vraisemblance poétitagah

a trouver place aussi bien dans le nouveau monde de notre inventioamgie d
le monde réel. Car ils apparaissent alors comme des parties du monde fictif,
non du monde réel, et ils n'interrompent pas inconsidérément le réveelauqu
par plaisir nous nous livrons de nous-mémes ».

Ainsi donc, dés la pensée rationaliste, moyennant des distinctions ingeé-
nieuses et subtiles, Baumgarten réussit a attribuer la clarté confuge-(pro
objectivité) a I'art, face a la cartésienne clarté et distinction de I'évidebee o
jective et il établit 'obscurité de I'expérience esthétique. Les questiomns g
se posent alors sont les suivantes : Ou réside alors son instinctrpééoio-
gique ?, Sur quel point ses distinctions s’accordent-elles avec les tdmtsc
de la phénoménologie ?. Des questions difficiles, parce que la répomsét de
servir aussi a justifier la réalité des zones qu’on a distinguées dansitziotd
esthétique face aux résultats obtenus dans la réduction phénoménologique.

Si on examine attentivement le double critere de la distinction de Baum-
garten, on peut découvrir que le critérerdaonnaissablépar identification),
selon les niveaux de clarté et obscurité, s’'incline dans le sens degsgsath
(pble « objectif ») dans la corrélation qui, avec une différente articulation,
est donné dans tous les niveaux, tandis que le critereodoaissableselon
la distinction et la confusion, s’incline vers le pble « subjectif » (opérations
ou transopérations d’une subjectivité dans ses différents niveldams avons
ainsi, du c6té objectif de la synthése, les deux types de synthése parddentifi
tion et simplement schématique qui correspondent aux territoires symbolique
et phénoménologique (schématique). Et du coté du subjectif, nous t®uUvo
d’une part, les opérations intentionnellement cognitives d’'une interdiviéc
opératoire, avec de la temporalité au présent, et, d'autre part, les téaasop
tions d’'une intersingularité dans une temporalité en phase de préserise. Ma
comme on I'a déja vu, les horizons qui séparent les deux territoires ne coin
cident pas.

D’un point de vue formel, ce décalage suffirait & distribuer les trois ni-
veaux: le niveau des transopérations avec des syntheses schématique
veau des transopérations avec des synthéses d’identité et le niveapé&te-
tions avec syntheses d’'identité. Mais il ne s’agirait que d’une solutiondbe.

Il faudrait avancer d’un pas pour que I'architectonique fat effectle propose
de trouver un tel critére dans ¢é@ngruencgou non-congruence) des disposi-
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tifs du versant subjectif (critére de connaissance) dans sa corréataries
dispositifs du versant objectif (critére de reconnaissance). En &ifetis que,
dans les deux niveaux distingués par Baumgarten, en lesquels appaitt

du distinct (distinct-obscur et distinct-clair) et aussi distribués par s dizux
mondes séparés, il y a de la congruence entre le type d’opérationéexet le
type de syntheses atteintes (les objectivités claires aussi bien que |ésidanta
obscures sont connues avec distinction), en revanche, au strateddiaire, il

y a unein-congruencedvidente entre transopérations (connaissance confuse)
et synthéses (clarté par identification).

On obtient ainsi les trois susdites couches. Au niveau de la perception
d’'objets, les opérations intentionnelles d'un sujet se correspondegt(eon
ment avec les synthéses obtenues par identification dans la temporalité en pré-
sent. De méme, au niveau de I'expérience esthétique, il y a de la congruen
entre la temporalité en phases des transopérations qui clignotent et ¢es sen
schématigue fieri. Mais, au niveau intermédiaire, celui du « poéme » de
Baumgarten, celui de I'ceuvre d’art en général, le niveau d&aldé extensive
(confuse) des proto-objets, il y a une in-congruence totale entre tesopé-
rations non intentionnelles et les résultats obtenus par identification (pilisqu’
y a de la clarté dans la construction et par conséquent de la compétence ar
tistique). Reste ainsi justifiée matériellement (non seulement formellement) la
stratification architectonique et la facon dont les distinctions rationalistes de
Baumgarten et les dissociations phénoménologiques s'accouplent.

Cette couche intermédiaire, ou a lieu I'expérience artistique, est donc un
territoire in-congruent, paradoxal, ou il n'y a pas de corresporslantre les
deux versants de la corrélation. Il s’agit d'un champ d’oxymoror; de&sys
acuité et acribie, de ce qui est clairement identifié emnl@osde la partie
confusément destinée. Le confirment ainsi les divers registres tligowlans
cette strate et qui ont ainsi fonction d’intermédiation.

C’est dans cette strate ou, par exemple, on trouve des « significations
simples », significativités du monologue intérieur, qui conjuguent sa conditio
de sens effectifs (avec sédimentation et reconnaissance par identilicasc
son déploiement en une temporalisation en phase, sans présent. G&$t au
niveau ou I'on trouve des apperceptionsglantasiaqui conjuguent, a leur
tour, deux extrémes apparemment incompatibles : 'apperception aved-ses e
gences d'identification et lgshantasiaiavec leur structure en écart. Et c’est
aussi le niveau desonstructaartistiques, lepoiémata identifiables mais non
objectifs.

C'estla dissociation d'identité et objectivité qui tire la temporalité en phase
et les transopérations sans actes et sans possibilités, et produit @ngrd’
d’art versatile que Baumgarten définissait avec I'oxymoron « perfection
sensible ». Et I'expérience qui a lieu a partir de ces enceintes artistigues d
limitées de facon artificieuse, en confinement non objectif, est I'expé&rienc
esthétique, distincte mais obscure. On pourrait aussi dire que la mise®n que
tion de I'objectivité a suscité la question du sens (le minimum de sens) et avec
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elle la question de la sensation (le maximum de sensations). L'expérience es-
thétique obscure arrive dans la conjonction des deux aspects.

4. AUTOCONCEPTIONS DES POETES SURQ@BSCURITE DE LEXPERIEN
CE ESTHETIQUE

Si la réduction esthétique se déroule parallélement & la réduction phéno-
ménologique, on peut dire que le sujet esthétisant ne differe du sujedphé
ménologisant que parce qu'il vit 'expérience originaire sans renoimgte de
celle-ci. Mais les deux réductions se réalimentent. On pourrait dire gekesi
ne le faisaient pas, I'une resterait aveugle et I'autre vide. Mepokhé&qui ini-
tie la réduction est différente dans les deux cas. Dans la réduction es#étiq
c’est la construction confuse de I'ceuvre d'art, identifiable avec clauigeu-
tralise I'objectivité intentionnelle et ouvre le champ de I'expérience esthétique
obscure, mais distincte.

Tous les grands poétes ont été conscients de cette expérience phacure
n'est pas le terme de la réduction pour le récepteur, mais qui est audsi I'a
cipation de la construction pour le producteur. Et une grande partiecé¢sg
ont inclus explicitement dans leurs vers cette dimension d’obscurité.

On trouve, par exemple, au hasard, parmi les poétes espagnolsrges ve
d’Antonio Machado:

«...Siempre que sale el alma de la oscura
« galeria de un suefio de congoja ()

« jCriaderos de oro lleva

« en su vientre de sombra!

(Soledades 1898-19)7

Et Garcia Lorca écrit dariBodas de sangrex. . .raiz oscura del grito. . »

Mais c’est surtout San Juan de la Cruz (Juan de Yepes), le poetebde I'o
curité. Ainsi, dans son poénidoche oscuraou la réduction esthétique s’allie
a la réduction mystique et conduit I'ame vers une nuit obscure « plus artain
gue la lumiere du midi »:

«jOh noche que guiaste !

« jOh noche amable mas que la alborada!
« jOh noche que juntaste

« Amado con amada

« Amada en el Amado transformads!

Je vais examiner un peu plus en profondeur trois poetes de traditions fées dif
rentes : Eliot, Mallarmé et Celan, pour vérifier I'autoconception de I'ofigxu
de I'expérience esthétique.
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4.1 Le troisiémec mouvement du second quatuot East Cokers» desFour
Quartets

T. S. Eliot est le poéte de leatdbasiset de l'anabasis de I'aller et du
retour. SiThe Waste Landst I'incursion dans I'avant-garde et I'expérimenta-
tion poétique qui dissout la forme (une fois dépassé le subjectivisme roman-
tique), Four Quartetsest le retour vers I'ordre formel de la tradition, tel qu'on
le constate avec I'élection du terrgaatuor, I'organisation formelle classique
par excellenceDes Etats-Unis, mais naturalisé britannique, les cendres de T.
S. Eliot reposent &ast Cokeyun petit village au Sud-Ouest de I'’Angleterre,
d'ou est parti, en 1669, son ancétre Andrew Eliot vers le Nouveaud®lon
Et aussiEast Cokerest le titre de notre second quatuor qui commence par la
phrase : 4n my beginning is my ensl. Au regressugphysique, se joignent les
retours littéraires, politiques et religieux, qui culminent dans cette déclaratio
de 1928, lorsqu'il se définit soi-méme : « Classique en littérature, montchis
en politique, et anglican en religion ».

The Waste Lanl1922) est le poéme du naufrage de la civilisation de I'Oc-
cident aprés la Premiére Guerre Mondidleur Quartets(1936-1942) est la
réflexion profonde sur le sens de I'ordre humain sous forme d’'une médita
tion sur la réduction du temps a I'éternité. Dans la citation d’'Héraclite qui
sert d’exergue (Fr. 2 de Diels), on trouve que la plupart des homntasen
phrénésispropre, lorsqu’ils devraient avoir ungoscommun. Et telle est la
téche des quatuors. lls sont structurés d’'une fagon cyclique, emunge-
ments autour d’'un mouvement central : dans le premier, on décrit le caurs d
temps ; dans le second, I'expérience humaine insatisfaisante ; dans lenmisié
le mouvement de réduction eegressusdans le quatriéme, I'ouverture vers la
transcendance ; et dans le cinquieme, la conjonction de la perfection asistiq
et du salut spirituel (réduction phénoménologique et esthétique).

Le troisieme mouvement, central, est I'axe et noyau de la composition.
C’est tout a fait la méme structure que celle du quatrieme quatuor de Béla
Barték de 1928. Son troisieme mouvement est aussi un mouvement lent (le
seul dans le quatuor) avec une mélodie obscure jouée par le violoncele (me
1-34) et reprennent aprés le premier violon, le second violon et la vizds.(
34-54), pour finalement faire alterner la méme mélodie, avec en contrdpoint,
premier violon et le violoncelle (mes. 55-63). Le quatrieme mouvement est une
variation du deuxiemepfestissimpavec la méme durée de trois minutes, et les
mouvements premier et cinquienalégro) ont le méme matériau thématique.

Cette symétrie en archbr{ickenform est celle du second quatuor d’Eliot.

Le premier mouvement ou il décrit le cycle des saisons sur lequel la coafian
de la perception humaine est fondée, correspond au cinqui€éme mouvament
c’est le Dieu éternel qui accueille I'essai daushumain. Le deuxiéme mou-
vement ou, face a la tromperie du premier, on découvre la véritable situation d
I'expérience, est en correspondance avec le quatrieme ou s'dgEs@r qui
accompagne la voie purgative. Le troisieme est le noyau de la composition, et,
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en lui, la subjectivité reste réduite & I'anonymat, la temporalité est annulée, et la
renonciation a toute élection est exigée, parce gu’une élection quekaneu
plique I'intervention de la subjectivité, I'erreur. Ainsi, dans ce troisieme mou-
vement central, tout comme dans le quatuor de Barték, se déploie une@mbscu
mélodie, une impressionnante évocation de I'immersion dans I'obscurité :

« O dark dark dark. They all go into the dark,

« The vacant interstellar spaces, the vacant into the vacant,

« (...) all gointo the dark.

« | said to my soul, be still, and let the dark come upon you

« Which shall be the darkness of Gad

« Wait without thought, for you are not ready for thought:

« So the darkness shall be the light, and stillness the dancing.

«(..)

« And what you own is what you do not own

« And where you are is where you are net.

(Lorsque la poésie parle, les commentaires sont de trop.)
4.2 Le sonnet au tombeau d’Edgard A. Poe de Mallarmé

Mallarmé tout comme Baudelaire, admirait profondément la littérature de
Poe, en particulier sa poésie, plus méconnue que ses contes. Leaamunelt
on fait référence, est daibommages et tombealentre le sonnet dédié a une
«morte chérie », de 1877, dans lequel, comme parmi les poétes archaiques
grecs, celle qui parle est la morte, et les deambeauxdédiés a Baudelaire
et & Verlaine. Il a été publié dans I'édition de Deman, de 1888, avec des illus
trations de Manet et avec la dédicace : « & la mémoire d’Edouard Manet ces
feuillets que nous Iimes ensemble », et devant la traduction que Mallarmé fit,
pendant plusieurs années, des poémes de Poe. Mais, en réaliténee&ait
paru, & la fin de 1876, aux Etats-Unis, dansiamorial Volumeou I'on com-
mémorait I'érection d’'un monument a Baltimore, sur la tombe de Poe, le 16
novembre 1875. Celle-ci a été la seule contribution de la France a I'évaheme

Dans la nouvelle édition de 1899, aussi de Deman, nous pouvons lire le
commentaire suivant, qui nous fournit la premiére « image » sur laquelle Mal-
larmé béatira son sonnet: « Mélé au cérémonial il y fut récité lors de I'érec-
tion d’'un monument de Poe a Baltimore, un bloc de basalte, que 'Amérique
appuya sur 'ombre légére du Poéte, pour sa sécurité qu’elle n’eortiess
mais ». Avec une distance de vingt-quatre ans, Mallarmé se trompait, le sonnet
n'avait pas été lu durant la cérémonie, mais le commentaire est un témoin pré-
cieux, de comment le bloc obscur de basalte, transmué en un bloc de granit,
devient I'image qui engendre le sonnet, et finit par dominer:

« Calme bloc ici-bas chu d’'un désastre obseur

Il est impossible de résumer en prose ce que le sonnet dit. Albert Thabaud
nous signale que dans Mallarmé (et dans n'importe quel poéte, on pgurra
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ajouter) « avec le mot pris de profil, au lieu de dire tout ce gu'il veut dire, il
ne dit pas tout ce qu’il peut dire. Il n’équivaut pas a son objet, maissigges
sujets qui penseraient sous un angle personnel cet objet. Ses mbteson
centres de divergence d’'ou se disperse un sens musical, je ne dis pas u
musical. Un mot est une image qui se défait dans la pensée mouvante ». Il
faudrait lire ainsi les deux derniers tercets ot Mallarmé établit avec ¢oncis
le théme de la double obscurité :

«Du sol et de la nue hostiles, 6 grief,

« Si notre idée avec ne sculpte un bas-relief

« Dont la tombe de Poe éblouissante s’'orne,

« Calme bloc ici-bas chu d’un désastre obscur

« Que ce granit du moins montre a jamais sa borne

« Aux noirs vols du Blasphéme épars dans le futur.
Le « sens musical » sous le « son musical » ne nous empéche pas de distingue
I'obscurité (bonne) du désastre d’ou le bloc calme est tombé, des niErdwo
blasphéme épars dans le futur (mauvaise obscurité). Mallarmé a trouvé cette
double obscurité dans les deux derniers poémes de Poe, merveilleusament
duits par lui. Dansilenceil y a un silence avec une double face, I'une faite de
« réminiscences humaines »: il s'agit du corps du silence et il ne fadgmas
avoir peur, mais l'autre, d’ « ombre innommée » habite des régions « jamais
foulées par I’'homme » et, si on y trouvait son ombre, il faudrait se recomman
der a Dieu. Et danka cité en la mePoe confronte, « dans I'ouest obscur »,
la cité « hors d'ici » aux « mille trdbnes » de I'Enfer, qui lui rendent hommage.

Dans le sonnet au tombeau d’Edgard A. Poe, Mallarmé nous montre que

du désastrantentionnel surgit I'obscurité du sens (obscurité distincte) qui se
concrétise sur le bloc granitique, le propre poéme, (clarté confuseprie b
qui s'oppose au noir blasphéme épars: I'impossible obscurité cordjetée
par Baumgarten, laquelle, pourtant, peut avoir lieu dans I'expériergainé
du sublime: la catastrophe, « I'obscurité sans nom ».

4.3 Le poéme Corona »du livre Mohn und Gedéachtnide Paul Celan

Le poéme «Corona» est le dernier du premier cycl®ér Sand aus der
Urnen) du livre Mohn und Gedachtnid_es autres cycles sonTodesfugdle
poéme le plus réputé de Celan, qui est a lui tout seul un cycle complefitet do
le titre ne peut pas étre décomposé en ses deux élémBat®nlichietHalme
der Nacht Coronaa été composé a Vienne, en 1948, pendant le court mais
décisif séjour de Celan avant son arrivée a Paris, la fin de son adyssé

Dans deux poemes du premier cycle, apparait pour la premiére fois I'obs-
curité : «Ein seidener Teppich (.) dass getanzt sei von Dunkel zu Dunkel
(en «Halbe Nacht») ; et «Wir héhlten die Hande zu schopfen () das Wasser
der Statte wo’s dunkelt. Mais c’est dan€oronaque le théme de I'obscurité
déploie toute sa force:

« Mein Aug steigt hinab zum Geschlecht der Geliebten:
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« wir sehen uns an,
« wir sagen uns Dunkles,
« wir lieben einander wie Mohn und Gedachtnis.

Toute la poésie de Celan devient ainsdlee de I'obscur avec I'ajout du fait

gue cedire I'obscur apparait ici en intersingularité (nous nous disotjs et
avec la complication du fait que cette intersingularité esthétique se trouwe, dan
le poemeCorong redoublée par une interfacticité amoureuse, laquelle, comme
on le sait grace a la correspondance récemment pulbliéefeit, Briefwech-

sel 2009), est devenue impossible justement a cause du différentietdtitiés
dans chacune des deux expériences esthétiques des deux padt€z(@aet
Ingeborg Bachmann), qui ont renouvelée la lyrique allemande aprédpse

du langage poétique allemand suite a Auschwitz.

Seul un poéte excentrique, marginal, originaire de Zernowitz, en Bugovin
a pu, avec son allemand maternel, parmi des Roumains, Ukrainiens, Russes
et Hongrois, réaliser un tel exploit, que de renouveler dés la racinedaden
lyrique allemand et, par conséquent, I'allemand; et il trouva un écho en une
étudiante autrichienne de philosophie de vingt et un ans, qui travaillaie a un
these sur Heidegger.

Nous nous disons I'obscwreut dire partager depuis deux singularités la
destruction de la langue et la construction d’'un autre en « clarté extensive
pour que, dans l'insinuation du premier germe de sens, apparaisseigre
sensation possible.

A I'énoncé deCorona: « nous nous disons I'obscur, Ingeborg répond
avec un impératif : «ire 'obscur», dans un poém®&unkles zu sagemle son
premier livre,Die gestundete Zeit

« Wie Orpheus spiel ich

« auf den Seiten des Lebens den Tod

« und in die Schonheit der Erde

« und deiner Augen, die den Himmel verwalten,
« weiss ich nur Dunkles zu sagen.

méme si, dans la derniére strophe du poéme apparait, sous forme d’inyersio
la singularité de la poétesse : elle ne joue pas la lyre d’Orphéden Seiten
des Lebens den Tpohaisauf der Seite des Todes das Leben

Les deux poétes sont conscients de leur « différentiel d’obscuriténsi, A
dans une lettre du 20.8.1949, depuis Paris, Celan éciNursage ich mir
manchmal, dass mein Schweigen vielleicht verstandlicher ist als das,Deine
weil das Dunkel, das es mir auferlegt, élter ist Celan justifie son silence,
parmi d’'autres motivations, parce que I'obscurité qui lui a été imposteluss
ancienne. Et dans une autre lettre, aussi depuis Paris, huit ansdgrgesine
des « répliques » de sa relation amoureuse, Celan édiiti: weisst auch : Du
warst, als ich Dir begegnetdeides fur mich : das Sinnliche und das Geistige.
Das kann nie auseinandertreteimgeborg . .Du bist der Lebensgrundiuch
deshalhweil Du die Rechtfertigung meines Sprechens bist und bleibsier
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das allein, das Sprecheist ja gar nicht, ich wollte ja auch stumm sein mit Dir.
Eine andere Gegend im Dunkel ». (1.11.1957).

Celan expose en toute clarté la réalité de son intersingularité esthétique : tu
es la raison de ma vie, surtout parce que tu es et tu continues a étre ladeison
mon langage. Malgré son différentiel artistique d’obscurité, Celan cerpte
son labeur poétique de sens et de sensation est en connexion diiitééa
avec son travail a elle. Mais aussi en toute clarté vérifie (méme s'il ne asut p
'admettre) que la reprise de la relation amoureuse comporterait le mutisme
poétique stumm mit Dij. Le souligné volontariste de la conjonctiand et
son essai d'unir I&innlicheet le Geistige n'aurait une durée que de sept mois
(jusqu’en mai 1958).

Pourtant, I'intersingularité de leurs obscurités esthétiques survit ausuicid
de Celan dans I'obscurité physique de la Seine. Dans son rdfaéina, de
1971, un an aprés la mort du Poéte, Ingeborg Bachmann raconte laléégen
de la princesse de Kagan. Aux confins de la Retie, la Dacie, la Pannonie
au bord du Danube, une princesse, harcelée par les hussardsisppgrd
sa couronne. Dans sa fuite a travers la campagne, en pleine nuit, saeis le ¢
immense et sombre de 'Asie, elle entendit une voix « qui chantait pour elle
seule ». Le sauveur était un inconnu enveloppé dans un long manteau noir
Il la couvrit de son manteau et disparut. La princesse trotta « jusqu’al bo
du monde des humains », « la région du fleuve que conduit au royaume des
morts ». Elle s’égara mais il y avait une lumiére qui la précédait. C'était une
fleur « plus rouge que le rouge » et, en tendant la main elle trouva une autre
main, celle de I'étranger au manteau noir. Il ne dit pas qui il était, mais ses
yeux sombres et chaleureux, « plus noirs que le noir autour d’elle jasgu’
moment la », lui souriaient. Elle tomba dans ses bras sur le sable, il mit la fleur
entre ses seins, comme si elle était morte, et étala son manteau. « La princesse
et I'étranger se mirent a deviser comme s'ils n’avaient jamais fait autreechos
quand l'un parlait, I'autre souriait >Sie sagten sich Helles und Dunkl¢is
se disaient le clair et I'obscur). A la fin, lorsqu’elle s’est rendu compid g
lui avait cloué une épine au cceur, elle était déja dans son chéateau, avec le
siens. Et elle souriait en balbutiant dans son délirechaveiss ja, ich weiss#
(Maintenant je sais, je sais!).

D’abord c’était: « nous nous disons I'obscur ». Aprés, « dire I'obsc
Et finalement « ils se disaient le clair et I'obscur ». D’abord au Présent d
I'Indicatif, apres a I'lmpératif, et finalement au Passeé.

Si on enquéte sur les neuf livres de poemes de Celan, nous allonsrtrouve
des dizaines de lieux qui portent sur I'obscurité. Voici un échantillonpia-c
mencement de son poéme « Parle-tu aussi », danStowelle zu Schwelle

« Sprich auch du,

« sprich als letzter,

« sag deinen Spruch.

« Sprich —

« Doch scheide das Nein nicht vom Ja.
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« Gib deinem Spruch auch den Sinn:

« gib ihm den Schatten.

« Gib ihm Schatten genug,

« gib ihm so viel,

« als du um dich verteilt weisst zwischen
« Mittnacht und Mittag

« und Mittnacht..»

C’est seulement en conférant une obscurité suffisante au dit qatorgriser
les affirmations et les négations intentionnelles, et le dit pourra avoir 1 sen
en se disant. Il pourra étre distinct.

5. LE DOUBLE HIATUS DU PROCES DE REDUCTION ESTHETIQUE

Les trois niveaux qu'on vient de distinguer : I'objectif, I'artistique et{'es
thétique, auxquels correspondent trois types d’expérience : I'exypérinten-
tionnelle, la compétence artistique et I'expérience esthétique, ou, si ¢in con
nue a utiliser la terminologie de Baumgarten: le distinct et clair, le confus et
clair, et le distinct et obscur, sont séparés par deux hiatus, qui Gep&oute
déduction. lls sont: le hiatus ou finit I'intentionnel et commence le non ob-
jectif et transpossible, avec sa nouvelle temporalisation, en phase dagaés
et le hiatus ou finit I'identifiable symboliquement et commence le territoire
purement schématique.

Ce dernier hiatus, qui sépare I'esthétique de l'artistique, semble évident.
Personne ne discute I'existence d’'une coupure qui divise ce gpuesment
schématique et en écart, de ce qui s'ajuste moyennant une synthése d'id
tité. 1l semblerait plus difficile de justifier I'existence du premier des hiatus,
celui qui sépare les objets des ceuvres d’'art. Mais il y a des diff&senuides
distinguent nettement. En voici quelques-unes:

1° Dans la perception d’'un objet, il y a une complexion de sensations qui
ont une fonction de présentation, il s'agit qe®sentantesle I'ob-
jet, qui est, de cette facon, identifié. Mais dans la perception d'un
constructumartistique, les sensations sont si nombreuses et si dis-
persées, gqu'elles perdent leur fonction de présentation. Elles ne sont
pas présentantes, et ce qui est percu n'est pas un objet intentionnel,
mais une structureBeschaffenhejitproto-objective, non intention-
nelle, mais identifiable : I'ceuvre d’art.

2° Dans la perception d'un objet, le résultat de la synthése d’identifi-
cation est un individu qui est connu sans appréhension conceptuelle
(begriffliche Auffassurjgmais qui est doué de déterminations qui per-
mettent des jugements concrets de perception. Dans la perception (non
intentionnelle, ephantasiadu constructurartistique, le résultat des
synthéses d'identification manque de déterminations qui permettent
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des jugements. Une ceuvre d’art eahs propriétésOn ne peut pas
définir ce qui est art grace a une sélection et accumulation de détermi-
nations ou propriétés, qui permettent des classements (pas de simples
typifications stylistiques), comme cela arrive avec les objets indivi-
duels. (A la rigueur, comme pour les anges médiévaux, toute ceuvre
d’art est une « espéce »).

3° Dans la perception d'objets, l'identification inclut ce qui est effecti-
vement senti et ce qui est impliqgué symboliguement, les composants
perceptifs et les composants symboliques, et c’est pour cette raison
gue I'objet dispose d’'un poinhaximalde clarté perceptive. Dans la
perception diwconstructurmartistique il n'y a pas de points perceptifs
maximaux, ou bien, tout point perceptif est maximal (au cas contraire,
on serait en train de transformerdenstructunartistique en un objet).

4° Dans la perception objective, il y a @xcésntentionnel. On prétend
plus que ce qui est effectivement senti, et par conséquent ceasgti n’
pas vu entre dans la perception. Dans I'expérience artistique, on s’en
tient seulement & ce qu’on sent en tout oaec€sde sensations) et
on est obligé de regarder et regarder interminablement, sans que le
court-circuit de l'interruption se produise.

5° Dans la perception d’objets, puisqu'’il y a des déterminations, les per-
ceptions partielles sont possibleédohderwahrnehmunggrde facon
gue toute détermination produise une perception propre et le reste est
impliqué (mitgemeink; quoigque la perception totale ne soit pas I'addi-
tion des perceptions partielles, mais une synthéese continue de phases.
Dans I'ceuvre d’art il n'y a pas de perceptions partielles ni non plus
d’'implication du non percu. Toute perception, méme s'il ne s'agit que
d’un détail, est perception de I'ceuvre d'art.

Et on pourrait ainsi continuer a apporter des différences. Il resederniére
guestion. Si on constate I'évidence de I'existence de niveaux et des fyjatu
les séparent, quelle est la raison phénoménologique décisive d'uit el fa
Peut-étre la clé de la réponse se trouve-t-elle dans I'utilisation non discri-
minée du concept d’'intentionnalité, qui semblerait simple et évident. Et jui es
utilisé d’'une fagon généralisée dans tous les niveaux et registres!'/dées
d’intentionnalité est tres complexe. D’abord elle a deux composantes, I'une
est l'intentio, I'orientation, Richtungou Meinung; et l'autre est lapraeten-
tio, 'animation linguistique, l'interprétationDeutung Et dans l'orientation
(Meinung on peut distinguer deux péles, le versant « subjectif » et le ver-
sant « objectif », tandis que dans l'interprétatiBe(itung, on peut distinguer
différents niveaux de significativité, depuis les sen$eri, jusqu’a la signi-
fication Bedeutuny Il y a, pour ainsi dire, des composantes horizontales de
l'intentionnalité, et des composantes verticales. Lintentionnalité a une struc-
ture matricielle.
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On peut lire, par exemple, dans Hua. XXXVIII, p. 268: « Il y a une dif-
férence évidente entre significatiorBe@leutungenet prétentionsenkmei-
nungen (...) DeuxMeinungerpeuvent s’unir intuitivement dans une unité de
prétention, elles ont essentiellement la méme orientation C'est-a-dire: la
connexion des phases a lieu en vertu d’'une unité d’orientation du Bems (
heit der Richtung aJf Et & la page 266, Husserl avait déja écrit: « Tout acte
a saMeinung mais (..) ils prétendent objectivement la méme chose. Par
conséquent, leurs contenus, leurs significations coincident dansitéeda
signification . . ».

Nous avons, donc, dans l'intentionnalité, la composante de I'orientation et
la composante de l'interprétation, et I'orientation se déploie horizontalement,
en un pole subjectif que Husserl appgtleénologiquephansiqué et en un
pble objectif, qu'il appellephénoménologiquéontiqué. Il écrit ainsi, dans
son cours sur la signification (Hua. XXVI, p. 38) : « Nous faisons |géd#hce
entre phénologique (phansique) et phénoménologique (ontique), diagelie
gue tous les concepts qui ont leur origine du coté de l'actg $oient dési-
gnés comme phénologiques, tandis que le cdté corrélatif, celui des oitgsctiv
constituées, est désigné comme phénoménologique au sens étroit ».i Celle-c
est la dimension horizontale de 'intentionnalité, la corrélation horizontale.

Mais il y a aussi la dimension verticale, lorsque, danBdéatung la ca-
pacité d’animation, on distingue des niveaux. Il y en a trois: celui desisen
fieri, les significations simples et les significatioBe@eutungen C'est assez
facile de délimiter la capacité « d’interprétation » des darf&eri et des si-
gnifications. Les uns n’ont pas de stabilité, ils ne sont pas identifiablegret le
structure est celle d'un schématisme du langage en écart. Les significations
de leur c6té, sont tout a fait intentionnelles, et a cause de cela, les obijets p
¢us ont des déterminations avec des articulations catégorielles et desrageme
concrets de perception (mais pas encore eidétiques). Mais les « significatio
simples sont polémiques. Husserl ditid. p. 117) gu'il s’agit d’'une question
phénoménologique « profonde et difficile » et entame son étude surtosit da
le chapitre 6 de son cours de 1908 et dans les appendices corrasjsqiitia.
XXVI).

La question peut étre ainsi résumée. Les significations simples sont celles
gui animent linguistiquement leonstructanon objectifs du niveau intermé-
diaire, ou a lieu, par exemple, le registre de I'expérience artistique. Sanis sig
ficativité, la synthese n’est pas possible. Nous appelons significatioptes
celles qui animent les synthéses non objectives, mais identifiables. Dans le
chapitre 6 de son cours sur la théorie de la signification, déja signalé, Hus-
serl analyse ces significations simples (qui peuvent étre phénologigudms-
nomeénologiques) en tant gu’animations de significativité non positionnelles,
mais capables d'identifier quelque chose en pure possibilité : le contene d’'u
simple pensée « pro-positionnelle ». Une telle « pro-position » est, pour ainsi
dire, la « forme vide de la possibilité ». La signification simple a une capacité
d’identification non objective. Il ne s’agit pas de la signification du pdssib-
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jectif, mais du possible vide, du transpossible. Et Husserl finit en disgiht g
ne s’agit pas du « général génériqueein(gattungsmassig Allgemeines

Par conséquent, si on croise matriciellement la corrélation horizontale de
I'orientation (Meinung, avec ses deux poles, subjectif et objectif, phénolo-
gique et phénoménologique, avec les trois niveaux verticaux de la sijiific
vité (Deutung, on découvre une matrice linguistique, base de la matrice inten-
tionnelle, qui justifie la réalité du fait des niveaux qu’on a distingués.

Une telle architectonique linguistique est celle qui rend non nécessaire,
pour le moment, une architectonique eidétique. Et qui renseignerait sur les
hiatus et niveaux distingués.

Trés précisément: dans le niveau intentionnel, ou se trouvent les esgistr
de I'expérience objective (effective ou imaginaire), la simple significatias p
nologique s’articule avec la signification phénoménologique. Au niveatt inte
médiaire, ou, entre autres, il y a le registre de l'artistique, le gefieri du
pole phénologique s’articule avec la signification simple du pdle phénoméno-
logique (ontique). Et au niveau de hantasiaou a lieu I'expérience esthé-
tique et ou la subjectivité, non egoique, clignote avec le sefieri, les poles
phénologique et phénoménologique, sont linguistiguement non distinguable
(On peut remarquer I'enjambement surprenant entre niveaux, qureretiait
gue chacun ediasé sans fondement, sur le précédent).

Mais, malgré une telle structure, I'étrangeté du territoire obscur, qu’on
vient de découvrir, persiste. Dans I'expérience esthétique, plud'qtigine
de la sensation et du sens, nous sommes arrivés a la question de la setsatio
a la question du sens. Il s'agit d’'une expérience effective mais séicement
obscure, parce que, a la subjectivité naissante, on peut seulemeneatirile
expérience a la limite. A cette limite I'expérience est en voie de disparition.
Comme Husserl le dit: ©as Verschwinden ist nicht ein blosses Dunklerwer-
den, sondern ein Herabgedriicktwerden zu einer leeren VorsteHufidua.
XXIII, p. 485). Le disparaitre n’est pas un simple s’assombrir, maisaomdir
dans une représentation vide. Mais tout de méme de I'expérience.

Dans le monde objectif de I'attitude naturelle on risque de voir s’évanouir
une telle expérience, et, avec elle, le mystére de la sensation et le sens. Per
sonne mieux que Kafka n'a percu cette tension. Damsnédecin de cam-
pagne le malade est beaucoup plus conscient de sa blessure (la doubledlessu
de la sensation et du sens, qui est beke blessurgladotationavec laquelle il
est venu au monde) :Mit einer schénen Wunde kam ich auf die Welt ; das war
meine ganze AusstattumgPar contre, le médecin reste sur les symptémes, et
il reproche au malade qu’il n’a pas umision globalede la question : ©ein
Fehler ist: du hast keinen Uberblick

Il'y a, donc, une expérienagbscure celle de la belle blessure originaire,
mais qui est de I'expérience, au moins dans le sens étymologique de la racine
per, qui veut dire traversePeiraest la tentative que faitdmpeiropour qu'’il
ne soit pasAporos sans ressources (et la ressource originaire, la dotation ini-
tiale, I' Ausstattungest la belle blessure), mais pour qu’il traverse les hiatus
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jusqu’aux bornes de l'arpeirata tékhnésen se penchant verspeiron
On peut dire avec Leopardi:
«...Ccosi tra questa
« immensita s’annega il pensier mio:
« e il naufragar m’é dolce in questo mares..
(« L infinito »)



L'époche méontique chez Eugen Fink

STEPHANE FINETTI

1. INTRODUCTION

On analysera dans cet article I'une des formeséedchéranscendantale
que Eugen Fink thématise dansSaiéme méditation cartésienhela « ré-
duction de l'idée d'étre »Reduktion der Seinsidge que Fink appelle aussi
dans ses notes de recherékeépochéméontique » fneontische Epoché. Il
s’agit pour Fink de la forme de base dégochéranscendantale, dont toutes
les autres (la réduction de la langue, la réduction de l'idée de science, etc.)
sont des approfondissement’intérét de sa thématisation tient pour nous au
fait qu’elle tente d’élucider dans sa forme de base un probléme méthodolo-
gique inhérent a toute forme &dochétranscendantale : celui de son rapport
avec l'attitude naturelle. C’est donc ce probléme, son élucidation accomplie
par Fink et ses ressources implicites que nous chercherons a comepéend
travers notre analyse de&épochéméontique.

A cette fin, on ne pourra cependant pas se limiter & la phénoménologie de la
phénoménologie de [Bixieme méditation’ épochéméontique qu’elle théma-
tise et le probléme méthodologique qu’elle tente d'élucider sont en effet déja
a I'ceuvre dans la phénoménologie directe de Fink et s’amorcent dangeelle
Husserl. C'est donc dans ces derniéres que I'on commencera a mejtieg au

1. E. Fink, VI Cartesianische MeditatipiDie Idee einer transzendentalen Methodenlehre,
H. Ebeling, J. Holl et G. van Kerckhoven (ed.), Dordrecht/Bostonflan, Kluwer Academic
Publishers, 1988{usserliana-Dokumentid&/1, cité dorénavantua-Dokll/1); tr. fr. de N. De-
praz, Sixieme méditation cartésienngidée d’'une doctrine transcendantale de la méthode
Grenoble, Millon, 1994.

2.Hua-Dokll/1, pp. 80, 82; tr. fr. pp. 127, 128 (nous rappelons que lorsquerfae « ré-
duction » Reduktioh est employé dans la forme « réduction deRefluktion der/désl est
synonyme d’«€poche»).

3. E. Fink,Gesamtausgah&®hanomenologie und Philosophihdnomenologische Werks-
tatt, R. Bruzina (ed.), Freiburg/Munchen, Karl Albert, 200@i{band 1, Die Doktorarbeit und
erste Assistenzjahre bei Hus9eat 2008 Teilband 2, Die Bernauer Zeitmanuskripte, Cartesia-
nische Meditationen und System der phanomenologische Philo¥ogités dorénavant PW 1
et PW 2.

4. Cf. la note inédite Z-XVII/17a-b, citée par R. Bruzina, BEdmund Husserl & Eugen
Fink, Beginnings and Ends in Phenomenol@§28-1938, New Haven/London, Yale University
Press, 2004, pp. 357, 380, 428.

5. Cf. par exempléHua-DoklI/1, pp. 103, 153-154; tr. fr. pp. 149, 196-197.
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I'épocheméontique et le probléeme méthodologique qui lui est inhérent. On
analysera en premier lieu la maniére dont ils s'amorcent dandaesiscrits

de Bernal, dont Fink préparait I'édition depuis la fin des années 20, et préci-
sément dans le text€ A4’, que Fink considérait comme leur point culminant.
On analysera en deuxieéme lieu la maniére datppdchéméontique et le pro-
bléeme méthodologique qui est inhérent sont a I'ccuvre Ba@sentification et
imagée® et dans les notes de recherche de Fink qui s’y rattachent.

Notre analyse de &pochéméontique s’articulera partant en trois parties
consacrées respectivement (I) agdbcheméontique amorcée dans le texte
n° 14 desManuscrits de Bernau(ll) a I'épochéméontiqgue opérée dafsé-
sentification et imaget dans les notes de recherche qui s’y rattachent; (lll) a
I épochéméontique thématisée dans3xieme méditatian

2. L'époCch&VEONTIQUE AMORCEE

Husserl introduit dans le texte’ 44 desManuscrits de Bernauintitulé
« Mon flux de vécu et le moi », un nouveau genrémtichéet de réduction
phénoménologiques par rapport @dochephénoménologique universelle de
I'étre du monde et a la réduction phénoménologique universelle al'immanence
de la conscience. Il déclare en effet dans le 8 1 du tektednintitulé « La
réduction a la temporalité de la sensualité originaire, non égoigDéeHe-
duktion auf die Zeitlichkeit der urspringlichen, ichlosen Sensudlitat

Nous avons accompli la réduction phénoménologique dans la di-
rection indiquée par moi. Nous mettons ainsi le « monde » hors
circuit.

a) Nous entendons a préseticompliren pleine consciencen
genre de réductioque nous avons déja effectué auparavant mais
sans |'avoir désigné clairement: la réduction a la « sensualité ori-
ginaire » Reduktion auf dig urspriingliche Sensualiti}®.

En quoi consiste ce nouveau genre de réduction, jusque la tacitement mis en
ceuvre par Husserl dans I&$anuscrits de Berna® Et, avant tout, en quoi
consiste le nouveau genreéglochéphénoménologique qu'il présuppose ?

6. E. Husserl, Die Bernauer Manuskripte Uber das Zeitbewusst&§ed17/18), R. Bernet et
D. Lohmar (ed.), Dordrecht/Boston/London, Kluwer Academic Publish2001 iusserliana
XXX, cité dorénavantHua XXXIII).

7. E. HusserlMein Erlebnisstrom und Ighin Hua XXXIII, pp. 274-280; tr. fr. de J. F. Pes-
tureau, avec le concours d’A. Mazzu et M. Richiton flux de vécu et le main Annales de
phénoménologiae® 7 (2008), pp. 213-218.

8. E. Fink, Vergegenwartigung und Bjl8eitrage zur Phdnomenologie der Unwirklichkeit
in Studien zur Phanomenolod[#930-1939), La Haye, Martinus Nijhoff, 19§Bhaenomeno-
logica21, cité dorénavarRhaen21), pp. 1-78; tr. fr. de D. FrancRrésentification et imagén
De la phénoménologjéaris, Minuit, 1974, pp. 15-93 (traduction du titre modifiée).

9. Hua XXXIIl, p. 275; tr. fr. p. 214.
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Il s’agit d’'une épochéabstractive de la sphére immanente a laquelle avait
reconduit Iépochédu monde transcendant. Husserl y met hors circuit tout
d’abord le « moi » [ch], gu’il soit la source dont proviennent les rayons in-
tentionnels ou le foyer vers lequel ils convergent. Il met hors circuitiiésns
tous les vécus « égoiques ighliche], qu'ils soient des actes intentionnels
par lesquels le moi objective des données hylétiques ou des affectieesju
derniéeres exercent sur le moi. Il met hors circuit enfin tous les coriélais-
tionnels des vécus égoiques, qu'ils soient des objets visés par le mosou de
unités hylétiques qui I'affectent. Dans les termes de Husserl,

La réduction que nous visons et qui nous donne une struature
priori nécessaire estdbstraction d’'un moi et de tout ce qui est
égoiqug/die Abstration von einem Ich und allem Ichlichégn. .]

Le moi est ici pensé hors jeu méme comme pble des affections et
réactions, ou plutét il en est fait abstractidn

Le nouveau genre dpochéphénoménologique que Husserl met en ceuvre
consiste en d’autres termes dans la mise hors circuit abstractive derdees o
temporels immanents: (I) « I'empire denitellectus agens !, c’est-a-dire
I'egoactif, le flux de ses actes intentionnels et corrélativement ses objets in-
tentionnels; (1) la sphére de « l'irritabilité 33, c’est-a-dire legoaffecté, le

flux de ses affections et corrélativement ses unités hylétiques.

La réduction a laquelle aboutit cetépochéabstractive consiste dans la
phénoménalisation de la temporalité pré-immanente ou se constituent les or-
dres temporels immanens Il s’agit tout d’abord de la phénoménalisation
de la temporalité de la « sensualité originaireusspriingliche Sensualitft
une Urhylé qui, dans la mesure ou elle est a I'origine des unités hylétiques
affectant le moi et de ses objets intentionnels, est non objective, rextiadf
et surtout « non égoique ichlosq. Il s'agit ensuite de la phénoménalisation
de I'« intentionnalité passive spassive Intentionalitjt* de la « conscience
originaire du temps »Urspriingliches Zeitbewusstsgic’est-a-dire dans les
Manuscrits de Bernadu « processus originaire ¥Jfprozes$: un processus
qui, dans la mesure ou il est a l'origine des ordres temporels immanents de
I"intellectus agengt de lirritabilité, est non objectivant, non affectif et non
égoique. Comme le montre le § 2 du texteld, intitulé « L'étant identique,
non objectal et le moi atemporel comme pble en fonction (instance originaire)
du flux de vécu », il s'agit enfin de la phénoménalisation d’une nouvaitado
de subjectivité transcendantale. Une fois mis hors circuit tout moi attestable
comme objet (actuel ou potentiel) par la réflexion phénoménologique, toute

10.Hua XXXIIl, p. 275-276 ; tr. fr. pp. 214-215.

11.Hua XXXIll, p. 276 ; tr. fr. p. 215.

12.Hua XXXIll, p. 276 ; tr. fr. p. 215.

13. Pour une analyse détaillée du concept de la temporalité pré-immalamstke texte h14
desManuscrits de Bernaet de son rapport aux ordres temporels immane2itsi. Schnell,
Temps et phénoméndildesheim/Zirich/New York, G. Olms, 2004, pp. 237-246.

14. Hua XXXIll, p. 276 ; tr. fr. p. 214.
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subjectivité n'est en effet pas perdue : demeure encore une forsgfkti-

vité transcendantale qui, comme le processus originaire, ne reléve pasmu te
immanent et est en ce sens « atemporellang§itlichd!®; et demeure éga-
lement une forme de subjectivité transcendantale qui, n’étant individaée p
aucune position temporelle, n’est ni objective, ni ontiquépibchéabstractive

du moi ne met abstractivement hors circuit, en d’autres termes, qu’lme su
jectivité objective et objectivable : une subjectivité ontique. Elle aboutit ains
a la phénoménalisation de la subjectivité transcendantale non ontique gui est
I'origine du moi ontique.

C’est en accomplissan@pocheéabstractive du moi transcendantal ontique
et la réduction & la subjectivité transcendantale non ontique ou il se constitue
gue Husserl se heurte a un probléeme méthodologique incontournablebLa su
jectivité transcendantale non ontique n’est en effet pas un objet etutdep
devenir: elle est inobjectivable. Elle ne peut donc pas faire, comme le moi de
la sphére immanente, I'objet d’'une expérience réflexive et d’'unerigésa
phénoménologique : « on est », dans les termes de Husserl, « presdite a la
mite d’une description possible'$: La seule possibilité qui reste a Husserl est
de penser et de nommer la subjectivité transcendantale non ontiquesd&apre
moi ontigue gqu’elle constitue : comme moi non ontique, non objectif et atem-
porel. C’est ce que Husserl fait par exemple dans le passage tsdiv&r2 du
texte ¥ 14:

[...]le moi pour lequel le temps se constitue.] n’est pas tempo-

rel. En ce sens, il n'est donc pas un « étant », mais la contrepartie
de tout étant, non uobjet mais unenstance originairgpour toute
objectité. Le moi ne devrait proprement pas s'appeler le Das|

Ich sollte eigentlich nicht das Ich heildert absolument pas se
nommer find Gberhaupt nicht heiRgrcar alors il est déja devenu
objectal fa es dann schon gegenstandlich gewordeh st
'anonyme par-dessus tout saisissalle [st das Namenlose Uber
allem Fassbarel. . .] 7.

Paradoxalement, la subjectivité transcendantale non ontique ne pesétrse ph
ménaliser que si on I'objective, si on la nomme et si on la saisit (par exemple
comme moi), tout en reconnaissant qu’elle n'est pas objectivable, pas no
mable et pas saisissable (par exemple comme moi). Comment concilier cepen-
dant I'objectivation de la subjectivité transcendantale non ontigue comme moi,
nécessaire a sa phénoménalisation, adgmhéabstractive du moi, tout aussi
nécessaire a sa phénoménalisation? La premiére semble conduire inévitable-
ment & la transgression de la seconde: comment peut-on en effet maintenir
I' épocheabstractive du moi, si 'on objective la subjectivité transcendantale
non ontique comme « moi »? De méme, la seconde semble impliquer l'in-

15.Hua XXXIll, p. 277 ; tr. fr. 215.
16.Hua XXXIIl, p. 278 (note) ; tr. fr. p. 216 (note).
17.Hua XXXIll, pp. 277-278; tr. fr. p. 216.
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terdiction de la premiére : comment peut-on en effet objectiver la subjectivité
transcendantale non ontigue comme « moi », si on met abstractivement hors
circuit le moi? C’est pourtant la coexistence de ces deux exigenges,eap-

ment contradictoires, qui est a I'ceuvre dans le tektéddesManuscrits de
Bernauet qui y rend possible la phénoménalisation de la subjectivité transcen-
dantale non ontique!

3. L'épochéMEONTIQUE OPEREE

On retrouve [Epochéabstractive du moi et le probleme méthodologique
qui lui est inhérent sous une nouvelle forme dans la phénoménologierfirek
du temps, par exemple dans les 88 4-Fdésentification et imaget dans les
notes de recherche qui s’y rattachent.

Dans le § 4 dé€’résentification et imagéntitulé « La réduction phénomé-
nologique »8, Fink commence par rappeler le sens éptichéet de la réduc-
tion phénoménologique universelles mises en ceuvre par Hussedpbkhé
“universelle” » |, universale* Epoch§!® est la mise hors circuit des objets

intramondains (réaux et idéaux) et de leur horizon de monde. La réductio
universelle est la reconduction &g¢jo cogitodans lequel les objets intramon-
dains et leur horizon de monde se constituent. Elle consiste en ce seresd’'ap
Fink dans une « noématisation ¥dematisierunpf®: une transformation des
objets intramondains et de leur horizon de monde en noeémes et en horizon
noématique de €ga Comme Husserl, Fink ne se contente cependant pas de la
réduction phénoménologique universelle a 'immanence de la conscience: la
noématisation n’est pour lui qu’un premier niveau réductif et, autremast q
pour Husserl, elle ne reconduit pas encore a la subjectivité transtatala
Dans les termes de Fink,

La réduction a kgotranscendantal [ .] est une réduction & mul-
tiples niveaux Reduktion in mannigfachen Stufebe premier, le
plus proche de la pénétration et de I'irruption dans la spheére trans-
cendantale, est la réduction aux vécus, a la multiplicité fluante
des actes avec sa teneur noético-noématique. Les niveaux supé-
rieurs hoéheren Stufdnconduisent dans la profondeur absolue
de la subjectivité égologique, dans la constitution des actes eux-
mémes comme unités intentionnelles dans la conscience intime du
tempsL.
La subjectivité transcendantale, qui est ici pour Fink celle de la « caorseie
intime du temps » ou (comme il le dira dans le § 9) celle de la « temporalité

18.Phaen21, p. 10; tr. fr. p. 25.
19.Phaen21, p. 12; tr. fr. p. 26.
20.Phaen21, p. 13; tr. fr. p. 27.
21.Phaen2l, p. 14 tr. fr. p. 28.
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originaire » [irsprungliche ZeitlichkeJ?, ne se phénoménalise pas avec la
noématisation, mais seulement avec les niveaux réductifs supérieurs.

Ces derniers consistent pour Fink avant tout dans une « déshumanisatio
[Entmenschurig®: une mise hors circuit de I'étre de ’homme, complémen-
taire a la mise hors circuit de I'étre du monde. Comme Fink le précise dans le
§ 4 dePrésentification et imagen effet,

Le philosophe qui exerce la mise entre parenthéses est co-affecté
par la mise entre parenthéses du monde existant dans la mesure ou
il s’apercoit lui-méme et que, dans cette aperception il se consi-
dérezciomme un étant dans le monde, précisément comme « hom-
me »-~,

« Homme » n’indique pas ici, comme c’est le cas chez Hussegopsycho-
physique : ce dernier a en effet déja été mis hors circuit gmokhéphéno-
ménologique universelle et transformé en noéme par la réduction phénomé-
nologigue universelle. L'« homme » indique au contraire chez Fink la subjec
tivité que rend manifeste la réduction phénoménologique universelle a I'im-
manence : hon seulement le pdle égoique des structures noético-noématique
mais aussi et surtout le péle sujet de la conscience d’horizon du moads. D
les termes de Fink, 'homme est la subjectivité caractérisée par le « vivre-
engagé-dans-le-monde b{die-Welt-Hineinlebe}?® dans toutes ses formes :
« s'apercevoir de . dans » Hineingewahreh « agir dans »iflineinhandeld,
« théoriser dans >Hineintheorisiereh « se soucier de . dans » Hineinsor-
genl. La déshumanisation est en ce sens une mise hors circuit de la subjectivité
du flux immanent et de son engagement dans le monde.

Bien qu'il considere la déshumanisation comme « le sens primaire et le
dessin le plus profond de la réduction phénoménologiciekink ne I'ana-
lyse cependant pas daReésentification et imag@our I'expliciter d'avantage,
on fera donc appel aux notes de recherche qui s’y rattachentl®aote Z-X,
9a, par exemple, ou Fink ébauche une « nouvelle exposition » de la réductio
phénoménologique polrésentification et imag®n peut lire :

Réduction commdéshumanisatiarNon plus une orientation pri-
maire sur la noématisation.[] la réflexion noématisante va tou-
jours vers I'objeten tant qubbjet dans le comment de la donation
subjective. Avec cela la subjectivité particuliere du subjectif n’est
pas clarifiée. La réduction se distingue de toute réflexion ontolo-
gique sur I'ensemble sujet-objet par le caractére fondamental du
questionner a rebours derriérétte du sujet’.

22.Phaen21, p. 24 ; tr. fr. p. 39.

23.Phaen21, p. 13; tr. fr. p. 27.

24.Phaen21, p. 13; tr. fr. p. 27.

25.Phaen21, pp. 11-12; tr. fr. p. 26.

26.Phaen21, p. 13; tr. fr. p. 27.

27. PW 2, p. 118: « Reduktion aEntmenschungNicht mehr primare Orientierung an der
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Cette note montre en premier lieu que la déshumanisation, dans la mesure ou
elle met hors circuit I'étre de 'hnomme, met hors circuit aussi I'étre du sujet :
tout sens d'étre du sujet demeure désormais hors jeu. La méme note montre en
deuxiéme lieu que la déshumanisation, dans la mesure ou elle présuppose la
mise hors circuit de I'étre du monde, met hors circuit plus radicalement-en de
hors de I'étre du sujet toute forme d’étre : tout sens d’'étre demeurendéiso
hors jeu. La déshumanisation s’avére impliquer en ce sens @pechénéon-
tique » jmeontische Epoché : uneépochéde I'idée d’étre. En tant que telle,
elle aboutit a la phénoménalisation d’une subjectivité transcendantaletqui es
a l'origine de la subjectivité ontique (humaine) et plus radicalement de toute
forme d’étre, mais qui ne reléve pas de la subjectivité ontique (humaine) etd
I'’étre mondain qu’elle constitue : elle aboutit, dans les termes de Fink, a la phé-
noménalisation d’une subjectivité transcendantale pré-ontisquregntisch ou
mé-ontique ne-ontisch On appellera cette phénoménalisation, en s’inspirant
de la terminologie finkienne, « réduction méontique ».

On retrouve ainsi sous une nouvelle forme, darésentification et image
et dans les notes de recherche de Firdpdchéabstractive du moi mise en
ceuvre par Husserl dans le texteld desManuscrits de BernalcComme cette
derniére, lEpochénéontique appartient en effet a un niveau réductif distinct de
I’ épochéghénoménologique universelle. Comméplbchéabstractive du moi,
I’ épocheméontique consiste en outre a mettre hors circuit la subjectivité on-
tique que fait apparaitredpochéhénoménologique universelle. A l'instar de
I’ épocheabstractive du moi, 8pochéméontique aboutit enfin a la phénomé-
nalisation d’'une subjectivité transcendantale non ontiqugdchéabstractive
du moi mise en ceuvre par Husserl dans le textbdndesManuscrits de Ber-
nau s'avére étre en ce sens udpochéméontique avant la lettre. époché
méontique mise en ceuvre daPesentification et imaget dans les notes de
recherche de Fink ne coincide cependant pas agpod¢héabstractive du moi,
mais s’en distingue a plusieurs égards. On se limitera ici a rappeler schémati-
quement trois différencé?:

1° a la différence de Epochéabstractive du moi, 8pochéméontique
n'est pas une deuxiéme formeéglochétranscendantale par rapport
a I'épochéghénoménologique universelle. La noématisation n'aboutit
en effet pas encore pour Fink a une phénoménalisation de la sphére
transcendantale, c’est-a-dire de la temporalité originaire et de la sub-

Noematisierung.[. .] die noematisierende Reflexion geht immer auf den Gegenstisr@e-
genstand im Wie der subjektiven Gegebenheit. Dabei ist die eigenartijek8utat des Sub-
jektiven nicht geklart. Reduktion unterscheidet sich von jeder ontolbgis&eflexion auf das
Zusammen von Subjekt-Objekt durch den grundséatzlichen Charadefudiickfragens hinter
dasSeindes Subjekts ».

28.Cf.la note Z-XVII, 17a-b, citée par R. Bruzina &dmund Husserl & Eugen Finbp. cit.
pp. 357, 380, 428.

29. On se limitera a rappeler ici les différences qui peuvent étre éepaans demander une
analyse détaillée de la phénoménologie finkienne du temps et de somtr@amaola phénomé-
nologie husserlienne du temps.
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jectivité méontique qui y est impliquée. Cette phénoménalisation n’a
lieu que par lEpochéméontique, qui s'avere ainsi étre la premiére
forme d'époché&ranscendantale ;

2° I'épochéméontique ne met pas hors circuit une deuxieme forme de

naiveté par rapport a I'attitude naturelle, mais au contraire met pour
la premiere fois I'attitude naturelle hors circuit. Cette derniére ne con-
siste en effet pas pour Fink simplement dans la croyance en I'étre du
monde transcendant, mais aussi dans la croyance en I'étre de 'lhomme
et, plus radicalement, dans une « capture dans le mondieltbefan-
genheit3° (ou une « capture dans I'étre Béfangenheit im Sejifb),

gui concerne aussi bien la transcendance du monde que I'immanence
de la conscience;

3° |'épochéméontique n’est pas un niveau réductif séparé édpdthé

phénoménologique universelle, mais au contraire son approfondisse-
ment. Comme on le verra dans le paragraphe sutvaokest en effet
I’épochéphénoménologique universelle qui porte en elle-méme se-
lon Fink I'exigence d’étre approfondie commpochéméontique. De
méme qu’il N’y a pas de compartimentation des niveaux constitutifs du
temps immanent et de la temporalité originaire dans la phénoménolo-
gie finkienne du tempS, il N’y a pas non plus de compartimentation
des niveaux réductifs dedpochégphénomeénologique universelle et de
I’ épochéméontique.

L' épochéabstractive du moi mise en ceuvre dans le teXttdndesManuscrits

de Bernaws’avére n'étre en ce sens qu’une amorce dpdchéméontique.

Avec I'épochéabstractive du moi, on retrouve daRsésentification et
imageet dans les notes de recherche de Fink aussi le probléme méthodolo-
gique que Husserl avait rencontré dans le textéddesManuscrits de Ber-
nau L'objectivation de la subjectivité transcendantale non ontique, néoessa
a sa phénoménalisation, prend maintenant la forme d’'un retour a l'attitude
naturelle. Cette objectivation fait en effet de la subjectivité transcerldanta
un moi ontique : elle est une « ontification Sdtifikatior] 34 de la subjecti-
vité transcendantale pré-ontique. L'accomplir signifie par conséqeenéead-
rer captif de 'idée d’étre, c’est-a-dire pour Fink demeurer dans I'atinetu-
relle. L'épochéranscendantale (@dpochéméontique), qui est aussi nécessaire
a la phénoménalisation de la subjectivité transcendantale pré-ontiqueres’av
entretenir dés lors un double rapport avec I'attitude naturelle : non senleme
elle la suspend, mais elle demeure aussi paradoxalement située en elle. Dans

30.Cf.la note Z-XI, 86a, in PW 2, p. 171.

31.Cf.la note Z-1X, 10b, in PW 2, p. 94.

32.Cf.le §4.1.

33.Cf. a ce sujet A. Schnell,a phénoménologie du temps d’Eugen FimkAnnales de phé-
noménologie® 7 (2008), pp. 77-108, en particulier p. 83 et A. Schrigdl phénoménologie du
temps de Finkin En deca du sujeParis, PUF, 2010, pp. 263-303, en particulier p. 270.

34.Cf.les notes Z-V, IV/1b et Z-V, VI/19b, in PW 1, pp. 291 et 306.



L' EPOCHE MEONTIQUE CHEZEUGEN FINK 41

les termes du § 5 dBrésentification et imagentitulé « La situation de la
réduction », et de la note Z-1V, 124b qui s’y rattache :

[...] la réduction elle-méme a sa situation mondaine au sein de
laquelle elle commence et, d’'une certaine maniére, demeure
L'« attitude naturelle» est la situation de la réduction. . .]

L’ « attitude naturelles en tant que situation de la réduction est un
moment structurel de la réduction ménedle n'est pas « laissée »
une fois pour toutes « derriére soi », mais détermine en tant que
« point de départ » le réduire etreductunt®,

Le probléme méthodologique de I'unité dépochéabstractive du moi et de
I'objectivation de la subjectivité transcendantale non ontique se transforme
ainsi en probléme de l'unité deépochétranscendantale (oépochéméon-
tique) et de la situation de I'attitude naturelle (ou capture dans l'idée d’étre):
comment [épocheméontique, qui consiste a mettre hors circuit I'idée d’étre,
peut-elle demeurer de quelgue maniére captive de l'idée d'afiee?versa
comment en demeurant captif de I'idée d'étre peut-on encore de quelgue ma
niére accomplir Bpocheméontique, qui consiste a mettre hors circuit I'idée
d’étre?

4. L'épochéMEONTIQUE THEMATISEE

C’est ce probléme méthodologique que Fink cherche a élucider dans la
phénoménologie de la phénoménologie d8ikiéme méditatigren thémati-
sant I'épochéméontique ou, en d’'autres termes, la réduction de l'idée d'étre.
On examinera dans ce qui suit les différents moments de cette thématisa-
tion: 1. 'épochéméontique ; 2. la motivation qu’elle présuppose; 3. la réduc-
tion méontique a laquelle elle aboutit; 4. leur situation ontique ; 5. I'unité de
I’ épocheéet de la réduction méontiques, d'une part, et de leur situation ontique,
d’autre part.

4.1 L'épochéméontique

L’ épochéméontique que Fink met en ceuvre dans sa phénoménologie du
temps et que Husserl amorce dans le textéhdesManuscrits de Bernau
est thématisée dans la deuxiéme partie du § 5 @xi@me méditatiominsi
que dans son § 8 comme approfondissementémthéphénoménologique
universelle. Cette derniére consiste comme son nom l'indique dans urse « ab

35.Phaen21, p. 14 tr. fr. p. 29.

36.PW 1 p. 274 : «Die “naturliche Einstellung” ist die Situation der Redukti¢n..] Die
“natirliche Einstellung” als Situation der Reduktion ist ein Strukturmoment Reduktion
selbst sie ist nicht ein fur allemal “hinter sich gelassen”, sondern bestimmiéson aus”
das Reduzieren selbst und das Reduktum ».
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tention de la croyance »Glaubensenthalturig’. Plus précisément, elle est
une « abstention réflexive de la croyancereflgxive Glaubensenthaltuhg
et non pas une « abstention thématique-directe de la croyargeradghin-
thematische Glaubensenthaltjag): elle n’est pas I'ceuvre d’un moi dirigé sur
le monde qui suspendrait ses propres croyances; elle est au ahitaivre
d’'un moi réfléchissant qui s'abstient de prendre part aux cra@sda moi ré-
fléchi qu'il thématise. Cette abstention réflexive de la croyance, en, aste
« phénoménologique » et non pas sceptique : le moi réfléchissant nesnie pa
la croyance du moi réfléchi, de méme qu'il ne l'affirme pas; il reste neutre
par rapport a la croyance du moi réfléchi et & sa négation sceptidgs nibu-
tralise®®. Cette abstention phénoménologique de la croyance est enfin « uni-
verselle » finiversa] *° et non pas particuliére : par elle, le moi réfléchissant
s’abstient de prendre part a « toute position de croyanedle> Glaubensset-
zungeh*! du moi réfléchi et non pas a telle ou telle croyance particuliére.
Celaimpligue, en premier lieu, que le moi réfléchissant ne peut simplement
s’abstenir de la croyance du moi réfléchi en I'étre de ses objets (aotupls-
tentiels). De cette maniére, en effet, le moi réfléchissant laisserait en jeu la
croyance du moi réfléchi en I'étre des horizons des objeépdchéphénomé-
nologique universelle implique au contraire que « toute position de croyance
du moi réfléchi est mise hors jeu par le moi réfléchissant. Ainsi elle €aver
consister non seulement dans une abstention de la croyance du mdiiréfléc
en I'étre de ses objets, mais aussi dans une abstention de la croyancé du mo
réfléchi en I'étre du monde. C’est sous cette forme géapdthéphénomé-
nologique universelle est mise en ceuvre par Husserl au début du tetde n
desManuscrits de Bernaet qu’elle est mise en ceuvre par Fink au début du
§ 4 dePrésentification et imagifféeremment que pour Husserl, cependant,
I'universalité de [Epochéphénoménologique universelle exige pour Fink plus
gu’une abstention de la croyance en I'étre du monde :

Dans I'épochéuniverselle, dans la mise hors circuit de toutes les
positions de croyance, le spectateur phénoménologique se produit
lui-méme. La tendance transcendantale qui s’éveille en I'hnomme,
qui le pousse a inhiber d'un seul coup toute validité, supprime
’homme lui-méme, I'hommese déshumanisgans I'accomplis-
sement dd’époché c’est-a-dire qu'il libére en lui le spectateur
transcendantal, il périt en It4.

Ce n’est qu’en approfondissanépochéphénoménologique universelle com-

37.Hua-Dokll/1, p. 44; tr. fr. p. 94.

38.Hua-Dokll/1, p. 47 ; tr. fr. p. 96.

39. Entre ici en jeu une premiére forme de neutralité: il s'agit dans leseedu § 29 de
Présentification et imag@Phaen21, p. 70; tr. fr. p. 85) d'une « neutralité d’accomplissement »
[Vollzugsneutralitét

40.Hua-DoklI/1, p. 43, 45; tr. fr. pp. 93, 95.

41.Hua-Dokll/1, p. 43; tr. fr. p. 93.

42.Hua-DoklI/1, pp. 43-44 ; tr. fr. p. 93.
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me « déshumanisation Eftmenschurjgque le moi réfléchissant s’abstient
de prendre part a « toutes les positions de croyance » du moi réflétteiat
ainsi la pleine universalité dedpochéLe moi réfléchissant devient ainsi spec-
tateur transcendantal du moi réfléchi: il parvient a faire « éclatepsefigeih
sa « capture »Hefangenhejt*® dans toutes les validités dont le moi réflé-
chi reste captif (celles des objets intramondains, du monde transcendant e
I'immanence de la conscience) ; en d’autres termes, il parvient a faireecla
sa capture dans le mond@/¢ltbefangenhdit c’est-a-dire son attitude natu-
relle. En faisant éclater sa capture dans le monde, le spectateur tidansizén
doit faire éclater aussi sa capture dans l'idée d’étre. Lorsqu’il @gvignt
pas et qu'il continue & comprendre la subjectivité transcendantale comme un
étre transcendantal, le spectateur transcendantal faillit a sa tachequaliors
croyait avoir suspendu l'attitude naturelle, il demeure encore naiveraptit ¢
du concept naturel d’étre. Comme Fink I'explique dans le § 8 dgéix&me
méditation

Méme si I'accomplissement de la réduction phénoménologique

nous porte [..] au-dela de I'étroitesse de I'attitude naturelle.]

nous ne sommes pourtant pas sortis le plus souvelat cipture

dans l'idée mondaine de I'étjdie Befangenheitin der mundanen

Seinsidee]. Inextricablement pris en elle, nous interprétons ce qui,

par la réduction phénoménologique, est parvenu pour nous a la

« donnée » a la lumiére du concept d'étre bien entendu formalisé,

a savoir comme une sphére d'étre « transcendantal ». Quoiqu’elle

soit nécessaire, ceci est une naiveté phénoménologique, dans la

mesure ou nous cherchons tout d’abord a saisir I'étre transcen-

dantal en étant secrétement conduit par le concept naturel d'étre

qui n'a pas encore été proprement surmonté {.

Pour éviter cet écueil, Fink redéfinit des lors dans le § 8 dsix&me mé-
ditation la déshumanisation exposée dans le 8 5 comme « réduction de l'idée
d’étre » [Reduktion der Seinsidg® : le spectateur transcendantal qui met hors
circuit I'étre du monde et I'étre de ’'homme doit mettre hors circuit aussi I'idée
d’étre, qui comprend aussi bien le monde transcendant que I'immanenae d
conscience. lépochéphénoménologique universelle du § 5 s’avére ainsi de-
mander a étre approfondie non seulement comme déshumanisation, mais plus
radicalement commépochéméontique : commeépochede l'idée d'étre.

La structure intentionnelle de cettpochéest abordée par Fink dans le § 4
de laSixiéme méditatiqrol il la caractérise comme « scissionSphltung*®

43.Hua-Dokll/1, p. 44 ; tr. fr. p. 94.

44.Hua-Dokll/1, pp. 81-82; tr. fr. pp. 127-128 [traduction de N. Depraz modifié

45.Hua-Dok II/1, pp. 80, 82; tr. fr. pp. 127, 128Cf. aussi le passage suivant du § 5 de
la Sixieme méditatignqui anticipe la réduction de I'idée d'étre exposée dans le 8 8: & [
nous ne pouvons faire usade maniére non réduitéu concept d'étre qui a pourtant surgi tout
d’'abord dans I'attitude naturelle « abstraite »Hu&-Dokll/1, p. 47 ; tr. fr. p. 96).

46.Hua-Dokll/1, p. 25; tr. fr. p. 76.
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de la subjectivité transcendantale : paplbchénéontique la subjectivité trans-
cendantale « se scindespfltet sich*’ dans un spectateur transcendantal, qui
fait éclater sa capture dans I'étre, et un moi réfléchi, qui demeure chptif
I'idée d'étre. Cette « scission >Spaltung n’est pas une simple scission ré-
flexive entre un moi réfléchissant et un moi réfléchi. Elle n'est pasphas
simplement une scission du moi dans les prises de position, ou le moi réflé-
chissant s’abstient de prendre part aux positions de croyance diéfiéahi.
Lorsqu’on la caractérise ainsi, on manque 'approfondissementégedhé
phénoménologique universelle comémochéméontique. Tant que cet appro-
fondissement n'a pas lieu,épochéphénoménologique universelle demeure
une scission entre moi réfléchissant et moi réfléchi qui présuppasie éntité
ontique : elle présuppose que le moi réfléchissant et le moi réfléchi, nkalgré
différentes prises de position, soient un méme moi ontique, c’est-a-dire po
Fink un méme moi humain. En revanche, dés qu’on approforégibEhéphé-
noménologique universelle comrépochéméontique, cette présupposition est
remise en question : tout moi humain est en effet mis hors circuit par la-déshu
manisation ; tout moi ontique est mis hors circuit p@épbchéméontique. La
scission entre moi réfléchissant et moi réfléchi n’est dés lors plissteodue

par aucune identité « ontique » et devient en ce sens abyssale :

[...] 'accomplissement de la réduction phénoménologique fait
s’ouvrir un abime[Kluft] dans le champ de la subjectivité trans-
cendantalé®,

Cela ne signifie pas que le spectateur transcendantal soit complétement dis-
socié du moi naturel réfléchi qu'il thématise, mais seulement que leur iden-
tité n’est plus ontique : ils maintiennent une identité pré-ontique, pour laquelle
(comme le remarque Fink lui-méme) le terme d’« identité » ne convient peut-
étre plug®. L épochéméontique consiste dans une scission abyssale entre le
spectateur transcendantal et le moi naturel qui fait éclater leur identi¢gien

mais conserve leur « identité » pré-ontiGlie

47.Hua-Dokll/1, p. 26; tr. fr. p. 76.

48.Hua-Dokll/1, p. 22; tr. fr. p. 73.

49.Cf. Hua-Dokll/1, p. 26; tr. fr. p. 77: « Le scrupule fondé demeure bien de sasipir
somme toute, la « structure d’'identité » de la vie transcendantale peut Agieecmoyennant
les catégories logiques pré-données de I'identité » [traduction de Nabeamdifiée].

50.Cf. aussi E. Fink\VI. Cartesianische Meditation. Erganzungsba@l van Kerckhoven
(ed.), Dordrecht/Boston/London, Kluwer Academics Publisher, 1B88serliana-Dokumente
11/2, cité dorénavantHua-Dok11/2), pp. 83-84; tr. fr. de F. Dastur et A. Montavorfptres
rédactions dedMéditations cartésiennes, Grenoble, Millon, 1998, pp. 111-112: « Lieréro
fléchissant a fait éclatehft .. gesprendtson identité avec I'homme [.]. Mais n’est-ce pas
un funeste paradoxe que de parler de I'éclatement de l'identité duSpmiigung der Ichiden-
titat] dans la réflexion transcendantale 2.] Il ne s'agit évidemment jamais dans une réflexion
d’un contexte thématique et de la relation thématique d’'un moi a un moigétrécomme par
exemple dans I'empathie), mais toujours d’une réflexiiéflexivitd} déterminée, c’est-a-dire
de l'auto-référence d’'une vie unitairement et individuellement cleseeie-méme. Cet en-
semble de la vie n'est pas déchirédht zerrissehdans la réflexion transcendantale - s'il y a
encore un sens a I'appeler réflexion - et ne se dissout pas danduaktépde moi disjoints
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4.2 La motivation de Epochanéontique

L’ épochéméontique, c'est-a-dire la scission abyssale entre le spectateur

transcendantal et le moi naturel, a une motivatidiotivatior] °1. Fink I'exa-
mine dans la premiére partie du § 5 deSxieme méditatignou il analyse
deux voies vers épochéphénoménologique universelle empruntées par Hus-
serl: (1) la voie qui part de « l'idée d’'une méditation radicale sur soi-méme
[Idee einer radikalen Selbstbesinnjinget (2) « la voie qui part de l'idée
d’une science définitive et ultimement fondéedelf Weg von der Idee einer
letztbegriindeten, endguiltigen WissensdRaftrink se demande si ces voies
sont des motivations continuelles & méme de conduire de maniere cohérente et
contraignante de l'attitude naturelle a la déshumanisation et dompache
méontique. La réponse qu’il donne a cette question est dans les dendgeas
tive :

Il Ny a pas dans lattitude naturelle de motivation « contrai-

gnante » a opérer la réduction phénoménologique et ce, assuré-

ment, pour des raisons de princide

(1) La voie qui part de I'idée d’'une méditation radicale sur soi-méme, en ef-
fet, commence comme réflexion d’'un moi humain sur lui-méme. Elle peut
certes conduire le moi humain réfléchissant a se déshumaniser et & accom-
plir I' épochéméontique. Aucune motivation issue de l'attitude naturelle ne
peut cependant I'y contraindre. Il faudrait a cette fin qu’elle puieséie ma-
nifeste au moi humain réfléchissant la croyance du moi réfléchi en I'étre d
I’'homme comme « capture Befangenhejtde la subjectivité transcendantale
dans le monde (ou dans I'étre). Or, toute motivation issue de I'attitude natu-
relle comporte cette capture, ainsi que son oubli. (2) De méme, la voie qui
part de l'idée de science définitive et ultimement fondée commence par I'ab-
sence de préjugés propre a I'homme de science. Elle peut certes eoaduir
une absence de préjugés transcendantale, garantie par la déshtiometsa

par I'épochéméontique. Mais aucune motivation issue de l'attitude naturelle
ne peut conduire de facon contraignante le moi humain réfléchissant & mettr
hors circuit la croyance du moi réfléchi en I'étre du monde. Il faudraiette

fin que cette croyance soit manifeste au moi humain réfléchissant comme pré-
jugé. Or, toute motivation issue de l'attitude naturelle comporte le préjugé de

[eine auseinanderfallende Pluralijas.

51.Hua-Dokll/1, p. 33; tr. fr. p. 83.

52.Cf. Hua-Dokll/1, p. 37; tr. fr. pp. 86-87. L'ensemble des voies vers la réduqpioéno-
ménologique universelle empruntées par Husserl est énuméréngatdns la note Z-XI, 38a,
in PW 2, p. 151 : &/oiesde Husserl vers la réduction: a. la cartésienidéditations), b. la
logique (ogique formelle et logique transcendanfgle. lapsychologiquéphénoménologie et
psychologie), d. Idée de science, e. thématique réflexive constegquéHusserldVegein die
Reduktion : a. der Cartesianischd/gditationen’), b. der LogischeRormale und Transzenden-
tale LogikK), c. derPsychologischéPhdnomenologie und Psychologie), d. Idee der Wissenschatft,
e. konsequente reflexive Thematik].

53.Hua-Dokll/1, p. 35; tr. fr. p. 85.
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I'étre du monde et son aller de soi.

Cela ne signifie pas qu'il soit absurde de parler de voies vépothé
méontique et de motivation detbochéméontique. Cela signifie au contraire
pour Fink qu’il faut les repenser autrement. $dbcheméontique semble im-
motivée dans I'attitude naturelle, c’'est parce que sa motivation est transce
dantale : la manifestation de I'étre du monde comme préjugé, qui motive de
facon contraignante la déshumanisation &dchéméontique, est une « pré-
connaissance »prerkenntnis transcendantaf¥. Elle n’est pas encore une
« connaissance »Efkenntni$ transcendantale, dans la mesure aptiché
méontique n'a pas encore été explicitement accomplie, mais la condition de
possibilité qui la précéde et la rend possible. (1) Ce n’est que par egakd
préalable » Yorblick] °° sur la dimension transcendantale que la voie qui part
de l'idée d’'une méditation radicale sur soi peut conduire le moi humain réflé-
chissant a se déshumaniser et & accomplirdthéméontique. (2) Ce n’est que
par ce « regard préalable » que la voie qui part de I'idée d’une scikfirdgtive
et ultimement fondée peut conduire le moi réfléchissant a suspendegugér
de I'étre du monde (et de I'étre de I'homme). Fink étend cette thése également
aux autres voies husserliennes veéptichéphénoménologique universelle :

« la voie qui part de la psychologie ddr Weg von der Psychologie d&s « la

voie qui part de la logique »der Weg von der Logik ali®, par exemple, ne
peuvent conduire aépocheméontique que si elles sont déja éclairées par un
« savoir phénoménologique préalablephdnomenologisches Vorwis$eh
Toutes les voies versdpochéphénoménologique universelle conduisent ainsi
selon Fink a [Epochéméontique seulement dans la mesure ou elles ménent a
des « situations extrémes de I'attitude naturelle » ou peut « jaillausb]it-
zer]®® une pré-connaissance transcendantale : celle de la « problématicité »
[Fragwurdigkeil °° de I'étre du monde (et de I'étre de 'homme), qui « trans-
cende par principe I'horizon de toutes les questidfrager] possibles dans
I'attitude naturelle $°.

Fink ne précise pas davantage dansSiseme méditatio®n quoi consiste

la pré-connaissance transcendantale qui mot&gokthémeéontique. On peut
trouver néanmoins des indications a ce sujet dans les notes de recherche
Fink analyse I&timmungle I'« effroi » [Grauer]. Selon la note Z-V, IV/3a-b,

par exemple,

[...] l'effroi est I'expérience de Etant Expérimenter est en soi-
méme en tant que rencontre de I'étant: effroi. L'« objet » est le
devant-quoi de I'effroi. Dans I'effroi en tant q@&immungk rare »

54.Hua-Dokll/1, p. 39; tr. fr. p. 89.

55.Hua-Dokll/1, p. 37; tr. fr. p. 87 [traduction de N. Depraz modifiée].
56.Cf. Hua-Dokll/1, p. 37 ; tr. fr. p. 87.

57.Cf. Hua-Dokll/1, pp. 37-38; tr. fr. p. 87.

58.Hua-Dokll/1, p. 38; tr. fr. p. 87.

59.Hua-Dokll/1. p. 39; tr. fr. p. 89.

60.Hua-Dokll/1, p. 41; tr. fr. p. 90.
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apparait I'objectivité de I'objet. L'objet n'est pas tellement une

inhibition, une résistance - mais uéérangeté Dans l'effroi se

manifeste [Etre au milieude I'étant, Iétre prisdans I'étantl’ étre

captif dans I'étanf?.
La capture dans I'étre, dans laquelle consiste pour Fink l'attitude naturelle,
devient manifeste d’'aprés cette note danStimmmungle I'effroi, qui dévoile
I'étrangeté de la subjectivité transcendantale par rapport a I'étaBtitoanung
de I'effroi joue ici le réle que le § 5 de I8ixiéme méditatioassigne a la mo-
tivation de I'épochéméontique : celui de rendre manifeste I'attitude naturelle
comme capture de la subjectivité transcendantale dans I'étre.

Telle est bien aussi la fonction que Fink assigne &timmungle I'effroi

dans la note Z-V, IV/3a-b:

[...] la philosophie repose sur le fondement de I'effroi. Etonne-

ment :thaumazeira parole originaire des Grecs est un mode de

I'effroi. D'autres modes : énigmaticité, étrangeté, solitude, perte et

angoisse. L'angoisse n’est pas Wtmmungaussi originaire que

I' effroi. L'angoisse et I'épouvante sont des modes fondamentaux

de I'effroi %2,
Non seulement I&timmungde I'effroi peut étre considérée comme motivant
I’épochéméontique, mais elle semble étre plus radicalement pour Fidkria
mungsur laquelle repose la philosophie des Grecs a Heidegger et dont I'éton-
nement, I'énigmaticité, I'angoisse ne sont que des modes.

4.3 Laréduction méontique

Par I'effroi et par Iépocheméontique qu’il motive, le moi réfléchi se phé-
noménalise au spectateur transcendantal autrement qu'il n’appérdessa
I'attitude naturelle. Il n'apparait plus comme un moi ontique (ou humain),
mais se phénoménalise désormais au spectateur transcendantal comme sub-
jectivité non ontique (non humaine). Il n‘apparait plus comme &b,
mais se phénoménalise désormais au spectateur transcendantal comme pré-
étre Mor-seir 63 ou, dans les termes des notes de recherche de Fink, comme
«Me on»®4. Leffroi et I' épochéméontique aboutissent en ce sens a ce qu’on

61. PW 1, p. 292: «.[..] das Grauen ist die Erfahrung deSeienden Erfahren ist in
sich selbst als Begegnenlassen von Seien@auen. Der, Gegenstand” ist das Wovor des
Grauens. Im Grauen als eingiseltenen” Stimmung bricht die Gegenstéandlichkeit des Gegens-
tandes auf. Gegenstand ist nicht so sehr Hemmung, Widerstandradtrdmdheitlm Grauen
offenbart sich dagnmittensein, Hineingeratensein, Gefangensgiter dem Seiendes. Cf.
aussi Z-VII, Xll/2a, in PW 2, p. 58.

62. PW 1, p. 292 «lie Philosophie ruht auf dem Grunde des Grauens. Stauen: thaumazein
das Urwort der Grieschen ist ein Modus des Grauens. Andere Madsdthaftigkeit, Fremd-
heit, Einsamkeit, Verlorenheit und Angst. Die Angst ist keine so urgpctie Stimmung wie
dasGrauenAngst und Entsetzen sind Grundmodi des Grawens

63.Hua-Dokll/1, p. 83; tr. fr. p. 130.

64.Cf. par exemple Z-1V, 112a-b, in PW 1, pp. 268-269.
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appellera (en s’inspirant de la terminologie finkienne) une « réduction méon
tique »: la reconduction du spectateur transcendantal a une subjectivité q
excéde toute détermination ontique.

A linstar du moi réfléchi, I'étre (transcendant et immanent) dont il est
captif se phénoménalise par I'effroi et pagpochénéontique autrement qu'il
n'apparaissait dans I'attitude naturelle. Le moi ontique n'apparait phnsen
absolu, mais se phénoménalise désormais au spectateur transcendamtal co
résultat de I'auto-constitution de la subjectivité méontigue ou, en d’autres ter
mes, de sa mondanéisation. Le monde transcendant n'apparait plus comme
corrélat intentionnel du moi ontique : il se phénoménalise désormais comme
résultat de la constitution de la subjectivité méontique et n'apparait comme
corrélat du moi ontique que dans la mesure ou la subjectivité méontique se
mondanise. La réduction a la subjectivité méontique est en ce sens une rédu
tion & l'origine [Ursprund 8° constitutive de I'étre (transcendant etimmanent),
c’est-a-dire une réduction a la subjectivité transcendantale.

Par I'effroi et par [épochéméontique, c’est enfin la capture du moi réfléchi
dans I'étre, c’est-a-dire son attitude naturelle, qui se phénoménalisersutt
gu’elle ne s’apparait a elle-méme. Elle n’apparait plus comme vie de I'homme
dans le monde, mais se phénoménalise désormais au spectateur trartatendan
comme constitution méontique de I'étre : d’'une part, comme constitution du
monde transcendant dans la subjectivité transcendantale (méontiuejed’
part, comme mondanéisation de la subjectivité transcendantale. La réduction
méontique a laquelle aboutissent I'effroi éigochéméontique est en d’autres
termes une reconduction au « devenir constitutitengtitutive Werddi§® de
I'étre (transcendant et immanent).

Cet aboutissement peut étre compris de deux maniéres, selon qu'on y in-
clut ou non Iépochéméontique. Dans ce dernier cas, la réduction méontique
a un sens restreint et constitue un moment distinct éeoltheméontique.

Dans le premier cas, la réduction méontique a un sens élargi et comprend en
elle comme moments structurel€fiochéméontique et la réduction méon-
tique (tricto sens)®’. Quelle que soit la maniére dont on I'entend, la réduc-
tion méontiqgue demeure néanmoins toujours une phénoménalisation de la sub-
jectivité transcendantale constituante pour le spectateur transcendastal, ¢
a-dire une phénoménalisation de la subjectivité transcendantale a elle-méme.
Elle consiste en ce sens dans une « réflexivitReflpxivita}®® par laquelle

la subjectivité transcendantale advient a soi. Cette réflexivité, que Higtlap

dans laSixiéme méditatior réflexion transcendantale tsgnszendentale Re-
flexior] 89, est rendue possible par I'effroi de la subjectivité transcendantale
devant sa capture dans I'étre et par sa scission abyssale en spdcaatsen-

65.Hua-Dokll/1, p. 15; tr. fr. p. 67.
66.Hua-Dokll/1, pp. 49, 83; tr. fr. pp. 98, 130.
67.Cf. Hua-Dokll/1, p. 44 ; tr. fr. p. 94.
68.Hua-Dokll/2, p. 84; tr. fr. p. 112.
69.Hua-Dokll/1, p. 15; tr. fr. p. 66.
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dantal et moi captif de I'étre (c’est-a-dire en moi constituant). Elle a doec u
toute autre structure que la réflexion humaine. En premier lieu, la réflexevité d

la subjectivité transcendantale n’est pas thétique et n'a pas a proirparen

ler de théme : elle n'est pas par exemple une perception immanente ou une de
ses modifications remémorative, imaginative, etc., ol le moi ontique se pose
comme originairement présent, comme présent passé, comme quasi-présent,
etc.”% En deuxiéme lieu, la réflexivité de la subjectivité transcendantale n’est
pas objectivante et n’a pas a proprement parler d’objet : elle n'estipa per-
ception immanente ou une de ses modifications remémorative, imaginative,
etc., ol le moi ontique s’objective comme moi originairement présent, comme
moi présent passé, comme moi quasi-présent! ‘et@ réduction méontique
consiste dans une réflexivité non positionnelle et non objectivante paellaq

la subjectivité transcendantale advient a soi: elle est I'advenir-assidh-
selbstkommdr? de la subjectivité transcendantale rendu possible par son ef-
froi devant sa capture dans I'étre et par sa scission abyssale@atspetrans-
cendantal et moi constituant.

4.4 La situation ontique dedpochéet de la réduction méontiques

Une fois que le spectateur transcendantal, motivé par I'effroi, accomplit
I'épochéméontique et la réduction méontique, il ne peut cependant pas s’y
installer. S'il pouvait y demeurer durablement, il serait en effet compléaieme
dissocié du moi constituant: il ne vivrait plus la méme vie que le moi consti-
tuant, mais une vie phénoménologisante paralléle, sans contact avec la vie
constituante ; de méme, il ne vivrait plus dans le méme monde que le moi
constituant, mais dans une sphére méontique paralléle, sans lien aveaéa sphé
ontique. Le spectateur transcendantal aurait perdu dés lors nomsatileon
identité ontique avec le moi constituant, mais aussi son « identité » méontique.
Il N’y aurait plus une subjectivité transcendantale scindée en spectatas-
cendantal et moi constituant, mais deux subjectivités transcendantates (I'u
constituante I'autre phénoménologisante) complétement dissociées l'une de
l'autre. Leffroi, I'épochéméontique et la réduction méontique deviendraient
par la méme impossibles : seule une subjectivité transcendantale qui maintient
son unité peut en effet se scinder et advenir-a-soi par sa scission.

70.Cf. Z-VII, XVIll/1a, in PW 2, p. 50: « La réflexion n’est jamais une thématisn de
la soi-disant « vie immanente », mais un mode déterminé de l'intensificatienadmscience
d’accomplissement »Reflexion ist niemals eine Thematisierung des sadgmanenten Le-
bens*, sondern ist eine bestimmte Weise der Intensivierung der Vollzugerfghrun

71.Cf.Z-XV, 67a,in PW 2, p. 292 : « La réflexion n’est pas le renverserdemte conscience
thématique, une itération de la thématique, mais seulementubale expressif de la conscience
d’accomplissementla réflexion n’est pas objective - thématisante - présentantefigxion
ist keine Umkehrung eines thematischen BewulRtseins, eine Iteratiorhderalik, sondern
lediglich einesExpressivmodus des VollzugbewuRtseifeflexion ist nicht gegenstandlich -
thematisierend - gegenwartigejnd

72.Hua-Dokll/1, p. 44 ; tr. fr. p. 93.
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Dans la mesure ou ils présupposent I'unité de la subjectivité transcendan-
tale, I'effroi, I'épochéméontique et la réduction méontique exigent donc un
retour du spectateur transcendantal dans I'attitude naturelle. Comme Kink I'e
plique dans le 8 11B de I&ixieme méditatign

Par-dela toute « opposition d'étre », le moi phénoménologisant se
situe bel et bien dans unmité transcendantale de viganszen-
dentalen Lebenseinheit] avec le moi constituant ; le « spectateur »
n'est bien, en fin de compte, qu'un moi de la réflexion affecté
(assurément de maniére non constitutive) par la vie constituante.
Et ce dernier est alors pour ainsi dpassivemenpartie prenante
[passivteilhaftig] de la constitution du monde, dans la mesure ou
il est d'une certaine maniere - qui est tres difficile & analyser -
saisi [umgriffer] par I'auto-mondanéisation du moi constituant,
emporté fortgetrage, mondanéisé par elfé.

Le spectateur transcendantal, qui s’abstient de prendre part a 'attiatd-
relle pour qu’elle se phénoménalise comme vie constituante, redevient pas-
sivement partie prenante de l'attitude naturelle, c’est-a-dire de la vidicons
tuante : il est saisi, emporté par la constitution du monde dans la subjectivité
transcendantale et par son auto-constitution comme subjectivité mondaine.
Cela signifie en premier lieu que le spectateur transcendantal - a la suite du

moi constituant - se mondanise et devient un homme situé dans le monde. Cela
signifie, en deuxiéme lieu, que la vie phénoménologisante se mondanise et de-
vient une vie humaine située dans le mondépldchéméontique, ou le spec-
tateur transcendantal s’abstient de participer a la capture du moi constituan
dans I'étre, est a son tour capturée dans I'étre ; la déshumanisititmén-
schungest humaniséafird. . . vermenschtet devient une activité humairf&
De méme, sa motivation transcendantale s’humanise et devient une motivation
naturelle de 'homme. Enfin, la réduction méontique s’humanise elle aussi:
la réflexivité non positionnelle et non objectivante de la subjectivité transce
dantale devient une réflexion humaine. Fink appelle cette mondanisation du
spectateur transcendantal et de sa vie phénoménologisante « mondanisatio
secondaire »gdekundére Verweltlichufgpour la distinguer de la « mondani-
sation primaire » frimére Verweltlichun’®> du moi constituant et de sa vie
constituante. Le retour du spectateur transcendantal dans la vie constitua
signifie, en troisieme lieu, qu’il constitue son théme comme s’il était ontique.
Dans les termes du 8§ 8 de$ixieme méditatign

Sitout étant]. .] n'est rien d’autre qu’urétant devengonstitutif,

le devenir de I'étant dans la constitutioriest alors pas lui-méme

un étant.

Et toutefois, il nous faut ériger la subjectivité transcendareale

73.Hua-Dokll/1, p. 119; tr. fr. p. 164.
74.Hua-Dokll/1, p. 119; tr. fr. p. 165.
75.Hua-Dokll/1, pp. 119-120; tr. fr. pp. 164, 166.
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quelque sorte comme [sils ob] elle était un étarf.
Le retour du spectateur transcendantal dans la vie constituante implique que
le spectateur transcendantabntifie [ontifizier] les processus vitaux pré-
étants» de la subjectivité transcendantade’.

Fink parvient ainsi a thématiser - sous les titres d’ontificatnt[fikatiori
et de mondanisation secondaisekundare Verweltlichurfgl’'objectivation de
la subjectivité transcendantale non ontique que Husserl mettait en cengre da
le texte ¥ 14 desManuscrits de Bernaet, en général, le retour a l'attitude
naturelle dont il était question dans le § 5eesentification et imagd-ink
thématise par conséquent aussi le probléeme méthodologique face auguel H
serl s'était trouvé dans le text€ b4 desManuscrits de Bernaet que I'on
a retrouvé dans le § 5 derésentification et imagecelui de savoir comment
le spectateur transcendantal peut a la fois suspendre I'attitude natunelie e
venir a I'attitude naturelle, s’abstenir de participer & la vie du moi constituant
et étre repris dans la vie du moi constituant. Toute la difficulté tient ici au fait
que I'’épochéméontique de I'attitude naturelle et le retour a I'attitude naturelle,
tous deux nécessaires a la phénoménalisation de la subjectivité tranmgadnda
et de son activité constituante, semblent s’annuler. La contribution deaFink
I'élucidation de ce probléme consiste avant tout & avoir montré que le retour
du spectateur transcendantal dans I'attitude naturelle n'annule pas (cdbmme
semblait de prime abord) s@pochénéontique.

Le retour du spectateur transcendantal dans l'attitude naturelle implique
en premier lieu gu’il se mondanise. Ce faisant, cependant, le spectatesir tra
cendantal ne cesse de mettre hors circuit la mondanisation opérée par le
moi constituant. La mondanisation secondaire du spectateur transceéndanta
ne coincide pas en effet avec la mondanisation primaire du moi constituant:
elle n'est d'aprés Fink qu'une « mondanisation apparentehdinbare Ver-
weltlichung ’®. Le retour du spectateur transcendantal dans I'attitude naturelle
implique en deuxiéme lieu que sa vie phénoménologisante se mondanise. Ce
faisant, cependant, sa vie phénoménologisante ne cesse de mettreduit's cir
la mondanisation de la vie constituante: a la différence de la mondanisation
primaire de la vie constituante, la mondanisation secondaire de la vie phéno-
ménologisante n'est en effet elle aussi pour Fink qu’'« apparerseheinbat.

Le retour du spectateur transcendantal dans I'attitude naturelle impliqgue en
troisieme lieu gu’il ontifie son propre theme : le devenir constitutif du monde.
Ce faisant, cependant, le spectateur transcendantal ne cesse de ongttie h

cuit I'ontification accomplie par le moi constituant. L'ontification accomplie
par le spectateur transcendantal ne coincide pas en effet avec celhepie

par le moi constituant, dans la mesure ou elle n’est qu’une quasi-ontification
c'est « comme si »dls o ’° le devenir constitutif et le moi transcendantal

76.Hua-Dokll/1, pp. 82-83; tr. fr. p. 129.
77.Hua-Dokll/1, p. 86; tr. fr. p. 132.
78.Hua-Dokll/1, p. 119; tr. fr. p. 165.
79.Cf. Hua-Dokll/1, p. 83; tr. fr. p. 129.
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étaient, alors qu’ils ne sont pas. En se mondanisant et en ontifiant soa,the
le spectateur transcendantal ne revient donc pas « effectivemeirkidh] a
I'attitude naturelle et n'annule par conséquent paséothénéontique :

Par la mondanéisation, I'activité phénoménologisante est juste-

ment replacée dans &tuation de l'attitude naturellg¢in die Si-

tuation der natirlichen Einstellung].[]. Pourtant, cela ne veut

pas direque I'on renonce a I'épochét a I'attitude réductive

de la connaissance en général; l'activité phénoménologisante

ne r%gombe pas effectivementifklich] dans I'attitude naturelle

[...]°%
Reste & comprendre maintenant ce qui distingue la « situation de I'attitude
naturelle » de I'attitude naturelle suspendue pépdche c’est-a-dire ce qui
distingue, d’'une part, la quasi-ontification du devenir constitutif de I'ontifica
tion et, d’autre part, la mondanisation apparente du spectateur transtanda
de la mondanisation effective du moi constituant.

D’aprés le 8 11B de I&ixieme méditatiofa mondanisation effective du
moi constituant consiste dans un « oublMeigesse}f! de soi: en se monda-
nisant, le moi constituant ne saisit plus qu’un moi humain qui lui rend opaque
sa nature constituante, transcendantale et pré-ontigue. Dans la matidanis
apparente, au contraire, le spectateur transcendantal demeurecbdssoi :

il se saisit certes comme homme, mais seulement pour viser a travers ce der-
nier sa nature phénoménologisante, transcendantale et pré-ontiqueneCo
I'explique Fink,

[...] le philosophe phénoménologique transcendantal ne mécon-

nait pas a vrai dire le fait que, selon toute apparercgégn-

scheinlich, c’est « 'hnomme » qui philosophe, mais pour lui, cette

« apparence» [Augenscheindemeure a chaque fois transparente

[durgczhsichtig a la vérité transcendantale qui se trouve derriére

elle®,

L’homme dans lequel se mondanise le spectateur transcendantal niegiipo
que le « sujet apparent sdheinbares Subjdi de I'activité phénoménologi-
sante, qui laisse transparaitre son « sujet “effectif, witkliches* Subjek}:
le spectateur transcendantal lui-méme. C’est parce qu’elle laisse traitispa
le spectateur transcendantal qui s’y mondanise au lieu de le rendraeopaq
a lui-méme, que la mondanisation apparente du spectateur transcendantal se
distingue de la mondanisation effective du moi constituant.

Pour mieux comprendre comment le spectateur transcendantal peut se voir
a travers le « sujet apparent » dans lequel il se mondanise, on ragpelter
vement le concept d'« apparenceSehei que Fink élabore dans ses notes de

80.Hua-Dokll/1, p. 120; tr. fr. pp. 165-166.
81.Hua-Dokll/1, p. 128 tr. fr. p. 173.
82.Hua-Dokll/1, p. 126 ; tr. fr. p. 171.
83.Hua-Dokll/1, p. 126; tr. fr. p. 171.
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recherch&” et dans la deuxiéme section Beésentification et imag®. Dans
ces textes, Fink n‘oppose pas simplement '« apparent » a I'« effectif »: il
ne considere pas simplement '« apparent » comme « non effeaticht{
wirklich] ou comme « quasi-effectif »als-ob-wirklicH 8. Il caractérise au
contraire '« apparence » comme un dévoilenférgui implique toujours a
la fois une couche effective et une couche non-effective. Un eleedigppa-
rence est en ce sens '« imageBilfl] (& ne pas confondre avec la « copie »
[Abbild]) 88. L'image dévoile en effet ce dont elle est Iimage. Elle consiste en
tant que telle dans un « supportPriiger effectif qui dévoile un « excédent »
[UberschulR®®: le monde non effectif de I'image. D’autres apparences sont
pour Fink le « jeu » $piel, I'« exposition » Darstellung, I'« ironie » [Ironie]
et en général les corrélats noématiques des « actes de représentd®ien » |
prasentationsaki€®. Elles consistent toutes comme I'image dans I'unité d’un
« support » effectif et d’un « excéden?>s le monde non effectif du jeu, de
I'exposition, de l'ironie et en général de I'apparence. Loin d'étre simplat
opposée a la « réalité effective Wirklichkeif], I'apparence s’avére ainsi étre
fondée dans la « réalité effectivé?s elle est toujours l'unité d’un « support
d'apparence »3cheintragelreffectif et d'un monde non effectif d'apparence.
Ce qui dans I'image et, en général, dans I'apparence permet le dévadilemen
d’'un monde non effectif est pour Fink la « dissimulation\leqdecktheijt®®
de son support effectif. Tant que le support demeure simplement wse ch
physique sur laquelle le regard peut s’arréter, il ne dévoile en eftetre rien.
Il ne commence a dévoiler un monde que dans la mesure ou il se dissimule
en tant que chose physique. Cela ne signifie pas qu'’il devienne invisible,
seulement qu’il devient « transparentdufchsichtig: on ne le voit pas parce

84.Cf. par exemple les notes Z-1, 14a-15b, Z-lll, 21a-22b, 43a-48aH0-1, 11-15, in PW
1, pp. 14-15, 189-190, 199-202, 203-204, 412-414.

85.Phaen21, pp. 68-78; tr. fr. pp. 83-93.

86.Cf. Z-ll, 21a, in PW 1, p. 189.

87. Z-ll, 21a, in PW 1, p. 189: « L'apparence “dévoile” ce dorit‘epparence” [. .] » [Der
Schein, enthillt* das, wovon es Schein“ ist[. . .]].

88.Cf. Z-ll, 21a, in PW 1, p. 189.

89.Cf. Z-Ill, 53a-b, in PW 1, p. 205Cf. aussiPhaen21, pp. 73-74; tr. fr. p. 88-89.

90.Cf.Z-1, 15b et M-I, 11, in PW 1, pp. 16 et 412.

91. Z-Ill, 43b, in PW 1, p. 199: « Nous appelons le tout unitaire lui-m&eprésentation
et nous pouvons le décomposer abstractivement en « supportplgsialité effective) et en
« excédent », ou le tout lui-méme est un mode de la réalité effectiveparece » » [Das
Einheitsganze selbst nennen wir Repréasentation und kdnnen es tibgedillen in “Trager”
(schlichte Wirklichkeit) und “Uberschul3”, wobei aber das Ganze seline Wirklichkeitsart
ist: “Schein”].

92.Cf. Z-lll, 50b, in PW 1, p. 204: «.[..] une loi d’essence évidente est que I'« apparence »
doit étre fondée dans la « réalité effective » ».[[ ein evidentes Wesengesetz ist es, dal
»Schein® in, Wirklichkeit” fundiert sein muf3].

93.Cf. Z-lll, 47a, in PW 1, pp. 201-202: &a « dissimulation» du support est le mode
spécifique de sa donatiom [Die ,Verdecktheit* des, Tragers" ist die genuine Weise seiner

Gegebenheit]|Cf. aussiPhaen21, pp. 76-77; tr. fr. p. 91-92.
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gu’on voit a travers lui. Selon la note Z-lll, 47a,
« Dissimulation » a ici un sens spécifique, ne signifie pas « invisi-
bilité ». [...] par exemple un reflet dans I'eau « dissimule » I'eau,
de maniére a ce qu'il la « recouvre »; le « recouvrement dissi-
mulant » est tel que la réalité du support peut paraitre et devenir
visible & travers lui: il a un mode propre de « transparerite »

Ce n’est que dans la mesure ou le support, tout en demeurant visibie; se d
simule pour laisser transparaitre autre chose que lui-méme, qu'il dévoile un
monde. Sa dissimulation, c’est-a-dire sa « transparendauscfisichtigkeit

est pour Fink le mode de « localisation kokalisierung®® du monde non
effectif de I'image et, en général, de I'apparence dans le monde factuel.

Ce bref rappel permet de comprendre davantage en quel sens 'homme
philosophant est pour Fink le « sujet apparergchpinbares Subjékie I'ac-
tivité phénomeénologisante, ainsi que le sens de la mondanisation apparente d
spectateur transcendantal. 'homme philosophant est le « sujet appaten
I'activité phénoménologisante au sens ou il est un « support d'apgarsen
[Scheintragel. A l'instar d’'un support d'image, 'hnomme philosophant n’est
en effet pas visé pour lui-méme, mais pour atteindre a travers lui quelqae ch
qui I'excéde: le spectateur transcendantal. A l'instar d’'un suppamatje,
I’'hnomme philosophant s’efface: il laisse transparaitre le spectateucénans
dantal. A l'instar d'un support d’image, enfin, ’lhomme philosophant loealis
il situe le spectateur transcendantal dans le monde factuel, il lui coniére u
facticité. En tant que tel, il se distingue de I'homme dans lequel le moi consti-
tuant se mondanise : ce dernier rend en effet opaque le moi constitiant &
méme. L'homme dans lequel le moi constituant se mondanise est néanmoins
présupposé par 'homme philosophant: avant d’étre un supporparapce
I’lhomme philosophant est avant tout un homme, de méme qu’avant de se dis-
simuler un support d'image est avant tout une chose physique. L'horhioe p
sophant est en ce sens une modification de neuttati’homme dans lequel
se mondanise le moi constituant, de méme qu’un support d'image est la modi-
fication de neutralité d’'une chose physique. Corrélativement, la montianisa
apparente du spectateur transcendantal est une modification de nederité
mondanisation effective du moi constituant : en se mondanisant, le spectateu
transcendantal transforme I'homme (dans lequel le moi constituant se monda
nise) dans une apparence qui le laisse transparaitre.

Il en va de méme pour la mondanisation apparente de la vie phénoménolo-
gisante et pour la quasi-ontification de son théme. La mondanisation afgaren
de I'épochéméontique et de la réduction méontique consiste dans une modi-
fication de neutralité de la mondanisation effective de la vie constituante en

94. Z-1ll, 47a, in PW 1, p. 20XCf. aussiPhaen21, p. 76 ; tr. fr. p. 91.

95.Phaen21, p. 76 ; tr. fr. p. 92.

96. Entre ici en jeu une deuxiéme forme de neutralité par rapport a célbeudre dans
I'épochephénoménologique : il s'agit dans les termes du § 2%®Pdesentification et image
d’une « neutralité de la teneur M¢utralitéat des Gehali{Phaen21, p. 71; tr. fr. p. 86).
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vie humaine: elle transforme la scission réflexive du moi humain en appa-
rence de la scission abyssale de la subjectivité transcendantale; de méme,
elle transforme l'auto-réflexion du moi humain en apparence de la réflexi-
vité non positionnelle de la subjectivité transcendantale. Corrélativement, la
guasi-ontification du théme de la vie phénoménologisante consiste dans une
modification de neutralité de I'ontification du moi constituant : elle transforme

le moi humain (ontique), sur lequel ’lhomme philosophant réfléchit, en appa-
rence Bcheif®’ de la subjectivité transcendantale (pré-ontique). Le spectateur
transcendantal prend ainsi part a la vie du moi constituant de la méme ma-
niére que le spectateur du monde de I'image prend part a la perception de so
support: il la transforme en support d’apparence. La seule différeui dis-
tingue le spectateur transcendantal et le spectateur du monde de I'image tient
a ce qu'ils visent: alors que le spectateur du monde de 'image vise a travers
I'image la sphére ontique (ou mondaine), le spectateur transcendantal vise
travers I'apparence la sphére méontique (ou transcendantale)atéaqme que

le spectateur transcendantal constitue est en ce sens une « ap praesEn-
dantale » franszendentaler Schédin

4.5 L'unité de |Bpochéet de la réduction méontiques avec leur situation
ontique

Une fois montré que le retour du spectateur transcendantal dans I'attitude
naturelle n’annule pas s@pochénéontique, reste encore a penser leur unité :
comment penser ensemble, d’une part, I'abstention du spectateur trdasee
tal de prendre part a la vie du moi constituant et, d’autre part, sa participa
tion apparente a la vie du moi constituant? De méme, reste encore a penser
I'unité de la réduction méontique et de sa situation ontique : comment pen-
ser ensemble, d’'une part, la phénoménalisation de la subjectivité méontique
et, d’autre part, sa quasi-ontification comme moi ontique ? La contribution de
Fink a I'élucidation de ce double probleme consiste selon nous principale-
ment dans son élaboration des concepts de « transcendafi@nszenderjz
et deSchwingungqui constituent une ressource décisive pour penser 'unité
de I'épochéet de la réduction méontique avec leur situation ontique.

Fink reprend ces concepts de la phénoménologie heideggetfeentes
emploie en premier lieu dans sa phénoménologie du temps pour rendre compte
de la vie constituante: la temporalité originaire transcendm$zendieit
I'étant, s’élancegich schwingdtau-dela de I'étant ; elle consiste en ce sens dans

97.Cf. Z-XI, 78a, in PW 2, p. 169: « L™“apparence transcendantale” naitadeécessité
d’expliciter la nature méontique de la subjectivité absolue par des conuefqsies » Der
» transzendentale Schein” entspringt aus der Notwendigkeit, die meaafisatur der absolu-
ten Subjektivitét mit ontischen Begriffen zu expliziéren

98.Cf. M. Heidegger,Metaphysische Anfangsgriinde der Logik im Ausgang von Leibniz
Frankfurt am Main, Vittorio Klostermann, 197&¢&samtausgah26), pp. 203-218 et 268-273.
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une « oscillation du temps sZgitschwingunp?®. Fink emploie en deuxiéme
lieu les concepts de transcendance esdewingungpour rendre compte de la
vie phénoménologisante du spectateur transcendantal. Le conceptseira
dance permet avant tout a Fink de rendre compte de la déshumanisaten et d
I'épochéméontique. Comme il le déclare dans les § 11B et 11C &#xi@me
méditation

L'accomplissement de la réduction signifie pour 'lhomme un se-

surmonter-soi-mémesfichselbstiibersteiggtranscendertfans-

zendierel) [...]1°0.

Avec l'accomplissement de la réduction, notranscendons

[transzendierehla situation universelle,natale et originellede

tout savoir mondain en général, c’est-a-diredg@turedans I'atti-

tude naturelle ;.[. .] 1%

En se déshumanisant, 'homme se transcende, il surmonte son étre-homme.
Corrélativement, il transcende ses aperceptions mondanisantes, insersao
mondanisation primaire. Il devient par son activité de transcendanqeesatas

teur transcendantal. De méme, en approfondissant la déshumanisation comme
épochéméontique, le spectateur transcendantal transcende I'attitude naturelle
et, corrélativement, le monde.

Le concept de transcendance permet en outre de rendre compte de la si-
tuation ontique de &pochéméontique. De maniére implicite dansS&iéme
méditationt®? et de maniére explicite dans ses notes de reché&tghEink
distingue en effet la transcendance a I'ceuvre dans la vie phénoménolegis
de toute forme de survol: I'activité phénoménologisante du spectatesr tran
cendantal consiste a « surmonteribgrsteigepet non pas a « survoler »

99. Pour une analyse détaillée de ces concepts dans la phénoménakigieng du temps
cf. A. Schnell,La phénoménologie du temps d’Eugen FimkAnnales de phénoménologié 7
(2008), pp. 77-108, ainsi que A. Schnéh deca du sujefParis, PUF, 2010, pp. 263-303.
100.Hua-Dokll/1, p. 132; tr. fr. p. 177 [traduction de N. Depraz modifiée].
101.Hua-Dokll/1, p. 153; tr. fr. p. 196 [traduction de N. Depraz modifiée].
102.Cf. Hua-Dokll/1, p. 3; tr. fr. p. 55: « [..] au lieu de survoler le monde « de maniere
spéculative »gtatt . . die Welt, spekulativ‘ zu Uberfliegghnous avons, par une véritable « ré-
volution copernicienne », entierement brisétdit de limitation de I'attitude naturellg . .] ».
103.Cf. la note B-VII, Ib/3a, in PW 2, p. 408 : « Phénoménologie pas de dédudtiononde
de la dimension philosophique, que ce soit maintenant I'« étre », quéemesore I'« absolu »,
mais uneréductiondu monde ; pas de dérivation d’'un fondement du monde saisi ctayan
mais une reconduction, une méthodique du retour attestant. Donc sartidadaphéere pré-
philosophique esurmonter non passurvolerle monde. Surmonter dans les pas se faisant ef-
fectivement d’'une ouverture de la dimension philosophique et noommler sur les ailes d'une
fantaisie spéculative sPh&anomenologie keine Deduktion der Welt aus der philosophischen Di-
mension, sei es nun dasein“, noch das Absolute®, sondern einReduktionder Welt; keine
Ableitung von einem vorweg ergriffenen Weltgrund, sondern eine Riicige eine auswei-
sende Riickgangsmethodik. Also / Ausgang in der vorphilosophiSgtme undJbersteigen
nicht Uberfliegender Welt. Ubersteigen in den wirklich gehenden Schritten einer Eréffnung
der philosophischen Dimension und nicht ein Uberfliegen auf den Fliejaér spekulativen
Phantasi¢



L' EPOCHE MEONTIQUE CHEZEUGEN FINK 57

[Uberfliegehle monde ; elle reste donc toujours située dans le monde qu’elle
transcende. Comme Fink I'énonce dans le § 11B d&ix@&me méditatign

En tant qu’activité de transcender le mondeahszendieren der

Welf, elle <I'activité phénoménologisanteretombe a présent a

son tour dans le mondé&lit es jetzt. . wieder in der Welt- [. . ]

-, elle devient une activité de transcender le monde tentée dans le

mon?& fvird zum einem in der Welt versuchten Transzendijeren

[...]°~
D’une part, le spectateur transcendantal transcende le monde, autrd
reste situé dans le monde qu'il transcende : il transcende le monde coastitué
sein du monde constitué, bref il le surmonte.

Dans la mesure ou il est explicité comme étant un « surmoni@vertei-
gerl, le concept de transcendance permet donc de rendre compte dedlenité
I’ épocheméontique et de sa situation ontique : il signifie le double mouvement
par lequel le spectateur transcendantal, d’une part, s’abstient déreneart
a la vie constituante et, d’autre part, participe de maniére apparente a la vie
constituante. De méme, le concept de transcendance permet de rangte co
de 'unité de la réduction méontiquii(o sensdiet de sa situation ontique. La
réduction méontique consiste en effet a transcender le monde constisué ver
son origine constitutive : le spectateur transcendantal y transcendbdeesp
ontique vers la subjectivité méontique ou elle se constitue. La situation on-
tique de la réduction méontique tient en outre au fait que la transcendance
du monde constitué vers son origine constitutive a elle aussi lieu au sein du
monde constitué : en transcendant la sphére ontique vers la subjectivité méo
tique, le spectateur transcendantal reste captif de I'apparence trdaatae
de la subjectivité méontique comme moi ontique ; de méme, il reste captif de sa
propre apparence transcendantale comme moi ontique réfléchissaatitile d
mouvement par lequel, d’'une part, la subjectivité méontique se phénoménalise
pour le spectateur transcendantal et, d’autre part, le spectateuremdastal
I'ontifie et s’ontifie, s’avere ainsi consister dans la transcendanspelttateur
transcendantal vers I'origine constitutive du monde, au sein du mond-con
tué.

Ce double mouvement peut étre ultérieurement approfondi par le doncep
de SchwingungComme ce dernier avait permis a Fink d’approfondir dans sa
phénoménologie du temps la transcendance du moi constituant vers le monde,
en effet, il permet aussi a Fink d’approfondir (dans une nouvelletm)
la transcendance du spectateur transcendantal vers I'origine cowstitiuti
monde. Selon la note Z-V, llI/4b, ou le devenir constitutif du monde est pensé
comme oscillation du temps,

Parce que nous sommes réduits trés profondément de ma-
niére transcendantale au fondement des oscillations du temps,
notre exister a le caractére temporel de I'osciller-dans-le-temps

104.Hua-Dokll/1, p. 119; tr. fr. p. 165.
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[InderZeitschwingunjg Dans I'élan-en-arriereRickschwuriget

en-dehors Ausschwunfs’élancant-en-avantvprschwingendgn
nous oscillons nous-mémeschwingen wir selb$t plus nous
existongproprementplus nous sommes pleins d'éldreschwing-
ter sind wir] 19°,

Comme la transcendance du moi constituant vers le monde consiste dans une
oscillation du tempsZeitschwingunpy la transcendance du spectateur phéno-
ménologique vers le devenir constitutif du monde prend a son tour la forme
d’une oscillation Schwinguny): elle consiste dans I'élarSchwungydu spec-
tateur phénoménologique au-dela du monde constitué vers son origirie cons
tutive. Comme le suggere la note Z-V, lll/4b, cet élan est double: il ctnsis
dans un élan en arrier&{ickschwuriggui, parvenant au point le plus extréme
[Ausschwunpou il parait cesserdusschwingeln s’élance en avantvprsch-
winger. Le spectateur transcendantal s’élance en avant vers 'origirgicon
tutive du monde en s’élancant en arriére vers le monde constitué: il oscille
[schwing} incessamment entre la subjectivité méontique et le moi ontique qui
en est 'apparence transcendantale ; de méme, le spectateur transakosia

cille incessamment entre son statut méontique et son apparence transcenda
tale comme moi ontique réfléchissant.

Cette oscillation $chwingungphénoménologique, qui permet de rendre
compte de l'unité de épocheet de la réduction méontique avec leur situation
ontique, est cependant loin d’avoir été élucidée par Fink. Celui-ci laisséet
ouvertes de nombreuses questions a son sujet, parmi lesquelles dferappe
(1) la question de la temporalité de l'oscillation phénoménologique et (2) la
guestion de la propagation de I'oscillation phénoménologique.

(1) Loscillation du spectateur phénoménologique consiste, comme le re-
marque Fink dans la note Z-V, Illl/4b, dans un « osciller-dans-le-temps-» |
derZeitschwingén Le temps dont il s’agit ici n'est cependant pas le temps
mondain (immanent ou transcendant), mais une temporalité originaire qui
ne reléve plus du temps mondain et qui a en ce sens un statut atemporel.
L'« osciller-dans-le-temps sriderZeitschwingendu spectateur transcendan-
tal n'a donc pas le sens d’'une oscillation dans le temps mondain (immanent
ou transcendant) : I'élan en avant du spectateur transcendantdlovigine
constitutive du monde ne précéde et ne suit pas son €lan en arriérke vers
monde constitué ; il ne lui est pas non plus contemporain. Le spectatesy tran
cendantal oscille dans le temps au sens ou il oscille dans la temporalité ori-
ginaire: il s’élance en avant vers la sphére atemporelle de la temporalité ori-
ginaire et en arriere vers la sphere temporelle du monde. Comment expliciter
des lors le sens temporel de cette oscillation phénoménologique, qui n'a pas
lieu dans le temps du monde mais entre ce dernier et la sphére atemporelle du

105. PW 1, p. 287: « Weil wir zutiefst transzendental reduziert weald dem Grunde der
Zeitschwingungen sind, hat unser Existieren den temporalen ChaddgdnderZeitschwin-
gens. Im vorschwingenden Riickschwung und Ausschwung schwiniy selbst: jesigentli-
cherexistieren, destbeschwingtesind wir ».
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devenir constitutif? Cette question demeure ouverte dans la phénoménologie
finkienne de la phénoménologie.

(2) L'oscillation [Schwingunpphénoménologique ne concerne pas seule-
ment la vie du spectateur phénoménologique, mais aussi son théme : l'oscil-
lation phénoménologique se propage pour ainsi dire au devenir constitutif g
se phénoménalise pour le spectateur phénoménologique. L'oscillation-phén
meénologique se propage en premier lieu a la subjectivité transcendantale, qu
se phénoménalise en oscillant entre son surgissement méontique et son éva
nouissement dans le moi ontique qui en est I'apparence transcendhiasle
cillation phénoménologique se propage en deuxiéme lieu a la vie constituante
de la subjectivité transcendantale, qui se phénoménalise en oscillans@mtre
surgissement méontique et son évanouissement dans la vie humaine sjui en e
I'apparence transcendantale. L'oscillation phénoménologique ne pagad-
elle pas dés lors aussi au « phénomeéene-de-mondEeltghanomenqui se
constitue dans la subjectivité transcendantale ? Cette question demeure elle
aussi ouverte dans la phénoménologie finkienne de la phénoménolagie, sa
doute parce que Fink ne reconnait pas au phénoméne-de-monde lengtatut
ontique ou pré-ontique qu'il accorde a la subjectivité transcendantalsat
activité constituantts.

5. CONCLUSION

Notre analyse de €pochéméontique amorcée dans le texteld des
Manuscrits de Bernguopérée dan®résentification et imaget thématisée
dans laSixieme méditatioa conduit a mettre au jour 'amorce, I'élaboration
et la tentative d’élucidation du probleme de I'unité déplochéméontique et
de l'attitude naturelle. La contribution de Fink a I'élucidation de ce probleme
s'est avérée étre double : d’'une part, Fink montre que le retour diiaspec
transcendantal dans l'attitude naturelle n’annule pasémmthéméontique,
dans la mesure ou la mondanisation apparente du spectateur transdendanta
et la quasi-ontification de son théme different de la mondanisation effective
du moi constituant et de I'ontification de son theme ; d’autre part, Fink éla-
bore les concepts de transcendance eaevingungqui permettent de pen-
ser I'unité de IBpochéméontique et de I'attitude naturelle, ainsi que 'unité
de la réduction méontique et de l'attitude naturelle. Il ressort de cette double
contribution l'idée que la vie du spectateur phénoménologique consiste dans

106. Pour une analyse de l'oscillation phénoménologique du phénedeenm®nde, qui reste
implicite dans la phénoménologie de la phénoménologie finkiesfn®l. Richir, Méditations
phénoménologiqueSrenoble, Millon, 1992, pp. 350-362, en particulier p. 361.:.«][I’hori-

zon infini de la transcendantalité, qui est pour nous celui la phénditégiciignotedans l'ité-
rabilité mémegentre son surgissemeodbmme quelque chose qui ne s’est pas déja mondanisé,
et son évanouissemergnant de ce que, si le surgissement s’accomplit, ce qui surgid jpren
médiatement les traits aperceptifs du « mondain », et fait s'évanouiopegment phénoménal
[...] ce clignotement méme est ce que nous nommopbdmoménalisatiof . .] ».
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une « oscillation » $chwingungyphénoménologique : loin de pouvoir s'ins-
taller dans l'attitude transcendantale et survoler ainsi I'attitude naturelle, la
vie du spectateur phénoménologique consiste a osciller entre I'attitude trans-
cendantale et la situation de I'attitude naturelle; de méme, loin de pouvoir
s'installer dans la sphére méontique et survoler ainsi la sphére ontiqtie, la

du spectateur phénoménologique consiste a osciller entre la sphere méontiqu
et son apparence transcendantale dans la sphere ontique. La phélugieé
finkienne de la phénoménologie est cependant loin d’'avoir élucidé litassc

tion » [Schwingunpphénoménologique qu’elle contribue a mettre au jour : elle
laisse ouvertes par exemple les questions de la temporalité et de la propagation
de l'oscillation phénoménologique. Ces derniéres ne seront prisesayeat
approfondies que dans la phénoménologie contemporaine et précisiansnt

la phénoménologie de M. RicH, ot I'« oscillation » Bchwingunfphéno-
ménologique ébauchée par Fink est refondée comme « clignotement phéno-
ménologique ».

107.Cf. par exemple M. RichiQuestions de méthode phénoménologidué’institution de
I'idéalité, Mémoires des Annales de phénoménologie (2002), pp. 25-64.



Le monde de la vie comme monde premier en
SO

PIERRE KERSZBERG

1. UNE INTERROGATION PARADOXALE

Tout au long de la derniere partie de son itinéraire philosophique, Husser
a semblé convaincu que la problématique du monde de ld glzehswejtest
inédite dans I'histoire de la philosophie. Voici ce qu'il en dit: « Le paradox
du rattachement mutuel d’'un ‘monde objectivement vrai’ et d’'un ‘monde de
la vie’ rend le mode d’étre de tous deux énigmatique. Donc le vrai monde en
guelque sens que ce soit, y compris par conséquent notre propraediemt
une énigme quant au sens méme de cet étre. Dans les tentatives pour parve
nir a la clarté nous devenons conscients d'un seul coup - mis en peédesc
paradoxes qui viennent d’apparaitre - de I'absence de terrain tieléofacon
de philosopher qui a été jusqu’ici la ndétre. Comment pouvons-nousileve
maintenant vraiment des philosophes® Bepuis la révolution scientifique
du dix-septiéme siecle, les théories mathématiques de la nature construisent
a cOté de la nature qui nous est donnée depuis toujours une secdnds na
ou régnent des lois qui pourraient fort bien exister sans que ndstoas. Les
théories conférent a ce monde une réalité ontologique qui peut valsinsain
ou méme une signification qui peut valoir autrement qu’elle vaut pour moi.
Monde en soi absolument positif, il advient pour ainsi dire sans sujsbide
méme. C’est pourquoi lorsque le sujet s'immisce malgré tout en lui, comme
par exemple lorsqu’on demande en quoi I'expérience vécue d’'urewralé-
pend d'une longueur d'onde de la lumiére, il pose une énigme insoluble au
monde naturel. Vaste machine dont I'existence est autonome vis-a-vig-des s
jets qui s’efforcent de la comprendre, la nature mathématisée a aboli fous le
anciens privileges d’'une puissance hiérarchisée : le mouvementalps cé-
leste ou sa composition chimique n’'ont a priori rien d’exceptionnel vis-a-vis
des corps ordinaires de mon environnement immédiat. Face a cette indiffé-
rence, mon étre est double: d’'une part il n’est pas différent delésusutres
corps du monde, puisque le corps dans sa fonction physico-chimiqueagedé
pas en principe aux lois de la physique et de la chimie connues par ailleurs;

1. E. HusserlLa Crise des sciences européennes et la phénoménologie tranatapda
§34e, trad. G.Granel, Paris, Gallimard, 1976, p.149. Cité ci-dpres
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mais d’autre part en tant quesychéil est capable de poser librement des fins
pour lui-méme. La maniéere scientifique de penser suggere que ce double ca
ractére de I'étre que nous sommes n’est pas si génant qu'il y paraim€de

disait Francis Bacon deés I'aube de la révolution scientifique, la connaissa
humaine et la puissance humaine sont deux objets jumeaux qui ne demandent
gu’a se réunir en une seule chose. Or, pour arriver a cette unité sjifigu

en derniere analyse l'indifférence de toutes les choses naturellesetidisu

main conserve paradoxalement un privilege que la science ne sauraiiHui

rer: a savoir que tous les objets étant équivalents les uns aux autremtiu p

de vue ontologique, ils sont tous privés de finalité propre, c’'est-aeulilits

sont infra-humains. Une étoile est composée des mémes éléments chimiques
gue moi, mais son étre manque de direction vis-a-vis de fins que seul mon étre
posséde. Si ’lhomme et g@ychédeviennent a leur tour I'objet d’'une explora-

tion scientifique, comme dans la psychologie, celle-ci réduit derechehtinm

a une chose infra-humaine.

Si la science n’'est qu’un ensemble de techniques de calcul appliglees a
nature pour en tirer la promesse d’une maitrise de ses ressourcessetle as
vit la nature a des fins extérieures a elle, mais ces fins viennent de netre étr
propre. La science proclame la parfaite insignifiance et la totale dépamndan
de cet étre au regard du monde qui l'intéresse, mais en méme temps elle ne
peut réduire le privilege de I'humain sur toutes les autres formes d’'egesten
a moins de considérer que la finalité équivaut a la puissance. Du reste, qu
la vie en général puisse ne pas étre, n'est-ce pas aussi une dstigoide
chaque vie que nous autres mortels connaissons trop bien? La sciartee n’
elle pas simplement transposé dans un monde au-dela du nétre une dimension
de l'existence qui est parfaitement familiere ? S'’il en est ainsi, et méme s'il
est construit pour prouver le contraire, le monde objectivement veat ipas
étranger au « monde de la vie » dans lequel nous sommes depuis toujours.

En géométrisant le monde intuitif et en instituant cette opération comme
I'indice d’'un monde valable en soi, la science effectue un saut absolument
énigmatique. Le matériau nécessaire pour une premiére praxis théortque es
apparemment simple : des figures idéalement parfaites tirées des figjaras dé
peu pres exactes présentes dans le monde de la vie. Tout se passe Gbmme s
y avait dans le monde de la vie une exacte inexactitude qui attend d’étre trans
formée en exacte exactitude. Tel est le monde de la vie du point de vue de la
science: elle ne retient de lui que le minimum nécessaire pour élaborermaine p
miére praxis théorique. Forte de sa prétention a se libérer du carcan die@ mon
originaire de la vie, elle oublie ensuite ce qu’elle en a retenu pour s’installer
dans le monde « vrai ». Or, a supposer qu’une géomeétrie naturelle dieemond
intuitif existe, celle-ci ne conduit pas du tout automatiguement a la géométrie
euclidienne. Dés 1923 le mathématicien Hjelmslev a entrepris de construire
une géomeétrie de figures effectivement tracées, avec leur épaissmurtex-
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ture qui les empéchent d’atteindre la perfection dans la vie quotidferine
obtient des résultats étonnants: les angles a la base de triangles isocéles ne
sont pas nécessairement égaux ; deux cercles de rayon différern coin-

cider le long d’'un arc, et non en un seul point comme I'exige dans le cak idé
leur différence de courbure ; un cercle et une ligne qui lui est taegeuvent
coincider le long d'un arc, etc. Dans une telle géométrie, 'accumulation de
différences en deca du seuil de détectabilité rend inapplicable le prireijge d
transitivité de I'égalité, de sorte que des principes dérogeant a I'égaierdo

étre posés. Il est remarquable que les principes de la géométrie eudidienn
sont néanmoins institués en manipulant d'une certaine maniére des fifures e
fectivement tracées. Qu’entre deux points on puisse construire uradigite

pour les joindre, qu'un cercle soit défini d’aprés sa construction ayemo
d’'un compas, qu’un triangle soit une figure construite en joignant trorg$o

qui ne sont pas situés sur la méme ligne: tout cela se trouve dans la géomé-
trie de Hjelmslev, et tout cela se préte aussi a la démonstration euclidienne des
angles égaux a la base des triangles isoceles. Mais pour que la démanstratio
réussisse, il faut changer d’une maniére appropriée la significatootedees
intuitifs. Apparemment les deux géométries se déroulent dans deux régions
ontologiques séparées. Mais la différence entre les deux mondeg fepos
lement sur’intention du géometre pour appliquer les régles qu’il se donne.
Tant qu'il n'est pas rattaché a une fonction insigne du savoir quiesgbdloir
signifier quelque chose, le passage du monde intuitif de la vie au monde de
I'exacte exactitude reste un moment singulier parfaitement énigmatique. Mais
comment une intention de signifier pourrait-elle décider du monde ?

A la suite de Galilée et de la révolution scientifique, la science s’est ac-
commodée d’'une intention divine de créer le monde dont nous ne faisens qu
recueillir les quelques fruits accessibles a notre entendement fini. Notre en
tendement parle la méme langue que Dieu: la mathématique. Cela est suffi-
sant pour dire, avec Galilée, que la connaissance humaine n’estdanco
née al'inexactitude, au contraire nous connaissons parfaitement gealges
des vérités mathématiques connues de Dieu en nombre infini. Pour Kepler la
langue est méme la clé de la création, parce que « Dieu a voulu que la quan-
tité préexiste a toute autre chose afin qu’'une comparaison entre le caurbe e
le droit soit possible ». Or, si l'intention est rapportée au seul pouwoirdin
de penser et de construire, il surgit une ambiguité que la référencausaip
divin efface trop facilement.

La transformation méthodologiquement guidée du monde de la vie en ter-
mes de mesure guantifiable s’est produite parce que les premiers géaguetres
s'occupaient de I'arpentage des terrains étaient motivés par un lpsaier
léve de I'intérét au sens le plus général de ce qui fait de nous desiémasns :
un besoin social antérieur a la préoccupation scientifique, a savoir ldudlistr

2. J.Hjelmsleyv, « Die natlrliche Geometrieamburger Mathematische Einzelschriftdn
(1923), pp.1-36.



64 PIERRE KERSZBERG

tion juste et équitable entre les membres d’'une communauté. Dans la vie pré- et
extrascientifique qui se confirme toujours selon une concordance jarisas p

en défaut, se dessine « une sphére de confirmations belles et bonsass»

guoi cette concordance ne se présenterait jamais. Sur ces confirmegions
thétiquement et moralement justifiées repose I'ensemble des intéréts humains
dont la science sera la conclusion. Mais qu’est-ce que la conclusiontretie
de son passé le plus lointain? Ce sens du beau et du bien se dissout a 'oc-
casion de la transformation du monde de la vie, et avec cette dissolution les
prémisses les plus fondamentales deviennent des préalables vidésgieleur
stance. Certes, « toute production spirituelle [comme la géométrie] qui en vient
a son accomplissement & partir d'un premier projet est la, pour la premiere
fois, dans I'évidence du succés actuél Néanmoins, cette « premiére fois »
n'est pas tout a fait premiere, puisqu’elle a été précédée par unenation

de sens plus primitive » qui devait bien comporter une présuppositioe grac
a laquelle le projet s’est accompli avec succes - c'est-a-dire dansisedse
beau et du bien, qui procure la confirmation ultime. Or, aprés un examgn lon
et minutieux du travail de cette présupposition sur la constitution de la géo-
métrie, Husserl arrive a la constatation que la condition la plus primitive de
sens, celle qui coinciderait avec les archi-prémisses, « n’a en fait jétdais
remplie ». Les concepts fondateurs de la géométrie sont dissimulés par suite
des multiples dérives et dévoiements du sens charriés par la traditiongkr pen
géomeétrique, de sorte que dans le cadre spatio-temporel de I'expétieece
chose dans I'auto-présentation d’elle-méme peut toujours exprimer siggen

ne fait plus que passer pour originaire, un sens qui n’est en faitiglsien.

Cela tient au flou constitutif du matériau prédisponible. Ainsi, dans le cas de
la formation de la géométrie, les premiers créateurs travaillaient & partir de
matériaux prédisponibles, sans qu'il soit jamais possible de tracer emeux u
démarcation nette entre les « matériaux bruts » et ceux qui sont « déja infor-
més par 'esprit $. De plus, I'oubli de la formation de sens la plus primitive ne
renvoie pas seulement a l'origine la plus lointaine de la géométrie. Il se répéte
a I'époque moderne avec la formation de la géométrie analytique, ou le pas-
sage des figures a leur expression algébrique est tel que la figstenéene

plus le support nécessaire du raisonnement géométrique. Produdtituele
insigne, la géométrie ne dépend pas de sa condition la plus primitive de sens
pour devenir effective dans un monde mathématique valant en soi esgiour

et lorsque Galilée utilise la méthode tirée du monde géométrique pour com-
prendre le monde naturel il donne I'élan a une paradoxale spiritualisagion d
la nature. En effet, comme la méthode construit son objet et se confoled fina
ment avec lui dans un monde en soi, cette spiritualisation de la nature pouvait

3. Cr, Appendice XVIII, p.515.

4. E. Husserl'Origine de la géométrigtrad. J.Derrida, Paris, Presses Universitaires de
France, 1974, p.178Ct, p.406.)

5.1bid., p.195. Cr, p. 415.)

6. Ibid., p.176. Cr, p.405.)
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passer pour le premier pas vers son objectivation compléte.

Quel était le tout premier élan vers la spiritualisation de la nature qui dé-
pendait encore du sens le plus primitif? Comme sa condition n’a jamais été
présente, il est entaché d’une énigme radicale qui rend tout langagecsu
Cette énigme renvoie a une trivialité qui, d’'aprés Husserl, n'aurait jamais été
prise en compte jusque dans ses derniers retranchements. C’esetela eff
plus grande trivialité, le monde dont nous parlons toujours, qui sus@te-dé
mais cette disposition a philosopher que Platon appelait I'étonnerttnetut-
mazein’. Pour Platon cette disposition naissait de ce qu’une chose ou un en-
semble de choses peut devenir autre que soi, en rapport a la taille ehbreno
lorsque une comparaison a lieu avec d’autres choses ou d’autresldesele
choses. Certes on peut s’arranger pour mettre la langue a I'abe dafinta-
tion, mais il n'en va pas de méme en ce qui concerne le sigiger) de la
pensée. L'étonnement vient de ce qu’'une chose peapparaitreautre lors
de la comparaison, bien qu’en elle-méme elle soit toujours la méme. Le chan-
gement de la chose en autre chose que soi se produit pour ainsi tledaen
chose et le sujet qui la percoit. A la suite de Galilée, I'étonnement n’est plus
suscité par les seuls rapports de quantité comme la taille ou le nombre : ceux-
ci sont banalisés comme normes de n'importe quelle chose et de n'importe
quel rapport aux choses. La révolution scientifique nous forceansitérer
le point de départ de I'étonnement. Il est plutét provoqué, dit Hussarlla
corrélationpersistantedu monde qui va apparemment de soi avec les modes
subjectifs de donnée des choses du monde en générimvite & considérer
la question dwcommente I'apparaitre d’'une chose dans sa propre relativité
changeante selon une priorité par rapport a la questiocedyu’esttelle ou
telle chose.

Husserl reconnait tout au plus deux moments dans la tradition philoso-
phique, en dehors de Platon, qui ont entrevu la priorité de la question de& mo
d’étre subjectif des données de I'expérience : la cosmogonie préisoerat le
scepticisme de la sophistique. Ces deux moments se situent aux deux extrémes
de la problématique phénoménologique du monde de la vie. D’une part, une
certaine histoire du monde dévoilerait comment les choses sont venues a ap
paraitre de telle sorte qu’elles apparaissent telles qu’elles apparaigsent
porte qui; d’'autre part, selon le relativisme protagoréen, « chacurods n
a ses apparences, pour qui elles valent comme ce qui est réellefhatd »
sorte que notre expérience d’un monde commun a tous se trouve contredite
au nom du comment de son apparaitre. Mais pour ce qui est de la cosmogo-
nie, depuis Thales ou Héraclite, Anaxagore ou Anaximandre, il y a tau@@ur
plusieurs histoires concurrentes du monde, sans qu’un scénaritasbeldé-
finitivement comme plus plausible qu’un autre ; une enquéte historique sur la

7. Platon,Théététe154d-155c.
8.Cr 8§48, p.188.
9.Cr 89, p.28.
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nature, conduite de maniéres irréductiblement différentes, s’entéteddnéep

a la question du mode d’étre des choses sans discriminer entre les divers s
possibles de la question: comment une chose est venue a I'étre, comment elle
adisparu, quel est son étre tel qu'il Hi? Quant au scepticisme, il reste englué
dans le questionnement sans en sortir. Pour sa part, Socrate traiye dahs

le « mot parlé %1, c’est-a-dire dans I'échange de questions et de réponses avec
lui-méme et avec d'autres; la quéte de la vérité des choses doit sedsinger

cet échange. Or, pour retrouver I'expérience originaire du monda de, il

faut, dit Husserl, « laisser hors-jeu toute expressiéhpour ne laisser que

le percevoir pur et simple. Le monde de la vie surgirait dans son sens origi-
nel lorsque la force d'impact sur nous du sens spirituel tout fait du elied

« monde des idées », du « on-dit » partagé dans la communication) est réduite
au silence, pour laisser au sujet le loisir de parler pour son propre cgjgte
pense ») a I'écart du conformisme tyrannigue de I'expression. Comme le si-
gnalait déja I'Etranger dans Bophistale Platon, le discours ne peut éviter de
porter sur l'autre, ce qui est un piege puisque l'autre est toujoursd’alun

autre. Refusant de répéter les paroles qui lui sont transmises patueegcu
fat-ce au niveau le plus élémentaire du dialogue, la phénoménologie se met au
service du « je pense » et de ses potentialités non-dites dans le monde de la
vie.

Mais philosopher authentiquement, n’est-ce pas rendre le monde de la vie
thématique, et cela ne revient-il pas encore a lui trouver les possibilités d’'e
pression qui lui conviennent? Il se peut que les discéananantdu monde
de la vie soient condamnés a demeurer relatifs, comme est relatif le monde de
la vie en tant qu’il sS’oppose au monde soi-disant absolu de la scienadon
mal & admettre I'existence de structures invariantes vis-a-vis desquelies tou
les discours devraient se conformer. Mais il se peut aussi qu’uoudissur
le monde de la vie possede une structure invariante : bien que le statut de ce
discours soit évidemment tout a fait problématique, s’engager dansikca &u
dire sans tomber dans le piége du discours serait le dernier recounsagmta
pure face a la pensée qui, a force de se mettre au service de ce g& sst, n
pense plus.

2. LE PLUS VASTE MONDE

La culture européenne est désormais dominée par la science mathématique
de la nature. Pour comprendre cette culture, rien ne nous empécheiddear

10. Voir PlatonPhédon 96a-e.

11. 1bid. 99e5.

12. E. HusserlExpérience et jugemer§12, trad. D.Souche, Paris, Presses Universitaires de
France, 1970, p.65.
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lidée de cette science comme une « idée valabfesest-a-dire une intention

de savoir qui se vérifie en savoir effectif. Telle est la voie dite « cartdsien

de la phénoménologie. Mais cette idée n’est-elle pas a son tour un fait histo-
rique et culturel qui s’inscrit dans une certaine idée que se fait I'hittde

la vérité de type scientifique? La crise de cette idée a ensuite préoccupé Hus
serl jusqu’a la fin de son itinéraire philosophique. Dans la Gréce argiéan
termekrineinsignifie évaluer ou juger. Il est passé dans son usage moderne par
I'intermédiaire de la médecine hippocratique. Dans ce contexte il renvoie au
point décisif dans le cours d'une maladie, qui va basculer soit dangtésgn

soit dans la mort du patient. Une fois la crise passée, et le jugement tendu,
médecin peut seulement soutenir le patient dans sa guérison ou I'acemnpag
dans la mort. La crise elle-méme est le moment ou personne ne peut sa dérobe
devant la décision. Or, I'oubli des questions spécifiqguement humaimsdala
science a entrainé une « altération essentielle de I'idée de la sciéhade»
sorte que la découverte du mode d'étre propre au monde de la vie neggeut p
s’appuyer sur une idée immémoriale du savoir qui traverse tout savoir.

Tout au long de son itinéraire philosophique, il est apparu de plus en plus
clairement a Husserl que la question « avec quoi faut-il commencer? » est in
séparable de celle de savoir ce qu’est un commencement. Pour le matériau, la
phénoménologie demande la donation absolue de ce qui est & constiteer tran
cendentalement : absolue c’est-a-dire sans reste, contrairement aiamiaté
définiment corrigible de la science. Mais pour le commencement lui-méme, la
guestion est posée de savoir si quelque chose d’ultimement premiertpeut é
amené a une telle donation: la pré-donation de ce donné insigne se ldisse-t-e
apercevoir a son tour comme un mode insigne de la donation? Prises ensemble,
cette exigence et cette question posent a la phénoménologie leurs conditions
qui sont celles d'une philosophie premiére. Philosophie premiére signiéie u
philosophie non seulement capable de fonder ultimement toute chose donnée
absolument, mais aussi de se fonder de cette maniére comme philosophie. Une
telle philosophie existe a la condition d’accorder a la réflexion la capacité de
déméler dans 'horizon prédonné de toute expérience un matériau doané p
la premiére fois, qui est aussi premier dans I'ordre de la constitution we.|'é
Deux voies se sont présentées a Husserl pour élaborer ce proftatophie
premiére. L'une de ces voies suit plutdt un chemin négatif, par déplatemen
de I'ontologie aristotélicienne des réalités matérielles au profit d’'une ontolo-
gie formelle: celle-ci procéde d’'un examen de la logique dans la mesure ou
elle incorpore la mathématique formelle, et elle précéde I'ontologie réelle
L'autre voie est celle qui corrige le naturalisme spontané de la scieritg: s’

a bien une pensée qui émerge de la nature, c’est-a-dire un « je pease » p

13. E. HusserlLa philosophie comme science rigoureugad. M.de Launay, Paris, Presses
Universitaires de France, p.64.

14.Cr 83, p.12.

15. E. Husserll.ogique formelle et logique transcendanta§26a, trad. S.Bachelard, Paris,
Presses Universitaires de France, 1957, pp.110-111.
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tagé par moi et les autres comme fait de natiNatrfaktum, cette nature
n'est pas la nature au sens de la théorie physique, mais la nature qarest «
cet homme que je percois situé 1a-bad autre homme, dit Husserl, est dans
I'ordre phénoménologique « 'lhomme premier en soi », et son corps de cha
est « I'objet premier en soi%¥ dans cet ordre qui ouvre & la phénoménologie
du monde de la vie.

L'horizon prédonné de I'expérience définit un monde, qui comprend a
toute époque la somme des expériences déja éprouvées (les visées de sen
devenues familiéres), qui de leur c6té ont commencé comme des fondations
originaires Urstiftunger). Bien que d’abord constituées a partir des moyens
les plus primitifs a disposition de la pensée, les fondations originaires s’en-
richissent ensuite lorsqu’elles passent dans le registre de la cultureéee
primitive et tradition culturelle se rejoignent dans le monde balisé a tout mo-
ment de son histoire par I'horizon qui pour lui est prédonné. Ce mostle e
si vaste qu'il déborde la limite de son propre horizon, puisqu’il estiaugs
port universel pour le renouvellement et I'élargissement incessanthati-
zon prédonné par I'apport de nouvelles fondations originaires, eiednent
a leur tour des familiarités vécues sur le mode du déja éprouvé. Le monde qui
porte les univers de sens pensables dans leur cl6ture les uns pairt i@pp
autres les admet dans leur enchevétrement: tel est le monde de la vieugui p
chaque époque est effectivement le monde le plus vaste possible.

Habitualité sans cesse exposée au risque de se voir déplacée ou supplan
tée, le monde de la vie ne peut exhiber ni la totalité ni I'actualité des opéra-
tions effectives dont il est le produit. Si le monde de la vie doit effectivéme
fonctionner comme cadre d’'une concordance universelle pour lessacis
remises en question des expériences subjectives/relatives, cargietment
dans la mesure ou il s'inscrit dans un jeu territorial jamais circonscrit aise f
pour toutes entre la limite et l'lllimité, la forme et I'informe, ou encgeras
etapeiron'®. En raison de cette tension entre extrémes, il n’est jamais réduc-
tible en son fonds a la structure eidétique des noémes qu'’il peut visemet co
prendre, au contraire il la dépasse. Le monde de la vie n'appartiert pas
monde reconnaissable selon la progression caractéristique de latjmeretp
du savoir habituels. Un monde le plus vaste est-il encore un monde ? Epaissi
par de multiples sens sédimentés qui le dépassent bien qu’ils émanent de lui,
sans progression reconnaissable, le monde de la vie peut-il encorenéluea
lui-méme?

16. E. Husserlldées directrices pour une phénoménologie et une philosophie pléénom
nologique pures, Livre Il, Recherches phénoménologiques pouonatitution §49e, trad.
E.Escoubas, Paris, Presses Universitaires de France, 1982, p.2

17. E. HusserlMéditations cartésienne$55, trad. G.Peiffer et E.Levinas, Paris, J.Vrin,
1969, pp.105-106.

18. E. HusserlDie Krisis der européischen Wissenschaften und die transzendentat®Pha
menologie. Erganzungsband. R.Smid, Husserliana, vol. XXIX, Dordrecht, Kluwer, 1993,
p.141. Trad. V.Gérard et M.Mavridiglter, 6 (1998), p.300.
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A I'époque de la révolution scientifique du dix-septiéme siécle, une nou-
velle fondation originaire s’est présentée sur un mode tout a fait insigne:
science mathématique de la nature, qui a la vocation de dépasser tout jeu ter-
ritorial pour s’en prendre a la totalité homogéne de I'étre. Cette totalité homo-
géne se présente comme le monde ou tous les objets et événements prennent
leur place assignée selon un systéme de régles. Elle entre donc en compéti-
tion avec le monde de la vie pour emporter le titre de monde le plus vaste.
Compétition inégale, puisque le monde de la vie se met lui-méme en question
comme monde, alors que dans son monde la science ne s'intéresse gu’a cer
tains de ses fragments sur lesquels les régles ont des chances diguseapp
Le monde de la science ignore le monde de la vie dont il se nourrit pourtant,
parce qu'il se trouve au croisement de deux concepts, celui de redtoedui
de monde, qui s'appellent I'un I'autre bien qu’ils soient en réalité tregdiff
rents I'un de l'autre. Dans la vision du monde sur laquelle repose la science
mathématique de la nature, « I'a priori de la nature ‘précéde I'étre du mon-
de’, mais non de telle facon que les progrés de la connaissance darisfia p
mathématique pussent influer sur I'étre de la nature métieQue I'a priori
mathématique soit celui de Galilée ou celui d’Einstein, I'étre de la nature est
un étre-par-avance/orwegseil, I'a priori universel censé justifier la possi-
bilité d'une connaissance du monde des faits actuels et possibles setiva I'or
mathématique. Comme a priori universel au sens d’'un étre-par-avalacea-
ture est en soi ce qu’elle est » : ce qui est affirmé a priori sur I'étla dature
est tautologique comme I'est un énoncé mathématique. Cette conception de la
nature qui prévaut depuis Descartes et Galilée donne une tourrsitigga ce
qui selon l'ontologie de la métaphysique classique valait comme I'étre en tant
gu'étre: du point de vue de cette métaphysique, pour que I'étre soit simple-
ment étre, on ne pouvait le définir que négativement, comme dans I'ontologie
aristotélicienne ou I'étre en tant qu’étre est fondamentalement I'étre gsi n’
pas ceci ou cela.

Or, il y a une expérience qui résiste au sens tautologique de |'étre-par-
avance pour la nature: c’'est I'expérience du « monde comme monde ». Une
telle expérience déborde tout ce qui est contenu par avance daesléda na-
ture. En effet, si ce qui précéde I'étre du monde est déja fixé (commiera pr
mathématique), il y a de la place pour le « monde comme monde », c’est-a-
dire pour tout ce que le monde doit a lui-méme, sans qu'il soit conditionné
par avance par I'étre qui est censé étre le sien selon une vision undadéra
ce qu’il doit étre. Le monde comme monde n’est rien d’autre que le monde
de la vie. Le rendre a lui-méme, c’est donc essayer de le penser saes qu
monde objectif de la science soit d’avance s&lns Qu’est-ce que le monde
de la vie en dehors de toute hypothese du type scientifiqgue, dékmest
mis entre parenthéses? Dans le domaine de la métaphysique, comme I'a établi
Aristote, le premier en soi est le dernier dans I'expérience. Lorsquadlieet

19.Cr §72, p.297.
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gue ce qui est effectivement premier, c’est aussi ce qui vienbdiadbans I'ex-
périence au titre de l'intuition subjective/relative, la phénoménologie reaver

la démarche métaphysique traditionnelle sans toucher a ce que la sciefice a fa
de I'étre?®. Le monde de la vie est présuppositidfaussetzurgde tout ce

qui est considéré comme valide a et dans n'importe quelle époque, ca-qui tr
verse toutes les relativités de I'expérience tout en préservant sa mabéité.
caractere d'évidence originelle repose en effet sur un trait constalfgxpé-
rience, qui est sa présence en tant que présent de la perééptionprésent

qui s’'insinue partout, méme dans le passé qui dans le souvenir et @no

tant que « lui-méme »; il en va a priori de méme pour tous les autres modes
de I'intuition. La science s’'appuie bien entendu sur cette présuppositiosl, ma
sans lui reconnaitre un étre propre, donc aussi sans la connaitre delteme
dans son étre propre. Le fait pour la science de ne rien savoir suésapp
position constante ne 'empéche cependant pas de la distinguer comme réalité
existante : elle en fait usage. Faisant usage de la présupposition, leesséen
rapporte au monde de la vie comme une prémiBs&niisse, c’est-a-dire que

pour elle la fonction du présent est de se limiter au commencéitehy a

un homme vivant Einstein qui a élaboré des théories, il y a des apparsillage
bien réels et des institutions scientifiques existant réellement qui ont permis
la mise en ceuvre, I'application et la vérification de ces théories. En tant que
la science en fait usage, ces choses se signalent immédiatement comme des
réalités existantes a propos desquelles aucun doute n’est possible. A& ce titr
elles constituent une prémisse indémontrable, non pas parce que cette pré-
misse s'inscrirait comme évidence incontestable dans une forme logique de
jugement, mais parce qu’elle n'a pas besoin d'étre démontrée et qu'asee p
méme pas la question de savoir si elle pourrait I'étre.

Des l'instant ou le monde naturel est devenu « monde de la connaissance »
tournée vers ce monde, il ne peut pas éviter de se réfléchir en « monde de
la conscience », et celui-ci a son tour ne peut pas éviter de se réfligetsr
un « monde avec les homme$&3»Il y a une progression de la nature vers la
connaissance, de la connaissance vers le cogito, et du cogito venslinte
jectivité. Cette progression trace la voie vers le monde de la vie, qui arfach
nature a I'emprise d'un sens apparemment inexorable.

3. LE MONDE DE LA VIE CONTRE LA FATALITE DE LA NATURE

Nature et expérience de la pensée se rencontrent dans une histalee idé
de I'expérience de la nature. Ses grandes lignes se présentent deiéaeman

20.Cr §34a, p.142.
21.Cr §34d, p.145.
22.Cr §34b, p.143.
23.Cr §72, p.298.
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suivanteé*. homme considéré idéalement dans un état naturel se soucie es-
sentiellement du monde-ambiant dans lequel il vit et agit, mais ni horizon ni
totalité ne circonscrivent ce monde parce qu'il s’en fait autant deésepr
tations subjectives qu'il y a d'individus ou de communautés. Dépourvu de
loi idéale, ce monde naturel est proprement impensable. La premiére attitude
théorétique s’installe délibéréement dans ce monde-ambiant pour le surplombe
comme universum de 'étant: la premiére pensée objectivante est aiteess
ment une pensée cosmologique. Elle se porte vers la nature corporedle dan
la mesure ou seule cette nature surmonte les représentations subjectives du
monde perdues dans la pluralité. Tout cela, dit Husserl, dépend d'uindirao
coup d'ceil » flichtigste Blick, il n’y a pas la d’hypothése pour résoudre un
probleme formulé explicitement. Pour que le monde bascule en nature, qui est
un tout homogeéne valant en soi et pour soi, ou toutes choses sort égatsla
mesure ou elles se déterminent causalement entre elles, rien n’est exicg qu
premier contact ; du reste, 'impossibilité pour tous les temps a venir de décider
ce qu’ « est » la nature résultera précisément du fait qu’elle est dighse

si vite pour un étre en soi. Toujours sous la houlette d’'un moindre couip d’'ce
sans faire I'objet d’'une hypothése explicite comme monde en soi, cette nature
passe calmement de la finitude sans terme fixé absolument a l'infinité idéale-
ment divisible des quantités mesurables. La nature se préte a cette manipula-
tion parce qu’elle ne fait toujours pas I'objet d’'une hypothése explicitense
monde en soi, bien qu’elle fonctionne comme tel. Le premier passage a l'infini,
qui fait suite a la premiére naiveté, s'effectue encore dans la naivet@yda n
thématisation de la nature comme « en soi ». Comme dit Husserl par ailleurs,
« I'étre humain est un étre inscrit dans la finitude, mais de telle maniére qu’il a
en permanence conscience de l'infinité® »étant entendu que dans le monde
ambiant ou il vit cette infinité n’est pas idéali€eFini, le monde de la vie

I'est dans le sens spécial ou il « signifie déja un extrait prélevé sur be.f@n
pourrait dire que lahusisest prise pour une idéalité, et le monde intuitif est
pris pour le monde mathématique de la nature, a la suite d'un acte naivement
objectivant. La nature en ressort comme une « disposition » dont on perut tir
des matériaux qui se prétent sans fin assignable a toutes sortes d'tasadisa
Mais cette premiére cosmo-physiologie s'avere aporétique tant que l'intuition
qui la soutient est si fugitive ; le monde qu’elle décrit est le monde de lauie,

quel i manque encore les possibilités d'explicitation dans la mesure ou on I'a
saisi hors de toute expression. Lorsque la décision est prise de lindtns

ce qui a été ouvert fugitivement, I'ére de I' « attitude naturelle » est ingagur

24. « La Crise de I'numanité européenne et la philosophi€ry»pp. 373-378. Husserl dit
gu'il va se contenter de quelques indications sommaires, préciséamentsute pour permettre
a une histoire essentielle des idées de faire son chemin, a la fois a I'éd4nistbire factuelle
et comme clarification eidétique de celle-ci.

25. E. HusserlSur lintersubjectivité 11, trad. N.Depraz, Paris, Presses Universitaires de
France, 2001, p.321.

26.Erganzungsbande laKrisis, p.151.
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et avec elle la raison triomphe sur la nature corporelle en la prenant comme
théme. Les traces de I'expérience intuitive étant trop fugitives poumuperd
dans I'étre de la nature corporelle, cet étrepestépour se substituer a ce qui

n'a pas pu étre exprimé. Il devient hypothése explicite comme en-soi, et la
voie est ouverte aux sciences de la nature pour exploiter une forniégide
d’expression qui conceptualise la nature corporelle & défaut de I'imuogio
Cette forme privilégiée est la forme mathématique.

Mais dés la premiere considération de la nature comme nature, qui fut aussi
le point de départ de la philosophie, un événement permit de prendredaemes
dulogosqui nous détermine comme sujéts

Le monde de la vie est déja doté d’'une teneur de sens invariante dans sa
subjectivité/relativité. Cette invariance n’est pas d’abord une catégotido-
gique comme elle le sera dans la science constituée : elle surgit a I'occasion
de la différence concernant teode subjectide donation entre les choses et
I'horizon ou elles apparaissent. La différence est celle de la forme-vis-de
I'informe, la limite vis-a-vis de l'illimité, ou encore le fini vis-a-vis de ['in-
fini, différence qui d'aprés Platon rendait déja compte des réalités rmasda
qui n’existent et se maintiennent dans I'existence que dans la renclentes
extrémes®. Si les choses sont les choses habituelles appréhendées selon les
procédés accumulatifs de la perception, I’horizon est ce qui échappatel-
lement a ces procédés parce que la différence vis-a-vis d’unegssgign est
totale : le ciel, mais aussi la terre et les autres éléments; la nuit qui pénetre
tout; I'espace qui englobe, mais aussi le temps qui englobe a son towetout
qui englobe. Rien de tout ce qui reléve de I'horizon n’est une clpzseméme
la terre sur laquelle je marche, qui semble se soutenir toute seule comme la
voUte céleste. Preuve de la différence essentielle entre les choseshetirieu
zon, celle-ci a d’abord été congue selon un rapport de généragénesé : tout
ce qui appartient a I'horizon contient I'origine d’ou les choses tirent dsis-
tence; par exemple les éléments ultimes dont les divers assemblages consti-
tuent autant de choses proviennent de ce qui précédait tout asgenibia
songe ici a lachdraplatonicienne). Ainsi, la différence essentielle entre chose
et horizon est attestée par la force d’engendrement de la chose luanizolh ;
force supranaturelle aux mains de quelque puissance divine. Orutgke q
entre en sceéne, la conscience combat la réduction d’'une différeseatietie
entre chose et horizon a un jeu de forces inégales. L'origine prentiéoasti-
tutive des choses entre en effet en compétition avec I'origine que nousa®
nous-mémes en tant que choses finies, mais décideurs de la distanqeaggi sé
les choses de leur horizon. Nous nous considérons comme des chéses s
ciales parce que nous ne sommes pas entiérement tributaires de I'origine qui
nous a faits tels que nous sommes. Si la distance entre la chose et I'horizon
est décidée par nous, I'espace est transformé : il n’est plus laesdidre des

27.1bid., pp.141-143.
28. Platon Philébe,23c.
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choses concretes qui le remplissent, mais le milieu ou je m’oriente, ou je me
déplace selon des possibilités physiques qui sont cellesatecorps et non
celles ddla nature. Cet espace intuitif qui est le mien, et non plus seulement
celui des choses, est le monde ou il N’y a que des choses a rendestuees

a la suite des autres, sans que I'une soit privilégiée par rapport aitregar
exemple selon une position prééminente), car ou gu'il soit mon corps eccup
la seule position centrale assignable. Le monde environnant fini quiresrée

est transformé en un monde dorinénfinitum, ou I'espace est libéré pour s’y
mouvoir sans limite et rencontrer des choses jusqu’a l'infini sans seqréo

per des forces qui manquent a notre étre pour parcourir effectivdfimdini.
L'horizon se trouve absorbé dans des finitudes « qui ont le sens déesimp
découpes de l'infinité ». Il N’y a plus que des choses intuitionnées et imtuitio
nables dans un espace qui est tout aussi bien le leur que le nétre éte i
entre les choses et leur horizon s’est résorbée en différencectioses dont

seul I'observateur prend la mesure, a savoir les choses prochestéa pe
main) et les choses lointaines (les corps célestes en sont le prototype)céa f
constitutive des choses est peut-étre une réalité qui dépasse togechss-

tuée, y compris nous-méme ; mais sans étre purement et simplement détruite,
elle est mise hors jeu par ce premier niveau d’idéalisation, ou la conscience
s'éveille a ses propres forces.

4. COMMENT LA SCIENCE SORT DU MONDE DE LA VIE

La premiére science s'est emparée de cette idéalisation de premier niveau:
il s’agit de I'astronomie, qui a entrepris de découvrir la structure deseho
qui caractérise essentiellement I'horizon. L'astronomie est une géordégie
corps a portée de main transposée aux corps célestes. La structsigueho
d’horizon parait double : d’'une part la sphére des étoiles fixestrd'part les
planétes « errantes ». En un premier temps, le but de I'astronomie selon les
Grecs est de « sauver les phénomenes », c'est-a-dire tenir I'appéibemte
de déplacement des planétes sous la garde des étoiles et de leur mouvement
circulaire absolument uniforme. Avec la révolution astronomique de Coper-
nic, la terre devient elle-méme un corps céleste parmi d’autres, en mouvemen
comme les autres. Elle n'est plus sous la garde des étoiles qui dictent la norme
de conduite pour tous les autres corps célestes. Considérée commengte pla
a I'égal des autres, elle est capable de faire la méme chose que moi avec mon
corps conscient de sa force, a savoir faire de I'espace un milieu jyaga-
cer. Dés lors, une force ressentie en moi comme libre capacité de se mouvoir
entre comme une composante essentielle dans I'état « naturel » d’un bgfps p
sique. De Galilée et Newton a Einstein, la physique a livré combat pour lever
toutes les restrictions qui pesaient encore sur cette conception de &&ietin
comme déspiritualisation d’'un état d’esprit. En effet, dans certaines camlitio
que Galilée a réussi a spécifier, le libre mouvement ressenti intérieurestent
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intégralement extériorisable. Cela arrive lorsque le mouvement est @@aag
plusieurs corps formant systéme. L'audace de Galilée a été de congjdére
cette situation est celle ou se manifeste le mouvement en son essence: cette
essence est le point zéro de toute action physique, ou, ainsi que lditieGa

le mouvement est « comme rien ». Les conditions dans lesquelles a lieu le
partage du mouvement sont définies au moyen d’un principe qui expritee ce
essence, a savoir le principe de relativité : selon ce principe, il y a@guoie

entre « se déplacer » et « étre déplacé », c’est-a-dire que « étreddsigni-

fie « se déplacer » sur un systéme de référence qui fait a ma placaldawu’

faire pour se déplacer. L'idéalisation de premier niveau réalisée paicliace

est la mathématisation de la nature congue comme un tel systéme des relations
entre choses.

En son deuxieme niveau, l'idéalisation mathématise les choses elles-mé-
mes. Cela se produit par I'alliance de la mathématique avec I'expérimentation
des choses a portée de main. Lorsque mon corps conscient de satoliee
de se déplacer, manipule une chose, a quelle condition cette chose esballe &
tour comparable a une terre tout entiére ? Elle I'est si elle perd justement son
statut de chose. La chose proche, a portée de main, se préte au jexcke pr
et du lointain, analogue a I'éloignement céleste, parce gqu’elle comporte son
propre horizon d’approximation infinie ; la méthode expérimentale transforme
la chose proche qui devient la limite de ses propres approximations. ka cho
proche, qui était d'abord une limite en tant gu'opposée a I'horizon illimité, es
désormais limite en tant qu’approximation infinie, c’est-a-dire rapprochemen
de soi a l'infini suivant un mécanisme d’autocorrection continue. Ellstn’e
plus chose concréte, elle n’existe que comme I'horizon d’elle-méme. La vic-
toire du lointain comme modéle d'intelligibilité des choses est consacrée dans
I'idéalisation mathématique de I'espace et du temps, suivant laquelle la forme
de la spatio-temporalité est la forme universelle de toute chose (et méme aussi
de tout événement, comme I'a prouvé la théorie de la relativité). Cette forme
donne a chaque chose ses propriétés essentielles comme chose élerldue ;
sorte une chose existe comme un moment lui-méme abstrait d’'une abstraction
mondiale. C’est ainsi que, aidée de I'expérimentation, la mathématique trans-
forme l'infini accessible par itération a une conscience vivante dangditure
indéfinie du champ de I'expérience. Le systéme de référence spatiordmpo
qui se déplace & ma place, idéalise les capacités de l'itération par le simple fait
de les transposer d’'un corps a une forme, de telle sorte que I'infini patidé
devient une possibilité idéale d'intuition (intuition pure). Or, cette transforma-
tion n’est qu'une hypothése, une idée projetée sur un contenu dierpé qui
est déja idée (la chose comnmes extensp donc l'idée d'une idée. Mais ce
caractere d’hypothése est voilé par le fait que la possibilité idéale s'appliq
en retour, et avec succes, au monde concret de la vie dont on gstcpta
se produit lorsque I'expérimentateur « réussit » une opération de mésune
la science, a la suite de cette hypothése, ce monde devient un monde infini
de concrétudes réglé selon une structure universelle abstraite : du &ritple
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qgu'il estsituédans I'espace-temps infini idéal, il est un réservoir sans fond de
validationspossibles et actuelles pour les possibilités idéales.

Dans la science la plus perfectionnée qui est advenue jusqu’a nsus, le
conjectures théoriques prétendent en effet étre plus que de simplesecomp
rendus de ce qui est directement et empiriquement vérifiable. Elle pose un
certain nombre de régularités en rapport avec des processus mioraciet-
scopiques censés « expliquer » ces régularités. Mais ces explicatinndasts
le meilleur des cas, testables indirectement et donc incompléetement ; comme
dit Husserl, I'art de la mesure perfectionné par la science reposensuna-
thématique indirecte, c'est-a-dire une forme qui établit une correspoada
entre des qualités sensibles éprouvées et des corps matériels, samsteue
correspondance puisse jamais devenir coincidence pure et simplet-Q’es
qui permet néanmoins de maintenir ces explications comme des explications
valables? Les théories qui passent le test expérimental avec succes sant cons
dérées comme consistantes, compréhensives, systématiques, et méené souv
simples en tant que systématiques; en outre elles fournissent une application
empirique large et en principe agrandissable au-dela de ce qui a édveffe
ment réalisé. Bref, si elles passent le test, les théories sont considéréme
empiriquement adéquates. Mais si elles le sont, c’est surtout parckegu’e
posent au moins I'existence d’une certaine structure causale, telle queales
lités éprouvées du monde physique en sont un effet. L'explication qt& por
une entité théorique, aussi abstraite fat-elle, reste une explication cposale
lagquelle I'existence de la chose invoquée théoriquement est une cestapiér
interne et inéliminable de la théorie. On peut parler de I'électron selon la théo-
rie de Bohr, selon celle de Rutherford, ou encore selon celle de Lofeaste
toujours I'Electron, pour lequel il existe certes un grand nombre deitgéor
incomplétes et souvent en conflit les unes avec les autres. Tout aémiseid
dématérialisé gqu'il soit, et bien que démultiplié selon les différentes théories
gue nous en avons, I'Electron « semble » naturel dans un horizon deemond
« naturel » ou prévaut la causalité efficace de son existence. Si doames
théories sont considérées comme empirement adéquates, cela tient finalemen
au fait qu’elles dévoilent en plus quelque vérité a propos du monde hature
Qu’est-ce qui justifie ce dernier saut de la puissance explicative aité vér
Différentes réponses a cette question ont été suggerées, selon gastiarm
est considérée comme empirique, comme une question de langage, ou encore
comme une question pragmatique. Quelle que soit finalement la réponse, celle-
ci se heurte a une difficulté de principe. En effetil y a un sens en lésuétité
est déja jouée dans le type causal d’explication.

Dans le monde de la vie prévaut une inductivité telle gu'une cipesg
toujours étre éprouvée, méme par anticipation au-dela de I'expérienet-actu
le?. Si la possibilité idéale d'intuition est assurée de son retour sur une pos-
sibilité effective d'intuition, c’est que I'inductivité propre au monde de la vie

29.Cr §36, p.157.
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est elle-méme idéalisée. Une induction idéalisée exige qu’approximation et
éloignement soient réglés par des rapports exacts, de telle sorte quséa ch
concréte apparaisse chaque fois dans les limites qui sont les sienpes; en
ticulier a sa place dans I'espace et dans le temps: c'est ce que réalise la loi
exacte de la nature. La relation entre la possibilité idéale et son effectuation
n'a donc de chance d’exister que dans la mesure ou elle est une reldion a
fois causale et exacte. Mais si la loi donne la regle d’'une relation caaale
vient la loi elle-méme sinon d’'un postulat suivant lequel il existe effentaat

une causalité universelle a I'ceuvre dans la nature ? En effet la loi nditemp
rait pas la fonction qui est la sienne si a son tour elle n'était qu'unethgge
plaquée de I'extérieur sur le cours des phénoménes. Ce faisant, gppese

a une confusion sur son sens que Husserl a remarquée tres t6t. Sestle n
pas totalement étrangére par son idéalité aux concrétudes approxinaaives
I'expérience, c'est gu'elle est également membre de la relation causale do
elle donne la régl®’. La régle de la relation causale devient alors cause de
cette relation, de sorte que la loi est finalement une puissance tout a-fait ex
traordinaire, une sorte de puissance surnaturelle qui s'immisce dansita na
sans qu’on puisse savoir comment ou pourquoi. C’est ainsi que la{disant
garante de la rationalité du monde fait retour sur le premier horizon de ¥expé
rience, ou se loge encore l'origine quasi magique des choses.

Si le raisonnement hypothético-déductif dans les sciences exactes de la
nature renvoie encore implicitement a une source mythique d’étre, pouvons
nous atteindre par les seuls moyens dévolus a la raison le moment précédant
toute hypothése? Ce moment est celui ou sortir du jeu de la limite et de I'illi-
mité n'exige plus de surmonter la représentation ancienne d'une puissance
mythique capable d’engendrer les choses naturelles. Commencgonsatonc p
traduire prosaiquement le retour inattendu de cette sorte de sur-natgriada
nature. La science s’empare de I'idéalisation a deux niveaux sarsrréusn
faire un processus unique : soit la chose au détriment de I'horizon,; lewit
rizon au détriment de la chose. La tension n'est pas résolue depulequ’e
été instituée grosso modo au cours du conflit qui a opposé Newton a Leibniz
a propos de la nature ultime de I'espace et le temps: soit I'espace et le temps
sont des réalités en soi, indépendantes des corps matériels, soit il naeson
I'ordre des choses co-existantes. On dit toujours a propos de la thEolée
relativité gu’elle satisfait I'une ou I'autre conception, avec autant diargnts
plus ou moins convaincants de chaque coté.

30. E. HusserlRecherches logiquek trad. H.Elie, A.Kelkel, R.Schérer, Paris, P.U.F., 1969,
p.74.
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5. LE MONDE DE LA VIE LUI-MEME

Lorsque Galilée affirme dans Baggiatoreque « beaucoup des qualités
que I'on attribue aux corps naturels, comme les saveurs, les odeursules ¢
leurs, et d’autres encore » n’existent en fait qu’en nous et nordaas ces
corps, il affiche son assurance que toutes les qualités de ce geghgppent
au langage mathématique tombent dans ce mode d’existence. Cette assurance
il la tire de la nature elle-méme dont il dit gu’elle est comme un livre « qui
se tient continuellement ouvert devant nos yeux ». Il y a une naturesjui
toujours la, au contraire des qualités sensibles qui peuvent apparatiis-o
paraitre au gré des expériences. Entre les événements dits « psychigjlies
affectent notre propre corps, et les événements « physiques » druta,nla
y a un lien causal qui va seulement dans une direction, de ceux-cxdaeu
c’est-a-dire du permanent a I'intermittent. Mais en rappelant que la persista
de la nature est attestée par les propres yeux de quiconque, Galilé@glbBous
malgré lui I'assurance gu'il affiche. Galilée rappelle ici une évidendengu
plus rien a voir avec un degré de probabilité en attente de confirmation:ily a
une maniére de considérer I'expérience sensible comme un témoignage intou-
chable du Monde dont il est toujours question. Le report sur nouquidgés
faussement attribuées aux corps naturels n’a de sens qu'au regiaia gro-
jection préalable sur ce Monde. C’est pourquoi ce Monde fonctioone
science, non pas comme une Vvérité a démontrer, mais comme un impératif qui
précéde la distinction du vrai et du faux, et grace auquel la rechelglvrai
et du faux prend sens: comme dit Husserfailt que les qualités sensibles
indiguent ou annoncent le monde soi-disant objectif dont s’empare lacscie
exacte ; méme si c'est pour retourner finalement au sujet d'ou ils vienihen
faut que « tous les moments de I'expérience intuitive indiquent quelque chose
de ce monde, de cette réalité'»Mais cet impératif ne recouvre plus la cau-
salité au sens d’'une loi mathématique de la nature. Il renvoie a un sens de la
nature plus ancien, que la physique moderne voulait justement surmonter: la
nature comme source ou puissance a partir de laquelle elle s’épararahgl’
ou point de départ lui-méme immuable de tout changemeatché&indique
une liberté qui s’expose et s'impose sans reste, ne tolérant rien d®ylus
moins parfait par rapport a elle ; une origine qui, par son commandement, en
gendre une série d’événements ou une distribution de choses qui sBéest.
la mesure ou le jugement est soumis a cet impératif qui lui advient comme
Monde, il n'est pas donné a la pensée de prendre les devants comme elle le
fait dans la mathématique et I'expérimentation : « il n’est pas possible de voir
a priori que toute altération donnée dans I'expérience, ou imaginablaipeur
expeérience possible, des qualités spécifiques des corps de lintuitiver rait
de facon causale a des processus dans la couche-de-monde atpstesitéa
couche des formes: qu’elle aurait pour ainsi dioe double dans le royaume

31.Cr §9b, p.39.
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des formes32. Méme si toute I'expérience concréte trouvait son double dans
le monde des formes mathématiques, cette correspondance serait encore u
résultat empirique et ne reposerait toujours pas sur une évidence abtam
lument, du genre de celle qui est continuellement ouverte devant noslygux
Monde dont nous parlons toujours sans le prendre en compte justifie #indic
tion ou I'annonce d’'une causalité, mais il ne la justifie pas selon la causalité
strictement a priori d’'une loi de la nature. C’est pourquoi, si I'existeméme
d’'une science mathématigue de la nature n’est pas un contresens, &ida rela
soi-disant causale entre les formes et leurs remplissements par des gealités
sibles, il faut substituer une relation ou l'impératif fait sens comme premiére
exigence rationnelle, et qui pour cette raison mérite le nom de transcefetan

ce que Husserl appelle un « a priori de corrélation ».

La corrélation est suscitée par cette observation: « |l n'y a pas de corp
qui seraient de simples corps physiquéd. Pans la vie préscientifique naive,

il y a déja une conscience d’horizon des choses et des relations bosese
gu’'aucune loi mathématique ne fixe. Quel est en effet le rapport émiseet
horizon dans la premiére idéalisation, avant que la science ne s’en émpare

Avant la différence essentielle, le monde tient les choses qui lui appar-
tiennent par la conjonction des extrémes dans une certitude intouchable. Hu
serl nous demande de considérer que les choses qui nous entomedia-
tement comme objets des sens, bien que prises dans un flux perpétuellement
changeant, sont toujours déja données avec une détermination cothpléte
Donc tout commence dans l'indétermination absolue, a laquelle fait immédia-
tement écho une détermination absolue. Chaque phase du flux ou sait entr
nées les esquisses changeantes de chose est I'instanciation de la m&me cho
chaque répétition de phase confirme que la méme chose est aussi la chose
méme. Comment la premiére prestation idéalisante va-t-elle s’émanciper de
ces expériences, et considérer que l'identité n'est pas & méme la @mwse s
sible, donc que I'apparition est un matériau pour autre chose et que leemond
se tient autrement que par la conjonction des extrémes? Comment I'idée d’un
en-soi rationnellement connaissable (I'horizon comme idée) finit-elle par im-
poser et assumer sa priorité pour déclasser I'apparence sensilieskeau
rang d’expérience subjective/relative ?

La conjonction des extrémes n’est pas absolument stable, et laissegpoindr
une certaine relativité. En effet, la certitude de la chose comme identique a
elle-méme n’en demeure pas moins « flottante » selon un certain vague qui
lui est propre. Une chose se présente toujours avec un contoue duii est
pas attaché absolument, un horizon qui la déborde, et vis-a-vis deitpiebt
plus ou moins compléte ; a chaque contour de chose appartient un hasizon o
vert d'inconnu qui I'englobe, et qui en méme temps fait vaciller ce contour

32.Cr 89c, p.42.

33.Ergénzungsbande laKrisis, p.145.

34.Cr, Appendice II, pp.394-402. Voir M.Richit.a Crise du sens et la phénoménolqgie
Grenoble, J.Millon, 1990, pp.219-239.
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bien délimité. Entre la chose et son horizon, le rapport est synthétiqieria pr

dans le progrés synthétique, cet horizon n’est pas ajouté comme use &ho
I'autre ; entrainé par le flux dont je ne puis sortir, je suis orienté vers |'gmuité

a sa validité d’étre dans un recouvrement continuel. L’horizon intedége le
contour, la chose fermée sur soi est contaminée par son ouvertisgugla
possibilité apparait maintenant de s’approcher toujours davantagenthuco

« parfait » de la chose, alors méme que cette chose était donnée comme com-
plétement déterminée avant I'incursion dans I'horizon. Une déterminatisn plu
exacte de la chose se met a notre disposition aprés cette incursion. Mudis c'e
une surdétermination qui annonce une nouvelle sous-détermination.

En effet, I'exactitude n’étant plus donnée immédiatement dans I'expérien-
ce, elle devient réquisit a satisfaire : la « correction continuellement pessib
A ce niveau, écrit Husserl, « quelque chose qui est vu comme lisseret pla
comme uniformément rouge, etc. est corrigé, ‘en veérité’, comme un peu ru-
gueux, inégal, comportant des taches, etc. » Le flux dans lequel hées e
choses sommes entrainés est freiné, ou peut-étre méme arrété tempotairemen
afin de réaliser la correction. La synthése de la chose et de son hapzon
porte maintenant au flux originel le sens de l'attente ou de l'anticipation, que
le recouvrement continuel n’efface plus complétement. A la répétabilité pure
et simple de I'expérience succede le champ detaporalité avec ses phases
de flux plus ou moins densément occupées par I'expérience. Or, Gead
dissoudre dans I'horizon repris en idée, cette menace sur l'identité deda ch
dans mon expérience est calmée par le fait que nous vivons dans ue mond
commun partagé avec d’autres. Par I'intermédiaire d'un échange augitas
expeériences sous un horizon commun, chaque chose qui m’appatigitse
maintenant sous un nouvel horizon ouvert aux choses qui ne se ngare
touchées directement par mon regard - elles ne le sont que par le conthte ren
des autres. Naivement nous admettons que les autres font I'expériemce d
mémes choses, comme si I'ensemble des choses connues dans I'expérienc
commune était & son tour une chose avec ses contours précis. Néanetoins ¢
ensemble est débordé derechef par un nouvel horizon vague qst jpiopre,
celui des choses qui restent a connaitre a l'infini dans une expérienjours
seulement possible, a propos de laquelle les autres ne nous ont pasreneo
seigné ou ne pourront jamais le faire. Selon la loi de l'induction propre au
monde de la vie, il y a toujours des choses a rencontrer et éprouvkriade
toute limite, mais cette loi n'est plus vraie lorsque les choses sont rapportées
par d'autres sujets comme nous; il y a un moment ou nous n'attendons plus
rien d’eux. Il arrive donc que I'horizon flottant d’une chose finit pa déta-
cher d’elle et, bien que vide, il se présente comme I'horizon lui aussi ftottan
de toutes les choses réelles et possibles. Cet horizon qui a gagnédteoo-a
mie en affirmant son flottement ouvre I'expérience degatialité en dehors
et par-dessus les choses qui constituent le monde. En somme, pouria-vie p
tigue normale, temporalité et spatialité naissent des moments de flottement
dans cette vie pour la rétablir dans les limites de I'expérience habituelle.
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L’horizon spatio-temporel flottant est celui de la vie normale pratique, qui
s’occupe seulement de ce qui est pratiquement parfait pour la réaliskgio
ses hesoins, a savoir la manipulation des choses en vue de leur modification ou
de leur renouvellement. Le premier flottement de la chose dans I'expérience
originelle est pour ainsi dire noyé dans celui de la spatio-temporalité rie so
gue les modes de connaissance toujours indéterminés et vagues desess ch
n'empéchent pas d’atteindre leur étre vrai pour ces besoins. Comeiesore
de la le premier intérét théorétique pour la totalité de chose, qui deviendra la
chose en général? Comment I'idée de causalité universelle et exaeléeest-
sortie du style causal propre au monde pratique originel ? Par la redgt®u
de l'attente/anticipation, qui jusqu’a présent a été calmée par déplaceenent d
la chose vers I'horizon, mais non satisfaite en soi.

Spatialité et temporalité sont nées du contact intersubijectif, et celui-ci a
surgi en premier comme indice de sens universel, avant que « ma » vie-subje
tive ne se distingue de celle d’une « autre » vie subjective. Le premiertintéré
théorétique qui conduira a I'idéalisation de premier niveau marque I'edtrée
sujet prenant possession de soi comme singularité dans un milieu intersubjec
tif. L'irruption de la pensée est d’abord un défi a I'expérience intgestive.

La pensée rencontre des contraintes pratiques a sa propre mise en etuvr
c’est précisément dans la mesure ou ces contraintes ne sont plus edkes d
praxis tournée vers la manipulation des choses gu’elles conduisergraiepr
intérét théorique. Par la pensée, devancant la validation par I'intecsiviigs

il m’est loisible de prendre ensemble tous les points de vue subjectifs sur la
chose singuliére devant moi. J'effectue tout seul le travail qui danstape
normale serait dévolu a quelqu’un d’autre : je me mets a sa place, de Sirte qu

y a équivalence entre I'imagination et I'effectuation. Dans la constitution-d’a

trui comme « premier en soi », se mettre a la place d’autrui n'a de sens qu’en
imagination : je ne vais pas effectivement prendre la place de I'autre paur v
comment il me voit, précisément parce que je ne me considére pas d’avance
comme le méme qu’un autre, bien que je lui ressemble ; mais dans la consti-
tution de chose « premiére en soi » (avant I'idéalisation), I'imagination est
relayée par I'effectuation qui lui est équivalente. Dés lors, la chivgpikere

n'est plus la méme que dans I'expérience originelle qui clamait son imper-
fection. En effet, grace a I'’équivalence entre I'imagination et I'effetituma je

peux me mettre a la place non plus seulement de cet individu-ci, mais de n'im-
porte qui, quelle que soit sa situation vis-a-vis de la chose qui m’intéresse.
Un seul regard d’ensemble sur la chose qui m'intéresse suffit alorsdvnr

aussi le regard sur toutes les choses qui lui ressemblent. La penséetme me
face a une chose singuliére qui désormais est le prototype de n'impeite qu
chose en général. Bien qu’indéterminée en soi, la chose est pourtarrhidé

née comme appartenant au genre « chose ». Cela n’est plus possible comme
confirmation d’une attente dans I'expérience, mais comme confirmation de ce
gu'il faut appeler une « idée » : « la diversité infinie ouverte de segsepta-

tions subjectives, toujours incomplétes mais toujours complétables, est consi-
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dérée comme ayant été parcourue, et ce en conservant toujoursilailjgés

a partir de chaque représentation, de parcourir continiiment les lignegle lo
desquelles elle peut étre complétée ». L'idée de quelque chose enlgéngita
lorsque l'intention pratique d’aller toujours plus loin dans la détermination de
chose (corrigibilité), avouant son impossibilité de fait, est remplacée par un
praxis imaginaire ou cette impossibilité étant surmontée en droit, elle est aussi
réalisée comme fait possible. Dans I'objet-idée, c’est encore I'objetilsang

qui se donne en tant que tel, parce que l'infinité de ses manifestations dans
I'expérience sensible subjective est donnée avec lui actuellementnegege
comme si toutes les manifestations passées et a venir ne pouvaient gée s'ins
rer dans la méme chose devenue n'importe quelle chose. La chose exemplair
est bien présente « la » dans I'expérience de la chose singuliere cperce

« la » contient d’avance la totalité de ses manifestations. C’est ainsi que la te-
neur relative/subjective de la chose devient elle-méme un moment constitutif
de cette chose. Tout se passe comme si « la » chose concréte était vaue tout
coup de plus loin, suffisamment loin pour qu’on ne puisse plus la distinguer d
« une » chose parmi d’autres, par quoi cette chose est maintenaéhapgée
comme un membre d’'une classe de choses présentant des affinités évidente
avec elle. Si I'éloignement de n'importe quelle chose est absolu, posé comme
le méme pour n'importe quel sujet, la spatialité de I'expérience devient un
espace pour toute I'expérience’avance I'expérience de telle chose a lieu a
l'identique n'importe ou, donc elle estla méme expérience de n'importe quelle
chose qui lui ressemble comme chose.

Le passage de I'éloignement relatif & I'éloignement absolu est le passage
de la praxis imaginaire et/ou effectuante a la praxis idéalisante. Pour ce-deuxié
me moment du premier intérét, nous posons derechef la question : comment et
pourquoi cela se produit-il? Bientbt I'objet-idée ne peut passer ouiteria
trainte des possibilités réelles, qui sont celles de I'éloignement relatif et de
I'interruption des intuitions effectives dans I'apprentissage par experief-
fective. Ce qui n’empéche pas l'invitation de la part de I'objet-idée a caeplé
les lignes de I'expérience a se faire toujours pressante. Linvitation rtavie
impératif, lorsque la mise a distance est considérée comme répétable autant
de fois que I'on veut et par autant de chemins possibles, de maniéresas'a
rer que la chose proche devant nous communique bien avec la viside exac
gue nous en avons depuis le lointain. Idéalisation compléte de la chose qui
en a supprimé toute l'indétermination, la répétabilité de I'éloignement est la
premiére « prestation idéalisante » digne de I'intérét théorétique, puisqu’elle
enrichit I'expérience avant qu’elle a commencé ou recommencé, endouvr
d’avance au « toujours a nouveau » indéfiniment renouvelable d’elle-méme
Ainsi, lorsque le remplissement qualitatif de forme est redoublé, comme par
exemple dans 'opération de mesure qui fixe une chaleur ressentie esur un
échelle de température, il devient quantité, ce qui 'ouvre a une strtiotura
idéalisante (la mathématique pourra s’en emparer). Se tenant a I'écaukdu fl
originel de I'expérience, la prestation idéalisante lui substitue un flux aedee
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matérialisé dans I'opération de mesure. Au lieu de se présenter d’abomdeo
complétable en pensée, en attente de son effectuation, la chose dsteeffec
ment anticipée dans sa complétude. C’est donc une anticipation deverue vid
de parcours possibles: I'idéalité se remplit, comme dit Husserl, de « l'idée
vide de son remplissement ». Elle ne pourrait autrement que de remplir par du
vide, puisque les corps dans I'expérience intuitive sont déja remplis ar le
qualités sensibles. Corrélativement, la temporalité de I'expérience qouséc

est devenugemps pour toute I'expériencee que donne I'expérience sous
une condition définie d’avance est toujours répétable a I'identique, gquant
I'expérience ne soit effectivement répétée. En fin de compte, le fluinetig
(glissement continu) de I'expérience est doublé d'un flux qui ne slégalus

a proprement parler, puisque la pensée ne lui en laisse pas le tempss « dan
le parcours idéal de cette totalité infinie, se développerait une connzgssan
idéale de la chose méme en tant que chose-de-ses-expérienceslamentu
effectives, mais encore idéalement possibles ».

La premiére opération idéalisante suspend le flou qualitatif du matériau
originel dans le vide d’'une praxis idéale d'objectivités idéales. Bien qaiil
le monde de I'intuition pleine et concréte, le monde de la vie creuse en son sein
un objet-idée vide de son remplissement intuitif futur. Lorsque la science inter
vient avec sa méthode propre, le monde de la vie s’engouffre alor$edaids
qui vient de s’ouvrir devant lui. Cette méthode consiste en effet a ecorestr
les unes sur les autres et d’'une maniére systématique de nouvelles ébjectiv
tés idéales a partir de celles qui émergent pour la premiére fois du monde de
la vie. C’est ainsi que la praxis idéale de l'idée vide s’est prétée a l'idéali-
sation du monde intuitif selon I'idéal d’exactitude de la science. Etant donné
gue le Vide qui remplit ce qui est toujours déja rempli agit dans la physique
mathématique comme condition d’'une effectivité, I'existence méme de cette
science a tous les caracteres de cette « étrangeté » dont parle Hasserl :
ler un index mathématique aux qualités sensibles pour en tirer le réel qu’elles
annoncent. En mathématique le noyau d'intuitivité & partir duquel elle élabore
ses constructions est trés mince : a peine s’est-on accordé sur |'egigten
nombres naturels qu’'on tombe sur des symboles, commela racine carrée
de 2, qui nont pratiquement plus aucune résonance dans l'intuitiontélirec
Or, le mathématicien ressent justement cette libération comme le signe de son
allégeance a l'intuition : tout se passe comme si l'intuition invitait a son propre
dépassement. C’est ainsi qu’en algebre on introduit des nombrexigéau
maintenir de force la validité des lois les plus simples comme la divisibilité.
Cantor a développé une théorie générale des nombres cardinawinetusrd
pour des ensembles infinis ; cette théorie a abouti & des contradictions, ce q
n'a pas empéché, comme I'écrit Weyl, « 'audace perpétrée au débutales
thématiques » de poursuivre son chemin pour « traiter le champ des possibilités
constructives comme un agrégat clos d’objets existant en®oiQuant a la

35. H.Weyl, Philosophy of Mathematics and Natural ScienBeinceton University Press,
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physique, Husserl la congoit essentiellement comme une mathématique appli-
quée : I'exigence que la science mathématique de la nature se targueeate resp
ter est de « construire systématiquement, en quelque sorte a priori, le monde,
I'infini de ses causalités, a partir du maigre stock de ce qu'il est posséibe d

blir dans I'expérience directe et simplement relative » ; cette exigenche si e
est satisfaite, permet d’ « assurer de fagcon contraignante cette ciostru
malgré l'infinité »36. Pour Husserl il s’agit d’une conclusion générale sur la
physique, mais elle est bien entendu contestable : la physique fonctiate® ce
pour une large part comme la mathématique, mais elle n'a pas atteint, loin s’en
faut, I'idéal d'un systeme déductif tel qu'il est représenté par exempis th
mécanique analytique de Lagrange. Jusqu’a aujourd’hui il est clailephy-

sique trouve rarement des phénomenes nouveaux en essayantalestesie

a partir de lois fondamentales simples. Pourtant, se présenter comme une ma-
thématique appliquée est utendancerréductible de la physique moderne,
tendance apparue a la suite d'une audace de Galilée.

Voici en effet 'exemple qui a servi de norme pour toute constructiors dan
les sciences mathématiques de la nature. Soit le mouvement d’un projectile
examiné par Galilée dans la quatriéeme journée du fani@alogue sur les
deux grands systémes du mon@de mouvement libre dans I'espace est d’abord
lié a quelque chose qui le soutient avant d’étre propulsé. Galilée carcsifp-
port comme un plan horizontal le long duquel le corps roule avec unéreerta
vitesse constante (inertiale). Au moment d’atteindre le bord du plan, il tombe
et suit I'axe vertical selon la loi de la chute libre, tout en maintenant son mou-
vement le long de I'axe horizontal. Les intersections des distances mesurée
a partir des deux axes a chaque moment tracent une série de pointslgui es
trajectoire parabolique effectivement observée du projectile. Les afmux
vements (horizontal et vertical en lignes droites) sont réels tant qu'ik®ne
pas coordonnés ; une fois coordonnés par un effort d’'imaginationlatrice,
ils ne le sont plus. En tant que possibilités vides, ils ne flottent donc pas tout
simplement dans le vide. La méthode permet d'imaginer les mouvements coor-
donnés comme s’ils avaient lieu effectivement, tandis que la parabolestdai e
composition des deux coordonnées, apparait réellement. L'opération les
termes de Husserl, consiste a jeter sur le réel concret un vétementsd'ldée
idées sont les symboles mathématiqiieéAu début, comme on s’en apercoit
dans cet exemple, le vétement lui va bien. Par le truchement d’'une méthode
déterminée, le vétement permet de couvrir par ajustages succesgjfsdits
juxtaposés) ce qui est donné d’un trait dans I'expérience directeéiesnent
imaginé enserre le réel concret et le couvre de sa parure pouenension de

1949, p.50. J.Ortega Y Gasset observe que les « intuitions de basgéometrie et en arith-
métique ne sont pas les mémes, mais que cette différence est finaladi#fétente dans la
techniquede la géométrie analytique telle gu’elle fut inventée par DescdrtEsdlution de la
théorie déductivetrad. J.P.Borel, Paris, Gallimard, 1970, p.45).

36.Cr 89b, p.37.

37.Cr 89h, p.60.
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son apparence. Mais aprés Galilée, selon une tendance qui n’adaiteaqeen-
tuer, c’est par une sorte de glissement fatal que le vétement de symlfiolies a
par se substituer au monde concret. Le vétement qui couvre la chospar fin
passer pour la chose. Le monde de la vie, qui est I'horizon de tout npmsde
sible, n'est plus simplement le point de départ, ou la prémisse, de la sdience.
est aussi fondement persistasolf, parce que la science trouve en lui le pour-
voyeur de cette idée-vide dont elle a besoin pour réduire le comporteeent d
corps a la forme spatio-temporelle.

6. UNE INTEGRITE MENACEE

Comme sol, le monde de la vie est le monde premier en soi. Il pose au
moins deux genres de problémes. i) Le sujet capable de la premiére presta-
tion idéalisante dans le monde de la vie s’est affirmé en court-circuitant la
validation intersubjective de I'expérience intuitive de chose. Il effecuta-
vail comme si I'expérience intersubjective était déja la sienne. Les idéaux d
monde objectif sont d’avance (par construction méthodique) identiques po
tous les sujets. Mais l'intersubjectivité n’est-elle pas la condition d’'un enri-
chissement de ma perception d'objet, sans laquelle mon intention de savoir
ne serait jamais activée ? L'autre moi, rappelons-le, est le premier en soi. ii)
Le retour a la premiére prestation idéalisante impliquait une interrogation qui
n'est pas de type historique. Cette interrogation se place en amont de I'his-
toire, qui devient pour les besoins de l'intelligibilité phénoménologique une
Idée Vide de I'Histoire. Elle reconduit tout aussi bien a un a priori de{'his
toire, une généralité idéale indifférente au lieu, a I'époque, aux ciraoresa
de fait: rien ne pourra jamais expliquer d’'une maniere eidétique pou@gtoi
lilée est apparu a telle époque pour s’emparer du monde de la vie comme il
I'a fait. Mais ce mouvement de retour n’est-il pas lui-méme guidé a son insu
par cet a priori vers lequel il tend, est-ce que tout au long de sa déenihre
présuppose pas I'a priori qu'’il voudrait mettre a distance pour le s&iai don
essence? On ne pourra atteindre I'objectivité de cet a priori quesdidfane
histoire humaine culturelle qui justement existe parce qu’elle s'oppose a un a
priori toujours valable et toujours identique a n’importe quelle époqueall y
un paradoxe de I'histoire, qui reproduit le paradoxe du monde de lawiene
monde le plus vaste. L'a priori de I'histoire est méme le plus problématique de
tous les a priori, puisque le risque est toujours la de le confondre avetain
infini » 38, c’est-a-dire un fait qui trouverait toujours une justification dans un
autre fait ; pourtant c’est sur lui que repose la possibilité méme d’'umeigre
prestation idéalisante dans le monde de la vie.

Il s’agit de s’assurer que « le savoir du monde objectif-scientifiquinise
de’ dans I'évidence du monde de la vie ». Cela est-il encore possiblesHius

38.Cr, Appendice Il, p.400.
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se réfere au fondement avec la réserve des guillemets, précisénmengpar
fonctionne comme fondement dans sa mise en question comme fondement. En
effet, « cette évidence est donnée d’avance comme terrain au travatilew s
tifique, mais, bien que ce soit sur ce terrain qu’elle édifie, I'édifice lui-méine es
pourtant autre chose®%. Le monde de la vie reste un fondement universel s'il
fonde quelque chose qui n’a rien & voir avec lui: est-ce bien la fondtiom

sol? Il est mis en question & la fois dans sa raison d’étre et comme fondemen
d’autre chose que lui. Selon cette double mise en question, le monde de la vie
est double: il désigne tout a la fois le monde qui s’oppose au monde quantifié
selon la science mathématique de la nature, et le monde a partir duquel surgit
ce monde idéal. Au premier sens il est subjectif, au second sens il €8t rela
ensemble ces deux caractéristiques font du monde de la vie I'ensemble- subje
tif/relatif qui reste I'arriére-fond de toutes les prestations du savoir. btais

ment le monde de la vie subjectif et relatif pourrait-il se présenter comme le sol
a partir duquel grandit le monde soi-disant objectif et absolu de la scince
jective ? Entre les deux, n'y a-t-il pas un fossé infranchissable ? fRénager

la rencontre, on entrevoit une solution elle-méme double, & hauteur du monde
de la vie qui est double : (i) absolutiser le monde de la vie et (ii) relativiser le
monde de la science.

De I'hypothétigue monde de la vie au monde objectif/scientifique, il y a
une étape intermédiaire : un degré de certitude du monde qui n’est pae enc
celui de la science, mais qui n’est pas non plus celui de la vie ordinaii®e da
l'attitude naturelle. Entre le flou du subjectif/relatif et la certitude de I'objec-
tiffabsolu, il y a place pour une certitude intermédiaire qui est de I'ordre de
I'absolu et du relatif. Ainsi il y a des faits qui sont considérés comme iosrta
par eux-mémegjuand bien ils n'acquiérent leur cohérence mlativement
un environnement social, ou encore relativement & certaines intentiores pa
que sans eux un certain but pratique ne serait pas réalfSafilertitude ex-
traordinairement fragile, puisqu’elle est encore relative a des emérnants
étrangers : transportée dans le milieu africain ou chinois, cette certitude risq
de n’étre plus rien. Ainsi Husserl a-t-il signalé a bon escient qu’uividha ap-
partenant au monde bantou ne verrait qu'une chose dans ce gouestqus
une ceuvre d’art, comme une statue de Michel-Ange, qui est un objet doué
d’un sens spécial dans notre monde environnant. Transporté damsnae de
la vie étranger, un monde de la vie donné n’'a plus d’autre certitude que celle
d’'un monde naturel (le monde des choses sans valeur). Si nous flimpn
pothése qu'il existe quelque chose « qui rend identifiables pour eusuet p
nous des objets du monde de la vie communs a tout le monde », alors avec
ce type d’hypothése « le pur monde de la vie se trouve dépébsésthrit-
ter) »*! pour devenir proprement méconnaissable. Avant de basculer dans le

39.Cr §34e, p.148.
40.Cr 836, p.157.
41.Cr §36, p.158.
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monde naturel, le pur monde de la vie est-il récupérable, ou bien I'expérien
des autres mondes de la vie a-t-elle déja condamné ce pur monde a l'irréa-
lité ? Les différents mondes de la vie des différentes sociétés et civilisagons
retrouvent-ils tous dans un monde de la vie pur, qui vaudrait cette fpisuri

tous ces mondes comme « terrain commun du vivre humain » ou « horizon
universel »?

Husserl a pensé pouvoir fixer d’'une maniére suffisamment générmdde et
finitive une structure du monde de la vie par une analyse d’'une ontologie qu
lui est propre. Cette structure fournirait le fondement a priori ou l&€seh
général de I'expérience pour n’importe quel monde de la vie. Pourvearr
il faudrait pouvoir distinguer entre deux sens de « chose » dans tiexjgé
concrete : d’'une part la chose qui est effectivement une premiéaéisaon
tirée du monde concret de la vie, le méme pour n'importe qui, quand il était
encore le monde dans lequel nous sommes tous SUpposEés vivre pourrcomme
cer, d'autre part une idéalisation appliquée aprés coup a d’autresesded
la vie par celui qui est déja concerné par une praxis idéale. Si la distinctio
était accessible, et pouvait étre établie d’'une certaine maniére, netddlaa
pas s'appuyer sur la distinction entre deux modes de connaissancmRéEs
I'un & l'autre ? Toute réalité pourrait étre appréhendée sous I'un otrd'ale
ses aspects: soit comme chose dénuée de sens et dont I'existensa s
tualité brute est déterminée par des lois générales, soit comme chose singuliér
en vertu de la valeur contingente qui lui est attachée par I'entremise slies dé
et des usages. Telle est en effet la voie suivie en son temps par Righart
tir d’'une séparation épistémologique entre les sciences exactes et legscien
de la culture, ces derniéres équivalant chez lui & une science du rderide
vie. Prenant acte de I'impossibilité de remonter a une premiéere donation de
chose dans une expérience concrete, I'ontologie husserlienne dwerderid
vie emprunte un chemin différent. Le monde de la vie n’est finalement pen-
sable dans sa relativité propre que relativement a tout ce qui I'en distingu
tout ce qui existe relativement prendrait sa source dans une struoptiiedle-
méme n’est pas relative mais invariante. Une structure typique et originaire d
monde de la vie est par exemple le fait que I'horizon de ce monde s’étale dans
une continuité spatiale ininterrompue, alors que I'espace de la géométrie est
toujours une multiplicité de points, de lignes, ou de plans idéaux. Cette struc-
ture est au fond la méme que celle des sciences objectives : spatiotemporalité
infinie, causalité, etc., mais elle ne renvoie pas aux mémes choses quand bien
méme le mode de connaissance ouvrant I'acces aux choses est le mé&me. Il n
revient pas a la science de fixer la relativité du monde de la vie au moyes d’'un
structure qui lui manquerait. La seule différence qui subsiste pour lelenda
la vie vis-a-vis du monde obijectif est d'étre indifférent a la substruction d’
monde prétendant a la validité en soi qui préoccupe la science en plus de la
praxis idéale. C'est ainsi que le monde de la vie englobe ce qui le dégasse
neutralisant tout intérét pour cette excroissance de lui-méme.

Les lecons récentes de I'anthropologie historique des sciences vont in-
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contestablement dans le sens de cette interprétation: les Chinois comme les
Européens partagent des ambitions de savoir communes; pour eux comme
pour nous il est question de comprendre, d’expliquer et de prédita dif-
férence repose sur le degré de l'intérét. Cela veut-il dire qu'on peatép
effectivement d’'un monde de la vie universel? Si I'historien pourraatis-
faire d’une saisie de ce monde par l'intermédiaire de degrés d’intérégrnl n’
va pas de méme pour le phénoménologue dont le but est toujours de décrire
un monde de la vie absolument pur, avec ses propres a priori u/ersant
son dépassement par I'intérét pour la connaissance. Comment pehreser,
cher a connaitre ce qui précede méme l'intérét pour la connaissarsagitl|
de tester, par une sorte d’'expérimentation conceptuelle, si I’humanité euro
péenne porte effectivement en soi I'idée absolue d’'une philosophiersalle
qui, découverte par les Grecs, s’est ensuite traduite en projet scieatify
bien si au contraire le projet scientifique de I'époque moderne esteipr
I'Europe, bien qu'il se soit ensuite étendu aux humanités étrangéres.|Ba
premier cas, I'idée grecque de la raison serait I'étendard de toute I'fitéman
dans le deuxiéme cas I'Europe serait un simple type anthropologique parmi
d’autres civilisation4®. On a cru que Husserl ne posait pas sérieusement une
alternative, qu’il esquivait la décision, et qu’il concevait plus simplerfeerd-
tionalité grecque comme étant en attente de confirmétidnais si I'Europe a
découvert, non pas n'importe quelle humanité, mais « I'époque de 'humanité
comme telle $°, il s’agit d’'une compréhension de soi au regard d’une tache,
celle de 'idéalité infinie. La particularité de I'hnumanité européenne est @'avo
compris que lagélosspirituel, aussi bien de toute humanité que de toute I'hu-
manité, est une idée infinie. Celle-ci peut s’exprimer factuellement da$aco
a priori si diverses qu’elle ne se lie pas d’emblée au préjugé ethnisterse-
lon lequel I'histoire est a sens unique, toutes les autres civilisations étant e
manque par rapport & la notre. La possibilité historique du monde de la vie,
c'est que chaque fait s’inscrit dans I'idée infinie de telle sorte qu'isprée
une chance d'étre converti et radicalisé en possibilité essentielle.

L'opération de mise en indifférence par rapport aux intéréts epbthé
Or, uneepochéles intéréts scientifiques est-elle praticable, si ces intéréts s'ins-
crivent dans un projet infini? Une exigence d’indifférence vidsde I'intérét
pour le savoir objectif peut-elle se maintenir comme indifférence, alors méme
gue notre intérét se porte maintenant vers une science du monde de la vie?
L'indifférence parait affectée plutdt que librement assumée. Il sembidie
se gagne plutbt aprés coup, et par contraste, depuis la différejacerdésée
par la pensée objective. A supposer que le monde subjectif de la viefsoit ef

42. Voir G.E.R.Lloyd,Ancient Worlds, Modern Reflections. Philosophical Perspectives on
Greek and Chinese Science and Cult@eaford University Press, 2004, p.50.

43.Cr 86, p.21.

44. M.Merleau-Ponty, « Le philosophe et la sociologieSignes Paris, Gallimard, 1960,
p.181.

45. « La crise de I'humanité européenne et la philosophier ,.352.
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tivement muni d’un a priori universel qui lui est propre, I'a prioti thonde
objectif de la science semble s'imposermédiatementomme son substitut
puisqu’il pallie les soi-disant insuffisances et manques du monde de la vie a
moment de les découvrir. C'est pourquoi il est difficile d'éviter la cosicin
gu’une science apriorigue spécifique au monde de la vie ne puissedrgten
au titre de science que par emprunt. Les catégories du monde de la vie ne
seront-elles pas vides a force de ressembler a celles du monde de l& 8cienc

Tel est en effet le point de départ de ce qui sera la critigue de Merleau
Ponty. Pour Husserl, I'expérience concréte dépend finalement dipé@ien-
ce qualifiée de « simple ». Au fondement de toute connaissance, il y aidn hor
zon d’expérience (cadre catégorial) qui n’excede jamais I'expérisensible,
possible ou actuelle. Cet horizon, Husserl I'appelle « I'expérience simple
Il s’agit de « toute expérience qui a pour sens d'étre expériengesiruple
substrat [...] le substrat étant un corps, qui se confirme dans tatance
de I'expérience et comme tel a la validité d’un corps vraiment ét4h(wn
corps naturel). L'étant est saisi & son niveau le plus simple dans y& ex
rience sensible comme corps naturel. Celui-ci remplit ipso facto la condition
de vérifiabilité dans la concordance des esquisses. Pour le corpsl natiugait
d’avance qu’aucune esquisse nouvelle n’entrera en conflit avestmncture
d’anticipation déja acquise par ailleurs et dans laquelle il s’'insére. tesor
pond a I'idée de chose, qui prescrit le développement indéfini d’parafitre a
la maniere d’'une idée régulatrice, mais dans ce sens particulier ou I'idée fon
tionne comme un impératif de concordance qui ne tolére aucun écart. De la
sorte le corps naturel est un objet singulier percu dans une présegicaire,
ou il n'y a pas trace en lui de co-présence : I'étre physique qui pedoener
de la sorte se donne enakchi-présence>*’. En cela le corps naturel n’est
pas matériel. C’est un tout fait de parties, mais ce tout est toujours identique
a soi quand bien méme il perdrait des parties ou que de nouvelles luingeraie
adjointes ; il conserve son type individuel par-dela toutes les vicissityuies
affectent sa matiére. Au sens husserlien, la Nature comme concordavee u
selle d’esquisses est donc la pointe culminante du perspectivisme dedp-perc
tion. Or, I'étant qui est censé lui correspondre est hautement pnaligue.
Comme s’en est plaint Merleau-Ponty, les séries universellement damntes
de perspectives sur la chose ne le sont vraiment que on leur ajoute tpuk c
lesautresvoient de I'objet, pas seulement moi. La concordance universelle ne
fait sens que si elle n’est pas gagnée d’avance, si elle résulte sfgeptves
différentes se regroupant dans une coexistence qui n’était pas interédia
évidente. Or la vision des autres me parvient par l'intermédiaire du temps et
du langage, qui sont loin de la présence en chair et en os, de saatecqné
série concordante n’arrive encore & « I'objet dans sa plénitdéieéme sa-

46. Expérience et jugemerdp.cit.,812, p.63.
47.1dées || op.cit.,844, p.230.
48. M.Merleau-PontyPhénoménologie de la perceptidParis, Gallimard, 1945, p.84.
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turé d’esquisses, il reste au corps naturel a faire I'expérience wigd'is, bien

que celle-ci soit irréalisable par principe. Une structure d’anticipatiotus p
ancienne, justifiant I'expérience phénoménologique de la nature, pantia-
dictoire. Cette opération quasi magique semble reconduire a I'attitude naturelle
ou, dit Merleau-Ponty, nous faisons confiance a une « mémoire du magtde »

« une seule vision a mille regards ». Le court-circuit de I'intersubjectivibté da

la premiére constitution de la chose « en général » semble se propager a la
chose « naturelle ».

Conscient de cette difficulté, Husserl cherche a distinguer les deuggyen
d’a priori universel comme deux formations de sens qui se succéddestle
temps. Celle du monde de la vie, qui est indifférente aux idéalisations, serait
en soi antérieure a l'autre, qui est intéressée par elles. Limpressi@utg
stitution immédiate est-elle contrecarrée par son déploiement dans le temps?
Husserl ne fait finalement que prendre acte de la difficulté lorsqu'ianée
une séparation de principe entre les deux a priori dont I'un ne fait@otoue
précéder l'autré®.

Quoi gu'il en soit de cette exigence et des chances de succes ddisa-ré
tion, dés que le monde de la vie est pris comme théme ontologique, il contracte
malgré son souci de l'indifférence une dette vis-a-vis de la science irsstitué
Une science universelle du monde de la vie, soi-disant habilitée a traiter de
tousles problémes de la raison (tous ceux qui sont « pourvus de sensaguant
I'étre et & la connaissance de la vérit@); ne serait qu’une illusion rétrospec-
tive, incapable de démonter I'aveuglement de la raison au symbolique jusqu’a
sa source originairement intuitive.

Inversement, la science déja instituée peut-elle apercevoir par seepropr
moyens le fonds subjectif/relatif d’ou elle provient? Pour que cela soit pos
sible, il faut considérer le monde de la vie comme monde de |actieelle
et non plus enfouie dans un passé irréel. Ce qui en soi est historiguiprire
mordial n’est finalement rien d’autre que notre présente monde de la vie
actuelle, dit Husserl, comporte simultanément « la vie faisant I'expérience du
monde et théorisant le mondé&% Au sens phénoménologique, I'expérience
du réel est la confirmation d'une intention de sens qui se gagne contre I'in
tention décue ou illusoire. Dans la mesure ou une théorie scientifique porte
avec elle une intention de sens en attente de confirmation dans I'expérience,
ne peut-on pas parler de la méme maniére d’'une expérience de la théorie? Or
aujourd’hui, depuis les quelques quatre siécles de mise en ceuvre djek pro
galiléen », le monde scientifique décoit parce qu’il ne répond plus a umgeatte
fondamentale, qu’Aristote avait identifiée en son temps au désir d’échappe
I'ignorance. Il sS'impose comme porteur de la vérité objective dans la mesure

49.Cr 836 p.160.
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52. E. HusserlPsychologie phénoménologiquead. P.Cabestan, N.Depraz, A.Mazzu, Paris,
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ou il produit une ignorance qui lui est propre : chaque théorie,whagnnais-
sance est susceptible d’étre améliorée ou méme éliminée au profit d’'une théo-
rie ou d’'une connaissance meilleure, de sorte que les vérités définitiveament
lables sont situées a l'infini comme but irréalisable et néanmoins concttd. Ce
connaissance indéfiniment révisable a I'horizon d’une ignoranceherte-

ment réouverte est la relativité propre aux théories scientifiques, «witdati
propre de leur validité 3 (eigenen GeltungsrelativitiitLa relativité propre

aux théories masque la relativité propre au monde de la vie dont elles sortent.
Relativité d’autant plus remarquable que portées par I'histoire les thé&onigs

en méme temps toujours en mouvement vers leur achévement. Tout se passe
comme si, au moyen d’une mesure imaginaire, une théorie se soutenait de la
distance qui reste a franchir jusqu’a I'achevement impossible. En ralison
cette relativité immesurable, les théories successives sont-elles incommensu-
rables entre elles, et cette incommensurabilité est-elle a son tour I'indice que
les théories se situent chaque fois dans des mondes de vie propressans
munication les uns avec les autres? Tout comme il y a différents mondes de la
vie étrangers les uns aux autres, il y aurait aussi différents mondedifsbje
Pourtant il doit bien exister un espace commun de relativisation ou I'incom-
mensurabilité peut au moins faire sens, ne flit-ce que pour qu’'on puisse e
parler. Cet espace commun est-il celui ou la vie qui théorise le ou les mondes
rejoint la vie qui en fait 'expérience ?

Le monde de la vie est lui aussi un mouvement, « la constante relativité
dans la validation »Bewegung der standigen Geltungsrelativita®'il doit
bien jouer son rble de présupposition ultime en tant que sol, ce sol estnipuva
et le monde de la vie est une sphére d'étre qui comprend tous les intéséts de
sujets : intéréts non seulement cognipfsur le monde qui leur fait face, mais
aussi instinctifs ou affectifdansle monde qu'’ils habitent. Si on pouvait encore
imaginer se rendre indifférents aux premiers, cela est certainement itsiposs
pour les seconds. Ainsi, dés l'instant ou la science s'intéresse err @iou
monde de la vie d'ou sortent tous les mondes objectifs, elle ne se retrosive pa
dans un face-a-face avec un monde ou seul manque l'intérét polueteasc
elle tombe plutdt sur un monde ou les intéréts ne sont pas les siens.

La rencontre du subjectif/relatif et I'objectif/absolu par ouverture réci-
proque d’'une sphére a I'autre est devenue hautement improbableh&radx
divers mondes objectifs de la science étrangers les uns aux autrésson s
donc mis a imaginer, a I'inverse, I'existence de plusieurs mondes de la vie qui
seraient autant de formes culturelles sans structure ni ancétre coffimdns
aboultit alors & une combinatoire potentiellement infinie entre les mondes ob-
jectifs et les mondes de la vie, ce qui souléve derechef la question :trly a-
pas un minimum en commun entre tous ces mondes, sans quoi I'intérét pour un
rapprochement ou méme un contact ne serait jamais activé ? Il semble impos-

53.Cr, Appendice XVIII, p.515-516.
54. Voir A.Gurwitsch, « On the Systematic Unity of the ScienceBhenomenology and the
Theory of Sciengeed. L.Embree, Evanston, Northwestern University Press, 197444-5.
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sible d’'opposer au flottement caractéristique du monde de la vie dans sa plus
grande généralité une matrice de sens qui ne soit pas elle-méme prélevée su
les mondes de la vie existant de fait comme mondes culturels. Cette stratégie
est toujours exposée au soupcon de passer a coté des structaresgas es-
sentielles d’'un monde de la vie absolument pur, ou méme de les méconnaitre.
Méme si elles paraissent encore plus inaccessibles, des structiaesalies

de ce genre sont néanmoins appelées par I'exploration factuelle.

7. PFAMILIARITE ET ETONNEMENT : LE MONDE HUMAIN DE LA VIE

Que le monde de la vie soit un monde de choses naturelles ou cultu-
relles, I'exploration factuelle de ce monde est précédée de I'exploragon d
la conscience par elle-méme. La conscience en tant que moment pur du cogito
neutralise la force du monde des faits sur efipdché, et découvre le lien in-
tentionnel qui précede ce monde. Qu’en est-il de la conscience |orEores
I'epocheelle s’apercoit qu'elleit dans un monde qui n’existe qu’en tant qu'il
fait sens pour elle - le monde de la vie?

Depuis que les capacités de réflexion sont apparues dans I'humanité, la
subjectivité s’est trouvé face a la détresse de se penser elle-mémausans
repére gque la certitude de penser. Face a cette détresse elle n'a psisian &
la tentation de se laisser déterminer objectivement, comme si elle était compa-
rable a une chose naturelle. La naissance de la psychophysique dilag)ée
de la révolution scientifique au dix-septiéme n’est qu'un avatar d’'unee sr
qui couve depuis les débuts de la pensée.

La conscience qui se saisit elle-méme comme vie, sans se prendre pour
un objet dans le monde, effectue tout d’abord une opération de centsatio
soi®®. Elle s’installe dans un ego orienté purement et totalement sur soi, elle
ne s’intéresse pas aux autres choses - en particulier il ne s'agitaggsrehdre
a les connaitre en quelque facon que ce soit. Le monde continue a étre, mais
seulement pour moi, ¢’est-a-dire en tant qu’il vaut pour moi. A partir diazif
en continuant de refuser I'objectivation, la vie de la conscience pastaller
plus fermement dans le flux continu mais changeant de ce qui s’ouviie ains
devant elle. Le premier moment de cette installation consiptelar de cette
vie : « si je parle de mes expériences ... comme m’'étant proprégait pour-
tant partie de leur étre, pris ici comme les déterminations de mon étre humain,
gu'ils se rapportent aux diverses choses du monde, qui sontiedi@ent, et
valent pour moi effectivement ». Lorsque la vie de la conscience spdigda
premiére fois en discours, elle effectue I'opération épdichépar laquelle les
choses du monde au-dehors de moi deviennent des choses quiteistzint
gu’elles font sens pour moi. Mais autre chose est d’effectuer cetratim®
autre chose est d'y réfléchir, méme si 'opération de mise entre parenttiés

55.Cr, Appendice XVI, pp.505-507.
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monde est déja bien entendu une certaine réflexion. Le deuxiéme moment est
celui de la réflexion proprement dite.dpochéest mise a distance du monde,

et je peux me mettre a mon tour a distance dpd’che qui devient un événe-
ment factuel dans le flux vivant de ma conscience. Je peux prenaseience
réflexivement de Bpochéqui vient d'étre effectuée, comprendre que je suis
celui dans la conscience de qui le monde est pour moi. Mais justement ka ques
tion est posée : que suis-je en tant qu’ego capable d’une telle réfleRwminje

suis I'ego en tant qu’homme en chair et en os qui vivait dans le monde d’'un
maniére plus ou moins irréfléchie ; soit je ne peux pas meemothéa dis-
tance sans me mettre a distance de moi-méme, et je suis un pur ego sans chair,
anonyme. Si je veux retrouver 'homme dans le pur ego, je dois renouveler
la réflexion pour transformer ce pur ego porteur du sens en contpreses-

table ; mais alors un nouvel ego anonyme est requis pour effectuerdiop®

« quelque chose dont il n'y a méme pas conscience comme d’un arriére-pla
donné a l'attention primaire comme déja étant ». La répétition sans fin de la
réflexion qui clignote constamment entre la chair et 'anonymat est la vie de la
conscience dans le monde de la vie. L'objectivation de I'étre du sujehist e

les mains d’un sujet anonyme, qui n’est pas le mien en tant qu’homme en chair
et en 0s. Me sentant animé par un c6té de moi-méme qui n’est cependant pa
moi en particulier, je ne peux que tenter une nouvelle fois de me retrouver
comme cet individu-ci en objectivant la part anonyme de moi-méme. Et ainsi
de suite sans fin. Telle est la détresse de la subjectivité pour le sujet gl je s

Prenant enfin une vue d’ensemble sur la vie de la conscience, il me vient la
conscience de recommencer chaque fois le jeu du recouvrement darsajet
nyme et de I'objectivation de mon étre-sujet. Je peux une fois de plus mie cons
dérer comme un spectateur désintéressé et observer ce jeu a distanse. A
plus profondément que dans le discours ou dans la réflexion, je me femeve
a uneinterrogation: je dois « me demander si cette itération, dans sa conti-
nuation idéelle, est capable par essence de donner toujours a nouxbgue
chose de différent, ou bien si, dés son premier pas, celui qui hous &lev
dessus de l'attitude naturelle, le contenu d’essence de cette nouvedaii® ne
gue se répéter ». Le premier pas, c'est la premiére réflexion ou la vie de la
conscience s’est divisée en un ego naturel (I'homme que je suis entétarg
mondain) et un ego transcendantal anonyme ; celui-ci prend celui-taopeu
jet, et accomplit les validations du monde en s’'arrachant & lui. Arraché au
monde, I'ego transcendantal anonyme est privé de chair, il n'e$typaain, et
en cela il justifie les validations eidétiques du monde qui n'apparaissaignt pa
dans l'attitude naturelle. D'ou la question soulevée par le renouvellemest sa
fin de la réflexion depuis la premiere réflexion: les validations eidétiques nou
velles sont-elles acquises une fois pour toutes, ou bien sont-elles dlaégjue
nouvelles? Le premier cas est celui des structures invariantes pourndgemo
de la vie universel ; le deuxiéme cas rend compte de la mobilité intrinséque du
monde de la vie. La vie de la conscience dans le monde de la vie est essentiel-
lement cette vie interrogative.
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Le propre de la vie transcendantale est de se réfléchir, donc de rompre
avec toute habitualité. Mon monde dans le monde de ma vie n'est plus es-
sentiellement le mien. A chaque époque les habitus anciens nous transmettent
un pré-donné qui n'est jamais déployé entierement, les dépdts de agns no
parviennent entremélés au point de paraitre indifférenciés, alors goriss-
pondent a des couches de sens bien distinctes. Certes je peux mepéappr
le monde pré-donné. Il s’agit alors de revivre en nous, réaccompliepro-
duire (hachvollziehejles plus anciennes opérations d’idéalisation qui relévent
du monde originaire de la vie. Le monde de la vie est le monde du revivre ce
qui aurait pu ou di étre vécu par d’autres avant moi et sans moi, s&ns q
ce matériau ait jamais été vécu par quiconque. Le revivre ne transforgne pa
le pré-donné en phénoméne, comme on s’y attendrait en suiegoichese-
lon l'idée générale du savoir; il n'apercoit pas le sens de ce contempé*
rience puisque celui-ci est par essence entremélement inextricabletionte
nalités latentes. Le revivre procéde plutdt au démantélenddatiaQ), la pure
et simple destruction de tout ce qui est pré-donné avec le sens apgaren
I'étre suivant une intentionnalité reconnaissable. Le démantélement resmet le
couches de sens a leur place. Dans ces conditions, « nous nous lonpre
nous-méme.. comme une subjectivité portant en soi et accomplissant toutes
les opérations auxquelles ce monde doit son étre-devenu comme aufat d'o
rations possibles 9. Il ne pourrait s’agir de se situer dans le monde de ceux
qui ont effectué les opérations subjectives qui ont conduit a notreleyqrar
exemple le monde qui prévalait juste avant que Galilée n’intervienne pour pr
duire la mathématisation de la nature. Reproduire les opérations subjeatives e
nous, cela ne veut pas dire se reporter au monde précédant I'acaenist,
puisque ce « monde » est justement en question dans I'effort entreprisgo
le réapproprier. Tandis que je revis pour moi-méme I'expérience origidaire
monde de la vie, pour la communauté des vivants et en tant que tel le monde de
la vie est, comme I'appelle Husserl, « un monde possible en général ». Il agit
sur moi en tant qu’effectivement irréel, il est effectif dans son irréaditéen
celail est historique sans jamais se sédimenter - sans jamais devenir intelligible
- dans telle ou telle situation historique.

L'altérité apparait maintenant comme une caracteéristique essentielle du
monde de la vie, car en le revivant, je ne le vis pas completement comme
si j'y étais, de méme que je n’entre pas dans I'ame d’autrui pour le constituer
comme un autre ego avec un corps de chair.

Le premier contact avec autrui est déja une sorte de vivre par aitamur
Je I'apercois et j'apercois qu'il me percoit. En cet instant autrui esihge une
incarnation spontanée de mon ego anonyme ; il réalise ce qui reste unenyster
pour ma réflexion. Dans le premier échange des regards autrui et voasvi
la détresse de la subjectivité. Une similitude entre nos deux corps est éveillée
a la suite de ce contact. Je peux alors constituer I'autre homme en face de

56.Expérience et jugement, op.c&11, p.57.
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moi comme un autre, et non comme une simple modalité de moi, parce que
je vois gqu'il peut me voir comme un étranger, donc qu'il y a quelque chose
d’étranger en moi bien que je ne sois pas étranger a moi-méme : quelgee chos
gui ne m’'appartient pas complétement bien que par abstraction je puisse me
représenter comme étant tout seul. D’ou une sorte de circulation dergess e
les deux corps, telle que je peux ressentir ce que I'autre ressent éelmarige

des regards, sans que je le ressente nécessairement moi-méme (en@pathie).
I'étrangeté de I'étranger (appelons-la « étrangereté ») ne se montrepaslle
sous son jour le plus manifeste lorsque, plus massivement encore, ue mond
de la vie vient & la rencontre d’'un autre monde de la vie? Les mondes de
la vie étrangers n'ont-ils pas justement comme particularité de mettre notre
environnement familier a I'épreuve, singularité dont les individus appanten

a un environnement donné sont assez dépourvus ? Si du point dieVae
constitution la non-familiarité est impensable, puisqu’elle est encore un mode
de la familiarité, les mondes de la vie convoquent I'examen de conscience le
plus puissant qui soit et nous interpellent sur le mode du « comment un autre
monde peut-il étre si différent du nétre »? Sans proposer un substiéut a
impossible constitution par nous, ils nous projettent dans une non-familiarité
si dérangeante qu’on ne voit pas d'abord quel transfert de semsgit assurer

un lien.

Supposons la rencontre de deux mondes de la vie distincts : avant méme
d’'imaginer la compréhension d’'un monde de la vie par l'autre, la rencontre
présuppose déja tout un travail régressif de remontée a un point dealifun.

Ce travail régressif, condition et non conséquence de la rencoetie dgja

se produire a l'intérieur d’'un monde de la vie donné, comme par exemple la
rencontre dans ce monde de la vie de la sphére du droit, celle du politique,
celle du social, celle du médical, etc. Le point de bifurcation est-il applicable a
tout un monde de la vie, de sorte que le travail régressif soit aussi léioond

de la rencontre d’autres mondes de la vie?

Face a cette question, la tentation est forte de s’en remettre a I'expérience
empirique d’'un genre insigne. L'ouverture a l'autre monde de la vie d&pén
alors seulement de cette caractéristique naturelle des mondes de la vie, selon
laquelle (comme nous I'apprenons par expérience) les langages etllgsnisa
ne sont pas complétement hermétiques les uns aux autres, mais que des points
de contact et de passage existent de fait en raison du bagage imagihiztifi@
tant par les émotions que par les connaissances. Or, une structure cegimun
invariante du monde de la vie « abstrait », qui réduit tous les mondes de la
vie « concrets » au plus petit commun dénominateur des phénoménes qu'ils
partagent, ne nous apprend par principe rien de significatif sur leppiétres
du monde de la vie. Ce procédé reviendrait a enrichir notre connagssasc
phénoménes par appauvrissement de leur couche de sens la plusperties
phénomeénes dont on attend gu'ils révelent quelque chose de pertiréyedre
a une structure universelle du monde de la vie sont justement les phérsoméene
singuliers propres a un monde de la vie.
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Autrui étant constitué, il me constitue en retour. Or, le croisement des actes
constitutifs va plus loin qu’une pluralité de sujets existant I'un pour l'autre. |
pousse au-dela d’'une somme d'individus jusqu’a former une communauté d
consciences. Le transfert de sens dans la constitution de I'autre wndiigid
t-il si loin qu’il assurera non seulement la place de l'autre mais aussi le lien
entre tous les autres? Ces consciences sont tenues ensemble dansde mond
le plus vaste qui soit, le monde de la vie. La fonction du monde de la vie
est-elle de fournir une sorte de réservoir inépuisable d’altérité, qait $iera-
lement I'Humanité ? Je peux donner a voir une statue de Michel-Ange a un
habitant du monde bantou en allant visiter son pays, et cette chose sgra sa
doute percue comme une chose « neutre » et insignifiante, un objet constitué
de marbre avec une certaine forme. Mais si I'habitant étranger vienihdus,
se met a parler de cette statue et ensuite y réfléchit, ne pourrait-il pas la res
sentir comme étrangére au monde bantou, de sorte gu’une interrogation soit
éveillée a propos de tout un autre monde? A propos de I'autre monde de la vie
I'interrogation phénoménologique sur l'intersubjectivité doit étre recaadu
son point de départ: comment comprendre l'altérité de I'autre monde de la
vie comme autre, certes a partir de mon monde a moi, mais non comme une
certaine modalité de ce qui est mien?

Contrairement a I'expérience d’autrui, celle d’'une autre culture peut com-
mencer dans l'ignorance totale d’'une autre culture. En effet, si je neagis p
dans mon monde de la vie comme je vis dans le monde naturel, c’est gu'il se
présente comme mon monde a moi en tant qu’il N’ « existe » pas, et en tant
que je ne le « posséde » pas non plus. Il est le monde de la pure primordialité
pensée abstractivement : a savoir comme monde rragimhlich) ou monde du
chez soi complétement clos et replié sur’4oC’est le monde qui ne connait
gu’un horizon intérieur, pour lequel toute la spatiotemporalité externenest u
horizon vide. Au dehors il y a une vaste nature dont les choses stétaan la
spatiotemporalitérés extensg parce qu'il leur manque la consistance qu’elles
auraient si elles étaient en rapport avec celles du monde natal. Ellééracdu
une consistance dans une nature concrete lorsque le monde natal iBvestit
vide infini du dehors de ses propres champs d’existence, comme laléerre,
ciel, les plantes, les animaux.

Retrouver le monde de la vie dans sa forme originelle et universelle, cela
ne peut donc consister qu’a partir de notre monde natal fermé sur’'sivatr
aux conflits potentiels et actuels avec d’autres mondes de la vie. Parée que
monde natal est d’abord clos, la rencontre de deux mondes de la vie commen
par une succession de guerres, et peut a priori se poursuiéfaingent sur le
mode de la guerre. Par un processus d’empathie historique, une cemginFh
commune est certes envisageable, en tout cas elle peut toujours étéeespé
titre d’'un avenir plus ou moins désirable et plus ou moins partagé. En ce qui

57. Cf. les textes sur l'intersubjectivité collectés d&ws I'intersubjectivité Il, op.cit., pp.
341 suiv.
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nous concerne aujourd’hui, pour un sujet transcendantal queaor regard
interrogateur pour la premiere fois depuis les quelques trois ou quathessiéc
gui se sont écoulés depuis la révolution scientifique de Galilée, le monde de la
vie est plus tributaire que jamais de la science objective. Historiquement, notre
monde de la vie a & peine connu les conflits qui auraient da le relativiser, et
il n’a pu en grande partie que les imaginer, car au moment ou il s’ouvrait au
autres a I'’époque des grandes découvertes de nouveaux contindetsaet-
velles cultures, il a subi la modification radicale sous l'influence de la seienc
mathématique de la nature. Par suite de cette circonstance, la science objec-
tive depuis Galilée a recouvert les conflits avec les mondes de la vie antres e
imposant sa propre loi comme si d’avance elle était applicable a tous.

Mais le fait de circonstance est essentialisable. La tendance pourechaqu
monde de la vie sera de considérer idéalement au premier abord sesspropr
structures comme valables au-dela de lui-méme, peut-étre méme valables uni-
versellement. Le premier contact des mondes de la vie entraine chacxad’eu
surenchérisa prétention a étrau moment méme ou cette prétention apparait
pour la premiére fois, de sorte qu'ils deviennent autant de mondes « primor
diaux » dans la mesure ou chacun se ferme au contact de l'autre. Eunxre de
mondes de la vie la relation est primordialement une relation de rivalité. En
témoigne, entre autres faits révélés par la linguistique et I'anthropologie cultu
relle, cette circonstance que chaque peuple donne a son langagerlargépé
qui renvoie les autres a I'incapacité de patfeA I'occasion la prétention peut
aussi se retourner en humilité : cela arrive quand un monde de la vie autre e
redécouvert, et donc re-vécu comme s'il s'agissait d'une réalité gtfeati-
vement existé ; il en va ainsi par exemple de la redécouverte au dix-ngivié
siécle de la Gréce comme lieu d’'un miracle ou d’'un paradis perdu, de sorte
gue la Gréce devient une norme ou un modéle inaccessible pour notre monde
actueP®. Mais dans les deux cas, la prétention est porteuse de préjugé. Par
exemple, une étude ethnologique d'un monde de la vie par un autre s’avéere
incapable de rendre compte d’'une société régie par la seule économie-de su
sistance, sans pouvoir politique hiérarchisé suivant la relation de conemand
ment et d’obéissané&. Soit nous sommes incapables de repérer la forme par-
ticuliere que prend cette hiérarchie dans un cas particulier, soit la stuctur
soi-disant invariante de hiérarchie n’existe pas du tout.

Est-il possible de s’élever de la condition naturelle a une condition trans-
cendantale, telle que tous les points de vue particuliers soient finalement liés
suivant une loi de survol ? Les sciences exactes de la nature ongftEga
tué leur renversement copernicien depuis longtemps, mais il parait bien plus
difficile de trouver un systéme de lois qui formulerait les conditions a priori
invariantes de toutes les sociétés. Dans le cas des sociétés, on stajigeco

58. M.OlenderRace sans histoirdaris, Le Seuil, 2009, p.40.

59. K.Marx, Critique de I'écononomie politiquérad. M.RubelEuvres |, Paris, Gallimard,
coll. « Pléiade », 1963, p.266.

60. P.Clastred,a Société contre I'étaParis, Minuit, 1974, p.15.
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que la condition invariante, & supposer qu’elle existe, se heurte a laitélativ
des points de vue locaux et singuliers qui retranscrivent chaquedttiesloi a
leur maniére. Or, chaque retranscription singuliére, si elle agit efeantwnt au
nom d’une invariance universelle, se veut également originaire ; maimeo
cette prétention ne peut se lire que dans un inventaire de faits plus ou moins
lachement reliés les uns aux autres, aucun des inventaires ne pourig jama
laisser transparaitre ce qu'il a d’originaffe Merleau-Ponty a bien vu le lien
qui se noue ici entre les sciences humaines et les sciences de la natutié : le
férences entre cultures ressemblent aux maniéres différentes maiséepp
équivalentes de décrire I'expérience physique. Pour chacunes]'elies’agit
de construire un systéme de référence général » tel que, pourechaip de
vue de I'un sur l'autre (une culture sur une autre culture, un obsenvstie un
autre observateur), puissent trouver place « les erreurs de I'Urastie »%2,
Pas plus que la nature dans les sciences de la nature, le monde de la \ge ou ce
sciences trouvent leur point de départ n’est purement et simplement keelie
la vérité, sans non plus étre simplement le lieu de I'erreur. Mais la ou Merleau-
Ponty en appelle a la tche d’élargir le champ de la raison, de telle sorte qu’elle
finisse par comprendre ce qui en nous aussi bien que dans les aptéesde
et excede » la raison, Husserl se méfie de toute ruse qui en appeler&itisi
de plus a un point de vue survol.

Husserl invoque plutdt I'étonnement, ce moment extraordinaire de I'es-
prit qui traduit I'exigence d’interrogation qui, depuis les Grecs, esta@ur
de l'activité philosophique. Quand une maniéere d'apparaitre pour ungech
n'est plus déductible de cette chose par une régle causale, I'étonnsusent
cité par la corrélation éclate au grand jour. Husserl retrouve ainsi le embad
la vie comme l'idéal de la vie parfaite selon les Grecs, a savoir (comme I'a dit
Platon) la ressemblance entre ce qui contemple et ce qui est contempié. Pou
ce monde, tout commence dans l'interrogation du sujet qui se contemple lui-
méme : son ego transcendantal ressemble-t-il a I'ego qu'il est en taitede
chair? Ensuite, quand autrui apparait, sa ressemblance avec moi nédhenp
t-elle pas de survenir comme une simple modalité de mon moi? Finalement,
deux mondes de la vie qui n’ont apparemment rien de semblable peuvent-ils
interagir autrement que par la guerre ? Sans corrélation, pas d’iraéomog
comme on s’en apergoit déja dans la force qui nous pousse dllsienner
lorsque nous voyons une chose totdénsles esquisses qui apparaissdat
cette chose.

61. Voir a propos de Clastres, M.Richir, « Quelques réflexions épistémgaes préliminaires
sur le concept de sociétés contre I'Etat », in M.Abensour (EdEgprit des lois sauvage®aris,
Le Seuil, 1987, pp. 61-71.

62. M.Merleau-Ponty, « De Mauss a Claude Lévi-Straugignesop.cit, p.193.
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ALEXANDER SCHNELL

Pour une nouvelle anthropologie phénoménologique

A Jean-Christophe Goddard

Dans la présente étudeil s’agit de livrer des éléments de réflexion dont
le but est de contribuer a la fondation d’'une nouvelle anthropologieghén
ménologique. Depuis quelques années, I'« anthropologie philosophjaure »
général, et I'« anthropologighénoménologique, en particulier, suscitent un
regain d'intérét considérable. Des penseurs aussi différents telsigBlu-
menberg, M. Richir et J.-C. Goddard ont en effet proposé récemnifatun
a sa maniére, le projet d’'une anthropologie « philosophique » ou « phénomé
nologique ». Nous nous arréterons d’abord sur ces différentesrataing’
afin d’en retenir quelques aspects et concepts fondamentaux quseimrg
utiles pour notre propre projet sur lequel nous nous focaliserors wase-
cond temps. Ces concepts (ou aspects) sont: premiérement, le « double mou
vement » au centre de la théorie fichtéenne de la subjectivité qui caractéris
ce que J.-C. Goddard appelle, dans son dernier livre, la « stationiystér
(mettant en ceuvre une figure originale de la « réflexivité ») ; deuxiemement, la
« réflexion » identifiée par H. Blumenberg commfastumanthropologique »
(dans un trés bel ouvrage posthume dans lequel il renoue avecgEepr
racines phénoménologiques) ; et, troisiemement, sur un plan méthodologique,
la descente en deca du clivage gnoséologie/ontologie effectuée pdchit. R
dans sa refonte de la phénoménologie et trouvant une expressionfaut a
saisissante dans ses esquisses récentes (en trois volets) d'un@aatieo
phénoménologique.

* *

1. Une premiere version de cet article a été présentée dans le cademihaise « Sur la
possibilité d'une anthropologie phénoménologique (Il) », organis&p@r Monod a 'ENS
(Paris), le 11 mai 2010.

2. Pour un traitement plus approfondi, voir, en particulier, notre carttdb « Le projet
blumenbergien d’'une anthropologie phénoménologique » au colatifienbergadité par D.
Trierweiler auxPUF (coll. « Débats philosophiques »), 2010, ainsi que la seconde part@ee n
ouvragele sens se faisanMarc Richir et la refondation de la phénoménologie transcendan-
tale, Bruxelles, Ousia (a paraitre).
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1) DansViolence et subjectivité J.-C. Goddard se propose d’élaborer une
« anthropologie philosophique » dans une double acception du termeoLe pr
jet, vaste, d’'une « anthropologie de la pensée contemporaine », qui met la
production philosophique (celle-ci relevat-elle de la philosophie transacen
tale!) sur un pied d’égalité avec la production littéraire, artistique, cinémato-
graphique, psychanalytique, etc., est ancré dans un projet antibgiapee en
un autre sens (beaucoup plus restreint) qui met en évidence unediglae
subjectivité,proprement humaineantégrant ou, mieux, illustrée par les don-
nées de I'anthropologie francaise des années 1950 et 1960 (Rd,&edaille,
etc.). Cette figure de la subjectivité, J.-C. Goddard la homme « station hys-
térique », et il la met en rapport avec la thédi@téennedu Moi, ou plus
exactement: du « soi » telle qu’on la trouve danB&uxiéme Introduction a
la Doctrine de la Scienc€l797), dans ldoctrine de la Science de 1804u
encore dans l'une des versions ultérieures dé/ilssenschaftslehige 1805,
de 1812, de 1813, etc.). Elle est caractérisée par deux aspectsfemdax.
Premiérement, le « Moi » implique une double activité : une premiere activité,
centrifuge, et s’étendant en droit a 'infini, qui n’est limitée que par whec
(Anstof} » au fondement du « réel », de la « réalité » (en 1804, Fichte éta-
blira que cette « rencontre » entre le Moi et Arsto3» releve en réalité d'un
auto-anéantissement de la consciéfcet une seconde activité, centripéte,
qui réfléchitla premiére, et qui constitue uatour du Moi sur lui-méme, le-
guel retour - et ce point est décisifie suppose pas le Moi, mais le rend d’abord
possible Deuxiemement, et nous en venons alors a l'autre aspect (lié au pre-
mier) de la figure de la subjectivité telle que I'expose J.-C. Goddard a partir d
Fichte, dans cette méme figure, comme il I'affirme de maniére apparemment
paradoxale dans un important article qui approfondit le soubasseitiaiéiein
de son projet d'une anthropologie philosophique, « le réflexif et le stibje
peuvent et doivent étre désolidari8és - Notons que ce paradoxe (consistant
a caractériser cette figure de la subjectivité par une déterminsdiatesoli-
darisantprécisément du subjectif) n’est certes qu’'apparent dans la mesure ou
J.-C. Goddard vise une dimension « asubjective » de la subjectivité, ce qui
le rapproche bien entendu de divers projets phénoménologiqueskgraple
chez Sartre, Pabia, etc.). - Mais que signifie cette déconnexion du « réflexif »
et du « subjectif »?

Le « Moi », loin d’étre une substanéa laquelle incomberait entre autres
(et apres coup, pour ainsi dire) un caractére réflexif, est « néfi&yure »,

3.J.-C. Goddardyiolence et subjectivitéDerrida, Deleuze, MaldingyParis, Vrin, coll.
« moments philosophiques », 2008.

4. Cf. la premiere partie de notre ouvragéflexion et spéculatioh’idéalisme transcendan-
tal chez Fichte et Schellingsrenoble, J. Millon, coll. « Krisis », 2009.

5.J.-C. Goddard, « 1804-1805. La désubjectivation du transotds, dans).G. Fichte
1804-1805. Lumiére et existenéachives de philosophjé\. Schnell (coord.), tome 72 (2009),
cahier 3, juillet-septembre, p. 428. Cette désolidarisation n’aboutit pas dubjectivité pré-
réflexive, mais a une « réflexivité » asubjective !

6. [dée qui sera reformulée par Sartre daasgranscendance de I'ego
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« transparencedurchsichtigkei} », c’est-a-dire non pas un « spectateur trans-
parent », mais l'unité (nous insistons: non substantielle) de « trans\ersale
(dans le langage de J.-C. Goddard) qui traversent le Moi et qui kergn
d’abord visible (a soi) et apte a voir. Ainsi, il est caractérisé non seuieme
par la capacité a réfléchir (réflexivité), mais, plus fondamentalementngar u
réflexion pure (que Fichte a appelée dans ses derniers textes « ikiekif),
constituant a la fois la loi du réfléchir et celle geréfléchir.

Soulignons, en passant, que nous trouvons un approfondissenteniaiu
saisissant de cette double directionnalité caractérisant le Moi chez Fatge d
deux analyses postérieures: dans celle, de Heidegger, de la stitechpe-
relle de I'existential du « comprendredrsteheh» et dans celle, de Levinas,
de ce qui constitue la possibilité de I'identification de la conscience de soi.

Le mode temporel primordial de la structure ontologiqu®dseinest, on
le sait, I'« avenir Zukunf) ». Or, «Zukunft(avenir) » vient de ukommeigal-
ler au devant de .) ». Heidegger précise que dans ceukommer», et en par-
ticulier dans le «auf sicH zukommergaller au-devant deoi. . .) », il faut en-
tendre un double mouvement : un premier mouvemetgsoi, vers. . » et un
second mouvement qui désigne netour (pré-réflexif) sur soi. Cela explique
ainsi pourquoi dans le comprendre - ou nous retrouvons cette mémie dioub
rectionnalité -, premiérement, Baseinse projette vers . son pouvoir-étre et,
deuxiémement, il se saisit dans la possibilité ainsi projetée. Autrement dit, dans
I'Entwurf le Dasein« se devance, il va au devant de lui-méme en projetant
justement les possibilités qu’il a a saisir (ou non) ; et dans cette saiBiaskin
revientvers lui-méme (Heidegger peut dire gudvient parce que la source
du projet, le projetant, est Basein lui-méme&!). « Double mouvement » et
« endogénéisation » (nous y reviendrons) du champ phénoménologigue : s
ces points absolument décisifs, la proximité (qui n’est certes que diffiaileme
attestable sur un planistoriqué entre Heidegger et Fichte est, on le voit, tout
a fait évidente (sur le plasystématique

Pour Levinas, la conscience, considérée de maniére formelle, est égale
ment caractérisée par wtouble mouvementd’abord « a partir de soi » et
ensuite en effectuant un « retour a soi ». Chez lui, cette idée revétdsutef
aspect original. A l'instar de I'auteur dgein und Zejtil met lui aussi I'accent
sur la médiation temporelle qui caractérise en propre ce double mouvement.
Mais au lieu de souligner son rapport aveniroriginaire, il lui donne un sens
vis-a-vis duprésent

La conscience, et en particulier la conscience de soi, est « identitecd’ave

7. « La démarche philosophique constructive, en tant que réflexitest-&-dire en tant
gu'elle est le fait d'une conscience réfléchissante - n'est jamaidaquéflexion de cette ré-
flexivité premiérest n'est elle-méme possible que parce que la conscience pure,tardeer
cette réflexivité premiére, est en elle-mérdélexible», 1804-1805. « La désubjectivation du
transcendantal », art. cit., p. 429.

8. Pour plus de détails sur ce poiof, notre ouvragéen deca du sujeDu temps dans la
philosophie transcendantale allemandaris,PUF, coll. « Epiméthée », 2010, p. 207.
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soi ». Totalité et infinirappelle a ce propos qu'« étre moi, c’est.] avoir
I'identité comme contenu. [.] [Le moi] est I'identité par excellence, I'ceuvre
originelle de I'identificatior. » Or, la possibilité de cette identification,

« I'ceuvre méme de l'identité », exige effectivement un double mouvement:
de soi a soi etice versale présent n'est autre que les deux déterminations de
ce double mouvement.

Originairement (du moins en apparence), et sur ce point Levinas reste fi
dele aux analyses heideggeriennes du « présent originaire », |@tnésst
pas un instant infinitésimal sur une ligne temporelle composée indifférem-
ment (et exclusivement) de tels instants. La fonction primordiale du présent
est d’'opérer, a chaque fois, unaléchirure» ou une «upture» dans « l'in-
fini impersonnel de I'exister ». A ce titre, le présent est 'événement méme
de '« hypostase ». Et cela implique tout particulierement que le présent est
commencement absoka départ de soi » - et donc aussi « premiére liberté »,
liberté du commencement, justement. Plus précisément, il est I'« événement
de I'exister par lequel quelque chose vient & partir dé%oi

Cependant, nous I'avons dit, I'ceuvre de l'identification n'implique pas
seulement un « départ de soi », mais également un « retour a soi ». Celui-
ci n’est nullement abstrait ou formel. |l désigne, pour Levinas, unghah
nement a soi », le « souci », pour le moi, sleccuper de sofjusqu’a ses
besoins « matériels »). Des lors, cet accomplissement de son identité touche
aussitot a la « corporéité » du moi. Le moi gsfo factoincarné et corporel
(leiblich). Mais cela ne signifie-t-il pas que le moi n’est rivé qu'a lui-méme ?
Cela n’enferme-t-il pas le temps dans la « solitude » et I'« égoisme » du moi?
Tout se passe en effet comme si cette reconstitution du surgissement gu temp
dans sa co-éclosion avec le moi « hypostasié » devait étre lue comme une cri-
tique - s’adressant a Heidegger - du mode temporel primordial du « mai » (0
du Dasein et ce,sur le plan méme de la temporalité originaitgt il pouvait
effectivement sembler que Levinas corrigeait Heidegger sur ce poistie-
stituant a I'avenir son analyse du présent. Mais, en réalité, il n'en estc@
temps du moi, de la « solitude m\est pas le mode originaire de la tempo-
ralité. Levinas I'affirme de maniére parfaitement claire : « la solitude est une
absence de temps ». Pour le montrer, pour établir en quoi la temporalité
originaire implique lautre, Levinas procéde a sa propre analyse de l'avenir
- dans un sens original et inédit, bien entendu, par rapport a Heidégjgst
gue lamort, au lieu de constituer la possibilité de I'impossibilité d'exidaers
I’économie générale de toute compréhengdast-a-dire dans le cadre d’'une
philosophie du <Méme»), ouvre bien plutdt a #ltérité parce qu'il s'agit la
d'un événement qui se soustrait a toataitrisepossible, quidestituele moi
de sa fonction de gujet», qui en dévoile son irréductibjeassivité Et cette

9. Totalité et infini Essai sur I'extériorité Den Haag, M. Nijhoff, 1961, p. 6.
10.Le temps et l'autreParis,PUF, coll. « Quadrige », 1991, p. 32.
11.1bid., p. 38.
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relation avec la mort constitue précisément une relativgueavec I'avenit2,

Or, J.-C. Goddard identifie cette méme figure de la subjectivité dans la
philosophie frangaise contemporaine, laquelle s’est nourrie de fagosive
du travail de certains anthropologues. Son geste fondamental conaistiiar
le « sujet schizophréne » au « sujet sacrificiel ». Précisons ce point.

Nous retrouvons d’'abord la structure fondamentale de la subjectivité telle
que la concoit Fichte dans le « sujet schizophréne » (au sens deleuzien d
terme). Celui-ci est dans une « station hystérique » - a la fois totale owvertur
au monde, a l'autre (dans son caractére imprévisible) (donie extatique
de so) et immédiate présence a soi (qui correspond a edaur pré-réflexif
sur soi» dont il a été question a l'instant). Ensuite, ce sujet « schizophréne »
ou « hystérique » est en méme temps « sujet sacrificiel » (au sens de R. Gi-
rard) : sujet «€lu», porté au-devant, sacrifi§ tué, anéanti - sujetniversalisé
etsingularisé Le projet d’une « anthropologie de la pensée contemporaine »
consiste dés lors - a travers 'idée, donc, d’'une part, de traquer le nobif fi
téen dans cette figure de la subjectivité et, d’autre part, de « faire voppera
étroit existant entre la position centrale du sujet schizophréne dans laghilo
phie francaise contemporaine et son assimilation au sujet sacrificiel »ta« a é
blir le caractére fonciérement primitif, donc universel, de la pensée &teeu
en cette philosophie®3.

2) La notion de « réflexion » est centrale également dans le projet blu-
menbergien d’'une « anthropologie phénoménologique ». Pour 'autdesie
chreibung des Menschét elle n’a pas de statut transcendantal, mais se pré-
sente comme unfactumanthropologique ». Dans le rapport du sujet conscient
a son monde, Blumenberg va mettre en évidence un double probléme qui ne
sera soluble que dans le cadre d'une telle anthropologie : celle-ci établira
effet que la réflexion n’est pas une dimension de la subjectivité conggtuan
mais que I'homme « esontrainta la réflexiort® ».

Le premier probleme ne concerne rien de moins que la constitution de
I'objectivité. Blumenberg part de la célébre phrase d&ilsis de Husserl:

« |l ne s’'agit pas de garantisicherr) I'objectivité, mais de la comprendre
(versteheh».1® Cette compréhension ne reléve pas pour lui d’'une phénomé-
nologiedescriptive ni d’'une phénoménologieonstructivé’, mais justement
d’'uneanthropologie phénoménologiq(e seul moyen, pour lui, d’éviter une
sorte de « solipsisme transcendantal »). Ce qui caractérise fondamestiale

12. Nous avons développé et approfondi ces réflexions dans pétrehdl de notre ouvrage
En face de I'extérioritéLevinas et la question de la subjectivif&aris, Vrin, 2010.

13. Violence et subjectivitép. cit., p. 8.

14. H. BlumenbergBeschreibung des Menschém Sommer (éd.), Frankfurt am Main, Suhr-
kamp, 2006 (cité : « BM »).

15. BM, p. 139.

16. E. HusserlKrisis, 855,Husserliana V] p. 193.

17.Cf. notre ouvrageHusserl et les fondements d’une phénoménologie construGies
noble, J. Millon, coll. « Krisis », 2007.
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le sujet, c’est le fait non pas d’habiter un monde régulier et stable, mais de
faire sans cesse I'expérience de surprises et de déceptions etfdi&amen-
talementinstable Aussi I'objectivité ne se constitue-t-elle pas, comme chez
Husserl, a travers la structure nucléaire « protentioinmapressionrétention »,
mais elle est tributaire des oublis, tremblements, bouleversements, doutes, hé-
sitations et erreurs du sujet, c’est-a-dire qu’elle exige inéluctablemeesle
souvenirqui fait sortir ce dernier du cadre strict d'une perspective transcen
dantale. Or, dans seéscons sur la phénoménologie de la conscience intime
du tempspubliées par Heidegger en 1928, Husserl avait déja conféré au res
souvenir un réle décisif dans la constitution d’'un « objet-tenzjgst¢bjek] »
(et ce, dans un cadre parfaitement transcendaralQu’est-ce qui permet
alors a Blumenberg d’affirmer que ce méme argument aboutit antheopo-
logie phénoménologique ?

Pour Blumenberg, le sujet, instable, est dans un monde instable. La con-
science est fonciérement « intermittente », elle est facefaatemde larup-
ture [M. Richir dirait: « de I'écart »Jau niveau de la correspondaneetre le
sujet et son environnement% Dés lors, le réle fondamental de I'intention-
nalité est d’établir et de garantir une stabilité : « L'intentionnalité ne signifie
pas seulement que la conscience serait toujours objective - suscefiibte d
remplie seulement dans I'attribution de ses contenus a des péles -, mais aussi
gu’elle est un systéme de l'auto-stabilisation et de 'auto-régulation en vue
d’un accordement universel d’'une norruniversale Normalstimmigkeit»2°
Cela veut dire que s'il y a concordance de I'expérience (donc sporelance
entre le sujet et le monde), c'est parce gu'il y a une corrélation entiéofa
stabilisation et I'auto-régulation (c’est de cette maniére que Blumenberg ré-
interpréte I'auto-conservation phénoménologiquement), du coté noéstue,
cette concordance, « universellé'»du coté noématiqué. Disons la méme
chose encore autrement. Un étre vivdotié de consciencest de loin plus
fragile et vulnérable qu’un organisme qui est entierement organiséede
son auto-conservation. Mais s'il étagulementin sujet transcendantal, il se-
rait comme I'dme platonicienne qui, de toute éternité, voit des idées pures dans
une évidence pure. Husserl I'a bien compris et c’est pourquoi,ta gas an-
nées 1920, il développe une « logique génétique ». Cependant, il aijarisa
la mesure des raisons profondes de la nécessité de cette élaboratierc si, a
une telle logique (qui contient en particulier la négation et les modalisations),

18. Voir la deuxiéme section déscons en particulier 818&q Pour plus de détails sur ce
point, cf. notre ouvragdemps et phénomeriea phénoménologie husserlienne du temps 1893-
1918 Hildesheim/zZirich/New York, Olms, coll. « Europaea Memoria » (diff. Yrip 117sg

19. BM, p. 74.

20.BM, p. 76.

21. Pourquoi « universelle »? Parce que, selon Blumenberg|'egsérience d’'autrui (revi-
sitée anthropologiqguement) qui institue cette concordance que chggtipesut expérimenter
individuellement.

22. « [La conscience] formédildet) son identité Selbigkeif dans la concordance effectuée
(geleistete Einstimmigkeities objets », BM, p. 147. \Voir aussi BM, p. 461.
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le sujet entre dans un « nouveau monde » (dans lequel il est possileledie r
compte, de maniere conscientielle et langagiére, d’'une rupture aveonsen e
ronnement), c’est parce qu'il est humain! Et, nous venons de le Vioim&n-
berg interpréte méme déja le role de l'intentionnalité en ceSerissuggeére

en effet qu’elle peut par exemple intervenir lors d’un trouble au niyesoep-

tif 24 et que, lorsqu’un signal ne se laisse pas appréhender de maniéreteistin
ou gu'une information ne se laisse pas clairement interpréter, I'appaieil p
chique peut exiger des renseignements supplémentaires de cette méme chose
en vertu de quoi la chose se constit@e qui caractérise actumanthropolo-
gique évoqué, c’est donc le fait d’exiger des données perceiERssives
et, par ailleurs, la maniére de Iegnthétiser via des actes intentionnels - dans
la perception d’'un seul et méme objet.

Or, cette « rupture » n’en est pas seulement une entre le sujet et $on env
ronnement, mais elle caractérise encore le sujet dans son rapport a lui-méme
(et c’est la donc le second probléme que Blumenberg cherche a réstans
son anthropologie phénoménologique). Aussi remet-il profondémecdiese
le « dogme » de la phénoménologie descriptive husserlienne d’apres leque
le caractérententionnelde la conscience et la possibilité de donner ce der-
nier dans une €videnceabsolue » seraient co—originai?@sPour lui, le fait
d’'étre orienté vers un objet et l'autre fait de donner cet étre-orieais ta
conscience s’excluent mutuellement. Autrement dit, il récuse la possibilité de
conférer a la réflexion un caracténemédiat(qui « accompagnerait » tout rap-
port intentionnel) - f(t-ce en termes de « pouvoir transcendantal » gst n’
pour lui gu’'unflatus vocis Le pouvoir réflexif n'est donc pas la source d’'une
« évidence transcendantale », mais, en tant qu'il joue un rble dérivst, il e
nous insistons, un factumanthropologique ». En effet, il est impossible que
la conscience (intentionnelle) soit en méme temps conscience (réflexive) de
s0i%8, La raison en est la suivante : la constatation que d’un acte quelconque
il y aurait réflexion (au sens d’'un - second - acte transparent, &dgie d’'un
acte qui ne se retournerait pgrés coupsur le premier acte) (doraela méme
gu'il s'agit de démontrerdépend d’'une@uTRE réflexionportant sur le rapport
entre ces deux actes. Mais une telle réflexion ne pourrait avoir d’ésédsgune
si la premiére réflexioptait déja accompliealors qu'il s’agissait précisément
d’expliquer d'abord cette derniére ! Un tel cercle vicieux ruine bienrahide
statut prétendument fondateur du pouvoir réflexif.

Les deux aspects que nous venons de mettre en évidence débourhent s
I'idée qui s’exprime dans la citation suivante: « ce a quoi I'on s’exetce e

23. Voir aussi BM, p. 138qg ou Blumenberg s’interroge sur une telle genése anthropologique
de l'intentionnalité.

24. BM, p. 75sg

25. Que la « phénoménologie constructive » (dont Husserl livre loasobes dans sa phéno-
ménologie du temps et de l'intersubjectivité) infirme cette affirmationt cledait qui échappe
certes a Blumenberg.

26. Voir BM, p. 258.
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ce gue I'on s’approprie n'est pas la réflexion en tant que telld,[mais sa
concentration sur le domaine d’origine hétérogéne, a savoir transtahdie

la conscience, la ou elle se produit elle-méme. Par le fait d’étre I'origirked’e
méme, elle n'est pas encore essentiellement connaissance d’elle-méme, méme
si elle ne devient accessible - d'aprés I'axiome selon lequel nous n@psu
connaitre que ce gue nous avons nous-mémes produit - que par cette auto
originarité. L'existence de fait de I'accessibilitBuganglichkeit n’est pas en-

core la traversée des entréBagangg. »2’ Ainsi, et c’est ce qui ressort de tout

ce qui précede, le processus (mécanique) de son auto-constitutiomfidéeec

pas encore a la conscience un caractére réflexif.

Or, Blumenberg ne s’arréte pas a ce diagnostic, mais il propose une ge-
nése - qui est au ceeur de son anthropologie phénoménologique - dvirpou
réflexif, c’est-a-dire qu'il propose une explication a cette idée queniine
est « contraint » a la réflexion. Celle-ci est, selon lui, indissociable daweh
ments de rapport avec I'environnement, entrainés par ’hominisation gtui e
a son tour liée a un changement de biotope): la visibditésens de I'étre-
vu-par-autrui- qui est investie d’angoisse (!), car l'individu entre maintenant
davantage dans le champ perceptif étranger - rendue possible pards-red
sement désormais total, exige nécessairement (méme si elle permet un gain
d’'espace de perception) un contréle et une maitrise de la visihllitéens
du se-voif8, Voila comment on peut donc reconstituer, dans le cadre d’'une
anthropologie phénoménologique, la genése de la réflexivité : c’estyca’
une proto-réflexivité, éminemmeanthropologique au niveau de ce phéno-
meéne fondamental de la visibilité. Et, a I'inverse, ce qui n’est pas moins im-
portant, c’'est la visibilité qui, dans sa marque la plus précaire, a savar dan
sa prégnance humaine, a contraint la conscience vivante a dévelapger
flexion29,30.

3) Nous en venons enfin a la troisiéme référence évoquée dans ees pre
miéres considérations - a savoir a I'anthropologie phénoménologique e Ma
Richir. Si ce projet date au moins de la fin des années 1990, la réalisation
concrete n'en est livrée que dans des publications trés récentes Richit.

27.BM, p. 138sg

28. BM, p. 281sg

29. BM, p. 167sg On peut ajouter a cela la remarquable analyse du statut de l'intellect:
« [la faculté de connaitre] est la pour des services extérieurs de Lant®ervation et non pas
pour des services intérieurs de I'auto-clarificatiSelpsterhellung Si I'intellect était’'essence
originaire de 'hommealors il éclairerait de part en part (durchleuchten) tout l'intérieur de
I’'hnomme, son corps, et rien en ce dernier ne lui serait étranger eiring; alors qu’en réalité,

il n"accomplit (eiste) que ce qu’urobservateur étranger a cet organispugli se comporterait
a son égard comme un parasite, n'obtiendrait a voir par lui que de fagFomaire et contre sa
volonté »,ibid., p. 259.

30. Cette visibilité est d'ailleurs au coeur darlpératif anthropologiquélumenbergien de
I'auto-conservation (qui est aussi une auto-obtention (le ntethaltung» ayant en allemand
le double sens de « conservation » et d'« obtention »)), lequel s’éremrome suit: « Veille a
étre vu, si tu veux voir! » (BM, p. 140. Voir ausid., p. 143).
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(de 2006 et, surtout, de 208%9. Ce décalage (qui n’est certes pas trés grand)
s’explique par le fait que cette esquisse d’'une anthropologie phéndwaéno
gique connait trois volets - un volet négatif et deux volets positifs, doms$ no
nous proposerons maintenant de retracer la teneur et les liens quidetea
risent.

D’une maniéere générale, il faut d’abord rappeler (pour le lecteufamit
liarisé avec I'ceuvre du phénoménologue) que ce qui caractériselepdine
vite, la troisiéme génération des phénoménologues, c’est le fait de désalida
completement, d’'un c6té, I'analyse des structures de la « consciencda», de
« subjectivité constituante », duRasein», etc. et, d’un autre cbté, la mise en
évidence de leur « teneur eidétique ». Cette désolidarisation conduit chez M
Richir a une tout autre acception d'une « anthropologie phénoménologique
que chez Blumenberg. Dans Phantasfegination, affectivittPhénoméno-
logie et anthropologie phénoménologiq(#004), M. Richir établit d’abord
négativementa partir des travaux de Binswanger, qu'une phénoménologie de
I'« humain »sort nécessairement de I'eidétigparce gu'il est impossible de
« dériver » les cas psychopathologiques, différents et variés,tiz game
guelconque définition de I'« essence » de I'humain. De par cette constatation
de l'impossibilité d’une eidétique de I'humain, I'anthropologie phénoménolo-
gique occupe naturellement et nécessairement une place de choix da &ein
refondation richirienne de la phénoménologie. Mais qu’est-ce qui Eaise
positivement'étre humain? M. Richir répond en deux temps a cette question
(dans ledragments phénoménologiques sur le temps et I'espadans les
Fragments phénoménologiques sur le langage

Il met d’abord en évidence un scénario originaire qui n’est pas aeldi;
pien, de la triade pére-mére-enfant, mais ce qu'il appelle le « giron tnansce
dantal » formé par le « couple » mére/enfant. Pour M. Richir, c’est nen pa
I'« épiphanie du visage » (rapport a I'« altérité radicalé®)nais I'éveil du
regard par la mére le regardant quikmanise» le nourrissor®. Linstitution
de I'hnumain n’est en effet possible gu’a condition d’éviter deux écueidui
d’une coincidenceabsolue et celui d’'undissociationabsolue du soi d'avec
lui-méme. L'écart du soi d’avec lui-méme doit bien plutdt s’inscrire dans un
« espace transitionnel » (Winnicott) qu’ouvre précisément le regard mehter
ce qui donne au soi la possibilité de s’inscrire dans la symbolisation (celle de
tenir présent quelque chose qui est « réellement » absent). Selonétetiaie
nation, I'hnumain est alorbétre, en écart vis-a-vis de lui-méme, capable de se
tenir dans le« transitionnel».

Mais ce n’est pas tout. Comme chez Blumenberg (mais selon une tout
autre perspective), cette détermination de I'hnumain passe par le traitement du
statut de la réflexion. Cependant, au lieu d'y voir ufagtum», que Blumen-

31. Dans legragments phénoménologiques sur le temps et I'esf20#6) ainsi que dans les
Fragments phénoménologiques sur le langefo8).

32. Cf.En face de I'extérioritéop. cit., p. 134.

33. Dés lors, la vie intra-utérine ne serait pas (encore) proprememiine
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berg s’est proposé de génétiser anthropologiquement (ce qui estlé#é une
contradictio in adiectp, M. Richir en propose une autre sorte de « genese »
qui met en jeu ce qu'il appelle la « transcendance absolue » et le « moment
du sublime ». Sans entrer dans les déféilie ces analyses aussi complexes
gu’originales, nous dirons juste ceci: pour que l'individu puisse sestitoier
comme « soi », et comme « soilimain il doit passer par le « moment du
sublime ». Celui-ci désigne une « hyper-condensation » de I'affectsiité,

vie d’une interruption de cette densification, de cet « excés d'affectiyitgi
équivaut a une reprise du schématisme (c’'est-a-dire de la maniére daile

jet » se saisit de ce qui l'affecte et de ce a quoi il se rapporte) et aditudion

du contact, en et par écart comme rien d’espace et de temps, de sdda soi
« vrai soi » comme dirait Winnicott) qui résulte précisément de la « muta-
tion » de cette « hyper-condensationEt.la « trace » de la transcendance
absolue est cet écart irréductible entre le soi et le sQiH REND EN MEME
TEMPS POSSIBLE SA REFLEXION lequel impligue sa hon moins irréductible
non-auto-coincidencé&lous voyons ainsi que, avec cette idée d’'une trace de la
transcendance (asubjective, bien entendu) au fondement du saidgupas
d’ailleurs sans rappeler le résultat de la doctrine fichtéenne de I'image), M
Richir propose a son tour une alternative aux différents modéles dedzioéfl
pour comprendre le contact de soi a soi et aussi ce qui rend cetrioafl
d’abord possible.

On connait les différentes définitions que la philosophie a proposées de
’homme - « animal rationnel » (Aristote), « étre qui est son propre se-
faire » (E. Weil), etc. - qui ont tous mis I'accent sur le fait que I'étre hu-
main, contrairement aux « autres » animaux, dispose d’'une faculté supérie
de connaitre. Souvent pour éviter tout rapprochement avec unpepéve
théologique, I'anthropologie moderne a ensuite mis en avant d’'autres spéc
ficités d'un caractére proprement humaintoel-making animab> (Charles
Babbage), chomo faber> (Karl Marx, Hannah Arendt), komo ludens (Jo-
han Huizinga, Roger Caillois), etc. Sans parler évidemment de déterminations
souvent plus ou moins humoristiques (« bipéde sans plumes », « animal chez
gui, au niveau des extrémités antérieures, un doigt s’'oppose a tousrkes 3,

« animal qui rit », etc.). Nous voudrions maintenant proposer une Heulé
finition de 'hnomme (dans le cadre d'urmathropologie phénoménologidue
’lhomme est <homo imaginans, un étredmageant mettant en imagemagi-
nant Cette détermination générale, qui est propreroattlogique se décline,
plus particulierement, selon différentes modalités. Mais avant de prébaer c
cune d’elles, il faut encore dire quelques mots sur les raisons prédizesire

34. Pour plus de details, vdie sens se faisajp. cit.
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cette analyse dans le cadre d’'une « anthropologie phénoménologighé-».
noménologie La phénoménologie a trait aux phénoménes. Cela a un tel point,
comme le montrent de nombreux travaux au sein des recherches phénomé-
nologiques actuelles (M. Henry, M. Richir, J.-L. Marion, K. Novotny,.gtc
que les phénoménologues s'interrogent de plus en plus sur le statut méme
du phénomene. Le résultat le plus marquant de ces interrogations eist le fa
pour reprendre une expression déja introduite plus haut, que le chaéap ph
noménologigue « s’endogénéise ». Cela signifie non pas une pure et simple
« immanentisation » du champ phénoménologique (c’est la I'une des sources
de malentendu les plus fréquentes notamment chez les critiques de M. Henry)
mais le « grand écart » entre le rattachement de toute constitution de sens a une
subjectivité transcendantale (en un sens original) et le fait de tenir compte d
caractére « transcendant » (au sens tlarszen@NT ») du réel (impliquant
précisément le caractere « transcendant » (au setramuEzentEREND) de
cette méme subjectivité). Si le monde ne peut simplement étre présupposé en
son étre-en-soi, et si la réduction phénoménologique (qui tire tout simpteme
les conséquences de ce constat initial) ouvre a une sphere en degdtided,
la question du statut du « phénoménal » devient celle du statut du « mondain »
et aussi celle du statut de la « conscience » ou du « sujet ».

En dépit de toutes ces avancées eu égard, donc, a la compréhension du
statut des « phénomeénes », on est toujours en droit d’attendre uneatamifi
plus précise du champ « phénoménal ». Et une telle clarification se doit a la
fois de se prononcer sur le statut du « réel » et d’établir le lien a I'« homme ».
Notre but ici est d’essayer de contribuer a satisfaire ces demandes.

Anthropologie Ce qui vient d’étre dit est censé caractériser, de facon es-
sentielle, 'hnomme - malgré ou, plus exactement, mais aussi apparemment de
fagcon paradoxalesn raison mémde ce que Fink a appelé I[kntmenschung.
Cependant, I'objectif n’est pas (comme par exemple chez Blumenbergg-de ju
tifier en quoi le phénoménologique est en rapport a I'anthropologidast{c
a-dire en quoi ce gqu’établit la phénoménologie touche I'homnet)ce, tout
simplement parce que cela suppose déja une certaine idée de I'hgnmme
et encore moins, de rendre fructueux les résultats de I'anthropologig(ise
comme science particuliére) pour la philosophie (ou la phénoménologie), mais,
al'inverse, de s'enquérir des déterminations qui rendent compte dtistatu
tologique® » précis de 'homme. L'anthropologie phénoménologique croise
trés exactement ce qui concerne spécifiguement le « phénomeéne sptéun
et '« homme », de l'autre - et elle fonde par la une nouvelle discipline phi-
losophique, ou peut-étre méme une compréhension originale du philosopher
lui-méme (bien entendu en accaadecet inspirépar les résultats des grands
projets phénoménologiques post-husserliens et post-heideggeriens).

Nous dirons, en anticipant, que cette enquéte sur le statut ontologique de

35. Ce terme est ici mis entre guillemets parce que nous nous situonaliéh eé deca du
clivage gnoséologie/ontologie.
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’homme dans le cadre d’'une anthropologique phénoménologique netsaura
livrer les conditionssuffisantepermettant de cerner I’humain en sa spécifi-
cité. S'il est possible de délimiter I'humain par contraste a ce qu’il n’esepas
s'il est méme possible d’en identifier un pouvoir qui lui semble appartenir en
propre par rapport a toute autre forme d’étre connue, cela dépassssaire-
ment le cadre d’une anthropologie phénoménologique que de spécular su
constitution d’étres dont nous n’avons jamais fait I'expérience. Car dette
niére est, on le sait, le réquisit de toute science particuliére qui s'ocaipe d
I’'humain, mais non pas de la discipline dont nous cherchons a nous agproc
ici.

Lhomme, « avant » d'étre sensible, rationnel, avant de s’inscrire dans
monde déja présupposeé, est « imageant ». Et il y a une triple fonction ima-
geante dans son rapport au monde. Développons maintenant ces trais dime
sions de I'dhomo imaginans qui donneront lieu a trois théses fondamentales.

1) Lhomme se fait des images - c’est en tout cas ce qu'il parait (nous
verrons plus loin que cette formule peut induire en erreur et doit deite fa
étre modifiée). Des images du monde qui I'entoure, des images de soi-méme,
des images de ce qui transcende le visible, 'immédiatement intelligible. Deux
choses importent ici: 'homme se fadujoursdes images, et il ne se fajtie
des images.

La premiére acception de I'image désigne izprésentation> en decade
la chose « telle qu’elle est en elle-méme sastdelade sa simple reproduc-
tion « mentale ». - C’est, en gros, ce que Kant appelle uerstellung»,
Bergson une « image » et Husserl ungrscheinungy». - Y entre le fait que
I’'homme projette toujours déja des « compréhensions » du monde, de « soi »,
etc., et que, de ce gu'il projette, il a toujours déja une compréhensima,wwe
« pré-compréhension ». L'image, telle que nous I'entendons ici, estedil
clivage conscient/inconscient : 'image, c’est le « phénoméne » a trimeprs|
Nous nous rapportons originairement au monde.

Quel est le statut ontologique de ce « phénoméne »? Le monde n’'est
guimage - cela signifie deux choses. Premiérement, cela suppose que e « soi
n'estici quimplicite. Il y joue néanmoins parce qu'il y a bel et bien un projet-
de-soi- ce qui constitue d'ailleurs la marque proprement « humaine » de cette
premiére fonction imageante. (Nous y reviendrons plus loin afin de clarifier
comment ces deux caractéristiques du soi peuvent opérer ensemhigig-De
mement, cela ne veut pas dire, en revanche - et loin s’en faut! -, que no
ne verrions du monde qu’un simulacre, mais cela signifie que ce « a travers
quoi » nous nous rapportons originairement au monde & la fois contamine et
est contaminé par le statut ontologique ambigu et précaire de ce quip@mnre
« apparait ». - Cette image explique d'ailleurs (entre autres) pourgacisée
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intentionnellesignitive(cf. lesRecherches Logiquele Husserl) peut conférer,

« a partir » de soubassements sensibles (= les « contenus d’apprahgnsio
une signification a ce qui se manifeste. (Ce qui ne va en effet pas dmsdi,

ne suffit pas de dire que les visées signitives conférent une signifiGatio
apparaissant, mais il faut encore expliquer pourdgelte visée lui confére pré-
cisémentcettesignificationei.) - La signification de I'apparaissant n’est pas

« construite » (en un sens non génétique) a partir de composantes sensible
mais elle n’est pas non plus supposée comme une sorte d’'idéalité : en deca de
tout rapport « constitutif », il y a un rapport « imageant » - et c'est da ce
qu’est censée rendre compte cette premiére fonction imag¥ante

2) Or, ce premier « plan » d'images, au lieurdpondreaux problémes,
ne les fait véritablement qu’apparaitre. Se posent en particulier trof¢igoe
(en lien les unes avec les autres): dans quelle mesure la premiére fonction
imageante met-elle véritablement en rapport un « sujet » et un « objet »?
Plus particulierement, comment faut-il comprendre la tension entre le carac-
téreimplicite du soi et le fait qu’ils’auto-projetteau niveau du premier plan
d'images? Deuxiémement: qu'est-ce qui justifie de placer cette image sur un
plan « en deca » du clivage « représentation/chose » et aussi eruddiyage
« conscient/inconscient »? Plus précisément, en quoi ne s'agit-il pas lkesimp
ment de ce que Fichte appelle une « synthmss factum», c’est-a-dire d’un
troisieme terme que I'odécided’introduire ou de poser (plus ou moins arbi-
trairement) parce qu’on est face a la nécessité d’expliquer une « dualité »
une « division » (celle justement des termes dans les deux clivages éydqué
Et voici la troisieme question : qu’est-ce qui justifie ce « redoublementil» (s’

y en a un) du monde en image (du monde)? Qu’est-ce qui garantit que I'image
est bel et bien imagdu mondé® La réponse est donnée avec les deux autres
fonctions imageantes.

Intervient ici d'abord une deuxiéme fonction imageante qui constitue une
rupture avec le monde, et dont la trace est précisément, au premier plan de
'image, les deux clivages indiqués. Cette deuxiéme fonction est fé- «
flexion».

Qu’est-ce que la réflexion? Qu'est-ce que réfléchir? Ce n'est phodi
le fait qu’un sujet fasse retour sur lui-méme, mais cela implique fondamenta-
lement deux choses : I'introduction d’@cartet le dévoilement d’ussoi (qui,
jusqu’ici, n'a été gu'impliqué et implicite). Car, en réalité, nous I'avons vu
plus haut, le monde n’est pas un étre compact et clos, maisiigable Et
cette instabilité est d'abord celle de I'expérience que nous en avonseet qu
nous en faisongNous ne saurions dire ce que serait le monde « en soi ».)
Ainsi, réfléchir sur le monde revient & mettre au jour un écart, qui s'atéee
un écart du soi a soi. Cependant, nous insistons, cette réflexiompa®stlle
d’un sujetsur quelque chose (sur le monde, sur soi) dont il s'écarterait et sur

36. Notons que si ce premier plan de I'image n’est spécifiquemendinugoe dans la mesure
ou il implique déja un projet-de-soi, rien n'interdit d’'un autre coté d'eages que, en son
pouvoir « représentant », il soit partagé avec le regne animal.



112 ALEXANDER SCHNELL

lequel il reviendrait, mais c’est une auto-réflexion (intériorisante) de fiena
(de la premiére image) (sur et en) elle-méme ! Aussi - telle est notre premiere
thése fondamentalde soi écl6t-il proprement dans I'auto-réflexion du monde
en tant qu'imageCe qui ne signifie rien d’autre qu’au niveau du premier plan
d’'images, ce n'est pas une conscience, un sujet (« humain »), etse gap-
porte a son objet, mais ce premier plan d'images est en réalité dépourvu de tou
sujet (mis a part le fait qu'il s’agit 1a déja d’'un projet du soi), de sorte,aun

toute rigueur, on ne peut pas encore dire, a ce niveau, que c'esirfie qui

se fait une image du mondé mais seulement que c’est le monde qui se fait
image®®! (Dés lors, la question fondamentale de I'anthropologie phénoméno-
logique n'est pas de savoir comment un sujet humain se rapporte spécifiqu
ment au monde, mais comment cette fonction imageante peut s’inscrire dans
une singularité humaine.)

Que survient-il alors exactement dans cette auto-réflexion, et comment
s’effectue-t-elle concrétement? Le monde est image, soit. Mais cettesexpre
sion est encore ambigue. Ce dont il faut rendre compte, c’est dotéseani-
taire de cette imageen dec¢a des clivages indiquédais dire que le monde
est image, c’est encore introduire une dualité (monde/image, justement). La
premiére image doit donc se retirer, se soustraire, pour dévoiler cetteemité
cherchée. Nous retrouvons ainsi le double aspect déja évoqué aaltigeim
termes d'« écart » et de « soi »): d’'une part, la (premiere) image du monde
se dévoile comme instabilité (et doit de ce fait étre écartée, anéantie, en son
caractére compact et clos), ce qui donne lieu, d’'abord négativedmnt, a
I'« écart », et, d'autre part, ce qui reste, c’est le soi, réfléchisdant, le cor-
rélat ne s’éclaircira en son statut que grace a la troisieme fonction imageante

Pour récapituler le résultat essentiel de cette deuxiéme fonction imageante,
on peut alors dire qu’elle met en ceuvre, d’'un seul et méme coup, untaméa
sement (du monde dans sa prétendue stabilité auguel se substitue darty I'éc
et un engendrementt €. un surgissement du soi). Par 13, le caractére unitaire
du monde (en tant giuhage n’est pas posé dans usgnthése post factym
maisphénoménologiquement génétiléeste alors, nous I'avons dit a I'ins-
tant, a en déterminer le statut, car si, jusqu’ici, nous avons essayé aelrépo
ala premiére et a la deuxiéme question, nous n’avons donné, de lae&plans
troisieme question, que le voleégatif Pour en connaitre aussi le vojmisitif,

il faut donc traiter a présent de la troisieme fonction imageante.

3) Sila premiére image se présentait comme image du monde et la deuxie-
me comme image du soi, il apparaissait également quéfitexionde I'image
modifiait la teneur de la premiére apparition. Des lors, si le monde comme
image se manifestait finalement en son instabilité, peut-on s’attendre égale-
ment & une semblable modification concernant le soi? Nous verrons quelle

37. Sauf, nous l'avons dit, que tout projet est projet-de-soi, etrgu'soi » (s’avérant ici
comme soi « humain ») est déja impliqué dans ce projet.

38. A ce niveau, et en vertu de la « genése phénoménologique »tdci msse en ceuvre,
I'anthropologie phénoménologique croise inévitablement la métaphyplygreoménologique.
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réponse nuancée nous pourrons donner a cette question. Pount;insta
chose est sdre : si nous disposons jusqu’a présent d’'une imagerdieet du
S0i, nous ne disposons pas encore d’'une imageiaade

Nous avons vu queliomo imaginangaisait proprement apparition, dans
cette genése phénoménologique, a titre de « soi » de la « réflexion ». Mais
ce n'est pas le dernier mot a son propos, parce qu’on pourrait g€ soi,
dans la mesure ou il « s’obtient » par auto-réflexion de I'image, n'a pawen
completement dévoilé son caractére humain. En transposant I'expres&on
nous avons utilisée en nous basant sur les considérations de Blumdaherg
le contexte qui est le nétre ici, nous dirions que le processus (mécaigue)
son auto-réflexion ne confére pas encore a la réflexion un carhcbéran.

Pour parvenir a cette double fin (conférer le caractére humain au soi de
la réflexion et clarifier le statut ontologique de son corrélat mondain), la ge-
nése phénoménologique se déroulera en tant que réflexion intérioiiiealate
deuxieme fonction imageante.

Comment cerner d'abord le caractére spécifiquement humain du soi de la
réflexion? La geneése phénoménologique ne rencontre patagann» parti-
culier, mais elle établit bien plut6t - et telle est notre deuxieme thése fondamen-
tale - que ce qui fait la spécificité de I'humain, c’est précisément le podeoir
procéder a la genése! Ce n’est certes qu’un raisonnement négadifipsur
ses « conditions nécessaires » - rien n'exclut que le pouvoir de réfiéah)
la réflexion (donc celui de procéder a des « geneses phénoménasgigoe
puisse aussi étre rencontré chez d’'autres formes d'étre. Mais qelasépre-
cisément le cadre d'une telle investigation dans la mesure ou cela fait iriterven
des données empiriques dont nous ne disposons évidemment pas.

En quoi consiste alors ce « pouvoir de procéder a la genese »? idteons
dans la capacité a prendre conscience du « redoublement possibilidant »
la réflexion elle-méme. Toute conscience de... n'est pas seulement a la fois
conscience d'urobjet et conscience deoi, conscience « représentante » et
conscience « réflexive », mais encore, et en cela consiste doncrt @godsif
du fichtéanisme (pointé, nous I'avons vu, par J.-C. Goddard), « igiflex».

La conscience humaine - non pas eu égard a sa strutinree mais eu égard

a ce qui la rengbossibleet a ce qu’elle est en mesure de renalpparent- est
caractérisée par le fait d’étre possibilisation», c'est-a-dire par le fait que

son pouvoir-étre, donc ce qui la rend possible, se redouble en «i cengl
possible cela méme qui rend possible ». Ou pour le dire d’une autre maniere,
la conscience réfléchie porte avec elle ou est accompagnée de la loi du se
réfléchir qui n'est pas une simple réitération de la réflexion (qui pawea
répéter a l'infini), mais sa structure transcendantale rendue appasgrstetth
travers la genése phénoménologique. - Notons que c’est encoregbieidpi

a traité avec le plus d’acuité de ce pouvoir « possibilisant », de cette « pos-
sibilisation ». Dans son ceuvre de la fin des années 1920, nous trouwens u
multitude de tentatives de sa mise a I'épreuve (dans son analyse du « devan-
cement de la mort »Sein und Ze)}t du « projet-de-soi » de la temporalité
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originaire Problémes fondamentaux de la phénoménojodie I'« aptitude »

et de la « pulsion »Qoncepts fondamentaux de la métaphysjgde la « pos-
sibilisation du monde »il§id.), etc.). Ce qui justifie d’ailleurs pleinement, telle
est du moins notre conviction, de le considérer comme I'un des dernieés rep
sentants majeurs de la tradition de la philosophie transcend&htale

La derniére question, celle dworrélat (« mondain ») de ce pouvoir pos-

sibilisant, nous fait enfin définitivement passer du cadre d’'une argloop
gie phénoménologique a celui d’'une métaphysique phénoménologigaet Il f
d’abord prendre toute la mesure de ce qui a été établi jusqu’ici. A partir de
cette inscription, que nous avons effectuée, dans le « pouvoir-imageame
double intériorisation réfléchissante, qui a d’abord mis au jour le pougeir r
flexif et ensuite le pouvoir « réflexible » de la conscience (« humaine >»8; a d
voilé, eu égard a sa genése phénoménologique, ce que nous appetardoF
généisation » du champ phénoménologique (c’est-a-dire, comme nousd’avo
déja dit, ni son « immanentisation » ni son « introjection » (pour utiliser une ex-
pression judicieuse de Guy van Kerckhoven)). Cette « endogénéisatioaci
de particulier qu’elle permet de rendre compte du « réel » en tant quésx rée
c'est-a-dire de son autonomie vis-a-vis de tout pouvoir « subjectif »véita
enfin notre troisieme thése fondamentalgest trés précisément dans cette
mesure que ce corrélat du pouvoir possibilisant n'est autre querkeel » !
Pour utiliser un langage fichtéen: le réel est « réflexion de la réflexiGela.
veut dire que le monde ne nous est pas d’abord accessible par n'impette
faculté « perceptive », mais par le pouvoir de ifragination»#°! Et c’est
cette derniére qui régit ainsi la troisieme fonction imageante.

Ce dernier point clarifie enfin le statut du « soi » dans la premiére fonction
imageante (qui y était resté ambigu). Nous avons vu que le soi n'apparais
sait proprement que dans la deuxieme fonction imageante, mais qu'’en méme
temps, ce qui justifiait de faire déja de la premiere fonction imageante une
fonction de Thomo imaginansc’était le fait qu’elle mettait en ceuvre un projet-
de-ssoi. Or, ce soi participe a la constitution du réel, il entre de maniére consti-
tutive dans le champ phénoménologique « endogénéisé » - ce qui rdéppar
avec évidence gqu’au troisieme « plan » de I'image et explique en méme temps
son effectivité latente au premier « plan ». Ainsi, de méme que ce projet d’'une
anthropologie phénoménologique met en ceuvre famistions imageantede
I'homo imaginangla représentation, la réflexion et I'imagination), il en dé-
voile aussi trois formes différentes dusai » (le soi en tant que projet-de-soi,
le soi en tant que réflexivité et le soi en tant que réflexibilité).

39. Cf. le chapitre « Heideggers Beitrage zur Transzendentalphilosophiassndare ouvrage
Hinaus Entwurfe zu einer phdnomenologischen Metaphysik und AnthropplWigiezburg, Ko-
nigshausen & Neumann, coll. « Orbis Phaenomenologicus (Studien).»24), 2011.

40. C'est dans ce méme sens que M. Richir a exploré, dans tousroesieuvrages, le rble
originairement constitutif de la ghantasia», en deca de toute perception objectivante.



L'infinitésimal et I'incommensurable

MARC RICHIR

Les opérations les plus élémentaires, dans la pratique, qui constitueront
la base phénoménologique de l'arithmétique et de la géométrie, sont sans
doute celles de compter, de mesurer des distances et des longueeteset ¢
de construire des figures régulieres. En termes euclidiens déja caimdelér
ment modernisés, cela implique, d’abord le nombre comme pluralité unifiée
d’'unités, ensuite le choix d'unités de mesure, avec la possibilité de lesrdivise
(donc la possibilité de rapports rationnels entre deux longueurs, cliist-a
aussi bien leur commensurabilité), enfin la possession (et la définitiorsy d’in
truments stables (les fameux « régle et compas » d'Euclide) pour la construc
tion des figures. Tout cela constitue des techniques qui ne sont paeenc
les mathématiques bien que nous soyons en possession de la base phénomé-
nologique pour son institution symbolique - et nous n’entrerons pas is dan
I'analyse de ce qui fait la spécificité de son institution grecque, par exemple
sur le nombre (I'unité, lanonas déja, n'y est pas un nombre, pas plus qu’un
rapport, rationnel en quelque sorte par définition, entre deux gresydeu

Un autre élément important de cette base phénoménologique est ce que
nous hommons l'espace qui, a proprement parler, n'existe pas commezel ch
les Grecs - lahbdraplatonicienne n’est pas I'espace etdgposaristotélicien
n'est pas dans I'espace. Sans compter les atomistes (ou il est questide)ju
bornons-nous a relever que chez Aristd®bysiqueV 227b 21-31), quelque
chosecommd’espace est considéré avec leedans quop (en b se déplace
le mobile au cours d’'un mouvement de déplacemeho(a selon le lieu. La
nécessité de contourner les apories de Zénon contraint Aristote a @amsid
gue tout comme le mouvement est un et indivisible, I'« espace » de ce mouve-
ment I'est aussi, et que tout ce que I'on peut accorder a la divisibilité dml’'«
quoi » en général, c’est qu’elle est infire@ puissancet jamais en acte. La
nature, autrement dit, « ne fait pas de sauts », il n’y a pas de lacundedans
déplacement, et pas davantage dans le mouvement « spatial » et sa teajectoir
Le point en effet eshul, au sens ou pris comme tel, il ne peut constituer un
élément ou une partie de la ligne (trajectoire) et est lui-méme sans parties: ce
qui veut dire gu’abstraction faite de sa diastase possible, il est noatialsy,
et c'est la ce qui fait une part des apories de Zénon. Si I'on adnret doe
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les lignes sont définissables de manigirggmatiquec’est-a-dire par des mou-
vements réels ou imaginaires (idéaux) d'un point comme corps mobile, cela
signifie que les lignes (et en particulier la droite) soantinues c’est-a-dire

sans lacunes, et que leurs segments sont toujours susceptibles ée tnoelv
commune mesure, a savoir sont commensurables. C’est ce que traduit, a sa
maniére, le célébre axiome dit d’Archiméde: pour toute grandeefrtoute
grandeu positives, il y aura toujours un nhombmneel que

na>b (sia=1n>0b)

étant entendu que nous comprenons ici par grandeur I'expressio@riouie
d’'une longueur, en termes de nombres ou rapports d’unités de mesure.

Au sens qui sera le nbtre ici, la mathématique proprement dite s'institue
avec la découverte des grandemsmmensurablesjui sont littéralement des
paradoxes ou des contradictions puisqu’il s'agit de « rapports irradler. Le
premier exemple, le plus connu, vient de ce que la somme des carrés des lon-
gueurs des deux cbtés d'un triangle rectangle égale le carré de la lordgue
son hypoténuse (théoréme dit de Pythagore), si bien que, par exeneptkt s
triangle est isocéle et si I'on choisit chacun des c6tés comme unité de mesure
on al? + 12 = 2, en sorte que le rapport de la longueur de I'un des co6tés
a la longueur de I'hypoténuse est, dans notre écritye,incommensurable
a l'unité (irrationnel). Le paradoxe est que le segment de droite consttué p
I'hypoténuse est bien « réel », qu'il a donc bien une longueur, maisejleci
est impossible a mesureplelle que soit I'unité de mesure choisigertes, les
Grecs ont inventé une méthode de calcul de cette longueur par approxisnatio
successives, donc une technique d’approche (un algorithme) dentimensu-
rable d’aussi prés que I'exige le contexte pratique, mais ce, sans aliefird |’

(a la limite des approximations), si bien que le paradoxe demeure de savoir si
v/2 est encore un nombre, s'il est, ou non, radicalement indéterminé, 4 seu
ment indéterminé pour nous, le passage de |'étre-en-puissance &hétete
demeurant, quant a lui, inaccessible.

Le méme paradoxe se pose, on le sait, a propos du rapport entre ladongue
du diamétrel d’'une circonférence et la longueur de cette derniére. Rapport
pareillement irrationnel, que I'on écuiff /d = 7, avec cette circonstance pour
ainsi dire aggravante que siest un nombre déterminé, c’est un nombre que
nous nommons, depuis Lindemann (1882), « transcendant » (ne p@irean
racine d’aucune équation algébrique). Et comme pour les nombres etyant
général la formex/n pour lesquels il y a des modes de calcul par approxi-
mations successives, les Grecs (Archiméde : les quadratures et la enditeod
d’exhaustion) en ont inventé pour le nomhrest nous pourrions faire le méme
commentaire : il est impossible de penser que la circonférence de diainetre
n’ait pas une longueur bien précise exprimable par un nombre, etdzmuen
ce nombre nous demeure inaccessible, mérite bien son appellation de « trans-
cendant ».
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Si la mathématique doit constituer un corpus cohérent, il faut donc s’en-

gager dans la redéfinition compléte du concept de nombre, c’est ceaque I’
a appelé la recherche des fondements. Sans faire ici un historiquenciepto
de nombre, ce qui n’est pas notre objet, contentons-nous de rappelées
premiéres définitions rigoureuses (quoique circulaires) sont dueslékbe

et Cantor dans le champ strictement mathématique, et & Frege dans le champ
logique, celle de Dedekind - Cantor étant finalement équivalente a celle de
Frege. Ony trouve la définition stricte de la suite des entiers naturels, que I'o
désigne conventionnellement @&r et qui a pour caractéristique d'étre bien
ordonnée (elle a un premier élément, et un élément quelcanguidujours
un successeut + 1), et d’étre sans fin, puisque, quel que sqitl a toujours
un successeur, et ainsi de suite. Il est facile, sur cette base, sieusgntous
les nombres rationnels (toutes les fractions d’entiers naturels) cotesvib
a supposer (Cantor) que la suNesoit un ensemble (transfini) dont le nombre
cardinal (qui est classe d’équivalence de tous les ensembles qanbggui-
potents) est un nombre déterminé (quoique infini, d’ou le concept camtorie
de transfini), on peut montrer que I'ensemble supposé des nombresnedion
est équipotent a 'ensemble des entiers naturels - il est dénombrabtmaet d
sur 'ensemble de tous ces nombres, I'ensemble.dest I'une de ses « parties
propres », ce qui est, pour Dedekind et Cantor, un critére de l'infigitéstinie
de cet ensemble. Autrement dit, on peut « numéroter » (par des entiaesiatu
ainsi définis comme nombres d'ordre, c’est-a-dire comme nombres oxjlinau
tous les nombres rationnels par des nombres entiers naturels.

Dans cette théorie des nombres, que nous simplifions a I'extréme, il est
caractéristique que plus aucune mention explicite ne soit faite a I'« espace ».
Les ensembles de Cantor et de Dedekind (ou les extensions de coneepts d
Frege) sont, selon I'expression de Cantor, des ensemblpsidts c'est-a-
dire d’éléments non spatiaux. Cependant, I'« espace » se réintrodrgpsb
cement, au moins dans I'historiqgue des problémes d’Analyse, par le fait que
les points peuvent toujours étre portés sur une droite, selon I'axiomeriggmto
(par exemple) de continuité arithmétique : sil'on choisit arbitrairement, sir un
droite, un point-origine (un point-zéro), a tout point de la droite cooadun
nombre (en général : un nombre réel, nous allons y venir) et un saékiet
proquement (bijection). On rejoint ainsi la géométrie (I'espace) puisiguia
point B correspond une abscisdeeomptéedepuis l'origine et que tout seg-
ment AB a pour mesuré — a Si B est a droite ded et si I'on convient de
« compter » de gauche a droite{ a > 0). Qu'en est-il dés lors des radicaux
commenombredrrationnels?

On peut par exemple construité2 en construisant, depuis I'axe des abs-
cisses, un triangle de c6té unité et en rabattant I'hypoténuse sur @atexxen
compas dont la pointe est sur le point origine. On obtient ainsi un poirt don
I'abscisse est censée donner un nombre quoiqu’il suscite le pargdexeus
avons signalé (il est incommensurable a tout nombre rationnel et cegenda
bien réel en vertu de I'axiome de continuité).



118 MARC RICHIR

Comme on le sait, il est revenu au génie de Dedekind, instruit il est vrai par
I’Analyse, de dégager le nombre irrationnel par la célébre méthode de-a cou
pure d'un intervalle donné de nombres rationnels en deux sous-ensetible
et A,. Sans reprendre ici I'exposé suffisamment connu de la « construddien »
Dedekind, ce qui nous intéresse ici est la maniére dont, profitant dalijse,
c’est-a-dire du concept de limite vers quoi tend une suite de nombresyit co
circuite les procédés d’évaluation par approximations successivedédinit
'incommensurabilité. Il prend pour ce faire la coupure sous sa forme:

n?<d<(n+1)>

et montre quel ne peut appartenir ni a I'ensemblg desn? ni & 'ensemble

Ay des(n+1)? (il est ni le plus grand élément dé ni le plus petit élément

de As), mais se trouve quelque pantre A; et A; ; et dans la mesure ou il lui
correspond un point et un seul sur I'axe des abscisses, il estd@kH consti-

tue méme une limite d’'une suite convergente de nombres rationnels, c'est-a-
dire une limite de points de I'axe des abscisses mais, pour ainsi dire, de natur
différente. En ce sens, donc, il constitue Umeunedans la suite faussement
considérée comme continue des nombres (et des points) rationnels. &-I'on
marque, en outre, que cette construction, par généralisation, ne cemper

les radicaux, qui sont infinis dénombrables comme racines possiblagad’éq
tions algébriques (dont 'ensemble est infini dénombrable), on s’apepar

la constructiorque leur ensemble est pour ainsi dire plus abondant que I'en-
semble réuni des entiers naturels et des rationnels (lequel est doredadisi

le premier) tout en étant encore infini dénombrable (indexable en sesé#me
par des entiers naturels). Il en ira autrement des « irrationnels » geuvept

étre racines d’équations algébriques, c’est-a-dire de ces « incomrablesuy»

gue sont les nombres transcendants, qui ne peuvent étre définisgositi
comme tels par la coupure, ni méme, a ce jour, étre définissables positive-
ment (on démontre leur existence par I'absurde en montrant la contradiction
gu’engendre la supposition gu’ils soient racines d'équations algé&®jgai-

non par 'argument cantorien de la diagonale qui lui-méme suppose que I'on
admette I'existence de I'infini actuel et la validité de la conjecture cantorienne
du continu R; = 2%0). De la sorte, 'axiome du continu arithmétique revient

a définir ce qu’on appelle en mathématique, un ensemble uniformément dense
de points, et s'il s'agit d’'un « segment » incluant ses extrémités, d'serahle
compact uniformément dense.

De la sorte également, si I'on prend, toujours avec cet axiome, I'ensemble
des entiers naturels et des rationnels, on s’apercoit qu’il est enugustgte
uniformémentacunairg laissant entrevoir, dans chacune de ces lacunes (qui
sont en nombre infini dénombrable) les irrationnels algébriques comme se
trouvant « a I'horizon » ou a l'infini de ces derniéres, et si on lesitéun
leur tour avec I'ensemble initialement constitué, il apparait qu’il y a encore
d’autres lacunes dans ces lacunes, et encore plus abondanteg,'&llgs ne
sont méme plus dénombrables, laissant paraitre, comme a leur horizon, des
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infinis dans l'infini lui-méme. Certes, ce que nous disons la n’a rien de ma-
thématique, mais ouvre a la phénoménologie, au moins par I'imagination sans
lagquelle tout cela ne serait qu’un jeu compliqué et purement formel. Il nous
faut donc en venir a une explicitation critique-phénoménologique de la no-
tion de continu, d'« espace » et de ce que I'on a nommé I'« arithmétisation
de I'Analyse » - sorte de folle tentative, & nos yeux, d’éliminer toute « intui-
tion » (imagination) de la mathématique. Toute la question phénoménologique
est évidemment de savale quoion parle quand on parle d'« intuition », et ce
sera icinotre question.

Classiquement, et eu égard a I'arithmétisation de I'Analyse, le continu
arithmétique est opposé au continu « géométrique » dont le concept a été domi-
nant depuis les Grecs jusqu’au XiXiécle. En fait, selon nous, plutét que de
parler d’un continu géométrique, il faudrait parler d’un contaiematique
dans la mesure ou pour passer d’un point a un autre sur toute lignevablee
il faut un mouvementfit-il idéal (comme pour calculer des approximations
par accroissements des valeurs de ce qui sera une fonction), tedin®Esjue
I'on comprend que la ligne considérée est continue : le mouvement, fat-il idéa
(ouimaginaire, nous y reviendrons) ne peut s’effectuer en sautastlement
au-dessus de lacunes. Tout au plus peut-on I'arréter en pensseadlire en
abstraction. Au fond, la pensée implicite dans toute la tradition classique a été
formulée explicitement par Aristote dans le cadre d®kgsique le mouve-
ment est un et n'est divisible, méme divisible a I'infini (selon la résolutia de
apories de Zénon), qu’en puissance. C'est pourquoi I'étude alebes et de
leur « quadrature » ne peut se faire qu’en mathématique, par abstraetmm,
ce qui sera retenu comme la « méthode d’exhaustion » attribuée a Archiméde,
et ou I'on poursuit la division - jusqu’a arriver, au XVIsiécle, avec Newton
(il est vrai plutbt « polarisé » par la physique), a la conception de gtnsd
fluentes, évanouissantes, et méme, avec les fluxions, a la conceptionides
tesses » d’évanouissement (ou, en général, de variation infinitésimaede c
I'on nomme si bien la variable), étant entendu, en cela, que le « temps » (qui
peut étre idéal ou imaginaire) en lequel se produisent ces variatiohsi-est
méme continu et uniforme (ce que I'on retrouvera encore chez Hus3ati).

y ait Ia quelque « intuition » de I'espace - « intuition » qualifiée de « naive »
par les mathématiciens -, c’est une question qui reste a discuter tant an ce g
concerne I'« intuition » qu’en ce qui concerne I'« espace » que nous msetto
entre guillemets phénoménologiques.

Quand, au XVIf siecle, on aborde, avec l'institution de I'Analyse (Leib-
niz, Newton), des divisions infinitésimales, le probleme devient cruciahde s
voir ce qu’il en est proprement d’intervalles (en principe spatiaofiiiment
petits C’est sans doute ce probléme qui, au moins pour une part, a conduit
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a l'arithmétisation. Mais c’est selon nous, pour donner au paradoxeajuse
avons relevé a propos des nombres, une expression plus rigouetasetre
sens, plus irréductible. Les intervalles et les variations de grandeumniefih
petite (les différentielles) avaient été concus par Leibniz (et en un sgés lé
rement différent par Newton) comme dédionsou des auxiliaires (desrte-
fact9 du calcul permettant d’étendre a I'infini les méthodes d’approximation,
en reconnaissant qu’il serait absurde de fixer I'infiniment petit pargman-
deur atomique (indivisible) qui serait dés lors commune mesure universelle
et I'on comprend le souci de mathématiciens comme Newton, d’Alembert, ou
encore Cauchy de le considérer comvaeable fluentet essentiellement éva-
nouissant, sans que le paradoxe s’en trouve « résolu » puisqu’it pasairde

gue la pensée mathématique calcule avec de l'instable, et méme, dans cette
mesure, de l'insaisissable.

La naiveté fut de croire que l'arithmétisation permettrait au moins de dis-
soudre le probleme, alors que la « méthode dedl’» (Cauchy, Weierstrass:
|z; — ;| < e pouri,j > §) ne fait que I'exprimer en termes mathématiques.
Mais prenons au sérieux I'axiome de continuité arithmétique, en vertu duquel,
nous I'avons dit, il existe une bijection enti@ut point (quelconque) d’'un seg-
ment de droite et tout nombre réel (quelconque), étant compris queita dro
n'est pas composée de points, qu'elle ressort, comme « géométrique », de la
cinématique. Au moins établit-on par la la stric@ncidence soi des points
(portés par la droite) et des nombres qui leur sont associés par la lnijda&o
méme disjoint-on, sans les séparer, le concept de nombre du conceptute me
d’une longueur (sA est, sur le segment de droite d’origi@eet ou I'on choisit
de compter de gauche a droite, d’abscisset si B est sur le méme segment
a droite deO et d’abscissé, la grandeur du segmenitB estl = b — a, ex-
primable elle-méme par un nombre), et si I'on ordonne les nombres de telle
maniére que si # b, on aa < b ou biena = b ou biena > b, il vient que,
par 1a, le nombre (ordinal) est d’abord, pour ainsi dire, indicateurddéo De
la sorte, on semble bien avoir éliminé I'« espace » et le mouvement puisque
pour passer d’'un point a un autre il n’est plus besoin que de la bijectioar-
passer dé” aQ, il suffit de passer par la bijection deau nombrep, puis dans
I'ensemble des nombres, d& g, et de 1a, a nouveau par la bijection,g@a Q.
Reste, ce qui est hautement problématique, que I'on présuppose parllarg
dispose deéousles nombres (réels) et deusles points (réels par définition) de
la droite, au moins idéalement, a savoir que I'on présuppose établie I'exdstenc
de l'infini actuel.

La difficulté la plus grave, cependant, n'est pas la. Considérondfetn e
par exemple, ce qu'on appelle en Analyse la limite d’'une suite convergente
guand le nombre de ses termes tend vers l'infini. Il y a deux manieres de
considérer la situatiorOu bienl’on maintient partout I'expression « tendre
vers », et I'on dira qu'’il N’y aura jamais un terme de la suite qui atteindra-(ég
lera) la limite et celle-ci restera a jamaid’horizon de la suite, les termes de
celle-ci s’en rapprochant indéfiniment - un peu comme dans la situation que
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nous avons déja commentée des irrationnels par rapport aux rationoeiasN
déja que, sans le remarquer, nous avons parlé de « rapprochemiénfinia

ce qui, inévitablement, est un terme qui évoque au moinsroaginationde

I'« espace », et méme d’un intervalle spatial de plus en plus petit, cela alors
méme que nous n'avons pas posé ou présupposé l'infini actuel. La stite e
infinie comme I'est la suite bien ordonnée des entiers naturels, sauf gae nou
y avons sélectionné une suite qui converge vers un nombre réel déeihin
certes, on pourra dire, nous y reviendrons, que les intervalles deplpkis
petits entre les éléments de la suite et la linfiilsssentpar comptercomme

rien et qu'’il s’agit d'une congruence (Leibniz) ou d’'une équivalensedlyse

non standard), et non d’une égalité stricte. La question est, quoi qusbi,

bien évidemment celle-ci& partir de quandes intervalles de plus en plus pe-
tits finissent-ils par compter comme rien? Plus brutalement: a partir de quand
« sort-on » de '« espace » imaginé et supposé par l'intervalle ? Et sition e
« sort » ou donc « rentre-t-on »? Telle est bien, en I'occurrences gagstion
phénoménologiqueOu bienl'on pose l'infini actuel, et I'on dit que la suite
passe a la limitgoour y trouver son terme ou sé@los Mais le paradoxe n’en

est pourtant pas éliminé, car ce passage consiste eaufnet un saut par-
dessus une discontinuité. La question est des lors de savoir en q@isteon
ce saut, ce qu'il y a, s'il y a quelque chose, dans cette discontinuité-autr
ment dit de savoir, si ce saut est Iégitinge, qui se passdans le saut. Est-il,
dans l'instant, saut hors du temps et de I'« espace » ? Lui correspond-
base phénoménologigue, ce que nous nommons quant a nous un &uag co
rien d’espace et de temps? Il suffit de poser ces questions pouvantee
complexité des réponses phénoménologiques qui doivent leur étreégmo

Considérons la suite convergente: a1,as, . . . ,a,, . . . OU, C€ qui pour N0s
réflexions est équivalent, la série convergentg” , a,, : plus on « avance »
dans la suite ou plus on accumule les opérations d’addition, plus la diféérenc
(mesure)a,+1 — ay,| est petite, plus, par conséquent, on se rapproche de la
limite. Ce qu’on écrit depuis Cauchyd,, 11 —a,| < ¢, € étant un nombre plus
petit que n’importe quel nombre donné d’avance, pour un nomiptes grand
gue n’importe quel nombre donné d’avaneglus petit que’ arbitrairement
petit etn plus grand que’ arbitrairement grand, le probléme étant déja que si
n/ a un successeur, il n’en va plus de méme poate’). C'est dire, dans un
langage qui était déja celui de Newton, que la mesurkge, — a,,| est une
gquantitéévanouissanteet qu’il y a bien un lien intime, mais problématique,
entre différentielle (ou fluente) et limite. Deux formules, a cet égard, paus
raissent intéressantes du point de vue phénoménologique, celle demtieie
et celle de Cauchy - méme si les mathématiciens « purs » les ont rejetées.
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D’Alembert tout d’abord, dans I'article « Différentiel » d&hcyclopédie

Nous ne dirons pas [.] qu’'une quantité est infiniment petite non
avant gu’elle s’évanouisse, non aprés qu’elle est évanouie, mais
dans l'instant méme ou elle s'évanouit ]| Nous dirons qu'il n'y

a point dans le calcufifférentielde quantités infiniment petites

Des lors, la formule de Cauchy dans g0ours d’analys€citée par Sebestik
dans son ouvrage sur Bolzano) :

Les infiniment petits sont des « fantdmes de quantités disparues ».

Ce qui rejoint la formule de Leibniz selon laquelle ils sont des fictions
nécessaires, par leur commodité, alcul. Fictions qui sont donc bien ma-
thématiquement comme rien, inassignables, classiquement, par des nombres
(réels) ou par des différences de nombres (réels), c'est-a-dirgjumtités.
Mathématiquement, on sort du domaine régi par I'axiome dit d’Archiméde ou,
rappelons-le, quels que soienktb (aveca < b), il y a toujours un nombre
tel quena > b. Sia est un nombre (ou une quantité) infiniment petit, on aura
toujours, quels que soientetb, et sie désigne l'infiniment petit en question:
ne < be. e est inassignable, ne peut constituer la mesure ultime (atomique)
d’'un intervalle infiniment petit, et c’est ce qui justifie qu'on parle a somppso
de fiction ou de fantéme. Ce qui est maniére de dire, phénoménologiquement,
c’est-a-dire si I'on ne se contente pas du formalisme du calculsgst un
« produit » de fmagination qui sauve le calcul, et toute I'’Analyse, de l'au-
tomaticité dépourvue de sens. Si I'« intuition » est si rebelle a son élimination
dans le corps de I'Analyse, si les théorémes et démonstrations de cafiexti
sens et ne sont pas de simples formules vides, c’est que I'« intuition »esh qu
tion est précisément une « intuition » de I'imagination, celle ou le mathémati-
cien, d'une maniere ou d’une autimaginedes intervalles, et des intervalles
de plus en plus petits par division, celle-ci étant mathématiqguement réglée par
une loi censée étre fixe.

Les deux formules que nous avons citées sont intéressantes dansia mesu
ou la premiére, d’inspiration newtonienne (et que d’Alembert finit pategje
en reprend la notion de « moment » et parle’ohstant de I'évanouissement,
instant non temporel car seulement imaginé et donc en lui-méme sans diastase
(laquelle ne reléve que de I'acte méme d’'imaginer). Cette conception de l'ins-
tant nous fait penser a celle par laquelle Descartes, daRsitespes(ll, §39),
explique la conservation du mouvement (et le principe d'inertie) : « Dieu ne le
conserve pas comme il a pu étre quelgue temps auparavant, mais coasme il
précisément au méme instant qu'’il le consesv@®ans les deux cas, il s'agit
de I'accompagnement dans l'instant d’'un mouvement (d'un coté, I'éiano
sement, de l'autre, un mouvement physique), donc sans que cet « azcomp
gnement » soit lui-méme mobile : il est plutdt saisie « au vol » par une sorte
de coup d’'ceil de I'imagination. Coup d’ceil appelé, dans son corrélahaoé
tique, a disparaitre pour ainsi dire aussitét (I'instant est cartésien;adise
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sans diastase, sans passe et sans avenir), ce pourquoi, dansrckaipse une
trace (mathématique), il s’agit bien, selon la formule de Cauchyadidme

de quantités disparues (leg’,e” etc.). Si I'esprit du mathématicien n'a pas
besoin de suivre les éléments de la suite, terme a terme, dans le temps, pas
plus qu’il n’a besoin d’effectuer terme a terme les additions de la série (rap
pelons que nous avons supposé la convergence des deux) - etvpasage

non plus qu’il n'a besoin de compter, terme a terme, tous les entiers natu-
rels de I'ensemble -, c’est bien qu’il apergoit d’'un coup leur sudegssau
moins potentiellement infinie, mais, dans le méme « moment » (au sens non
newtonien du terme), qu'’il imagine, a I'horizon, un intervalle (« spatial %) qu

se rétrécit a mesure qu'il progresse (en esprit), jusqu’a se rédoimane I'a

bien vu I'Analyse non standard, a un infiniment petit qui n’est plus un-nter
valle (« spatial ») mais dans nos termeséaart comme rien d’espace et de
temps(« l'instant de I'évanouissement » ou l'instant cartésien de la conser-
vation) qui, en Analyse non standard, constitue I'écart dans une @rten

sure mathématiquement « traitable », entre nombres réels (fonctions réelles)
et nombres « hyperréels » (fonctions « hyperréelles ») dont les nersbre
fonctions réels sont les « ombres ». Par la les nombres et fonctions atteints
« a la limite » permettent d'identifier les limites a un écart prés qui ne compte
classiqguement pour rien, mais qui n’est pas rien, a condition de coesigér
modéle non standard de l'arithmétique (Skolem, 1934) ou il existe au moins
un entier naturel (pour Cantor, , le premier ordinal transfini) plus grared

tous les autres, ce qui permet d’étendre la structure algébrique deseor

a I'ensemble de tous les nombres réels. Mais en une extension transgressa
I'axiome dit d’Archimeéde sur cette extension.

Avant d’expliciter tous ces points, il nous faut montrer en quoi, si I'ima-
gination de l'intervalle de plus en plus petit est bien « intuitive » et fait bien
intervenir, comme telle, la diastase (spatiale et temporelle), I'écart comme rien
d’'espace et de temps tel que nous I'avons circonscrit jusqu'ici fitget
d'aucune « intuition », fOt-elle imaginative. Notre thése est qu'il constitue
la part non figurable d’'unphantasia« perceptive ». En effet, I'imagination
d’'un intervalle (fOt-il entre points, donc entre nombres) décroissanjujas
I'évanouissement (dans l'instant) a, comme toute imagination, une base phé-
noménologique qui est urEhantasiaCe qui, dans I'imagination, laquelle est
un acte intentionnel, est fictif, c’est I'« apparence “perceptive” » t@iivalle
infiniment petit) figurant leBildsujetqui est ici I'écart comme rien d’espace
et de temps. A proprement parler, étant donné la structure intentionnelle de
I'acte (sa corrélation noético-noématique), I'imagination pourra toujoues vis
la division de I'intervalle en intervalles de plus en plus petits - et ce seront
toujours des intervalles -, mais jamais I'évanouissement méme de l'intervalle,
son anéantissement, et le fait mathématique qu’il compte pour rien. Pour te-
nir les deux ensemble, l'intervalle et son évanouissement, il faut laisser po
ainsi dire jouer la transposition architectonique en sens inverse, etnmetou
a la base phénoménologique plus archaique de I'imagination, c’est-aidire a
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phantasia« perceptive » en tant qu’elle « percoit » non intentionnellement
l'intervalle comme sa partie figurée et I'écart comme rien d’espace et de temps
comme sa partinfigurable Si bien que le rapport d’'une suite ou d’'une sé-
rie convergentes a leur limite respective n’est pas la coincidence dynosé
terme ultime de la suite avec sa limite, ni celle ou la somme supposée achevée
de la série avec sa limite, mais un rapportod@tacten et par écart comme
rien d’espace et de temps (le rien de temps étant précisément l'instant carté
sien insaisissable) avec la limite. Contact par non coincidence que Leibniz,
déja, nommait « congruence » (égalité adanprés qui compte pour zéro),

et que Bolzano, puis A. Robinson dans I'Analyse non standard, antméo

« équivalence ». Des lors, ce qui est proprement fictif ou simulacest 2
tentative contradictoire en soi de figurer cet écart par un intervallaresiite,

d’y concevoir une quantité, si petite soit-elle. Dés lors aussi, passer a la limite
est bien « sortir » hors de I'espace et du temps, et passer par ceh'éoar
plique pas nécessairement un saut dans l'infini actuel puisque I'ésald,

déja, au moins virtuellement, dans tout intervalle, mais pour ainsi dire voilé
par la diastase spatialisante/temporalisante.

Cela explique que I'arithmétisation de I'Analyse, si elle ne se réduit pas
a un « jeu » de construction purement formel, ne résout finalement pas (sin
par des artifices de langage, par exemple le langagedis) les difficultés ini-
tiales du calcul infinitésimal, trop massivement attribuées a ses origines dans
la géométrie. Cela explique aussi que, depuis I'’Analyse, on puisse siexisé
faire retour a I'« espace » par la topologie différentielle, en posant aiessp
et leur voisinage (leur diastase, non pas spatiale, mais spatialisante), eméme
des « espaces métriques » pour peu que dans ce voisinage, on piesenitex
d’une structure métrique (I'expression mathématique, patstinde I'élément
de distance entre le point et un point de son voisinage). Il n"'empéadahdeu
meure dans I'esprit mathématicien cette naiveté phénoménologique d’avoir
cru contourner, par le raffinement extréme de ses méthodes, le probleme d
continu Il est vrai que selon nous, celui-ci a changé de « nature » phénomé-
nologique puisque le contact ne se fait plus, au registre phénoménaidgiqu
plus archaique, par contigiiité d’atomes auto-coincidents, (de quaritjtés, s
tites soient-elles) qui « se touchent » comme deux objets quasi-matériels - donc
ne se fait plus dans I'espace -, mais se fait, a ce méme registre, en eafar éc
comme rien d’espace et de temps ou, en quelque sorte, rien ne coincide enc
proprement avec soi. Méme le concept de nombre s’en trouve maodifié puisqu
en Analyse non standard, pour tout nombre réel donné (et suppssiéiment
défini si I'on admet 'infini actuel, nous allons y venir), il existe une plitéa
de nombres hyperréels infiniment proches de ce nombre et qui en censtitu
la « monade » ou lbalo, et puisque, réciproquement, si un nombre hyperréel
(limité) est donné, il est infiniment proche d'un et d’'un seul nombre(ilab-
partient & son halo), en sorte que tout nombre réel au sens classanaa(sl)
est appel®mbred’un hyperréel. Il va de soi, pour nous, que I'expression « in-
finiment proche » de I'’Analyse non standard ne peut, sous peine de laierang
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désigner une proximité dans I'espace (un intervalle), ni méme un voisinage a
sens topologique, mais précisément ce que nous nommonédaricomme

rien d’espace et de temps, coextensif, mathématiquement, de I'équivdlence

en résulte un certain flou sur le concept de nombre, di, mathématiquement, au
fait que pour une théorie formelle axiomatisée de I'arithmétique, il existe au
moins un modéle non standard en plus du modéle standard dans lequel nous
avons coutume de travailler. Les mémes symboles peuvent prendre fgdusieur
significations. Par exemple, tous les infiniment petits sont les éléments hyper-
réels du halo de zéro (réel), autrement dit, zéro est lui-méme un infinitésimal.

On peut encore étayer notre propos de la maniére suivante, en méditant ¢
gue Newton veut faire entendre quand il dit d’'un mobile qui passe du eouv
ment au repos qu’il n'y a pas de « derniére vitesse » avant la limite (le)tepos
Cela signifie bien que linfiniment petit est inassignable en tant que, d’'une
part, il n’est pas point, donc pas non plus assignable par un nomhgaeget
d’autre part, s'il est quantité (aussi petite que I'on veut), lui assignerquel-
conque quantité, si petite qu’elle soit, revient a le faire s’évanouir dess d
quantités encore plus petites, papétitiona I'infini de I'opération de divi-
sion. En termes mathématiques, on est sorti, s'il s'agit de quantité, du domaine
archimédien (owe > <) ou le rapport des quantités est assignable. C’est dire,
phénoménologiquement, que la répétition a I'infini (dénombrable) des-opéra
tions de division ouvre d’entrée, dans leur enchainement aperclcdup a
I'horizonde I'écart comme rien d’espace et de temps, lequel écart est bien
l'infigurable de laphantasia« perceptive » de la quantité, ou il y a, en et par
cet écart, contact (mathématiquement: équivalence) avec la limite, et jamais
coincidence avec elle. Or, la répétition a l'infini n’est rien d’autre, pawus,
gue le schéme phénoménologique de la répétition se répétant qui « sié produ
pour ainsi dire « dans » le radicalement infigurable de I'élément fondamenta
comme ses condensations/dissipations qui jamais ne donnent lieu a de la coin-
cidence a soi c'est-a-dire comme répétition de l'infigurable que celle-ci em-
porte avec elle et qui, par conséquent, jamais ne donnent lieu a du narabre r
absolument défini ou a du point accompagné de sa diastase spatialighnte. T
est pour nous le « continu » phénoménologique, intraitable mathématiquement
en lui-méme, sinon aux limites, dans I'’Analyse non standard : ce « continu »
est infigurable, donc littéralement inintuitionnable, et il ne s’atteste phénomé-
nologiquement, en mathématique, que par les contacts (avec lui et en lui) mis
en jeu avec linfinitésimal. C’est en ce sens que ce dernier a pour nous de
l'importance. Et au fond, réflexion faite sur ce que nous avons ergripr
il est déja attesté par le vieux probléeme de I'incommensurable, méme si les
mathématiciens ont mis tout leur art a le faire reculer.

Il reste donc a savoir s'il existe, en mathématique, de I'incommensurable
pour ainsi dire radicalement inaccessible. Par la se pose la questionsdie au
ancienne des quadratures, dont on sait aujourd’hui (depuis Lioudilemite
et Lindemann au XIX siécle) gu’elle communique avec celle de I'existence
des nombres transcendants. Mais nous allons voir que celle-ci sufpose
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tence de I'infini actuel sous I'espéce du transfini non dénombralglst-a-dire,
comme le pensait Cantor, I'existence de Dieu. L'existence d@nme nombre
déterminé (qui, on le sait, est transcendant) donnerait raison a Spinoza.

Rappelons que l'union de I'ensemble des entiers naturels, de I'ensemble
des nombres rationnels et de 'ensemble des nombres irrationnels algsbriqu
(qui peuvent étre racines d’'une équation algébrique) est un ensanfible
dénombrable, un ensemble transfini en langage cantorien, dont leatastin
désigné paw,. Bien entendu, en tant qu’ensemble infini, cet ensemble est
équipotent a I'une ou l'autre de ses parties propres. Or il existe - owsliph
pose qu'il existe - des nombres qui n'appartiennent pas a cet ensemtzlat
gu'ils ne peuvent étre racines d’aucune équation algébrique, et landérmo
tion de leur transcendance se fait, nous I'avons dit, par I'absurde ssigpose
tel ou tel nombre transcendant racine d'un polynéme algébrique, cgémere
une contradiction. C’est ce qu’a fait Liouville en 1844 en construisarteu
nombre, suivi de Hermite, en 1873, qui démontra de la sorte la transwnda
dee, et de Lindemann, en 1882, qui suivit la méme méthode pour démontrer
la transcendante de Cependant, suite a Cantor, on utilise en général un pro-
cédé plus positif, celui du nombre diagonal (déja transcendant) citrsiru
la suite supposéeomplétede tousles nombres algébriques (entiers naturels,
rationnels, irrationnels algébriques) de cardinahgé c’est-a-dire en présup-
posant I'existence de I'infini actuel dénombrable ; et selon le céléboeghé
de Cantor disant que la puissance (le cardinal) de toutes les partiesrd’'un e
semble est supérieure a la puissance de I'ensemble en question, on montre
gu’en changeant (nécessairement) a l'infini I'ordre de I'énumératmmstc
tuée des nombres algébriques, on change chaque fois le hombre dliagona
bien que, si I'on peut construite un nombre diagonal, et de la une infinité de
nombres diagonaux, non seulement ceux-ci sont transcendants, moare e
d’'une puissance strictement supérieure a celle du dénombrable, -di&st-a
si 'on admet le théoréme de Cantor, de puissatittequi, selon la conjec-
ture cantorienne du continu, est égata Pour reprendre notre métaphore,
I'ensemble des rationnels est plus « abondant » que I'ensemble des entiers
naturels, 'ensemble des irrationnels algébriques est plus « abondaatlesy
deux premiers, alors que I'on reste toujours dans le dénombrable,sirdahe
des transcendants, si c’en est un, est encore plus « abondantesdrois pre-
miers, si bien que I'on « sort » du registre du dénombrable. L'ensemliitride
ces nombres est appelé I'ensemble des nomtdes et cette inépuisabilité
a l'infini, concevable mais inimaginable, donne I'impression que I'ensemble
ainsi uniformément dense des nombres réels suffit, moyennant I'axiome du
continu, a « remplir » tout intervalle arbitrairement donné sur une droite - et
absolument si I'on accorde crédit a la conjecture générale du contimufé&e
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par Cantor®,,; = 2%") -; comme si, désormais, par cette extréme densifica-
tion des points, ceux-ci, pourtant sans diastase spatialisante dans aaft thé
donc sans étendue « spatiale », pouvaient « se toucher », ce gudestéent
inconcevable et inimaginable, une hyperdensification de points ne pggavan
mais donner de I'« espace ». En outre, le procédé diagonal ne persnéé pa
construire positivement tel ou tel nombre transcendant déterminé, méme si la
construction de Liouville, généralisée, en est peut-étre comme I'amorce ou
I'écho. Tout au plus le procédé diagonal démontre-t-il, moyennantithons]
I'existence des nombres transcendants en sorte que, la supposéiat étab
puisse se contenter de montrer la transcendance de tel ou tel nomlaelget p
son existence, en exhibant la contradiction que cela engendreraitgeplaser
racine d’'une équation algébrique. Autrement dit, au point ou en estrdijou

la mathématique, les deux procédés ne se rejoignent pasigposeajuer, e,

et les quelques rares nombres transcendants que I'on connait appantia
I'ensemble qui peut étre construit par le procédé diagonal. Cela étasiipen
pose au moins la hiérarchie de deux infiaituels ou que la détermination
absoluede 7 ete (par exemple) n'est possible que par I'existence, pour ainsi
dire, d'un infini actuel absolu, qui est Dieu lui-méme ou la « substance » de
Spinoza, la hiérarchie étant celle de ce que Spinoza appelle les « modes infi-
nis », I'infini dénombrable, et I'infini non dénombrable des transcetsdatant

de tels modes. Cela revient a fixer 'incommensuraoi@me tet.

Peut-on dire que le probleme ainsi posé est moins intraitable si, avec I'Ana-
lyse non standard, on pose les nombres hyperréels cdralnedes nombres
réels, ou, ce qui revient au méme, si I'on pose les nombres réels comrhe étan
chaque fois lbmbred’un nombre hyperréel? Cela permettrait en tout cas de
dire que le contact classiquement absurde de points infiniment proahes d’
segment quelconque de la droite serait un contact en et par écart céenme r
d’espace et de temps, car, en quelgue sadetactde halosdans le « do-
maine » hyperréel, cet écart comptant pour rien dans le domaine des réels
Nous retrouverions ainsi le « continu phénoménologique » dont nolisnzr
mais pour ainsi dire sous son « aspect intelligible » avec lequatdatasia
« perceptive » (non intentionnelle) de la quantité serait en incessantteligno
ment phénoménologique, dans I'enjambement de I'instantané. En termes spi-
nozistedransposésla divisibilité infinie des modes infinis de la substance (en
elle-méme infinie et indivisible) ne pourrait I'étre que pour autant que,rd@n ta
gu'infinie, elle « pénétre » jusqu’a I'incommensurable, jusqu’a I'hypesié
des nombres hyperréels, chacun dans son halo et en contact enéeapa
comme rien d’espace et de temps avec tout hyperréel qui lui est infiniment
proche, cet écart ne pouvant donc pas donner lieu & une mesoettesiivisi-
bilité actuellea I'infini du mode infini est, toujours en termes spinozistets|-

1. Notons que I'incommensurabilité demeure, quelle que soit la basexeamler ou e,
prise pour la « représentation » des nombres. Dans cet exemple, @l@gou ainsi dire &
I'envers de ce que furent les moments historiques : c’est le dénbielokassique qui devient
transcendant, accessible seulement par un saut.
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lectuelle,et si par la elle est bien comme la trace de la substance dans le mode
infini, du point de vue du mode lui-méme, elle en est I'aspiration infinie (le
conatus et pour nous, I'affectivité la plus archaique) a la substance, la divisio
étant I'équivalent pour nous de la schématisation dont les concréthdas
ménologiques sornthantasiai« perceptives » clignotant avec I'écart comme
incommensurable, mais pouvant se transposer en imaginations d’intervalles
entre nombres (et dés lors, entre points) - et la part infigurable pleaata-

sia « perceptive » pouvant corrélativement se transposer en incomrablesur
purement intellectuel (« lumineux » dans son « illumination »), purement ex-
térieur a tout espace (spatialisation) et a tout temps (temporalisation) u@’est
peu I'esprit de I'argument par lequel Cantor pense démontrer, suséadmla
transgression de I'axiome dit d’Archiméde, I'inexistence de I'infiniment petit,
en montrant qu'il ne peut faire partie intégrante d'une grandeur lin¢aére
intervalle) quelconque, donc gu’il en tombe en quelque sorte « au dehors
désignant ainsi ce que nous nommons l'écart.

Dans ce contexte, certes, on est contraint, en vue de la cohérence de la
mathématique (mais sans tenir compte des paradoxes logiques qui viennent
d’interdictions concernant les expressions en langue logique, enybarties
circularités qui n'ont mathématiquement rien de dirimant), d’admettre la déter-
mination compléte de et dee, et en général, des nombres transcendants (que
Spinoza ignorait tout a fait). Mais d’un point de vue phénoménologique, rie
ne nous y contraint, d'autant moins que, mathématiquement, il existe plusieurs
modeles pour une théorie axiomatisée de I'arithmétique, donc que, toujours
mathématiquement, il n'y a pas de détermination (ou si I'on veut: de défini-
tion) absolue du nombre, et donc gu'il y a phénoménologiquement, dans tou
nombre, fOt-il entier naturelyne part d’'indéterminatiorfon parle au reste de
nombres hypernaturels en Analyse non standard, cela, donc, dansdéte
non standard de I'arithmétique).

C’est, quant a nous, dans la critique phénoménologique, le parti e nou
prendrons. Il se peut, par exemple, gu'il reste une part irréductiblééermi-
nation dans le rapport de la circonférence a son diameétre - doncspiefina-
lement un « symbole » au sens fort, gueomme nombre déterminé n’existe
pas ou tout au moins n'existe que comme relativement déterminé. En outre,
comme nous avons latéralement fait allusion a Spinoza, nous nous devons
d’'ajouter que, dans notre conception de la phénoménologie, I'écart comme
rien d’espace et de temps (I'écart comme incommensurable et comme non
constitutif d'une quelcongue unité de mesure) va de pair, dans notredsns
tion, avec l'infini actuel indivisible de Spinoza comme ce qui git en son cceur
infigurable, cependant transposé, en termes spinozistes, dans |'ttfran
telligible - lequel est ici, en quelque sorte, I'élément qui supporte la lumiére
de lintelligible mathématique. Pour nous cependant, cet écart I'est, le plus
originairement, entre passé transcendantal (immémorial) et futur trarecend
tal (immature), eux-mémes en écart entre passé transcendantal schématiqu
et proto-ontologique, d’'une part, et futur transcendantal schémadiqureto-
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ontologique, d’autre part, ce qui marque I'écart entre le schématisme{phén
ménologique, qui n'a lieu ni dans le temps ni dans I'espace, et I'affeetiv
comme aspiration infinie (en termes spinozistes, cornomatu3. Autrement
dit, cet écart est pour nous radicalement originaire et est témoin de la « di-
vision » elle aussi radicalement originaire de I'archaique et de I'étetael (
transcendance absolue et la transcendance absolue physico-@sréigat
entendu que, contrairement a ce qu'a congu Spinoza, il y a pour haisyrs
« modes » de temporalisation de I'archaique - que la « durée » telle qu’il I'en-
tend, et qui est pour lui intellectuelle, est encore pour nous une atistra
métaphysique.

Cela nous améne a préciser brievement que le « continu phénoménolo-
gique » dont nous parlons ne trouve concrétement (et architectonigt)esae
« place » que dans le contact intime, en et par écart comme rien d’espace et
de temps, de soi avec soi, c'est-a-dire n'est rien d'autre que la «<ieoce
de soi » & son registre le plus archaique, ou l'intimité de cette derniere, son
coeur, par rapport a laquelle tout point est dégdicale extériorité- sa posi-
tion ne pouvant avoir lieu gu'avec l'instant temporel et sa diastase spatiali-
sante et temporalisante. C'est en ce sens que le contact de soi a sq@iagn e
cet écart est indivisible et incommensurable (& savoir infini) et peutaétre
chitectoniquement asimilé a I'acte éternel de la substance spinozestdui -
c’est aussi I'écart propre a I'enjambement de I'instantané dans le thigremt
phénoménologique de [ghantasia« perceptive » entre sa part figurable (en
imagination) et sa part infigurable, ce qui donne son statut phénomésnodog
a l'incommensurable (et a la lumiére de l'intelligible pur). C’est donc dans ce
clignotement que ce dernier devigiftiénomeneont la part infigurable est, si
I'on veut, et moyennant en tout cas une transposition architectonique]llsin
gible d’'une « idée » flottant partout dans le flou qui entoure les nombeés ré
En ce sens, c’est ce phénoméne qui est véritablement, du point déricue s
tement phénoménologique, « intuition » mathématique, d’'une maniére toute
nouvelle (par modification ephantasia« perceptive » de tout intervalle, qu'il
soit d'« espace » ou de « durée »), et non pas ce que les mathématidiens on
congu, de maniére finalement trés naive, comme « intuition » liée a la géome-
trie - ce pourguoi nous avons toujours mis ce terme entre guillemets phénomé-
nologiques. L'« intuition » dont nous parlons suppose donc toujourgdarts
(celui de I'intimité du noyau le plus intime de la « conscience de soi ») et un
dehors radical (ici celui du point, et de la « continuité » redoublée, pguda
ce point n'est pas concevable comme posé sans diastase), rendugheso
par et depuis la diastase - et cela jusque dans la topologie la plus abstfaite ou
diastase trouve une expression mathématique, ou la distinction du dedans et d
dehors n’est jamais, a notre connaissance, radicalement mise en gquestien
« continuité phénoménologique » a été, dans l'intuitionnisme (Brouwer, Weyl),
congue a juste titre comntieveniy mais abusivement considérée comme celle
de la durée ou du temps ou s’effectueraient des « décisions », desactes
opérations successifs - il y manque en effet, a nos yeux, la médiation par la
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temporalisation en présence de langage, qui n’est pas temporalisatiog&en p
sents d’'actes, et dans cette derniére, 'enchainement a l'infini desaacties
opérations peut toujours déja avoir eu lieu et toujours encore poudmitiaw,

au gré du schématisme de la répétition se répétant, dont la trace symbolique la
plus élémentaire est la suite des entiers naturels. Que cette transformation de la
notion de « continu » et d’« intuition » puisse avoir des suites dans une sorte d

« néo-intuitionnisme » mathématique, c’est une question que nous ne pouvons
gue laisser ouverte. Elle nous place en tout cas « aux limites » de I'espace (e
du temps), au-dela desquelles il N’y a plus qu’un rien (qui compte classiqu
ment pour rien), ce rien étant cependant « quelque chose », I'intimité la plus
intime, qui n’est pas purement et simplement néant ni non plus purement et
simplement étre. C’est de ce « quelque chose » que l'infinitésimal tire toute sa
fécondité et toute sa « puissance », sans se réduire a un pur et simplet auéf

a une pure et simple fiction intermédiaire, utile pour les calculs. Ceux-ci n’en
imposent finalement que pour les structures algébriques (dont nowme’a

pas parlé, et qui font la cohérence logico-mathématique des calculssn qu
tion) des ensembles de nombres qui sont chaque fois mis en jeu. Etramge leg
jusqu’ici cachée, qui avec la profonde réforme de la mathématique aegien
constitue sans doute I'un des principaux axes de la Révolution moderne.
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La question du mouvement dans la
phénoménologie de Marc Richir

ROBERT ALEXANDER

Avec la question du mouvement dans la phénoménologie richirienne, peut-
on affirmer que nous puissions trouver la un nceud problématique crucial,
comme une sorte de matrice-motrice phénoménologique fondamentale, dans
cette phénoménologie refondée et refondue ? Que, de plus, ce fogend,
en quelque maniére central, autour duquel s’organiserait une pbesden-
tiel de ce qui est a comprendre, soit de nature a nous permettre derdériv
les enjeux de la dite refondation et les acquis de la refonte, et donc d'inté-
grer la phénoménologie nouvellement comprise? Et, qu’enfin, nous msssio
permettre d’aborder, par cette mise en abyme de la question du mouvement
dans la phénoménologie de Marc Richir, I'ceuvre tout entiére avec plus de f
cilité? Un acces plus aisé, en somme? Il nous semble bien que oui. Méme si
d’autres nerfs problématiques, fondamentaux eux aussi, s’y arti@ilguatils
sont nombreux ; c’est, en effet, en cela que réside toute la difficulté thr ten
d'aborder une ceuvre complexe, foisonnante et, il faut bien 'avaliffcile.
Depuis 1968 jusqu’a aujourd’hui: dix-neuf ouvrages, prés d demts ar-
ticles, prés de dix mille pages publiées.

Que donc, ce lieu matriciel du mouvement soit également l'aire de jeu
d’un questionnement infini, c’est aussi la conséquence d’une telle aeteo
travail qui consiste a articuler I'ensemble de la production richirienne autou
d’un axe privilégié.

Méthodologie qui demande, en outre, par ou commencer. Est-ce bien de
cela qu'il s’agit? De la chose elle-méme, de la chose méme?

La refondation richirienne de la phénoménologie, c’est notre thése, doit
pouvoir se comprendre comme la lente et patiente méditation de ‘ce’ quelque
chose, qui précisément n’en est pas un ou une, mais qui, en mouvement, tra
verse, passe, circule, bouge, meut et se meut, scintille, vibre, vacilss, pu
condense, dissipe, clignote, revire, oscille, et cela dans toutes lesatisca
la fois, au coeur méme de ce qui constitue la chose elle-méme a penser. C'est,
autrement dit, le centre névralgique de toute sa phénoménologie qui taurne e
se décline autour de la question de I'« espace/temps » archaique de ce mouve
ment, nécessaire pour comprendre, notamment et entre autres, cenastl e
du phénomeéne en tant que phénoméne, du phénoméne comme rien que phéno
méne ; bref, du phénomene refondé, refondu, pensé a nouveanJu'est-ce
a dire, en quelque sorte, concrétement? Ceci: que nous ne comprepda-
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tiguement rien a ce que la philosophie doit penser, a ce que cette phénoméno
logie pense, si nous ne nous ouvrons pas a un nouvel « espace/tgoipsa

rien de ce que nous pourrions entendre le plus généralement pagspgs,
fussent-ils espaces/temps les plus complexes comme ceux, notamment, qui ont
été pensés dans la tradition philosophique de Platon & Husserl en gamsant
Descartes, Kant et HegelPour arriver a saisir cela, ce nceud phénoméno-
logique, il nous faut envisager les choses comme suit, et faire preuve d’
certaine sensibilité intellectuelle : essayons donc de comprendre qu'aechaq
étape importante du parcours, on peut dire, et ce dans bien des gsesties
contextes différents, que ‘quelque chose’ ne se referme pas, tesd,dout

en ne s’étant pas pour autant ouvert avant, ni fermé préalablemeatudst,

se ferme, reste fermé, tout en ne s’étant pas pour autant fermé avaut, n
vert préalablement. Cela veut dire que ‘ce’ ‘quelque chose’ qui a%ghé par
ailleurs fermé ni ouvert avant ne se refermera pas apres ni nersoapres.

Mais que se passe-t-il donc de si étrange avec ce mouvement? Unuogive
disons de ‘quelque chose’ qui n'en est pas une au sens d’'une Ehpesente

sous le regard ou bien imaginée ou bien encore idéale, n'a pas été fempaée a
ravant, ni ouverte, et ne se refermera pas apres, ni ne se rolivigsge passe
donc apparemment rien. Tout semble s’annuler. Et pourtant, c’est@ngéent

la que tout se joue. Un autre « espace/temps » surgit sans étre déterminé par
des coordonnées. Une pulsation est née, un rythme qui ne tournengiasin
nouvel « espace/temps » qui ne répond plus, qui ne se laissera plusjaraiis
sonner, ni mettre en abscisses et ordonnées. L'ouverture est far eéps’

une fermeture, et réciproquement, la fermeture est une ouverturet Enc
méme temps’ sans présent signifie qu’'un mouvement se forme, et méme un
double mouvement d’ouverture et de fermeture, qui justement n‘'onepas
lieu chacun dans leur trajet univoque, soit fermé, soit ouvert. Il fiystement

pas de trajectoire, comme il n'y a pas de chose ou de corps qui S’y égilac

pas de corps mobile, nul étre qui s’y précipiterait ou se précipiteraltjgae

part. Mais, bien plutét, que I'ouverture s’ouvrant ouvre la fermetuaasde
‘méme’ moment ou la fermeture se fermant ferme I'ouverture. Penserrcet ‘e
méme temps’ consiste & comprendre ce nouvel « espace/temps » phénoméno-
logique ‘a l'intérieur’ duquel prendront place tous les concepts pimé&mo-
logiques. Une sorte de ‘ogkorythnfea été enfanté, proposons-nous comme

1. Le cadre de cet article, qui vise seulement a tenter d’approclegoanh de la spécificité
du mouvement richirien ‘pour lui-méme’, ne permet pas de déclinemigsiples rapports et
analyses des concepts de temps, d’espace et de mouvement dadisitantphilosophique, que
Marc Richir propose, souvent de maniere tres détaillée, dans toutesor.dien évidem-
ment, c’est en contre-point de I'ensemble de ce contexte implicite, deppsrts et analyses,
ou la tradition elle-méme est mise en perspective et en mouvementt qui@e constituer et
s'inscrire, lentement et pas a pas, les notions proprement richisetemouvement et d'« es-
pace/temps » archaique dont nous verrons ici toute I'efficace ptéhwagique.

2. Ce néologisme, « ogkorythme », tente de rassembler en un mot Iéageugprigi-
naire d’'une masse non spatiale et d’'une pulsation non temporelle afiaraetériser I'« es-
pace/temps » phénoménologique archaique. Il faut donc y voir ici ¢és gnecs 6gkos (voir
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principe heuristique : une masse ou une grosseur non spatiale coupige intr

sequement a un rythme non temporel. Pour mieux I'appréhender, il fdint so

de I'idée que les choses se passent dans un temps linéaire et contimsi-et s

tuent dans un espace homogéne et isotrope. Et méme plus, se dé&bateass

I'idée corrélative que cela se passe quelque part ou dans quelquesdémps

terminables. Mais alors, ou sommes-nous, dans quelle sorte de temps et dans

quelle espéece d’espace? Que reste-t-il de I'espace et du temps, dujpleitd

nouvel « espace/temps » sourd-il lorsque tous les espaces/temps am-été s

pendus? Pour cela, il nous faut essayer de nous faire a I'idéepsanautant

nous imaginer une représentation chronotopologique, qu’'une matriceenotr

philosophigue fondamentale irreprésentable, non spatiale et non temporelle

‘ogkorythmique’ dirons-nous, ne cesse de rouler ce curieux mouvesaast

que nous puissions isoler I'un des termes, ni les arréter. Le mouvenwent d’

verture ne parvient jamais a coincider avec le mouvement de fermeture tout

comme, au reste, le mouvement de fermeture ne parvient jamais a coincider

avec le mouvement d’ouverture. Autrement dit: I'ouverture est endetaen

avance sur la fermeture et pareillement la fermeture est en retard edrceav

sur l'ouverture. L'ouverture et la fermeture, la détente et la condiemssont

chacune originaires; la « simultanéité » de tensions contraires auxqueltes elle

sont soumises, pour reprendre un langage maldineyen qui peut fdaititan-

préhension de ce qui estici en jeu, n'est pas dans le temps, et nda pasps

ni d’espace assignables non plus. Ce qui ne veut pas dire que stioroane

soit pas considérable mais non causale et en transition non temporelle et non

spatiale. Tout cela est en quelque maniere inimaginable, indéterminable, in-

concevable avec ces moyens intellectuels habituels que sont nos conoapts

représentable, infigurable, radicalement. Cela a pour conséquescGeapire-

gistre matriciel, I'avant et I'apres, I'ouverture et la fermeture, la rapidité e

lenteur, mais aussi, dans toute I'ceuvre et entre autres, I'apparition epa dis

rition, la présence et I'absence, I'enroulement et le déroulement, kdipiret

le refoulement, I'éloignement et le rapprochement, le surgissement eafiané

tissement, le creusement et le bombement, I'avance et le retard, 'amorce et

I'éclipse, la mobilité et le repos, la projection et la rétrojection, I'anti-cipation

et la ‘rétro-cipation’, la condensation et la dissipation, la sortie de soirehla

trée en soi, ne cessent de s'échanger et font s'imbriquer I'un dausd; I'un

hors de l'autre, le dedans et le dehors, le passé et le futur. Voila besssn-

tiel, comme I'organisation intellectuelle minimale, et qui doit nous permettre

de mieux comprendre ce que Marc Richir propose comme phénoménologie.
Toute cette phénoménologie peut étre envisagée a partir de cet « es-

pace/temps » ‘sans’ espace/temps ‘ou’ a lieu I'ouverture/fermeture de ce

Platon,Parménide 164b5-165e2 (8¢ hyp.)) volume, masse etuthmos associés. En outre,
masse signifie ici ce qui n'a pas de forme définie que I'on puisse cénesjdnasse sans masse,
et, rythme qui n'a pas de forme ni de temps définis, rythme sans rytRiug précisément, il
s’agit d’'un chiasme sans synthése ‘entre’ une masse rythmiquepatiale et non temporelle,
et, un rythme ‘volumique’ non temporel et non spatial.
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guelque chose quin’en est pas une et ou dedans et dehorsebapras, passé

et futur s'imbriquent mutuellement en créant une sorte de mouvement-‘ogko
rythmique’ dont I' épaisseur sans masse (ou la masse sans épaissaquphy

et le rythme sans temps (im)pulsent, poussent, sourdent a méme la texture des
notions mises en place; espace/temps que Marc Richir parcourt ou reeisite d
multiples maniéres tout au long de plus de quarante années de travail, et par
exemple, tant6t sous le nom de mouvement, ou plus précisément, de mouve-
ment pur, ou encore, double-mouvement unique, schématigmies, mou-
vement sans corps mobile ni trajectoire, tantét avec la notion de revirement
instantané, de clignotement, de frottement, voire encore en parlant depper
tivité’ phantastique, de contact de soi & soi en et par écart comme egpate

et de temps.

Toujours ce méme mouvement, irreprésentable avons-nous dit, qui ne meut
rien, est comme rien, incorporel, immatériel, sans commencement ni fin, sans
bornes assignables, sans extrémités. Cela veut dire qu’il n'y en aatcu
pologie, aucun graphe, aucune représentation. Et, pourtant, et tdenesi-
veauté proprement richirienne, ce mouvement spatialise et tempofaili i
I'espace et du temps. Il est le moteur matriciel phénoménologique infigurable
des phénoménes, le coeur de leur phénoménalité intrinséque. Ce quiefune
taine maniére fait qu’il y a phénoméne, phénoménalité, et méme phénoména-
lisation, schématisme et affectivité. Ne pas le postuler comme une exigence
serait laisser les phénomenes étre choses sans vie, sans le bouggiderce
constitue la vie la plus intime, son mouvement le plus secret. Nous entrons
dans un autre univers philosophique que ceux dont nous avonguitiabici,
dans la phénoménologie, plus rien ne subsiste de stable, de déterminé, de fix
de défini, de fini. Et, I'attestation de la nécessité de cette phénoménologie est
en définitive trés simple : sans le postulat de ce mouvement infini, les choses
et les étres seraient figés, sclérosés, toujours déja institués, prédijutgss,
mesurables, définissables, finis; bref, morts. Nous saurions ce gestede
nous et des autres, des choses et des idées, de la perception #ediola
Nous saurions qui hous sommes et nous pourrions définir I'étre degsho
Marc Richir va jusqu’a penser que nous ne pourrions méme plus parler ca
nous serions pris, englués, empétrés, dans une langue signalétiqguehet ma
nique qui ne dirait plus rien, méme plus des états-de-choses ou deseétats-d
faits, seulement des signes, muets sans sens. En revanche, le laegdage -
guestion du sens qui s’y déploie - sera le lieu par excellence de ce maoutveme
phénoménologique, celui de la temporalisation en langage ou git son a&entur
elle-méme infinie. Ce sera I'aventure du sens.

Trés tét dans son ceuvre, dés les tout premiers textes, dés la premi&ge ann
de publication, en 1968, apparait déja trés clairement, mais dans un contexte
bien défini, la notion de double mouvement et sa surprenante dynamique in-
tellectuelle dont la corrosivité ne cessera de produire ses effets daastm
ceuvre jusque ety compris dans les derniéres livraisons ou, au caunubel-
vement, un moment, celui du sublime, ouvrira & I'articulation & la fois entre un
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dedans radical, pur, non spatial, en quoi consiste I'affectivité, leetain de-

hors radical, pur, non spatial, la transcendance absolue. Mais égalamen
moment sera incessamment enjambé, hors espace et temps, pour y articuler
des écarts schématiques, non spatiaux et non temporels eux aussi. 8lystole
diastole y seront modulées, hors donation d’espace et hors donatiempe,

en condensations affectives et en déploiement schématique.

C’est donc ce mouvement phénoménologigue extrémement singulier, com-
me une singularité en tant que point impossible a atteindre, qui va pénétrer
dans tous les interstices des notions philosophiques dés lors en beséin de r
élaboration. Rien ne sera laissé en dehors de l'efficace de cette mobilité phé
noménologique partout mise en ceuvre. Ce double-mouvement subtil - sa mo-
bilité pure avec sa dynamique particuliére - furtif et fuyant, va s’ancteod
mais au sein de toutes les préoccupations. C’est ce que nous allorerelssay
montrer. L'intérét de notre démarche est de se munir de cette sorte de-'micro
technologie’ intellectuelle pour parcourir la textualité richirienne. Car, de fa
¢on permanente, c’est elle, comme une sorte de nouvelle dimension, qui per
mettra de comprendre comment s’édifient, se structurent, se mettent en place
les concepts de la sorte modifiés. Que maintenant, cette matrice-motrice phé-
noménologique, se soit remplie et épaissie a mesure, perfectionnée ggs a p
alimentée par d'autres concepts philosophiques empruntés a la tradition ou a
d’autres philosophes, c’est également ce que nous aurons a démoitmes
simplement, avant d’en déployer ici, dans le cadre de cet article, certafas d
¢on sommaire et synthétique, ceux qui nous semblent fondamentauxrdu éga
al'action en eux de cette « spatio/temporalité » phénoménologique archaique,
de ce mouvement ‘ogkorythmique’, et qui constituent I'armature, et comme
le squelette, de toute I'entreprise : le double-mouvement, le mouvement pur,
le double-mouvement unigue de la phénomeénalisation et de son schématisme,
la distorsion originaire de I'apparence et du phénoméne, la périphéngeinfi
et distordue, les déphasages internes a la phase de présencelditiales
schématismes hors langage et de langage, I'articulation des différenss type
de synthéses passives, la réflexion esthétique sans concept, I'eddiétins-
cendantale sans concept, le moment phénoménologique du sublime, les dif-
férents types de transcendance, le clignotement phénoménologiquégele ba
ment en éclipses, le revirement instantaeéa{phné} et I'enjambement de
l'instantané, le sens se faisant, la transpassibilité (Maldiney), la temporalisa-
tion en présence, la temporalisation transcendantale du passé et duafutur,
proto-temporalisation/proto-spatialisation déesensauvages hors langage,
I'inconscient phénoménologique, la mimesis non spéculaire active et du de-
dans, les phantasiai-affectionsetceptives'de langage, I'articulatioh.eibli-
chkeit/Leilhaftigkeitla Phantasieleiblichkejia chéra, I'élément fondamental,
la non coincidence a soi, la non adhérence a soi de I'expérience huetaine
last but not least, le contact en et par écart comme rien d’espace ehpe te
avec laSachadans son infigurabilité.

Ces différents concepts phénoménologiques spécifiquement richigens s
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claireront au fur et & mesure que nous les déclinerons par I'éclaitaged-
vement qui y est chaque fois a I'ceuvre et les innerve.

Tout d’abord le mouvement et le double-mouvement. Marc Richir écrit en
1968, dans « ‘Grand jeu’ et petits ‘jeux’ » (GJPJ), et & propos désaments
révolutionnaires de I'époque, qu’il s’agit « de repérer I'excés quperte la
contestation ‘au-dela’ de toute conceptualisation dans un mouvement, dont la
non-maitrise ‘indique’ dans le creux qu’elle dessine, I'impossibilité de sa sai-
sie dans un concept. » (GJPJ 7, le mot mouvement est souligné). Voila déja la
premiére ébauche d’un mouvement sans concept, immaitrisable, qui échapp
a toute paramétrisation et qui, sensé décrire I'essence de la contestation ré
volutionnaire, se caractérise, en outre, comme un geste, un faire, uremouv
ment qui « ne se fonde sur aucun principe ni sur aucune fin » (GJPCA&3
mouvement sans concept est « an-archique » (GJPJ 13), « sau(@geJd
13), et devient méme l'un des pbles d’'un « double mouvement de consuma-
tion », l'autre « pole » (GJPJ 31) étant « I'idéal d’autogestion » (GJPJ 31)
Par la, « sans cesse, la présence de l'idée s’épuise, minée par sws deh
c'est-a-dire le mouvement justement, « qui est aussi son dedans », g-en te
tant d’ignorer gu'il s’agit de son plus intime » (GJPJ 31). Nous avons ici
déja toutes les prémisses de la subtilité spatio-temporelle de notre matrice-
motrice phénoménologique ou joue entre le dedans et le dehors, et entre les
deux pbles, un double-mouvement infini immaitrisable car résolument non en-
taché, comme immatériel, incorporel, sans concept, indéfinissable, ikaprés
table par quelgque moyen que ce soit.

En 1969, dans « Prolégoménes a une théorie de la lecture » (TL), or trouv
maintenant a propos de la construction du sens a I'ceuvre chez Husaerl e
travers le rapport entre les grandes ceuvres publiées et les rezharédites,
gue « le double mouvement de construction et d’effacement se donne comme
un mouvement unique » (TL 39), et méme que « toute pensée est un méme
mouvement de construction et d’effacement », « mouvement de constructio
effacement » (TL 40). Et concevoir « la pensée comme mouvement » Sgui «
construit en se temporalisant » (TL 49), « comme processus non finalisé »,
« comme formation », « qui ne soit pas le remplissement d’une forme déja vue
et donnée » (TL 51), signifie que « son mouvement n'a pas d’essefide »

46).

La problématique est approfondie, le mouvement se précise, pourrait-on
dire; il apparait sans concept, sans essence : double mouvemerd infigu
immaitrisable, qui ne tient pas ensemble mais se tient. C'est toute I'énigme.
Voila ce qui, en 1970, va se montrer, a travers le texte qu'on peut censidé
rer comme l'acte de naissance qui entérine la nouvelle phénoménologie: « Le
Rien enroulé » (RE). Ici, il « faut s’efforcer de penser I'unité de @etdle mou-
vement » (RE 7) en quoi consiste la phénoménalisation : « engendreubiedo
mouvement dont la courbure est dirigée a la fois vers l'intérieur et I'exttés
(RE 8), « engendrer un double mouvement d’enroulement-déroulentBift »

8) ol ceux-ci « s’équilibrent » (RE 9). Remarquons avec force queedouble
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mouvement n'est finalisé par aucun point ni par aucun but déja do(RE& »

9). En effet, ce « but donnerait un centre au mouvement » (RE 9). Ce mou
vement est donc pur, et « s'il est équilibre entre enroulement et idénent

-, on peut dire qu'il est un enroulement que contre un déroulemenécet r
proquement » (RE 9); et ainsi, « le pur mouvement de la phénoménalisation
est donc 'unité d’'un mouvement dans un contre mouvement » (RE 9).,Donc
« l'intérieur et I'extérieur coincident » (RE 9), I'enroulement et le dézeu
ment aussi, de telle sorte que « ceci reste incompréhensible et lettre morte »,
affirme Marc Richir lui-méme, « tant qu’on imprime pas a la pensée cette tor-
sion extraordinaire d’un déroulement inscrit dans un enroulement, téom g

ne maintient pas la pensée dans un mouvement qui se contrarie a l'inté&ieur d
soi » (RE 19). Cette torsion de la penseée est celle-la méme qui requierisle n
que nous pensions cette mobilité comme irreprésentable, immatérielle, hors
espace et hors temps. Il est en tout cas étonnant de voir cette problfamatiq
courir tout au long du parcours richirien, pour toujours étre préseguateé
ment et encore, et comme en écho, presque quarante années plaptaphs

du langage, dans les « Fragments phénoménologiques sur le langadg,» (FP
en 2008 : « Depuis longtemps, nous avons entendu que la pensée daf au p
profond, schématisation phénoménologisante en langage (temporalisation en
présence sans présent assignable), et ce, au fil d'un double mouveroe
grédient/rétrogrédient (d’'un mouvement sans corps mobile toujourses-inc
samment contré par un contre mouvement), qui, pour ainsi dire, se frette av
lui-‘méme’ » (FPL 179). C’est toujours de la méme idée qu'il s’agit : celle qui
consiste a concevoir un « espace/temps » phénoménologique archaigae qu
reléve plus de I'espace et du temps. C’est cette matrice-motrice philosephiqu
fondamentale qui est tapie au fond de la phénoménologie objet de la refonte
Et, c’est cette chose impensable, imprépensable, avec sa dynamiquen qui,
définitive, nous permet de mieux comprendre en quoi cette phénoménologie
va reprendre, refondre et refonder, par la méme, toute la phénongénolo

Fort de cela, nous pouvons beaucoup plus aisément saisir le sens de
I'exemple de l'arbre proposé toujours dans le méme texte: « Cet arbre que
je vois n'est quesecondairemenine forme calme et immuable qui arréte mon
regard. Cet arbre eBétincelle de rien- ni matérielle ni spirituelle - qui jaillit
du grincement inaudible de deux mouvements invisibles » (RE 20). En 1972,
c’est toujours la méme problématique qui apparait dans « Pour une cogenolog
de I'Hourloupe », mais cette fois a I'occasion du chiasme du geste et daltega
ce chiasme ou vision et tracement se recroisent, se poursuivent Lirel&ans
jamais coincider, se contrent mutuellement dans un mouvement unique qui est
le double mouvement méme de la phénoménalisation. Mais, c’est surtout et
encore chez Merleau-Ponty, dans « Phénoménalisation, distorsion degelo
(PDL), toujours en 1972, que notre phénoménologue débusque tewearde
cette étrange spatio-temporalité. Il s’y agit d’un tourbillon qui aspireedads
tout en refoulant au-dehors, d’'un seul et méme mouvement; comme le rien
qui a chaque fois se creuse tout en explosant, s’enroule tout enadat,
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en y trouvant son tissu conjonctif qui se phénoménalise comme 'apparence
elle-méme. Celle-ci étant donc une surface distordue a jamais inachevée ou
la conjonction d’un dedans et d’un dehors se recouvrent mutuelleragat s
solution de continuité.

Nous sommes donc convoqués a tenter de penser un mouvement dont I'es-
pace/temps s’avere impossible. Ce sera aussi le cas avec la périphéigesinfi
distordue du double mouvement. On passe dans un univers puremiphgpér
rique dont le centre n'est nulle part et la périphérie partout. Cet tmiyee le
peintre Jean Dubuffet a approché avec I'atmosphetdoerioupe.

\Voila ce qui ne cesse de fasciner Marc Richir: « cette étrange topolo-
gie » (RE 5), « cette étrange distorsion » (PDL 76) qui ouvre I'espace#emp
d’'une nouvelle cosmologie philosophique, d’une nouvelle phénoménoplogie
ou « l'intérieur et I'extérieur communiguent sans solution de continuité » (PDL
76) selon un mouvement ‘ogkorythmique’ irreprésentable en quoi densis
cette « surface distordue de contact entre rien et rien » (PDL 77).

En 1976, dans « Au-dela du renversement copernicien » (ARC), Riarc
chir synthétise d’'une remarquable maniére I'enjeu de I'ensemble de sms déc
vertes : «La distorsion originaire des ‘dimensions’ du temps se fonde sur la
nouvelle cosmologie philosophique et la phénoménologie. La périphdFie in
nie et distordue, qui est le lieu du double-mouvement de la phénonséitalis
est simultanément ouverture-fermeture de I'étendue et du temps drEgina
(ARC 132, nous soulignons). L'espace/temps originaire (I'espaceteirips)
est pris dans I'en méme temps du double-mouvement d’ouverture et de fer-
meture comme double-mouvement de la phénoménalisation ‘dans’ ou ‘sur’ la
périphérie infinie et distordue. Tout cela constitue, a nos yeux, le motauemé
de toute la phénoménologie richirienne. Tout en est en quelque sortetsorti
en sortira. L'endroit ou se reprennent et se relancent toutes IbEpratiques
passées et a venir. C'est d'ici que s’origine la nouvelle dimensioratyiées,
spatio-temporelle archaique, qui innervera toutes les questions fon@desen

En 1979, dans « Le Rien et son apparence » (RA), on peut lire que « I'e
space-temps (Ilahéra) se donne comme immédiatement périphérique : tout
comme l'espace, le temps est non-centré, il se déroule vers 'avantrsu ve
I'avenir et s’enroule, dans le méme mouvement, vers l'arriére ou le passé »
(RA 336).

Dans les « Recherches phénoménologiques », en 1981 (RP I) et&n 198
(RP 1), cette dynamique du mouvement archaique s’intensifie : « la condi-
tion de possibilitéa priori de la phénoménalisation . est constituée par le
double-mouvement lui-méme. c’est-a-dire en tant qu'abime ou se réfléchit
sans fin dans une régression infinie la réflexion-phénoménalisationpgad’a
rence, ou en tant qu'abime en lequel clignote sans fin, comme a la poursuite
infinie de lui-mé&me, le clignotement lui-méme » (RP | 253). « C’est pourquoi,
aussi, le double-mouvement parait sans origine ou principe et sans terme o
fin: il parait principiellemenan-archique et a-téléologique, a-tempgrel en
ce senséternel, en lui parait le vertige du sans-fond. » et « c’est une sorte
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de pulsation entre les deux péles du clignotement, fixité et mobilité, qui parait
emportée comme par une sorte de double tourbillon se vrillant, dans les deux
sens, de I'un a l'autre péle du clignotement, et ou le clignotement se répercu
pour ainsi dire infiniment » (RP Il 169). « Tel est le sans fond, le geuféant,
I'abime indéfiniment ouvert, I'évanescence méme saisie dans son surgisseme
au sein de sa fuite infinie, qui constitue, en un sens qui ne peut étre gue mé
taphorique, le fondement de la phénoménologie transcendantale : caste n
que dans ce double tourbillon se vrillant en deux sens qui se contrgtient

les phénoménes (au pluriel) peuvent paraitre (RP 1l 169).

En 1987, dans « Phénoméne Temps et Etres » (PTE), « le revirement du cli-
gnotement du phénoméne » (PTE 137) est approfondi. Et, c’est dméeme
de « I'unité du revirement, dans le fait qu’au sein du revirement, les ddes pb
du clignotement s’habitent réciproquement » (PTE 123) que se déclate av
une infinie minutie toute la finesse des analyses. En 1992, dans ses « Médi-
tations phénoménologiques » (MPH), Marc Richir va reprendre parfaiteme
toute la problématique, et ce, a propos du double revirement a I'ceuvse dan
le clignotement phénoménologique : « Telle est peut-étre I'image la plus fide-
lement radicale du mouvement comme entéléchie de ce qui est en puissance
en tant qu'il est en puissance. t&ostoujours déja possédeé en lui le rend
atéléologiquedtélés ‘imparfait’, edt dit Aristote dans I®hysique, et par la,
anarchique : c’est donc I'entéléchie paradoxale de ce qui ne sfgiitga-
mais, demeurant ‘éternellement’ en puissance, c’'est-a-dire en susidi$
112).

Ce revirement instantané sera enjambé, car rien ne peut venir le fixer ori-
ginairement en instant, et toute I'énigme du mouvement se démultiplie ici
puisque, ne coincidant jamais avec lui-méme, il s’enjambe incessamment, et
« I'enjambement originaire de l'instantané » (FPTE 13) en est I'attestation.
En 2006, dans ses « Fragments phénoménologiques sur le temps eel’espac
(FPTE), le probléme est synthétisé : « partie de I'enjambement et de sén exp
rience, la phénoménologie ne peut le quitter, et elle est par consédfient in
ment et indéfiniment en transition » (FPTE 12). Elle aura a le « faire vivre »
comme tache. Le probleme fondamental étant que les écarts que cet enjam-
bement enjambe sont non spatiaux et non temporels, et que I'enjambement
lui-méme est un contact, en et par écart comme rien d’espace et de teeps, av
la Sachedans son infigurabilité.

On le voit, donc, c'est toujours et en définitive de la question du mouve-
ment et de sa compréhension que dépend l'intelligibilité de I'ensemble des
guestions auxquelles Marc Richir s’attéle.

Si nous reprenons les choses avec le mouvement de la fermeture et de
I'ouverture, la systole et la diastole - non encore précisément systele- aff
tive et diastole schématique telles qu’elles sont traitées plus récemment mais
seulement dans le cadre heuristiqgue de notre démarche visant a une meilleur
compréhension du mouvement - nous voyons constamment a I'ceuvre un mou-
vement qui se reprenant en enjambant une ouverture infinie amorcediestte
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tole infinie au coeur méme de la systole qui elle-méme se reprend infiniment
en soi, traversée qu’elle est par la diastole. Car, en définitive, quelppse

ne se referme pas a l'origine, c’est toute I'’énigme de notre incarnatioeset d
guestions que nous Nous posons, et cette diastole originaire infinie regnbit d

la reprise systolique qui elle-méme infinie se retrouve virtuellement en fonc-
tion dans la diastole. L'inverse est juste également, quelque chose siest to
jours déja ouvert et la systole la condense pour éclater comme sa diastole qu
s’ouvre et se déploie. C’est le hiatus enjambé « permanent », horseespa
hors temps, en quoi consiste toute la phénoménologie richirienne. Urirécart
réductible, écart de non coincidence a soi, incessamment enjambégiiagac
fonciérement toute la démarche philosophique. Cet écart originairer@st g
de ce qu'il est pulsé par un mouvement lui aussi irréductible, il est comme
travaillé par I'impossibilité de sa résolution. Et, ces schématismes, ces mouve-
ments, ces écarts de non coincidence a soi et de non adhérenceatsinns
incessamment enjambés comme de facon étoilée, comme un scintillement, une
scintillation, ou un embrasement (ekpyrotique). On peut donc parlerefou
tures/fermetures multiples et scintillantes comme éclatement diastolique ori-
ginaire hors espace et hors temps. La dimension phénoménologiqugeTiest
d’autre que ce mouvement ‘ogkorythmique’, c’est la toute sa richesea &,

sait, elle parcourt de sa puissante mobilité infinie toutes les veines des ques-
tions et des problémes.

Et Marc Richir d’apporter, par les quelgues mots qui suivent, en 2006,
dans ses « Fragments phénoménologiques sur le temps et I'espace », comme
une conclusion, certes provisoire, a notre article, mais qui repreradagice,
encore une fois, toute I'énigme et toute la question du mouvement telle que
nous l'avons déclinée : « Ce qu’il faut comprendre ici, et qui est mx@éréent
subtil » souligne-t-il, « c’est quécart comme rien d’espace et de temps n’est
pas différence ni méme différance, car il n’écarte pas ce qui pbadeenir
comme des ‘termes’, et a fortiori, des termes différents », et qu'« il n'gsa p
ici », poursuit-il, « de terme déterminé par une auto-coincidence quelque pa
dans tout cela, car rien ne distingue quoi que ce soit, et intrinséquercent, *
qui’, par abstraction seulement (il faut bien parler), ssfilement en mouve-
ment d’écart le mouvement sans corps mobile (quel gu'il soit) étant absolu-
ment premies (FPTE 382, nous soulignons).



Des pas vers soi

Guy VAN KERCKHOVEN

La réalité pleine de I'existence humainé

« Et pour autant que la pédanterie, la honte etc. sont présentées ici comme
des possibilitéexistentiellesla psychologie vire a chaque fois dans la phi-
losophie. La psychologie ne marque que le point de dépatadalytique
existentiale» (Wirklichkeit des Menschep. 165-166)

« Dailleurs : quel est I'objet de la psychologie ? Les attitudes, tenues etc.
de I'existence. De quel droit pourrait-on prétendre, que p.e. le ritgselque
chose de « psychique » ou les affects, qu’on ne peut guére ségderrr ex-
pression corporelle ? La psychologie appartient avec I'ethnografanéro-
pologie, la sociologie, la géographie a la connaissance du monde. Le monde
est cela-méme dans quam se meytdans lequel se joua vie qu’on partage
avec les autres. »op.cit, p. 168)

« Dans l'avarice, la gaspillage, I'avidité I'existens@accomplit Elle y fait
des pas vers soielle peut y aboutir & son authenticité ou bien se perdre dans
I'impropre. L'avarice, la pédanterie etc. safes destinsPossibilité et réalité
de 'homme doivent étre présentées comme des mdileseité car |'exis-
tence n'a pas son passé derriére elle. Elle n'estigg®erséalans un contexte
de réalité. Son passé se troprés d’ellecomme son destin. »p.cit, p. 169)

« Certes, la réalité elle-aussi peut étre expliquée par quelque chokesde p
profond que ce qui se montre superficiellement. Mais dans ce cas, cHdite ré
resp. son contexte, se suffisant a lui-méme, peut étre tiré au clair erugant q
tel. On saisit les phénomeénes dans leur extériorité incompréhensible.-La réa
lité humaine par contre egtdicateur de possibilités existentielles (op.cit,

p. 163) « La compréhension se dirige toujours vers possibilité interne »
(op.cit, note 4 a la p. 201) « Réalitéfactumdans le sens de la question de
Kant: quid facti » (ibid.)

1. L'étude présente fait suite aux précédentes analyses « microlsgiquencréetes, dédiées

a 'embarras, la honte, la fuite des idées, I'angoisse, la pédanteriariayla jalousie, le lan-
guir, la passion du jeu, publiées en partie en frangais dans la revdendateset aux éditions
Ousia Ouvrant sur un plan plus large de I'analyse menée par H. Lipps ldamature hu-
maine la présente étude présuppose les analyses précédentes en leg plaérermement
dans la tension entre upsychologie de I'hommet uneanalytique existentialequi est en jeu
a l'intérieur de I'ceuvre derniére de Lipps. Les références dans le temt@ient a la fois a
la publication dd_a nature humainet delLa réalité de 'hommalans leSEuvres complétes
(Werke Bd. Ill, Die menschliche NatuV. Klostermann, Frankfurt a.M. 1977 resp. Bd.Dig
Wirklichkeit des Menschei. Klostermann, Frankfurt a.M. 1977)
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1. « SAISISSEMENT»: L'AFFECT PHILOSOPHIQUE

« Les problémes philosophiques ne se comprennent pas d’eux-mémes. |
faut que I'on soifporté a la philosophie. Il n’existe pas d'affect naturel, par le-
quel la philosophie s’introduit elle-méme. eq.cit, p. 161) Avec Hans Lipps,
on est porté a I'analytique existentiale, pour autant que - ce qui ne va daé
soi - unepsychologie de I'hommgy déverse. « On ne peut pas attendre que
par un guelconque affect naturel celle-ci se pose des tachesulrésqui se
présentent de fagon objective, dans lesquelles la philosophie seragauar la
suite en les poursuivant jusqu’a leur fondement. » « Un commencement philo
sophique, pour peu qu'il réfléchisse sur I'existence humaine », metiten-
sion» une psychologie, dont I'objet premier est fait « des attitudes, dessenue
etc. de I'existence »pf.cit, p. 168) - mais qui comme telle fait encore partie
intégrante d'une « connaissance mondaine de 'homme » en tant qu'elpace
jeu de ses possibilités existentielles. A une connaissance humaine, qui « sai-
sit 'hnomme dans les possibilités qui sont ‘les siennesMerfschliche Natur
p. 8) n'appartient pas déja « la tension du questionnement philosophique »
«Pour y arriver, il faut mettre a découvert a méme les possibilités humaines
sa nature et sa fagon d'existerbref, rendre transparente sa ‘conception’. »
(op.cit, p. 8) P.e. « saisioriginairementl’avarice, démontrer ce qu’elle ‘est’

(du dedans) et en expliquer les traits par rapport a la nature humainkede te
maniére que celle-ci soit reconnue dahacunede ces possibilités différentes
de I'hnomme. » ¢p.cit, p. 9) « Dans l'avarice, le gaspillage, I'avidité I'exis-
tences’accomplit Elle y fait despas vers soi<...> L'avarice, la pédanterie
etc. sondes destins» (Wirklichkeit des Menschep. 169)

H. Lipps oppose « une psychologie, qui est tacitement portée par un dés
plus profond de connaissance humainep. Cit, p. 162) a « une psychologie
d’école », Menschliche Natuymp. 7) qui « s'applique a mettre en jeu une chose
aussi profondément marquée par une certaine prise de position &rpesh
tique philosophique telle quda’ conscience’» (op.cit, p. 7) « La psycholo-
gie est précisément prise au piege dans des présuppositions philassphiq
Elle entreprend une recherche des ‘phénomenes de la consciemceécdes
données immédiates’ - se tenant ainsi dans le sillage des positions dédésives
Descartes, qu’elle assume sans en faire la preuve. Elle est contamiriée pa
‘théoriede la connaissance’. 3\(rklichkeit des Menschep. 166-167) « Plus
précisémentx...> le conceptoctrinairede la psychologie est imprégné de
ce dogmatisme, dans lequel la position de Descartes a depuis viré. On cultive
la psychologie comme une science particuliére qui se voue a la recheshe d
phénoménes de la conscience ; son élargissement a I'inconscientagdait
centuer cet engagement a partir de la consciendec:xit.)

Par contre, « une connaissance mondaine de 'homme », qui se tisse dans
les attitudes, les tenues de I'existence afin de les comprendre « a partir de
leur origine », ce qui rend toute leur tension interne, - qui les saisit dans d
leur possibilité ‘interne’, pour peu que l'existence y fasse des paseliers
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méme, qu’'elle y aboutisse a son authenticité ou bien y coure a sa perte dans
l'impropre, se démarque de toutetkéoriede la conscience », que H. Lipps
tient précisément pour « idéologique ». « Qualifier quelque chose d’idéolo
gique consiste a dévoiler sa tension par rappdat r@alité pleine » (Wirkli-

chkeit des Menschep. 168) « Une pensée qui se propage dans la tradition
des écoles est idéologique, pour peu qu’elle soit prise a ses praptses i
(loc.cit) Les attitudes, les tenues etc. de I'existence ne sont pas des phéno-
meénes de conscience immédiatement donnés. En quoi une psychologie d’'éc
se trompe selon Lipps, n'est autre que l'idée - dévoilée au fil d'une seay

la position de Descartes qui vire dans le dogmatisme - queeadio soit un
contenu de conscienc®nné». (op.cit, p. 168) « A partir de 13, la psycholo-

gie prend lecogito pour des ‘phénomenes’ de la conscience, qui apparaissent
a méme la conscience commleamp pré-donné de la réalit qui peuvent

en tant qu’ ‘états psychiques’ étre décrits, observés, classifiéspbtess.
L’homme n’est dans ce cas de figure rien d’autre lgubéatrede ces phéno-
menes. »{@p.cit, p. 168) Que dans les attitudes, les tenues etc. de I'existence
une connaissance mondaine de 'homme se fraye un chemin - qui n'est pas
fondée dans lesogitationesdans le sens de « phénoménes de la conscience »
- prend un sens décisif. L'exhibition de la réalité psychique céde sa place
une « réalitépleine». « La possibilité et la réalité de 'homme est autre chose
gu’une réalité qui se déploie dans des phénoménes, qui se passiesaitaa-

tions - qu'’il faut simplement comprendre, dont il faut venir a bout. Cetitéd

ne me parle pasl’y accéde, mais elle ne se révéle pas comme peut se révéler
a moi la réalité humaine. \(irklichkeit des Menschep. 169) A la mise en

jeu des phénoménes de la conscience s’oppadmrssed’une existence qui

se confie a moi.

Dans une psychologie de I'homme, qui est d’'avance congue comme « an-
thropologique » pour autant que « la réalité de I’'homme y est dés le départ
comprise d’'une maniére anthropologique, quand elle entre dans unentensio
avec les multiples adresses d'une ‘vigl'il faut mener» (Wirklichkeit des
Menschenp. 164), lecogito recoit un nouveau sens. Il est significatif qu’au
ceeur du texte a interpréter de « la nature humaine » se trouve cette question
du sens a attribuer aogito.« Qu’on puisse étre a la fois décu ou saisi par la
psychologie » n'est certes pas un « affect » natuogl.qit, p. 162) Mais c’est
par la que I'analytique existentiale s’introduit elle-ménap.€it, p. 161)

2. ANGLES D ATTAQUE DE LA ‘CONSCIENCE

La conscience est un élément de I'étre
sournois et patient P. Magnan, Un
monstre sacréed. Denoél 2004, p. 112.

La honte fut « un enjeu primordial de la philosophie », pour peu qu’elle
soit «a l'origine de la conscience de soi >Ménschliche Natyrp. 31) « La
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honte survient & quelqu’un dansdannaissancee quelque chose. On devient
conscient de soi-méme ou du caractére précaire d'une situatiop.cit( p.

44) « Connaissance » ne signifie pas -ici - « théorie ». Tout comme cela-méme
dont on se devient consciént« la tangibilité qui fait précisément surface dans

ce qui estintouchable »9p.cit, p. 41) - le caractére « précaire » de la situation

- se soustrait a une « détermination objective ». Que derriére la conception

la honte comme celle du tabou ou du sacrilege « se trouve le méme type de
base »: « gu'il existe p.e. u@mologieentre le sentiment de la honte et la
pudeur devant le sacrilege of.cit, p. 41) - cela montrait bel et bien que « ce

ne sont pas des événemerdglsqui y sont réduits au méme dénominateur
d’'un comportement qu’on pourrait comprendreop.€it, p. 31) Ce n’est que
dans certaines kmites» qu’on arrivait afaire appela cela-méme qui fut ac-
cueilli dans le sentiment de la hontep(cit, p. 41-42, note 1) - « dont chacun

de nous a déja fait I'expérience par soi-méme » - « dont le concept peat d
étre présupposé par la psychologieop.(cit.,p. 31) Dans les conceptions a
chaque fois différentes de la honte, du tabou et du sacrilege p.e &entédes
différences d’ «horizon de vie». (op.cit, p. 41-42, note 1) On est dégu par
une psychologie « qui -certes - distingue les sentiments, mais qui ne les dé-
finit pas, n'en fait pas l'interprétation - qui ne démontre pas, commente.e.
sentiment de la honte se définit par soi-méme », comment « un certain déploie-
ment s’y densifie ».dp.cit, p. 41) A I'encontre de la psychologie frangaise du
18¢me siécle, dont I'esprit critique démasque « les apparence®/ikl{ch-

keit des Menschem. 165) dévoile « I'arrangement des sentimentsMen(-
schliche Naturp. 8) « ladestruction philosophiquesut démontrer ce que p.e.
I'avarice ‘est’ proprement, c’'est-a-dire dans sa possibilité interne » velle

« présenter la pédanterie, le sentiment de la honte etc. comme des possibili-
tés existentielles »Wirklichkeit des Menschep. 165) Toutefois : « la nature
humaine n’est pas quelque chose dont on pourrait - apres étreudiaweitier

avec ceci ou cela dans l'ordre qui lui appartient - faire la démonstratson

lieu propre». (Menschliche Natyrp. 9) On ne peut que « faire appel », dans
certaines limites, a ce qui p.e. dans le sentiment de la honte se densifie - « quel
horizon de vie y devient perceptible ». Quand on évoque dans ce Kasipa

lier une « connaissance » et un « se devenir conscient », cela seteappo
desdéterminations d’intrication(Menschliche Natym. 57) c’est-a-dire a des

« empétrements de I'étre humain «en lui-méme sf.cit, p. 56) au sein de

son propre déploiement :apartir d’ou ’'homme se comprenders otil lance

son regard gusqu’a quelle distanci porte ». Ep.cit, p. 41) La « démonstra-

tion » psychologique « détermine avec quoi ce qui a été accueilli p.e. dans le
sentiment de la hontge compare - « et de ce fait décide da directiondans
laquelle on arrive a le cerner et le saisir op(cit.,p. 41) Ce qui devient per-
ceptible en tant qu’horizon de vie nfeen d’'univoque- qu’on pourrait réduire

2. Nous sommes dans l'obligation de traduire par la suite « sedherbewusst werden »
(op.cit, p. 44 sv.) par sedevenir conscient » - bien que la langue francaise ne prévoie pas cette
« tournure » \Wendung, sur laquelle insiste précisément la pensée de H. Lipps.
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a un simple dénominateun.cit, p. 41) Les « différents rapports » qui p.e.
« se remplissent » dans le sentiment de la honte ne peuvent étre « empoignés »
que par leur moeuds. (loc.cit.)

« P.e. aussi dans la peur connaitquelque chose et cela signifie ici qu’on
y trie par criblage I'espace des rapports objectifop.€it, p. 44) La peur e
mesureau danger ».dp.cit, p. 105) « On peut comprendre la peur de quel-
qgu'un et donc le comprendre dans sa peutos.€it) « Je peux aussi prendre
moi-méme de la distance a I'égard de mes craintes », « gagner le rapport libre
de la pensée »ldc.cit) « ‘Connaissance’ signifie dans ce daxommence-
ment d’'un démélévec les choses. vff.cit, p. 44) Par contre : «timor fuga
est’: il ne s’agit pas, dans ce cas particulier, d’'une peur qui devierggeemui
par rapport a un danger circonscrit par la pensée se décide libramaatque
chose. Comme ‘fuga’ se révéle une peur qui ne fait pas face a ceemiav
sa rencontre, qui esquive, qui ne prend aucun risque, ne chodsibea prise
de position - qui se résigne par rapport a ce que la précaution chnétisé-
ment a conjurer » gp.cit, p. 13) « Tandis qukaccomplissement de moi-méme
apparait p.e. précisément dans le caraaténeisde ma peur, fondée avec cir-
conspection, accueillant ceci et cela, - qu'elle s’y dessiméorme de pointe
la conscience est régressive (op.cit, p. 55-56) Comparé avec une connais-
sance qui signifiee début d’'un démélavec les choses, « se devenir conscient
ou devenir conscient de quelque chose est tout autre. Car ormgnaesné de-
vant sotmémeaesp. quelque choseiént ici a la conscience de quelqu’un. Le
devenir-conscient est quelque chosespiproduit de soi-mémét tandis que
dans le premier cas quelgue chose qui ne me fut pas accessible e$éouve
gu’on y intervient,- que ‘connaitre’ signifie ici qu’orécarte pour préserver
-, cela méme dont on se devient conscient est, pour autant qu’on éiedn
pas encore conscient’, en quelque soig prédisposa la conscience. »0p.
cit., p. 44) Mais « gu’est-cefaire I'objet de ma conscience » 8{.cit, p. 44)
Qu’est-ce quse figela-dedans?

« Qu’'on s’est conscient d’'une chose signifie » - en premier - « qutdllee
sur quelgu’un, queomme directriceelle fait partie de ma résolution resp. qu’
on en a I'évidence ». « ‘En avoir I'évidence’ comme |'état dans lequel je me
trouve ne coincide pas avkarientation qui peut éventuellement y conduire et
que 'on recoit a partir d’un point de vue ou d’une prise de position, adhe
on ne fait que ‘participer’ comme a quelque chose de donné a tout uarchac
Le savoir lui aussi est autre chose. Car on le possede, on S'yrEauson
entre dans un rapport avec lui. Au savoir toute personne est commesd. ||
un fond objectif qu’on peut accroitre, divulguer, appliquer. Le savest pas
réel dans la mesure ou je le posséderais, mais parce qu'il est savait de f
pas une erreur. s0f. cit, p. 44) Ce dont on a I'évidence n’apparait pas encore
sous le jour d’une orientation plus vaste, partagée avec les autrea’ragjas
encore de « fond » dans le sens de ce qui se donne a tout un chacy qu
trouve commis. « Ce qui influe sur moi et fait comme directeur partie de ma
résolution », « ce dont on a I'’évidence » n’a pas de significaté&erminante
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dans le sens d’'une directia&cisive Comme « influant sur moi », il estla-
téral ». « Le langage fait la distinction entre ce a quoi on a en quelque sorte
participé dont on peut étre ou ne pas étre conscient, et I'inconscient comme
de ce qui a été fait esous- main» (op.cit, p. 44) Mais : « le fait qu’on soit
conscient de quelque chose ne signifie pas pour autant qu’on estti&aans
un rapport avec elle a la maniére d’'une perceptionstgn prendaux choses,
qui s'assurede leur réalité. » « Ce dont je suis conscient n'est pas en tant que
tel viséni ne miaffecte il me déterminec’est-a-dire : je méaissedéterminer
par lui. » (oc.cit) « On est p.e<...> conscient de la situation dans laquelle
on se trouve »léc.cit), on a I'évidence qu’elle détermine quelqu’un. « Seul
de ce avec quoi osetrouvesoi-mémede cela on peut se devenir conscient. »
(op.cit, p. 56)

« Précisément dara surdéterminatiorde la conscience de . en tant
gu’intentionnalitéde la conscience, on exprime un pareil rappart.a » (op.
cit., p. 45, note 1) L'objet génitif (dlessernich mir bewusst bin ») se déplace,
guand il est transformé en datif ¢eemich mir bewusst bin »). Ce qui de facon
latéraleinflue sur moi comme directeur de ma résolution est redresdigne
droite, quand on le tient pour « directif » en vue d’'uestrée sur scende la
conscience, qui sans équivoque yerte sa croyance, c'est-a-dire en fait
« le centre » de son engagement et de son emprise décid€egitationis
nomine illa omnia intelligo quae nobis consciis in noliignt’ - telle est la
« définition » que Descartes donne de la consciénBar rapport a celle-ci
le point de démarrage d’un &tre conscient » (« Bewussin ») signifie un
déplacement. Car cela méme dont il y a ici conscience n’est autre que I'obje
qui s’y atteste. Les choses sont refondues en objets. Elles sont cuosées’
dans la conscience. Lraprésentatiordevient le prototype de tout ‘contenu’
de la conscience. »p.cit, p. 58, note 1) La conscience perceptive est congue
comme doxique-thétique, c’est-a-dire comme positionnelle dans son acte de
‘croyance’ objective. « ‘L'étre dirigé vers .’, exprimé par ‘conscient’, est en
quelque sorte repris depuis I'autre bout. Il s'agit de reproduire lidges la
forme d'étre conscient. »idc.cit) L'attestation de I'objet est en fait attribuée
au « remplissement intuitif » @ méme le cours perceptif, qui en tant gu’activité
synthétique est dirigé vers l'identification de I'objet de croyance. Dotkade
plénitude de donation de soi en chair et en o0s, celui-ci rentre dansdes tta
sa pré-donation. « Que le sujet se soit ‘conscient’ de I'étant signifigré’ part
précisément que pour l'attestation de I'étant en tant qu’obijet il se voibgen
a lui-méme. »@p.cit, p. 45, note 1) « Cette conscience doit d’abchércher
son sujet resp. elle n’a en moi que son saasionnel par la réflexion je m'y
trouve déja impliqué. »ap.cit, p. 58, note 1) Dans la direction objective de la
conscience perceptive le sujet se devance lui-méme ; il est « adonnétyped I
pré-donné dans ses représentations; il est impliqué dans I'activitésignih

3. Voir R. Descartedyléditations métaphysique®bjections et réponses suivies de quatre
Lettres. Flammarion, Tours 1979, Définitions, p. 259.
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d’identification. Il faut une réflexion immanente afin de le mettre a découvert
comme tel c’est-a-dire dans son activité. « Occasionnel » signifie ici: « a
I'occasion du » déroulement de la perception, dans laquelle il est davan
mélé et congriment inséré, dans laquelle il ne se « trouve » lui-méme que
grace a la réflexion immanente comme en faisant déja partie - comme y étant
déja « impliqué ».

Cet aprés-coup originairede la conscience perceptive : de se précéder a
elle-méme en s’adonnant a son objet et de ne se trouver « immédiatement »
que par le biais de la réflexion immanente - dans une certitude certes apodic-
tique, mais nullement adéquate - n’est pas sans conséquences pouraléfi
nature de son activité synthétique. « A proprement parler ellessentien,
mais‘a’ des sensations. Le caractére indifférent et insignifiant de cet *avoir
des sensations « données » nous réveéle déja, a quel point on aeleniséait
la nature humaine, la maniére dont I'étre humesh ouvertdans les potentia-
lités qui sont ‘lessiennel a ceavec quoil est; a quel point on n'a pasaisi
ce qu’ ‘est’ voir, entendre etc. wp.cit, p. 45, note 1) La direction objective de
la conscience perceptive comme acte de croyance intentionnelle resp. comme
remplissement intuitif a titre d'attestation de cette croyaoifesque la ren-
contre originelle des chosekn fait celles-ci ne sont guére « pré-données ».

Il n'y a, dans la maniére dont la conscience perceptive s’adonnelases,

a vrai dire aucun « ressentir ». C’est-a-dire, on nerstyouvepas dans cela
méme a quoi la nature humaine s’ouvre de maniére spécifiqgue de par ses pote
tialités corporellesl€iblich) - dans celavec quol’étre humain ‘est’ « dans les
différentes modalités de saassentir». (op.cit, p. 81) Ce quiaffectele sujet
perceptif est pris pour undonnéesensitive, assujettiel@animation noétique
pour autant que celle-ci congoit le ressenti comme « présentatif » dalis sa
rection objective. On réduit ainsi le ressenti en tant que « donnée »cala s
fonction deprésentatiorgu’il exerce pour une conscienaeprésentante d’ob-
jet. « On sous-estime ce qui dans le ressentir est en réalité enigaggntact
corporel(leiblich) dans I'étre-avec les choses, quand on le tient pour un ‘avoir’
général de sensations données par I'intermédiaire du corps comme  theéatr
sensations qui y surgissent » - sans que le sujet perceptif puissprampemt
parler ‘avoir’ ce corps commie ‘sien’», (op.cit, p. 81) c’est-a-dire y ‘soit’ en

sa «Leiblichkeit».

« On passe a coté dewdalités du ressentgjuand on obéit au seul impéra-
tif de vouloir faire I'expériencede quelque chosgar des sensations. Comme
si on ressentait quelque chosuX choses - qu’on pourrait pour ainsi dire
en ‘extraire’ quelque chose en le lisant sur leur surface. Dans la gattin
de la sensation comme d'umtums’exprime en fait le caractére impartial,
hors mondele ce sujet qui est seul avec lui-méme resp. ceci: qu’a vrai dire il
n’entre pas lui-méme en contact aves choses mais seulement par l'intermé-
diaire d’'un corps. »l¢c.cit) Pourtant « on n'est jamais dans le vide, toujours
‘avec’ les choses. »op.cit, p.78) « Les senmcarnentdifférentes modali-
tés du ressentir. » « Mon rapport corporigilflich) avec les choses change
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constamment: les circonstances parcourentle fagons diverses. L'ampleur
du monde change. spf.cit, p. 81) C’est dans ce sens qu'il faut prendre en
considération p.e. le voir ou I'entendre : a chaque fois, ma facon &tre«
avec» est autre,dp.cit, p. 80) resp. aussi le sentir et le godter, ol « on suit
la trace des choses », sans que celles-ci soient déja devenues lilsass «

un horizon». (op.cit, p. 81) La conception des données sensitives dans leur
seule fonction de présentation dévoile I'activité synthétique de la conscienc
perceptive en son « animation noétique », c’est-a-dire en son élan, ndi par
raison. Celle-ci vise a accomplir la synthése d'identification de I'objet inten-
tionné a méme le flux perceptif. « Connaitre » signifie dans ce cas particulier
gu’'on s’assure de la « réalité » de I'objet de croyance représegéartement

qui préserve de ce qui ne fut pas comme tel déja accessible se retowexe
hibition d’un pré-donné afin de se fgarantir. Sur ce qui ne fut au préalable
gu'influent sur moi en faisant, comme directeur, partie de ma résolution, on
doit maintenantranchercomme s’il s’agissait de quelque chosedieecte-
ment vis§« linea recta»), afin d’en décider. « Conscient » - ne se rapporte
plus ici a cela méme, « avec quoi » on se trouwp, ¢it, p. 56) mais a celaur

guoi on mise

Etre conscient de quelque chose veut dire : en avoir I'évidence quielle
détermine. « Et pour cette raison, ‘ne pas étre conscient, .qupeut s'avé-
rer étre un manque dans le sens d’'un aveuglement, d’une lacune deséepen
d’'un manque de bonne foi, et ‘ne pas étre conscient de ce qu’on ésiile
dans son ensemble un dérangementp:(t, p. 45) « Le caractére confus et
sans clarté de ‘sans étre conscient quéest autre chose que l'inadvertance.
Par inadvertance quelque chose arrive, pour autant qu’elle saipeggréci-
pitamment et inconsidérément. ‘Etourdi’ caractérise un comportement intra-
mondain, qui comme tel n’est pas correct. (Par contre ‘sans réflesigmifie-
rait: sans prise en considération préalable, sans plus - ce qui geigément
s’avérer étre correct). On rappelle quelqu’un a soi, pour autantigns son
égarement il ne réussit pas a s'accorder a lui-méme. Comme recueillement,
la réflexion s’oppose aux présomptions hasardeuses. Une petsotmée et
poursuivie par ses lubies ne revient pas a soi. ‘Inconsidéré’ sigsies pen-
ser aux conséquences réelles, ‘étourdi’ par contre : se trompeaaort a ses
propres possibilités et capacités. ‘Perdre la téte’ désigne une dfrémée. »
(op.cit, p. 45, note 2)

Dans la « détermination » se dévoiéemobilité de ce avec quoi on est
resp. on se trouve, pour autant qu’on se laisse déterminer par lui. udttaq
mobilité <...> ne signifie pas ici la mobilité de quelque chose qui est ‘la’ et
disponible. ¥ Ce qui, en influant sur moi, fait comme « directeur » partie de
ma résolution est quelque chose qui ninterpelle» et non pas quelque chose
qui simplement m’affecte. Précisément « la tangibilité qui fait surface dans c

4. Voir L. BinswangerPrei Formen missgliickten Dasei(f956) dans: Ausgewahlte Werke,
Bd. 1: Formen missgliickten Daseins. Ed. M. Herzog, Asanger Vedeigielberg 1992, p. 238.
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qui est intouchable » p.e., celle que la honte veut « bannir » et « conjurer »
(op.cit, p. 32) démontre, en quoi ce qui m'interpelle, ce a quoi je suis « sen-
sible » («kEmpfindsamkeit), différe de ce qui m'affecte en tant que sensation
sensitive («sinnliche Empfindung) « La honte est précisément en cela vi-
vante qu’ellene laisse pas advenaertaines chosefterminées, (op.cit, p.

32) « qui de fagomléterminantdont irruption dans la vie humaine »gfg.cit,

p. 36) c’est-a-dire en tant que « fondement » - « en quoi S’exprimeesatita-

tion pleine d’inquiétude de devoir se créer un sol nouveau de son easten

(op. cit, p. 34) Ce qui y influe sur moi, ce qui y fait comme « directeur » par-
tie de ma résolution, est précisément ce mei pousselans la direction dans
lagquelle je me sens exposeé, c’est-a-dire dans la direction de ce qui égekst r
lement « propre » - cela-méme « en quoi je me saisis comme inconditionnel »,
(op.cit, p. 33) - vers ce qui « a une proximité avec ma personne », « dont
I'intégrité pourrait étre Iésée »of.cit, p. 37) Au caractére « prohibitif », qui

« prend garde », propre a I'écartement de ce qui me touche, on #p®egp

« comment, dans la direction opposée, la nature est ici détermipégir de
I’'hnomme». (op.cit, p. 36) « Moi-méme je suis la protection de ma mise a dé-
couvert: c’est 'ame qui enveloppe le corps. (loc.cit) « La nudité de mon
corps est quelque chose, @id par elle-mémeet c’est-a-dire dans ce cas par-
ticulier : dans la réalité qui s’étale devant les yeux -, ne peut pas répdade

dont elle n’est que le fondement naturel.lec(cit.) La nudité visible de mon
corps en sa donnée naturelle ne peutdpues certaines limiteigrovoquer cette
tangibilité, quiévoquema fragilité : quand il est « tiré » au-dela de sa simple
apparence naturelle it appela « ce qui est a proprement parfendamen-

tal pour une vie qui veut étrmenée», (op.cit, p. 37) - quand il « touche » a
cela méme. A quel point la sensibilité différe en fait d’'une sensation sessitiv
cela devient manifeste dans le fait qu’on esitteint » par «l'attouchement

du regard », («Antasten») « qui se pose sur certaines parties du corps nu ».
Cette atteinte s'empare de moi; je suis saisi de cela méme, par rapport a quoi
je suis sans défensegp.cit, p. 35) - elle n’est guére un contact sensitif, que

le regard, certes observant mais quand méme flottant librement dans le voir,
n’arrive guére a produire a I'endroit concerné de mon corps. @aemoins
cette atteinte pour ainsi diresoriente» au sens du toucher, comme si le re-
gard impudique glissait tout au long de ces parties de mon corps dont je me
sens de plus en plus incertain et les attouchait - se rapporte a la signification
particuliére du toucher comme un « sens de proximité ». Par le toucher on reste
sur la tracedes choses; « le trajet de I'attouchement, le contact établi ainsi,
qui persiste pour un certain temps, dévoile ce dont on fait précisemepéte
rience dansintervalle de son extension »@p.cit, p. 80) mais qui reste encore

« isolé », « séparé » des autres choses. L'extension ne devient pagalie

déja « libre » dans des rapports tels que les choses p.e. « se trounbéns

5. Voir F. NietzscheJenseits von Gut und BasBans: Werke in drei Banden. Ed. K.
Schlechta. Bd. Il. C. Hanser, Miinchen 1966, p. 635 et p.142 :<ZDahtigste Wort, das ich
gehort habe: ‘Dans le véritable amour c’est I'ame, qui envelopperiesc ».
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ou « sont juxtaposées ». Car « le point de vue » fait encore dédguitcit, p.

79) « Certes, on est dans I'espace, mais comme perdu dans ce qu’ong/. tro
Certes, quelque chose s’étend d’ici jusque la, tout comme mon brasds’éten
dans une certaine direction. Mais cette direction n'est pas a propreinent d
déja spatiale - tout comme la limace parcourtpas une partie de I'espace. »
(op.cit, p. 79-80) « Les parties de mon corps aussi restent isolées les unes pa
rapport aux autres ; certes, elles font référence & moi, mais leur proxiiede

pas déja a proprement dire spatialiséeop.¢it, p. 80) « Ce n’est que quand

le cercle du sentir se rompt et que I'’horizon d’'un monde s’entrouvre,l'qu

‘ici’ peut étre défini comme un liedansl’espace. » Cette rupture est produite
par le voir. « L'espace vu est un espace percuopdit, p. 90) « Dans le

voir I'existencese déchargexpressément de ce sens d'étre singudigcore
inarticulé des choses, qu’on ne trouve que dans le ressentir, qui reste sur leur
trace. » Op. cit, p. 83) - Tout comme « quand on sort de I'obscurité et entre
dans la lumiére, quand de ce milieu incertain, dans lequel il n’y a de preésenc
gue parce qu'on bute sur les choses, on se hisse a nouveau daimd-Epo

de l'orientation ». @p. cit, p. 80) C’est a cette gersistance», qui caractérise
I'espace de proximité tactile comme espace de contact, dans lequel I'extension
spatiale de I'étendue ressentie ne se libére pas encore dans un cheemalo

tion, ouvert par le point de vue, mais reste « isolé », que « s'adresdéeinia
provoquée par le regard impudique, scrutant angaertinence

L'évidence que j'ai de ce qui me détermine n’est pas claga et dis-
tincta perceptiodans le sens d’'une certitude immédiate - d'une connaissance
immédiaté - mais se déploigrogressivementlans le sens d’un devenir
clairvoyant », d’'un «porter dans ses pensées », d'une « préoccupainn
cieuse». P.e. « la honte sait de ces choses au sujet desquelles on ne peut étre
assuré des autres. of.cit, p. 32) Que « les yeux se soient ouverts » signifie
« qu’'on n’est plus naif ».gp. cit, p. 35) Dans mon « devenir voyant » s’est
établi un rapport a «non impuissanca I'égard de ce dans quoi je suis pré-
cisément interpellé par des regards ». Et c’est dans ce sens quia tiamse
on s’est devenu soi-méme « questionnable » : par rapport a cette « uséé de
nature corporellel¢iblich) », dans laquelle 'lhomme réagit toujours, mais qui
lui est précisément devenue de plus en plus « problématiqug.eit(, p. 35
- voir p. 14) La honte porte en son sein cette inquiétante et excitante question
a propos de soi-méme; c’est elle qui en fait toute faefondeur». (op. cit,

p. 32-33) Dans la base méme du comportement corplaidlich) quelque
chose fait irruption qui brise son naturel. C’'est avant tout « la sexugdité
nérale » qui sonne le réveil de la hontep(cit, p. 35) « Car c’'est par elle
comme quelque chose de général, auquel on ne faipgtieciper, qu'on se
devient précisément conscient.led.cit) - C'est-a-dire : dans quelque chose
gue 'lhomme «est aussp (op.cit, p. 36) - en mettant I'accent aussi bien sur le

6. R. Descartes, op.cit.,, p. 259:«...> que nous en sommes immédiatement connais-
sants ».
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‘aussi’ que sur le ‘est’ - et qui de ce fait se soustfaitdamentalemerit toute
forme d’assurance de soi.

« Conscience est toujours conscieneesoi,pour autant qu’'on s’est con-
scient - et de soi-méme - d’'une chos@ns laquelleon se trouve. »dp.cit,

p. 45) « On est p.e. conscient de sa culpabilitéop: €it, p. 44) « On se de-
vient p.e. conscient de ce qu’on est soi-méme coupable ou de ses reauvais
intentions. On ne s’identifie pas en cela avec quelqu’un - comme si on-s’y re
connaissait. Se devenir conscient de ce qu’on est soi-méme coupatifie sig
gu’'ons’y commet soi-méme et s'prend soi-méme en charge (op. cit, p.

45) On y est «econduit devansoi-méme »,dp.cit, p. 44) pour autant que
ce qui interpelle se densifie et pointe dans la direction de celui qui nepsies

- cette fois - devenu questionnable dans I'unité de sa nature corponglisg q
scind€, mais qui est devendlairvoyanta I'égard de « ce qu'il a commis »,
(Wirklichkeit des Menschep. 77) et doit se frayer un chemin pour parvenir a
saresponsabilité« On porte de la responsabilité pour peu que I'on sofer-
pellé. L'existence humaine estn soiresponsable. C'est I'expression méme
de satemporalité Etre-soi s’accomplit par le fait que I'existence parvient et
revient a elle-méme dans la responsabilité, c'est-a-dire qu’elle s’y pand
charge comme celle qu’elle ‘est’ dans le destin et la culpabilité. L'existence
s’accomplit dans de telgas vers soiElle assumeson destin, qui n'est pas
quelque chose d'implacable, mais quelque chose dont il &affranchir’.

Et on découvre le cotparfait de la culpabilité dans le fait gu'on ne peut s'y
rapporter qu’en la prenant en charge. De ce qu’on a commis on rdesié¢
chargé dans le sens qu’on pourrait le laissariére soi. On y reste commis a
soi-méme par sa culpabilité. Certes, on ne peut rien y changer, mais dh peut
‘adosseret s’enapprocher » (Wirklichkeit des Menschep. 77)

Tandis que « s’étre conscient de ce qu’on est soi-méme coupable » signi-
fie, qu'on est reconduitlevantsoi de facon telle qu'on y reste commis a soi
dans la responsabilité, « étre dans un état conscient » veut - en tare que
dire : « étreavec soi». « Cela indiqude mode fondamental et la mesute
I'existence humaine. »Menschliche Natuyrp. 45) « Celui qui eséveillé est
avec soi. » lpc.cit) « Les étres éveillés partagent un momgdenmun mais
dans le sommeil chacun s’en détourne pour rentrer dans son mmpte »8

7. La scission porte atteinte « au comportement corpoftdiblich), c’est-a-dire a la faculté

de sortir de soi-méme et d’apparaitre devant les autres - donc a la catporelle leiblich),
pour autant que celle-ci s@ssuméeéans les attitudes et les tenues. Particulierement parlant est
le regard erranf qui n'ose guére se lever - tout comieayeste hésitantexpression d’'une « ré-
serve pleine deéact », (Menschliche Natyrp. 32-33) dans laquelle la tangibilité se condense.
Un revirementparticulier se produit par le fait qu’habituellement « le tact ménage les sen
mentsd’autrui » - gu’il est donc en tant que tel plutét un comportement « mesuraéaetif »
-, (op.cit, p. 32) et que le regard « exprime un rapport, une prise de positiatgartl du
monde<. ..> d'un tondécidé». (op.cit, p. 35) Dansette flexion singulierdu comportement
« excentrique » de 'hnomme, qui est en soi quelque chose de « spirifoelcit, p. 26), la «é-
gression» devient perceptible, qui caractérise « une prise de conscience €le gestation.
(op. cit, p. 34)

8. Heraclite, Fragment 89. Voie Fragmente der VorsokratikeGriechisch und Deutsch
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- « Mais alors, pourquoi quelqu’un n’est-il précisémpasavecsoi, quand il
retourne & son monde propre ?loc(cit) Etre-avec-soi différe apparemment
de I'iBioc xéopoc de l'opiniatreté. Cettéransgression de I'arbitrairequi est
précisément ce qui dans la conscience dstiw» en éveil est révélatrice.

3. LE MILIEU DE LA SITUATION VERITABLE

« Au petit matin on se réveille. Qu'on s’assure de la réalité de ce qui se
trouve a portée de main, de ce qu’on peut empoigner, que I'on sache g’
réve pas, ne fait pas encore venir quelqu’un a soi. Mais ceci: gateouvant
ses repéres dans un environnement qui peut paraitre étrangeassaisitians
sa situation. Qu’on ldre au clair. Certes - ce faisant on se suffit a soi-méme.
Mais uniguement parce qu’on peéiire a soi-méme l'autrd_un a besoin de
I'autre pour se faire corriger dans sbéiyov didovoe. » (Menschliche Natym.

46)

L'éveil de la conscience est quelque chose qui doit étenue». Que par
des empoignes on s'assure de ce qui se trouve a portée de main - et « méme le
voir a sa place dans leaniementles choses%- quand on se réveille et ouvre
les yeux - ceci: qu’'on promeéne son regard autour de soi - n'estrpasidéja
« unpasvers soi ». Ce n'est qu’en étaimterloquépar la question avec quoi
on se trouve, que I'on vient & soi, peut-étre en retrouvant ses ggans un
environnement qui parait étrange. &mressaisitians saituation qui - ici -
est «tirée» au clair ; pour autant gu’au départ elle me déconcertait, on rétablit
un rapport « pur ». Plus précisément : c'est amangementjui me concerne :

il faut trouver une sortie a I'empétrement, pour peu que celui-ochmportune

On ne se réveille que pour autant qu'se changesoi-méme. Qu’'on se voit
renvoyé a soi pour trouver lattitude correcte signifie qu’en étant soi-méme
interpellé, il faut se frayer un chemin a sssponsabilitéll faut trouver une
réponse a ce qui me déconcerte. « A cette interpellation correspondda+esp
sabilité :\éyov didovar. » (Op.cit, p. 59) Et ceci est, dans la direction opposée,
a nouveau significatif pode réve qui ne peut étre - ici - compris comme une
apparence irréelle et trompeuse - dont je ne ‘suis’ pas assuré. &aliiér du
réve consiste » plutdt « en ceci, que j'y sarsaché a moi-méme» (op.cit, p.

48) Qu’ en soi-méme on détienne « la possibilité de se réveiller et de devenir
libre & soi-méme »dp.cit, p. 49) - qu'on s'y suffise a soi-méme parce qu'on
« peut étre a soi-méme l'autre »gp.cit, p. 46): « I'un a besoin de l'autre
pour se faire corriger dans s@byov didovar » (loc.cit), que ce soilevant
soi-mémeju’on réponde icde soj que donc son pseéité» soit kembrayée,
(op.cit, p. 47) et « engagée » - c'est ce qui est décisif.

Me tirant de ce qui est confus et trouble, « la réalité de quelque chose »
von H. Diels. Ed. W. Kranz. Erster Band, Weidmann, Zirich 200474 1

9. H. Lipps,Untersuchungen zur Phanomenologie der Erkenninisrke, Bd. I, V. Kloster-
mann, Frankfurt a.M. 1976, I., p. 79.
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exige de moi que j'y « mette la main » et que je la « tienne ferme ». « P.e. en
la redressant et la tirant au clair. Wigklichkeit des Menschep. 78) Que ce

soit devant soi-méme qu’on y réponde de soi, qu’on s’assure dudmeld de

sa propre « prise de position » dans une réalité redressée a cette fin, somme
on était a soi-méme l'autre, signifie dans un premier temps, qu’on ne s'y est
pasimmédiatement donné a sei Par I'aprés-coup des raisons qui viennent a
I'appui on essaie d'arranger les choses de telle fagon qu’on réputdnt que
possible aux exigences d’une prise de posiliore a leur égard. »dp.cit, p.

78) « Dans le réve par contre on se glisse entre les doigts. Ici, on ashéard

la réalité. Quand on s’adonne a ses miragessichtel on n'est pas dans le
vrai. » (Menschliche Natymp. 47-48) « Dans le réve on s’adonne a ses mirages,
on ne se ressaisit pas dans le démélé avec les choses, on n'a paodditap

aux choses. »0p.cit, p. 48) Mais alors que veut dire concrétement, qu’en se
ressaisissant « on peut étre a soi-méme l'autre » - qu’en étant préctsgmen
misa soi-méme, quand « l'unité de I'aperception transcendantale s'impose »
- on échappe aioc xéopog, et en premier a ceci: « qu’une chose se glisse
sans mediation sur l'autre ? og.cit, p. 48)

« Autrui est compris comme mon ‘semblable’. Mon ‘semblable’, c’est ce-
lui qui est la de la méme fagon que moi, avec qui je me trouve sur la méme
base - c’est-a-dire pour un étre, dont je suis le sujatp»¢it, p. 46) « Comme
moi » - en cela je ne me trouve pas seulement avec autrui dans une situation,
dans laguelle je ‘suis’ - tout comme lui -, mais dans laquelle je suis comme
lui interpellépar quelque chose qui me concerne et le concerne d’'une certaine
maniére. « Sur la méme base pour un étre, dont je suis le sujet » - cela n'ex-
prime pas la situation commune, mais plut6t ceci: d’étre - pareillermater-
pellé c’est-a-dire dans la direction dans laquelle non seulement on ‘se trouve
mais dans laquelle cavec quoion se trouve et par quoi on est interpelé,
démarque« Car tandis que les choses sont au-dela de leur étre compris dans
ce gu’'elles sont, - et on peut ainsi considérer leur étre, qui n'estipguestion
mais sous-entendu, comme un simple complément de leur concept -, 'homme
estlui-mémeinterpellé par ce qu'ilést et ‘a’ de soi-méme. »dp.cit, p. 46)

«'‘Tu es...” - en cela on ne saisit pas uniguement la situation, mais on expose
quelqu’un, gu’on interpelle, a ce a quoi il se trouve commis comme étant le
sien. » (oc.cit) « ‘Tu as...', ‘tu possédes..’ sont a chaque fois des modes
différents daccomplissemerte soi. » p.cit, p. 47) « Etre mortel p.e. est ce
qui détermine 'homme commeon destinL’homme ‘a’ - dans le sens propre

du mot - des dons, il ‘possede’ des connaissances abp. i€, p. 46)L’enga-
gementui s’y exprime prend a chaque fois une forme différente. « L'exigtenc
fait facea son destin, qui n'est pas une chose implacable, mais dont il faut s'af-
franchir. » Wirklichkeit des Menscheip. 77) « L'avarice, la pédanterie sont
des destins. »of.cit, p. 169) Dans le sens propre du mot, I'homme ‘a’ des
dons pour autant qu'’il s’y révele a soi-méme et ggoit ainsien donation
L’homme prend pieddans les connaissances, y trouve agsises« Par rap-

port & ’homme, quelque chose ‘devient...> expérience, dont le lieu se
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situe dans la ‘nature’ de I’'hnomme, c’est-a-dire dans sa conception comme un
étre a la fois libre et historique. »f. cit.,p. 163) « La réalité de 'homme
est<...> indicateur de ses possibilités existentielleslos.Cit) « Se trouver
commis a quelque chose comme étant ‘le sien’, - ce dans quoi on peut étre in-
terpellé par les autres, qui le posent en exemple, - c’est cela qui métiemée
a quel point je suiengagédans ce qui - par le fait que je dois en répondre -
se démarqueéans la confrontation critique. La ‘liberté’ de I'existence consiste
précisément en ceci: de pouvse laisser détermindibrement, de se fonder
envue de.. . ‘Libre’ est le contrecoupl’arbitraire. Car précisément ce ‘pou-
voir’ me permet de jeter mes fondementsop.€it, p. 79) « Pouvoir se fonder
librementen vue de.. » - c’est par la qu'il arrive gu’on puisse étre l'autre a
soi-méme. (cfrMenschliche Naturp. 46) Car a partir déa démarcationde
ce avec quoi on se trouve - de ce par quoi on est interpellé, pourt ajutam
s’y soit commis a quelque chose comme étant ‘le sien’ -exmication cri-
tigue s’engage. Le contrecoup de « 'accomplissement arbitraire » se produit
au sein du\oyov didova, c'est-a-dire dans I'effort de fondement qui engage
la responsabilitéen vertu de cek en vue de. . », qui ttmoigne d’un pouvoir
singulier: « d’avoir degrises de positioret de choisir depoints de vues.
(op.cit, p. 46) De lui dépend en fait « qu’une chose ne glisse pas sans média-
tion sur l'autre », mais que s’entrouvrdexmilieu de la situation véritable,
(op.cit, p. 48) qui est par essence fait@g@ports latéraux

« Il n’y a que 'homme qui’occupedes choses - et pas I'animal, qui ne se
rapporte pas a I'élément dans lequel il est immergé - qui peut avoir des pr
de position et choisir des points de vue. Ce n'est que parce que le monde
dans lequel je vis ese mien- et la nature aussi est apercue sous I’horizon
d’'un monde - que je peux le partager avec les autres, qu'il peut étre ndemo
commun. Il n'y a que 'homme qui fasse la rencontre des autla@squelque
chose. » @p.cit, p. 46) «Le visage des intérédu monde #° se dessine ici
- des choses avec lesquelles I'hnomme, qui « se trgaveni les choses », a
proprement parler onverse», (op.cit, p. 65) c'est-a-dire s’explique, tandis
gue I'animal « ‘est’ a chaque fois confiné dans un lieuop.¢it, p. 64) « Le
contact sympathique que I'animal a avec les membres de son espéce ne signifi
pas encore de communauté ; I'animal ne peut pas se sentir seul. Car laesolitud
signifieune privation d’existencecelui qui est seul n'arrive pas a partager avec
les autres ce qu'il ressent, ce par quoi il est mQ. Il ne peut s’oupeérsonne. »
(op.cit, p. 46) «Une aspiration languidele I'autre jaillit de la solitude. »
« On se languit de I'autre pour autant qu’on ne puisse pas ‘étre’ onauest
gu’avec et par lui. La langueur cherche a venir a elle-méarraversquelque
chose. »@p.cit, p. 119) Cette participation d’autrui a ce en quoi on se commet
précisémena soi-mémgfait défaut dans le sentiment sympathique. « On ne se
déploie que dans les rencontres avec les autres; on découvre pcététede

10. Voir Husserls Notizen zu G. Misch, Lebensphilosophie und Phdnomenalage:
Dilthey-Jahrbuch f. Philosophie und Geschichte der Geisteswissdtestad. 12/1999-2000,
Vandenhoeck & Ruprecht, Géttingen 2000, Beiblatt p. 162.
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sa personne, que seul un autre peut dévoiler. ‘Un seul a toujotirstest a
deux que la vérité commence.’ Ce n’est que parce gséorecoit en retoupar
autrui, parce que I'un reprend I'explication de I'autre, qu'une chesmantre
d’un autre c6té et se dégage en toute libertépqit, p. 46-47) Ce qui dans
le XMoyov didovar « met » les choses « au point », c’'est le regaté en arriere
sur le point de vue auparavant choisi respelérementde la prise de position,
sur laguelle on insiste, mais qu’on n’a guére tirée au clair.

« Il n'y a que ce dans quoi on esdbmmis a soi-mémegui peut étre partagé
- donc le monde, pour autant qabaque pas que l'existence y fait vers soi
se passe sous son horizon, donc de telle maniére que le monde se dévoile a
quelqu’unpar son regard» (op.cit, p. 47) Le monde est regardé sous I'horizon
de points de vue et de prises de position, dans lesquelles on s’est conmiris a s
méme et peut donc se recevoir en retour par les autres adia fdére corriger
quant au choix qu’on a fait et la position qu'on a choisie. de&hatureelle
aussi est regardée sous I'horizon d'un mondeop, dit, p. 46) dans lequel
on peut - en y participant - faire la rencontre des autres. « (Mais ilistex
pas decommunauté véritablpar rapport a lanature physiqueCar elle ne
peut étre démontrée que par des instruments, c’est-a-dire objectivdarent
le sensde I' intersubijectivité donc située en quelque sorentrée les sujets.
Resp. cela méme dont on fait le partage est une chose ou la possesgsien d’
chose: il existe uneimage physique du monde comme univers. Mais on ne
s’engage pas dans ce monde comme un monde dans lecgeesitneDe luli, il
n'existe pas derise de ‘vue)) » (op.cit, p. 47) Ce qui de maniére objective est
démontré en son lieu propre grace aux instruments n’est autile ghamp de
projectiond’hypothéses de la physique a propos d’une nature, dont on négocie
la prise en possession objective. On ne s’y trouve pas commis a soi-mgme res
on ne s’y regoit pas en retour par les autres ; on ne fait leur renaquiee vue
d’'une universalité réclaméedans laquelle on fait précisémeattstractionde
I'un comme de l'autre.

« Notre monde est un monde dont parte témoignageOn jouele rdle
de témoinon est cité comme tel. Ce qu’'on a vu de ses propres yeux s'oppose
a ce dont les autres se font les garants. Que le témoin fut présent -weda a
signification plus forte que de dire que I'observateur assistait a I'expatane
tion qu'il contrdlait. Car ce dernier n’en serait que le mandataire. Pdresae
n'est que parce quidpséité est embrayéeue quelque chose peut se montrer
comme ‘la réalité’ de quelque chose. Les témoins p.e. d’une certaine époque
de la derniére guerre, sont ceux qui y furent engagés et y orfatat lls en
témoignent pour autant qu’ils ont été embrayés par la guerre qui les aésarq
On ne peut qu@orter témoignagele la réalité de quelque chose ; on ne peut
guére en donner la démonstration objective. (Tout comme, d’autre pad; le
gito cartésieme peut subvenir quBobjectivité de quelque chose, c’est-a-dire
fonder sgposition) » (op.cit, p. 47) C’est avec soi-méme qu’on répond de ce
qu’on a vu de ses propres yeux ; parce gu’'on y a été présent, drisaéslité
de quelque chose, qui ne se montre qu’a celui qui la voit de ses propue.
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« Ce qu’on aveécu est en rapport avec ce & quoi onessSisté; pour peu qu'on

y fut soi-méme présent, on peutdépeindre Les vécus ne sont donc rien de
‘psychique’. Si on parle des sentiments comme des ‘vécus intérieurse on
fait en quelque sorte le témoin de ses propres sentimentp.cit(, p. 47, note

2) « Y avoir assisté » veut dire: s'y étre commis dans I'accomplissement de
soi. « Garanti » par les autres est cela & quoi on n'a pas soi-méme as@sté,
guoi on n'était pas « la », - dont la présence se dérobait -, de quei jriis
répondre de par moi-méme comme l'ayant vu de mes propres yeux - c’est-
a-dire pour peu quenon regard et embrayé mon ipséifgue I'on « joue le

réle de témoin, qu’on soit cité comme tel ep(cit, p. 47) signifie qu'on doit
rendre des comptede sa présence en chair et en os, resp. que les autres m'y
obligent. On est « témoin d’'une certaine époque » parce qu’'on y fugéregja

y dut faire face, p.e. « a la derniére guerrelecit) « Car un changement
radical durapport au monde’y produit. » Wirklichkeit des Menschep. 90)

« Le soldat de la derniére guerre savait qeiildossaita proprement parler

son temps. Que sa forme d’existence appartenait a la guerre, qu’'ebd I'av
imprégné dessinéon type» (op.cit., p. 96)

Quelque chose ne se montre commia «éalité » de quelque chose que
dans la mesure ou l'ipséité est embrayée, qu’'on s’y est commis a soi - i.e.
dans I'accomplissement méme de son propre acte de regarder, donit on do
répondre de par soi-méme, resp. en « endossant son temps », « choiton
le principe ». ép.cit, p. 90) «Démontré objectivement n'est pas la réalité
de quelque chose telle qu’elle se dévoile a moi, pour laquelle je suis cité en
témoin, pour autant que je sois tenu d’en répondre du fait-méme de I'avoir vu
de mes propres yeux - md#snature physiquele quelque chose par des « in-
terventions méthodiques », « & travers lesquelles on définit en premientce do
traite la physique, en fait la démonstration.Menschliche Natyrp. 69) Que
le cogitocartésien « ne subvienne gw'abjectivité de quelgue chose, c’'est-a-
dire fonde sa position » - de ce qui ne peut étre démontré en son lielepropr
dans sa nature physique, ni ne se dévoile comme « la réalité » de quelgae cho
dans I'accomplissement-méme de son acte de regarder - tient au fait «equ’il s
saisit dande doute». (op.cit, p. 57) « Plus précisément dans la distinction
que celui-ci fait avec ce qui est transmis par les senkcxqjt) Car, que nos
appareils sensoriels puissent nous tromper signifie qu'on ne peutrsulay
I'objectivité, qu’on ne peut fonder la position que de ce qui, dans legerdu
doute, apparait comme appartenant a I'assurance immédiate de cugith)
c'est-a-dire :la représentation de & objet» de la pensée« Pour Descartes
n'est véritablement ‘réel’ que ce qui dans la connaissaiceinité avec lui-
mémeduquel il peut répondre par ses propres moyens et qui ne I'élpigne
de lui-méme. On s’accomplit dans la pensée, on y est commis a soi. Le rap-
port au monde qu’il faut établir dans ce cas ne peut étre que celuagenty
d’une orientation générale, et la ‘représentation’ est le moyen singuliar q
cette fin j'ai a ma disposition. Elle me libére des apparences. Avec elle, on
rend aprés-coup des comptesop.€it, p. 57)
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Tandis que quelque chose ne peut se dévoiler comme « la réalité » de
quelque chose que pour peu que mon ipséité y soit embrayée - qu'oo-s'y a
complisse soi-méme dans son acte de regarder, qu’en 'accomplissardan s
commis a ce sur quoi on porte son regard et qu’on en réponde deipaés®
- « onse glisse entre les doigtians le réve ». « On y est arraché a la réa-
lité. Quand on s’adonne a ses mirages, on n'est pas dans la véritéaslong
dans le réve on soit la proie de seglucinations Son irréalité est différente de
celle de la pure apparendégirréalité du réveconsiste dans ceci: qu'on y est
arraché a soi-mémeQu’on se voitexhibé que tout arrive et qu’'a proprement
parler on n'y peut rien - c’est bien en cela qu’on fait I'expériencétrd arra-
ché a la réalité pour peu gu’on se soit soi-méme glissé entre les doigts. Dans
le réve on n’est pasn possessiode soi-méme : on voudrait fuir, mais on ne
réussit pas a bouger. On ne peut guérer fermece qu’on voudrait retenir - et
pourtant rien n’en empéche. Le tourment du cauchemar, c’est desrteopa
ver le verbe libérateurOn subit I'oppression d’une force inexplicable, qui ne
permet pas de sortir en toute liberté. Non pas qu’on fit devenu le simple obje
d'un événement, qu'on elt dérapé et tombé, - cas@meut quand méme.
Dans le réve on s’adonne a ses mirages, cgamessaisipas comme dans une
confrontation critique avec les choses, on n’a pas de rapport libreedesc
Le caractére désinvolte des choses - ceci: que I'une gliemsge médiatiosur
l'autre, signifie qu’au fond on ne s’est pas commis a soi-mémep:eit, p.

48)

« <...> je dois faire la rencontre des chos#stoute libertépour qu’elles
m’apparaissent dans ce qu’elles sont ‘elles-mémes’, c’est-a-disdelariréa-
lité’. Pour gu’elles soient reconnues dans ce qu’elles sont, danseleqsi-
gnifienten tant que choses. Pour que je puisse en découvrir des c6tés sous de
angles librement choisis, pour que je puisse leur porter une considépation
ticuliére. » pp.cit, p. 102) Que la perception saih pas affranchiqu’il faille
étre libre pour le faire sur un sol qui est stable, que I'on ne trouve gns dne
réalité, dans laquelle on fait la rencontre des autres ( et cet autre peatssi
bien étre moi, comme quand je fais p.e. aussi sa rencontre dans une langue)
- c'est bien a cela que K. Jaspers pensait, quand a propos de I'aliédatio
monde perceptif, il écrivait « que dans une perception ordinaire il danoyr
a coté du moment objectif de I' ‘en chair et en dsé{bhaftigkei} encore autre
chose, a laquelle nous ne serions guére attentifs si les malades n’émettaient
pas leurs plaintes caractéristiqued! ¢op.cit, p. 102, note 1) Dans la percep-
tion on entre dans un tel rapport avec les choses « que p.e. la percgption
prend aux chosess’assurede leur réalité ».dqp.cit, p. 44-45) « La percep-
tion se tient a la lumiérd’un projet de I'étant On s’y assure de sa réalité qui
est toujours en quelque sorderouver. Elle ne se montre pas pour ainsi dire
d’elle-méme, mais a partir de ce qui peut en étre amdars la penséet tenu
ferme par urpoint de vue» (op.cit, p. 67) « Dans leadresse®t lesretours

11. K. Jasperdiligemeine Psychopathologi8pringer, Heidelberg 1953, p. 53-54.
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qui sont constitutifs de ce que sont les choses, s’exprime a chaquméier-
tainecompréhensiogu’on a soi-méme leur égard. Lhomme s’y révéle étre

le principe de leur réalitéDans la confrontation avec les chosesassume sa
propre destination» (op.cit, p. 67) Que pour en répondre il faille étre libre

et se tenir ferme sur un sol stable - « ne pas subir I'oppression d’'une fo
inexplicable, qui ne permet pas de sortir en toute liberté op-cft, p. 48);

gu’on ne trouve ce sol stable que dans une réalité qu’on partage awagies

- « et cet autre peut tout aussi bien étre moi, comme quand je fais p.e. aussi
sa rencontre dans une langueop.€it, p. 102, note 1) - est d’'une importance
capitale.

« Le détachement réveur'est pas une hallucination comme p.e. celle de
I'alcoolique. Les chiméres de I'alcoolique lui font voir n'importe quoi. Dans
l'ivresse on se trouve comme suspendu de son devoir d’arrangehdses
entre elles. En cela se produit une rupture par rapport au monde dans so
accord des choses. lflottementdes choses refléte le manque d’aplomb de
qguelgu’un. Leressentir intermodafait preuve d’'une force en quelque sorte in-
ductrice, quand I'intention du voir ne parvient pas a s'imposer, quancksile
brisée, quand elle est a proprement pditarhie- ce dont témoignent précisé-
ment les drogués de la mescalineop.€it, p. 102) Tout autre est le caractére
«décousw des choses dans le réve - « ceci: qu'on s’y adonne a ses mirages »,
« qu’une chose glisseans médiatiosur I'autre ». ¢p.cit, p. 48) On ne s’ac-
complit pas soi-méme dans son acte de regarder; on ne répond plus de par
soi-méme de ce sur quoi son regard porte. Ce n’est pas que l'intentiasirdu
ne parvienne plus a s'imposer, qu’elle soit brisée ou fléchie. Tandislajus
la perception des intentions « se remplissent », « qui ne s’affermissent qu
dans I'ébauche de la visée wp(cit, p. 66) on se trouve comme « exhibé »
dans le réve, mais sans qu’on puisse étre a soi-méme l'autre. Les amzaren
des choses baignent dans une lumiére étrange ; des mirages émergeet; o
parvient pas &e ressaisirc’est-a-dire : @ssumer soi-ménies intentions qui
s’affermissent dans I'ébauche de la visée, qui cette fois-ci denceuanpléte-
ment extérieurex Complétement extérieure » veut dire qu'on n’arrive pas a
voir avec les yeux d’'un autre« comme si j'étais la ». « Le caractéagaché
du réve revient dan&rrance déliée propre a la fantaisjelont I'objet estrop
éloignépour pouvoir entrer dans un rapport aperceptible avec le présam. Da
ses désirs on se dispense du souci qui par prévoyance compte skkajsace
déliement du lointain, par lequel on peut se livrer au libre cours de lai$amta
et se laisser emporter par elle, n'est qowat relatif et mesurécertes, dans son
élan la fantaisie anticipe sur les faits, mais elle reste néanmoins dans un rap-
port avec ceux-ci. »dp.cit, p. 48, note 1) Au lointain plein de promesses de
la fantaisie, qui dans son insouciance s’élance en avant, ne carceppse en
guelque sorte dans le réve, « que les choseiennent pluteurs promesses -
c’est précisémerie sérieuwxd’une telle promesse qui y fait défaut. Le caractere
fragmentairedu réve montre bienomment I'unité de I'aperception transcen-
dantale ne parvient plus & s'imposdftre-arraché-a-soi-méme veut dire : ne
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plus pouvoir tenir et persister’ Et c’est précisément au moment ou on vou-
drait bien tenter de I'objectiver - quand on veut décrire ce dont orvé +é
que le réve s’évapore. C'est comme si on soulevait systématiquemeiilele vo
des mirages. »0p.cit, p. 48) L'unité de la représentation du désir p.e., quand
celle-ci ne fait plus partie d'un rapport aperceptible avec le présemparvient
plus a se déployer dans le réve.

« Parce que dans le réle milieu d'une situation véritabldait défaut,
on est tenté de percer son mystere, on cherche a le déceler. Tout comme le
caractere fragmentaire du révé - parce que rien ne s’y dédwie un contexte
- méne aux fictions. Et on parle dmagesdu réve a propos du surgissement
et évanouissement de ce qui resams rapport internet qui peut en quelque
sortea chaque foistre pris dans son contexte tout-a-faimgulia. Aussi a
propos des fictions. »0p.cit, p. 49) « N'étant pas commis a soi-méme, on
parvient dans le réve devenir clairvoyantet ase libérerde ce dans quoi
on s’estfait prendreet auquel on est incliné siaccrocher On peut observer,
quand en révant on caractérise quelqu’un, p.e. par des mots qit'sarta de
sa bouche, a quel point les traits relevés $mppants On invente des détails
anecdotiques auxquels on n'aurait guere pensé pendant la veilleesEpas
gu’on succomberait a cette tentation qui hante I'expérience d’arrétehndases
et de s’en défaire par une compréhension qui reste complétement esdrae
rapport a elles. »dc.cit) « Moins une force, plutét une possibilité du réve est
le déchainement de l'inconscient, resp. la levée du refoulement danb-le su
conscient. Le tourment, le sentiment d’insatisfaction qui traverse le réme, s
étrangeté révélent comment I'arrachement a la fois a la réalité et & soi-méme
prend le sens de: ‘on n'est plus.’, ‘on n'est pas encore. .. En effet: au
sommeil et au réve appartiepar essencéa possibilité du réveil, d'y devenir
libre a soi-méme. »qp.cit, p. 49) L'état éveillé : WBtre conscient, c'est-a-
dire d'étre «avec soi» désigne en effet fe¢ mode fondamental et la mesure
de I'existence humaine. %o.cit) « L'existence s’accomplit dans cela-méme
que Kant appelaitsynthése’» (op.cit, p. 57) En elle I'existencassumesa
destination.

4. TROUBLE, PERTE OBLITERATION, CREPUSCULE EMPHASE

« Les fiévreux sont ‘confus’, ils ont une conscierniiblée ne sont pas
‘pleinement’ conscients. lIs ne reconnaissent plus personne ; ils prijptte
des figures qui se dessinent sur le papier-peint dans I'espacerdéubre
etc. On est frappé par le caractére délié des ces ‘mésinterprétationg’ - to
comme le réve ne répond a vrai dire plus de rierop:¢it, p. 49) «Perdrela
conscience signifie : ne plus pouvoir ‘assumer’, a la suite d’'une fatiguiaig
glisser quelqu’un dans le sommeil resp. a cause d’'une paralysie @untiess
Dans I'anesthésie p.e. le rapport vital aux choses disparait progresnt :
a un certain moment on ressent encore avec précision I'endroit de ibingcis
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mais on n’éprouve plus aucune douleur, puis on sombre de plus en phlus pr
fondément, comme dans un étabkllitération, jusqu’a ce qu’on ne ressente
plus rien. » [pc.cit) « On considére que quelqu’un qui n'est pas ‘pleinement’
conscient ne peut plus étre tenu pour responsable ou n'a qu’yrenseilité
atténuée. - Pour peu qu’il ne puisse plus rendre des comptes ou né tpipeu
dans certaines conditions. ep(cit) « Limpétuosité des actions exécutées en
court-circuit pose le probleme de savoir si on peut encore les imputezla qu
gu’un, pour autant que ce soit I'affect qui empéche ici 'embrayage auteur.
L'action ne le caractérise pas en personne; elle caractérise plutdt eméyp
disposition psychopathologique dont elle est précisément symptomatique. »
(op.cit, p. 49, note 1) « Et dans I'état d’atonie crépusculaire (épileptique), la
portée de la conscience de soi - de ‘celui, qui hiet, ‘qui tout récemment

... - est restreinte. »dp.cit, p. 49-50) « Mais qu’est-ce qu’on veut dire au
juste, quand on parl@vec emphase’une ‘conscience de sd¥ Quelqu’un en-
tame p.e. un projet avec beaucoupmbmb; il exhibe une pleineonfiance

en soi Dans ces deux cas @'est conscient de son pouvolais mon pou-

voir est aussi bien déterminé par mes propres capacités que par lerp®as/o
autres. Je ne suis pas toujours le plus apte ni le plus adroit - celui quippse

a accomplir une tache. Par présomption on se trompe a propos du réle qu’on
détient. Cela méme a quoi je m’'adresse en étant conscient de moi, ce sont les
difficultésqui font obstacle et qu'il faut surmonter ; a ell®®n pouvoir se me-
surg il se dessine alors avec plus de netteté. Celui qui n'a ‘aucune assura
de soi’ ne fait plus confiance a rien. op(.cit, p. 50)

Avoir la conscience troublée, perdre la conscience, ne pas étre pleineme
conscient, l'irruption de I'atonie, avoir de I'aplomb, pécher par présomptio
toutes ces « tournures » montrent bien que la conscience n’est eneieionmn
née immédiate, quies déterminations d’intricatiomui y font a chaque fois
surface sont en rapport avdes modetoujours différentsle cetaccomplisse-
ment de sqiqui fait 'événement méme de I'existence. - Que corrélativement
la réalité, « qui toujours se présente sous un certain angle », « ne se montre
pas d'elle-méme, mais a partir de ce qui @storcé par une pensée ou tenu
ferme par un point de vue, (op.cit, p. 67) resp. a partir de ce qui s'y oppose.

Il ne faut pas que I'ouverture dédioc x6cpoc a un monde commun Soit mise

en court-circuit par urstatus conscientiaque I'on tient pour ‘indéfectible’.

« Cela méme dont je viens tout juste de de@enir consciem’est pas unob-
jetintentionnel’de la conscience. s»p.cit, p. 58, note 1) La réalité « pleine »

de I'existence humaine, on ne la trouve guére dans « des phénomeénes de la
conscience » en tant que « données immédiates ». « Par ‘conscientigmedés

ce dans quoi I'existence humais&assume elle-ménde maniére explicite -

dans ce qu'ellestou veut » (op.cit, p. 58, note 1) « On parvient finalement

a s'extraire du piége que tendent les choses, ou on fut caché a soi;rméme
devient enfirlibre. » (op.cit, p. 67).



Affection d’appel et prénom

YASUHIKO MURAKAMI

Pour une phénoménologie de I'acquisition de la langue et dal
communication

1. FREDERIC- UN CAS DE GARCON TRAUMATISE CHEZDOLTO

Nous nous rendons intuitivement compte de I'importance du nom propre
pour notre vie. L'appel du prénom peut éventuellement réveiller un homme
dans le coma. Le prénom est étroitement lié & la vie méme de I'étre humain.
Il touche sans doute a la fois la condition vitale et phénoménologique de I'étre
humain et les institutions socio-culturelles - puisque le prénom est un des com-
posants principaux de la langue maternelle, laquelle se trouve souvertsela b
des autres institutions socio-culturelles.

Pour discuter la relation entre le prénom et le rapport interhumain precoce
je voudrais analyser le cas d’'un garcon agé de 7 ans, soigné paois&an
Dolto. Frédéric a été accueilli dans la pouponniére aprés avoir été @iradnd
au moment de sa naissance. Il a ensuite été adopté par une famille a l'dige de 1
mois. Lorsqu’il a été chez Dolto a I'Age de 7 ans, il avait une apparesce p
chotique et surtout il souffrait de surdité et d’un probleme sphinctéfipres
gu’il a suivi une psychothérapie auprés d’autres psychologesspmoblemes
ont été résolus, mais il restait le probléme de la langue, a savoir il lui était tou-
jours impaossible d’apprendre a lire et a écrire malgré son adaptation fdaile a
classe. C’est sous cette condition qu’a eu lieu la consultation. Voici le moment
décisif de sa cure.

J'observe pourtant qu'il se sert de ces lettres et notamment de la
lettre A qu'il distribue un peu partout, écrite dans tous les sens,
dans ses dessins. « Est-ce un A? » |l fait signe que oui, Je répéte
la question : « Et celui-la? » (un A aI'envers). Il répond un « oui »
sur I'aspiration, alors qu’il parle toujours sur le son émis en expi-
ration. [...] Je cherche qui pourrait &tre désigné par ces A, cariln'y
a, dans sa famille, aucun prénom qui commence par cette lettre.
[...] La mére adoptive me révéle alors ce que nous ne savions pas:
gue I'enfant portait, quand elle I'a adopté, le prénom Armand. Ce
gui me permet d’interpréter a I'enfant que c’est peut-étre Armand



164 YASUHIKO MURAKAMI

gu'il signifie, dans son dessin, par tous ces A; qu’il a sans doute
souffert de ce changement de prénom au moment de son adoption,
adoption dont, par ailleurs, il avait trés tét été informé. Mais cette
interprétation ne donne aucun résultat.
C’est alors - et ceci témoigne de I'importance de I'image du corps
de I'analyste, parce que la suite n'avait méme pas été raisonnée
par moi - qu'aprés un moment d’attente silencieuse, pendant le-
quel I'enfant était occupé a dessiner ou a modeler, et moi a réflé-
chir, il me vient I'idée de I'appeler a la cantonade, sans le regar-
der, c'est-a-dire en ne m'adressant pas a sa personne la présente
par son corps devant moi, mais avec une voix élevée, de ton et
d'intensité différents, ma téte tournant dans la direction de tous
les points cardinaux, au plafond, sous la table, comme si j'appe-
lais quelgu’un dans I'espace dont je ne saurais pas ou il est si-
tué: « Armand...! Armand...! Armand...! » Les témoins présents
a ma consultation voient I'enfant écouter en tendant son oreille
vers tous les coins de la piéce. Sans me regarder, pas plus que
moi je ne le regarde. Je mime cette recherche d’'un « Armand »,
et un moment vient ou les yeux de I'enfant rencontrent mon re-
gard, et je lui dis: « Armand, c’est ton prénom gquand tu as été
adopté. » La, j'ai percu dans son regard une exceptionnelle inten-
sité. Le sujet Armand, dé-nommé, avait pu renouer son image du
corps a celle de Frédéric, le méme sujet nommé tel & onze mois.
Il'y avait eu un processus tout a fait inconscient: il avait besoin
d’entendre ce prénom non pas dit d’'une voix normale, la mienne,
celle qu’il me connaissait, qui s'adressait a lui dans son corps, 13,
d’aujourd’hui, dans I'espace de la réalité actuelle, mais dit d'une
voix sans lieu, par une voix de téte, une voit comme on dit
aujourd’hui, I'appelant & la cantonnade. C’était ce genre de voix
de maternantes inconnues qu’il avait entendu quand on parlait de
lui ou qu’on I'appelait, lorsqu’il été a la pouponniére des enfants
a adopter. C’est cette retrouvaille dans le transfert sur moi, sa psy-
chanalyste, d’'une identité archaique, perdue depuis I'dge de onze
mois, qui lui a permis de dépasser, dans la quinzaine qui a suivi,
ses difficultés a lire et & écrire. [Dolto 1985, 47-48]
Le concept d'« image du corps » chez Dolto peut se redéfinir coPimag-
tasieleibavec l'institution symbolique qui le structure et qui le canalise pour
porter secours a sa créativité. Bdhantasieleibest le corps vivanfLeib), a
savoir les kinesthéses ou I'aspect dynamique au niveau pldatasiaRi-
chir 2000, 137]. Non seulement qu'il est le centre du monde gdhdantasia
mais il est le mouvement méme degdhantasia Le Phantasieleidui-méme
n'a pas de figure ni d'image mais il est la mobilité qui engendre des images. Il
est alternativement I'organe de la pensée et il fonctionne non seuleizment
la phantasiaa I'ceuvre dans le réve, mais également a l'arriére plan du mou-
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vement effectif du corps vivant. Linstitution socio-culturelle inscrite dens
Phantasieleibest le « style $ qui canalise la conduite et I'acte créatif (les
coutumes, la parole, les meeurs du rapport humain, le style de la création artis-
tique, etc.¥. Le développement de I'étre humain peut ainsi se définir comme
processus de l'acquisition de nouveaux styles a ménighintasieleibun

style chaque fois approprié a I'environnement et a I'age.

2. LA PRIVATION DU PRENOM ET LA DISSOCIATION DANS LEPhantasie-
leib

2.1 Affection d'appel et affection d’appel intériorisée

Dans la cure de Frédéric, la retrouvaille de I'ancien prénom marque un
moment décisif. A la fin de la séance, Dolto a réussi a appeler Frédérimde s
ancien prénom. Plus précisément, Frédéric (ou plutdt Armand dansriejédé
s’apercoit de I'appel de Dolto. Je voudrais dégager le noyau phéramé
gique de la sensibilité pour cet appel en le nommant « affection d’appel ».

L'affection d’appel est la sensibilité eu égard au contact des yeuapa I
pel, au contact tactile, bref, au dynamisme centripéte qui provient de {'inter
locuteur et qui me vise. Méme sans aperception du corps d’autrui, mémse san
sympathie avec lui, il peut y avoir une aperception du fait que quelqu’'un me
voie, m'appelle ou me touche. Pour ceux qui ne sont pas autistiquesctiafi
d’appel est quelque chose de presque inné alors que les autisteslaréd
tardivement.

Or, pour les non-autistiques, le soin des parents implique I'affection d’ap-
pel stable et répétée avec des émotions réciproques tres fortes. Pansde
maternel, I'affection d’appel n’est plus chaque fois contingente eufigmg
mais elle constitue I'affection d’appdlasalecomme unhabituset devient
ensuite une structure intériorisée du vécu. Elle devient ici « affectiqmpéla
intériorisée» qui soutient la possibilité d’'une affection d’appel ultérieure, sans
quoi, dans sa vie sociale et affective, I’'homme ne peut pas lier un riappsr
humain stable. Aprés étre devenuehaituset aprés avoir été requise comme

1. « Avant que le style devienne pour les autres objet de prédilection| adiste méme (au
grand dommage de son ceuvre) objet de délectation, il faut qu’il y aieenoment fécond ou
il a germé a la surface de son expérience, ou un sens opérant eslagttrouvé les emblémes
qui devaient le délivrer et le rendre maniable pour I'artiste en mémestemiaccessible aux
autres. », [Merleau-Ponty 1960, 66].

2. Dolto appelle « castration » la formation de I'image du corps, a savonuiaition de
I'ordre symbolique ou du style, & mémeR@antasieleibLa castration signifie originairement
la distinction entre la réalité immaitrisable et le désir imaginaire a travers lalisaticn de
ce dernier. Selon Dolto, « la castration, qu’elle concerne les pulsiofesspenales ou géni-
tales, consiste a donner les moyens a un enfant de faire la différatreel'anaginaire et la
réalité autorisée par la loi, et ce, aux différentes étapes précipitéesltg P82 ; 45]. Avec la
castration, on peut reconnaitre le désir en tant que tel et la loi candéisaoriduite.
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une structure du sujet, I'affection d’appetérioriséedevient la passibilité aux
affections d’appel ultérieures (la psychanalyse appelle cette affettppel
intériorisée « intériorisation / introjection de I'objet [maternel] »). L'affentio
d’appel intériorisée fonctionne comme une structure virtuelle qui soutiet# to

la communication empirique. On peut ici distinguer entre trois types d’'affec-
tion d’appel; premiérement, I'affection d’appel comme événement singilier
continguent, deuxiemement, I'affection d’appelsalecommehabitusde I'af-
fection souvent formée avec les parents, et enfin I'affection d'dpplorisée
comme structure du sujet qui soutient chaque affection singuliére.

Les recherches sur les nouvaux-nés hospitalisés par Bowlby et Spitz
montrent que, dans le cas des non-autistiques, la perte ou la destruction de
I'affection d'appel intériorisée peut causer des résultats néfastagistant
éventuellement a la mort en raison d'une détérioration du systéme immuni-
taire. Je voudrais maintenant refléchir sur le rapport entre I'affectippel
intériorisée et le développement de la langue chez les enfants.

2.2 Le prénom comme partie de 'affection d’appel intériorisée

Frédéric a des difficultés dans I'apprentissage de la lecture et de ltécritu
Dolto suppose qu'elles sont dues au changement du prénom au moment de
I'adoption a I'age de 11 mois. Mais son trouble peut tout a fait s’enraciner
dans une époque plus précoce. Frédéric était un enfant abanetcercueilli
dans la pouponniere. Bien que Dolto ne le souligne pas, il a été élevé &la pou
ponniére dans I'« attachement » anonyme a des maternantes plurielles, sans
avoir un « attachement » stable dans une famille. Dans cette condition, I'af-
fection d’'appel n’est pas limitée aux parents. Sans affection d'dgsale et
répétée I'affection d’appelintérioriséecomme structure stable et habituelle
ne saurait se former de maniére accomplie.

L'adoption a I'age de 11 mois se produit a un moment délicat du dévelop-
pement de I'enfant. En général, un garcon commence a prononceresuiep
mot environ autour de 12 mois. Par conséquent, a I'dge de 11 mois, umgarco
comprendrait plus ou moins la conversation autour de lui et, en particalier, s
prénom [Taguchi 2004, Dolto 1994, 199]. Le premier mot prononcép&n-
fant est souvent un mot qui désigne ses parents tel que « maman » jpa x. pa
Sans doute, I'enfant veut attirer leur attention ou leur demander queigge.c
Mais, quel que soit le premier mot, un enfant normal comprend son ppore
nom avant de commencer a parler. Selon De Boysson-Bardies [199®}39
qui cite Mandel, Jusczyk & Pisoni [1995], I'enfant a I'age de 4 moiserhd
répond déja a I'appel de son prénom. Armand [Frédéric] a probabtgrassu
son prénom juste avant de commencer a parler, un prénom qu'il reissait
déja bien et qui est relié a son environnement a la pouponniére.

Le prénom est un son prononcé par les parents de maniére répééte et p
manente. Il est le phonéme privilégié que I'enfant entend continuellement au
cours de la formation de I'affection d’appel intériorisée. |l est lié aunsations
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qui forment I'environnement et aux émotions que I'enfant subit etyitode
prénom d’'un enfant comme phonéme émis par les parents constitu@mne p
tie de I'affection d’appel intériorisée qui deviendra la structure intérioeise

son rapport interhumainEn deca de la structure symbolique, le prénom est
un élément de la corporéité. Selon Daniel Stern, le complexe indivisible des
sensations et des émotions forme la premiére sensation du soi vers I'dge de
mois [Stern 1985 ch. 3]. Il ne le précise pas, mais ce complexe ne peut pas
étre distingué de l'affection d’appel provenant de I'environnemensque la
plupart des sensations sont provoquées par les soins maternels réhamp

est inscrit dans le complexe des sensations éprouvées dés ma najsganee

si le phonéme du prénom n’est pas encore reconnu comomgréenom). Les
sensations, les émotions et I'affection d’appel forment une unité arshdie
rapport interhumain et le prénom sont ainsi inscrits dans la sensation primi-
tive et sensoarielle qui forme l'ipséité. Peu importe de savoir si le prénom es
effectivement le premier mot remémoré ou pas. Ce dont il s’agit, c’est que
certains mots dont le prénom est I'exemple privilégié s’'inscrivent comme élé
ments constitutifs de I'affection d’appel intériorisée.

Certains prénoms et les pronoms personnels sont des phonemes liés au
dynamisme centripéte de I'affection d’appel. lls se distinguent nettement des
noms généraux qui désignent intentionnellement les objets dans le lexique de
la langue. Mon prénom se situe au centre des prénoms et des prondrast, et
ainsi privilégié. Au lieu de l'intentionnalité qui vise I'objet, le prénom porte le
dynamisme centripéte et émotionnel de I'affection d’appel. Alors méme que
I'intentionnalité objectivante suppose I'articulation socio-culturelle et cpnce
tuelle du monde et le registre intemporel de l'idéalité, I'affection d’appedtn’e
pas articulée ainsi puisqu’elle est une sorte de sensibilité.

Bien évidemment, le nouveau-né oennaitpas la grammaire (méme si,
selon Chomsky, il a une grammaire universelle, celle-ci étant une steuctur
transcendantale et virtuelle en deca de la réalisation empirique). Le prénom
est unnom mais il se produit avant I'acquisition du concept grammatical du
nom. Cenomest un phénomeéne dynamique composé de I'affection d'appel, du
rythme et de I'intonation, ainsi que de I'’émotion corrélative de I'amour des pa
rents avec quelques modulations de l'intensité. Dans ce phénomeéne, la langu
comme institution symbolique et I'affection d’appel en deca de la langue s'in-
terpénétrent. En d’autres mots, le prénom - qui est toujours donnd’apec
pel, le regard et la caresse - est pour ainsi dire le « symbole » pré-Bgoeo
de I'affection d’appel intériorisée. La cristalisation des phénomeéengmoels
est ici simultanément I'acquisition d’'une certaine idéalité et d’'une certaine lo-

gique.
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2.3 Le premier concept

L'acquisition de mon prénom qui est le premier mot appris pourrait déter-
miner I'acquisition ultérieure des mots en généralusserl discute la structure
génétique des concepts scientifiques en termes d'« idéalisation ». Leptonc
empiriques deviennent une idée scientifique a travers le processusat@ta v
tion libre [Husserl Hua XVII; § 98]. A présent, il s’agit en revanche ld
genése du premier concept empirique. Dans la mesure ou il n'y a pagenco
de concept, le prénom en tant que figure répétée dans I'affectioped’apt
une idée empirique qui se prodeit nihilopour cet enfant. En ce qui concerne
la structure de genése (le prénom suppose I'affection d'appel ins&oet
le nom général I'intentionnalité objectivante), le prénom heterogéneaux
noms généraux (et aux autres mots).

En méme temps, le prénom devient un point de repére pour les autres
concepts, puisque tous les concepts sont situés dans le systéme de éa langu
dont le centre n’est rien d’autre que justement mon prénom. Cette hétérogé
néité et a la fois cette homogénéité entre mon prénom et les autres mots déter-
minent la constitution de I'espace de la langue. Hétérogénéité, premierement
parce que, comme nous venons de le voir, le prénom de I'enfant esuléaté
d’'une cristallisation de I'affection d’appel, et deuxiemement, parce does a
gue le nom général est enseigied I'extérieura travers le 4oint attention»
de I'enfant qui demande incessamment « Qu’est-ce que c'est? », Enpd
I'enfant se forme automatiquemedt’intérieur comme une partie de I'affec-
tion d’appel qui constitue la premiére sensation de soi (méme si le prériom es
du point de vue de I'observateur donné par les parents). Bref, ldgdacité
entre le prénom du sujet et les autres noms refléte la différence erfgetiaih
d’'appel et la qoint attention». Avant l'institution du dedans et du dehors, le
prénom se forme comme une partie de la structuration de l'ipséité primitive.

Je ne veux pas dire que le nom profoadeles autres noms. Il s'agit ici
plutdt de 'articulation de I'espace de la langue en tant que structure ibtersu
jective. Dans la fonction du prénom, le corporel et le non-corporeldieept
et la logique) se rencontrent. L'espace de la langue est structurélzasdade
I'articulation du prénom et des premiers mots tels que « maman » et « papa ».
En bref, le prénom devient le point de suture entiehantasieleilet la struc-
ture symbolique en général.

3. Le prénom est en général donné par les parents, mais poumnkeihf@lle) le découvre
par lui(elle)-méme. Cette ambiguité fait penser a celle de I'objet transifigunest a la fois
découvert et inventé par I'enfant [Winnicott 1971, 12]. Or, Doltomraghe I'objet transitionnel
du mot: « Lorsque Winnicott parle de la petite couverture que I'enfantrduee il dit bien
aux parents de ne pas en remettre, de ne pas s'agiter, sous préeXentant a abandonné
son objet transitionnel. Selon moi, le meilleur objet transitionnel c’estsapré, le mot. Car
les mots changent tous les jours. [...] D'autre part, I'objet transitibesteun objet narcissique
en rapport avec l'olfaction, le godt, le toucher [...] » [Dolto 1987;]19% derniére remarque
concerne surtout le prénom qui est pourtant exceptionnel pargecquatrairement a d'autres
objets transitionnels, il ne change pas.
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Le centre de I'espace de la langue qui va en se complexifiant est mon nom
et ce qui supporte mon nom est I'affection d’appel intériorisée obtaniage
précoce. Si la vie a la pouponniére et I'adoption conditionnent le dévelop
pement retardé de la lecture et de I'écriture chez Frédéric, on pentaaisé
deviner que la perte de ce centre de I'espace de la langue répond delde.tr

2.4 Lasédimentation du nom privé disens»

Dans ses dessins, Frédéric dissémine le « A » majuscule dans toutes les
directions. Le « A » s’est avéré aprés coup comme étant la premiére lettre de
son prénom « Armand », ce que, au début de la consultation, Dolto ignorait.
Il est possible que méme Frédéric ne connaissait pas le sens de ce « A »,
puisque s’il avait prononcé son premier prénom « Armand » devaansidd
d’accueil, ses parents adoptifs auraient sirement déja reconnir&odg ses
difficultés psychologiques avant la consultation. Si la lettre « A » se dissémine
dans les dessins selon les diverses orientations, elle perd sa signifinzien
elle se répete de fagon involontaire comme une figure abstraite et privée de
sens.

Sans étre reconnus comme le nom propre, les phonémes d'« Armand »
et sa premiére lettre se répétent de maniére obsessionnelle. La figuree< A » s
sédimente quelque part et revient comme un flashback. La descriptiavitde D
n'est pas claire sur ce point, mais il est méme possible que Frédéric aiédless
la lettre « A » pour la premiére fois dans son entretien avec Dolto, puisgste c’'e
probablement dans le transfert avec Dolto que son passé avanttiGadept
revenu a la surface. La figure « A » est le résidu du nom dépouillé dsestn
(et le contenu de ce sens est I'affection d’appel intériorisée). Lde&sédéric
est compliqué parce que I'élément exclu de son histoire n'est rien d'quére
son prénom qui devait se situer au coeur de sa mienneté.

Frédéric a répondu « oui » en aspirant lorsque Dolto lui a demandé: « Es
ce aussi un A? » Cette aspiration montre que le « A » ne peut pas se situer
dans le monde actuel de de la vie de Frédéric. Celui-ci ne peut pasyeeno
ce « oui » en aspirant comme lorsqu’il parle dans la vie quotidienne. Dolto
réussit a prendre contact avec lui en I'appelant « Armand » a la calgata
en s’adressant a un « nulle part » dans la salle. Cela montre égalemédat que
nom « Armand » apparait a un endroit dissocié du monde perceptif, de-I'inter
subjectivité réelle, de la pensée et de la mémoire (les psychiatres appetlent c
état « dissociation » ; nous nous intéressons ici au statut phénoménelogiqu
ce phénoménepu cette lettre< A » était-elle conservég Corrélativement, ou
le sensdu prénom « Armand » (et non pas sa lettre) était-il incrusté - le sens,
c'est-a-dire le rapport affectif et anonyme a la pouponniére, I'tifiaa’appel
intériorisée ? Si ce sens revient également au cours de la cure, ciedegait
étre conservé quelque part - mais ni comme mémoire de la signification, ni
comme sédimentation de fragments de sensations.
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2.5 Le prénom comme point d'ancrage du développement de la langue

Je voudrais maintenant réfléchir sur le rapport entre I'affection d&kipp
tériorisée et I'acquisition de la langue.

Frédéric a perdu son premier prénom juste avant de commencer a parler e
il a perdu en méme temps le rapport maternel a la pouponniére. Son prénom a
été exclu de I'horizon de ses expériences et enfoui dans je ne shengueit,
coupé de I'environnement nouveau. Le phonéme d’'« Armand » a dd@voir
rapport étroit avec I'affection d’appel intériorisée a la pouponni8igors de
I'adoption, il n'avait pas perdu son prénom, il aurait pu réactivefd@fon
d’appel intériorisée comme structure interiorisée et il aurait pu vivre hdi-co
nuité de son vécu. Mais cela n'aurait pas détruit des institutions symboliques
déja acquises. Sa faculté de conversation n'aurait pas été touch&elash
abusés, il y a parfois une régression a un stade précoce ou I'gefahtom-
pletement ce qu'il a auparavant acquis. Frédéric, au contraire as’eggressé
méme si son développement a été ralenti. En bref, la faculté acquise sst-con
vée alors méme que le fondement pour I'acquisition d’'une nouvelle faculté et
d’une nouvelle institution symbolique a été perdu. On peut deviner quenee fo
dement pour l'acquisition des institutions symboliques est relié a I'affection
d’appel intériorisée et que cette derniere a été exclue du monde deiE@dé
moment de I'adoption. (On peut supposer que, si la possibilité méme de cette
affection d’appel intériorisée est détruite, les institutions acquises #est e
aussi perdues).

Dolto note a la fin de la présentation de ce cas qu’elle a réussi a relier
image du corps de Frédéric a celle d’Armand [Dolto 1985 ; 48]. Or, cette
conclusion ne s'impose pas, si I'on considere que I'image du corpséteFr
ric s'est divisée ou dissociée tout simplement en deux, puisque la faeulté d
conversation qu'il a obtenue a la pouponniere est transmise a I'imagegs co
aprées I'adoption. Ce qui est coupé et perdu n’est pas la facultérdersation
mais la possibilité de réactivation de ce style, a savoir de I'affection d’appel
intériorisée. Ce cas du trouble de développement suggére guénom est le
point de départ de I'acquisition de la faculté élevée de la langue, c’estea-d
de la faculté de lire et d’écrire

Les institutions symboliques socio-culturelles sont acquises autour du pré-
nom. Le prénom devient le point d'ancrage et le point de mire des institutions
La parole est d’abord organisée autour de mon prénom et ensuite talée es
liée aux parents. Ce n’est qu’a I'intérieur du rapport parent-erdbattravers
lui que la structure idéale de grammaire universelle se concrétise etise réa
comme langue maternelle. La faculté de lire et d’écrire se base sur la fagulté d
conversation, et, en particulier, sur le prénom du sujet. Les tabousebts's
sociaux s'instituent comme une loi qui vise le nom propre de I'individu comme
agent et comme sujet de ces institutions.

Si I'on perd son prénom, on perd le point d’appui dans lequel les institu-
tions acquises peuvent s’ancrer. Mais, pourquoi le prénom deaVienpoint
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d'ancrage des institutions nouvelles? Parce que le prénom est le podet ou
croisent le corps vivant et l'institution symbolique. Au niveauRhantasie-

leib, une institution symbolique se réalise comme un style de la conduite ou
du geste, et le prénom est le pont qui relie ces deux instances. Cela delé

fait que le prénom se phénoménalise comme le rythme inscrit dans I'affection
d’appel précoce. Un homme qui n’a pas de nom propre ne pourraigpe
prendre de ce qui reléve des institutions symboliques (dont, en partidedier,
langues). Le sauvage de I’Aveyron n’a pas pu apprendre a padeprendre

les mceurs de la civilisation. En revanche, I'animal domestique qui comprend
son prénom peut s’adapter plus ou moins aux meceurs de la famille, selon son
intelligence innée.

2.6 Larupture de I'affection d’appel intériorisée et le retard en I'intelligenc

Nous venons de constater que le prénom est le point d’ancrage tigs ins
tions symboliques. Nous allons étudier par la suite le prototype de I'acquisition
des institutions socio-culturelles.

La créativité qui soutient le développement - surtout I'acquisition des nou
velles institutions - se base surpaantasiaperceptive [Husserl, Hua XXIII,
texte r? 18] qui fonctionne de maniére intersubjective [Murakami 2010 ; dans
ce texte, j'ai appelée cette structure « télépathie transcendantale », dass la
sure ou se produit ici une transmission spontanée et invincible des.iG&es]
le déploiement spontané dephantasiaqui se joue dans le monde de jeu qui
devient la matrice de la créativité humaine. Or, cptiantasigoerceptive - té-
|épathie transcendantale - suppose la stabilité de I'affection d’appel inségo
qui la soutient [Winnicott 1971 ; 49]. En général, c’est seulement ésgurce
des parents qu’un enfant peut jouer sans étre angaibdé k capacity to be
alone », dans Winnicott 1965]. Si I'enfant est privé de I'environneinséable
du soin maternel, il ne peut pas developper un jeu créatif (il tombe dans un
jeu obsessionnel ou il cesse complétement de jouer. Dans ce cas, litn@ape
obtenir les résultats qui correspondent a son intelligence innée) |8ré&lepa-
thie transcendantale comme structure de communication se base sur I'affection
d’appel intériorisée.

Ce qui est en jeu chez Frédéric, ce n'est pas seulement la rupture de la
continuité du nom propre mais aussi la rupture entre I'affection d’aptéin
risée a la pouponniére et Rhantasieleitapres I'adoption. Dolto a considéré
gu'il s'agissait la de la dissociation de deux images du corp®{thntasieleib
qui incarne l'institution symbolique), mais il semblerait qu’il s’agisse la plutot
de la rupture entre [IBhantasieleilet I'affection d’appel intériorisée qui devait
le soutenir pour faire démarrer la créativité.

Winnicott répéte a plusieurs reprises que l'angoisse due a I'absence de
la mére inhibe le jeu (Iphantasiaperceptive) jusqu’a devenir traumatisante
[Winnicott 1971; 18-19, 97, etc.]. Lghantasigperceptive comme structure de
créativité suppose le fonctionnement Bhantasieleilbsur la base du rapport
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humain stable et sécurisant. L'affection d’appel intériorisée doit fonngo
comme une structure transcendantale et virtuelle qui joue derriére la tédépath
transcendantale. Le soin des parents relié a I'affection d’appel paryemo
du prénom doit perdurer comme structure intériorisée [Winnicott 1971.]ch
C’est seulement lorsque I'environnement ou I'affection d’appel intéée est
stable que joue lphantasigperceptive comme matrice du jeu et de I'appren-
tissage. Dans un monde ou il a soudainement perdu le prénom, Fréa@ed n’
plus de fondement pour activerphantasigperceptive. C’est pour cette raison
gue la cure requiert le retour du phonéme d’'« Armand » non pas simplement
a titre de ressouvenir mais comme une réactivation au niveauplalatasia
perceptive et de I'affection d’appel intériorisée enfouie. L'acquisitibune
nouvelle institution culturelle n’est possible que dans la réactivation de cette
phantasiaperceptive créative. C'est pourquoi Winnicott considére que le jeu
est la base de I'apprentissage et du travailPbantasieleittomme réceptacle

de Il'institution symbolique ne peut I'acquérir que lorsqu’il devient plastique
dans sa connexion avec un audeantasieleildans la réactivation de [zhan-
tasiaperceptive. Le prénom est le centre de I'espace de la langue a vémir et
« déclencheur » pour former fghantasiaperceptive comme lieu de I'acqui-
sition d’une nouvelle institution. C’est seulement dans un monde ou I'on est
appelé d'un nom propre que I'on peut apprendre et que I'on peaitédatif.

Le « A » comme fragment du prénom devient le mot clef qui permet la
réactivation du passé presque dissocié de I'horizon du vécu. Mais dgiéale
« A » ait perdu son sens en tant que nom propre doit déja étre un événeme
incompréhensible et traumatique. Par conséquent, la situation autour du nom
perdu est effectivement trés complexe.

En bref, la perte du prénom est doublement traumatique. D’abordagitau
plus le prénom est-il le centre et le point de départ de la structure de lagang
et de son acquisition, d’autant plus la perte du prénom signifie-t-elle ta ger
I'ancrage de I'acquisition de la langue. Deuxiemement, le prénom « Armand »
était étroitement lié a I'affection d’appel intériorisée a la pouponnierea$i I
fection d’appel intériorisée est le fondement rendant possilgbdatasiger-
ceptive comme lieu de I'acte créatif, la dissociation de cette affection d’appel
intériorisée corrélative de la perte du prénom touche le mécanisme méme de
la créativité qui soutient I'éducation. La perte du centre des institutions sym-
boliques et la perte du déclencheur de la créativité sont les deux résldtats
la perte du prénom et c’est pour cette raison que la retrouvaille dumpréasp
absolument décisive dans la cure de Frédéric.

3. L'HISTORICITE DU PhantasieleibET SA LIAISON AVEC L'AFFECTION
D' APPEL INTERIORISEE

Aprés la présentation du cas évoqué, Dolto ajoute quelques lignes d'in-
terprétation [Dolto 1985; 47]. Selon elle, le transfert (la réactivation deela
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émotionnelle a I'enfance) de Frédéric sur Dolto prépare le recouvretedat
voix de Dolto avec les voix « maternantes et inconnues » des nourriceatqui
soigné Frédéric a la pouponniére.

3.1 Une explication phénoménologique du transfert psychanalytique

Je voudrais ici insérer une note sur le transfert dans la psychanblyse
point commun entre les différentes maladies mentales consiste dans la pétrifi-
cation de Igphantasiaet dans I'impossibilité de communiquer celle-ci a autrui.
Autrement dit, laphantasigperceptive qui se produit dans le jeu a la poupée
est unephantasigpartagée avec les partenaires et cette possibilité de commu-
nication est étroitement liée a la plasticité deklantasigMurakami 2010].

L'essence technique de la psychanalyse de Klein, de Winnicott et de Dolto
consiste a rétablir la connexion avemlaantasigpétrifiée et solipsiste du pa-
tient. Klein et Dolto appellent cette re-connexion « transfert ». Winnicati-n’
lise pas ce terme bien gqu'il utilise la méme technique [Murakami 2010]. Ori-
ginellement, chez Freud, le transfert signifie la répétition inconscients,ldan
cadre thérapeutique, de la vie émotionnelle « réveillée » a I'enfance dutpatien
Selon lui, I'entrainement dans I'affect passé est une résistance taree
(puisqu'il est plutét le refus de la communication) ; mais en méme temps ce
n'est que l'analyse du transfert qui déclenche effectivement ke dupart la
distinction entre le transfert positif et négatif qui correspond a celle dela
et de la haine, il y a une autre distinction, a savoir le transfert apercle par
thérapeute et celui qui n’est pas apercu par lui.

Le transfert qui n'est pas apercu par le thérapeute implique I'entrafiteme
de celui-ci dans I'amour ou la haine du patient, donc darghkntasiaso-
lipsiste du patienti(e. le fantasme) et cela n'a pas de valeur curative. Dans
I'entrainement, le patient ne rencontre paphantasiadu thérapeute et il ap-
plique son fantasme privé au thérapeute fantasmé ; le thérapeute ddreme pa
tombe amoureux n'est que I'avatar de son propre pére (ou sa mesdedan-
tasme. Si le thérapeute considére que ce transfert de 'émotion passe comme
un amour ou une haine réelle et effective destinée au thérapeute eptadmair
0s, cette émotion n’est plus dangplaantasigoerceptive, et donc elle n’est plus
dans le cadre de la cure, puisque, seul au niveau pledatasigoerceptive, le
Phantasieleikest susceptible de métamorphose.

Le transfert non apercu ne peut pas développer son jeu dans ¢éectade
« télépathie transcendantale ». Autrement dit, il ne peut pas utiliser le mé-
canisme de la créativité. Dans le transfert, 'émotion et les idées sont enfer
mées dans un schéma fixe. Dans cette situation, chacun des deux pastenair
se renferme dans ses fantasmes et émotions solitaires (le contre-trastfer
maléfique puisque le thérapeute se renferme dans son propre fantdsne ; e
le thérapeute ne s’apercoit pas du transfert du patient, il ne s’appasonon
plus de son propre contre-transfert).

Lorsque le thérapeute s’apercoit du transfert, il peut situer I'émotitm et
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conduite du patient au niveau du jeu, au niveau dphantasiaperceptive,

dans laquelle la créativité prend son point de départ. Ici, 'amour efheers
thérapeute devient la mise en scéne de I'amour envers son péere dpasd’es
imaginaire du jeu. Dans cet espace transitionnel, les téaxtasieleibese
connectent et obtiennent le dynamisme en vue de la métamorphose. Le fan-
tasme solitaire et fixé du patient retrouve sa plasticité. Le transfert deiesnt

la porte pour la démarche de la cure. La reconnaissance du transfegt-o

tout comme la reconnaissance du jeu plfantasigperceptive. C’'est pourquoi
Freud souligne I'importance du traitement du transfert.

3.2 Le transfert et la cure de Frédéric

Lalettre « A » que Frédeéric a multipliée est le fragment du prénom dissocié
de la possibilité du ressouvenir volontaire. Ce fragment de la mémoire était
originairement relié a I'affection d’appel intériorisée a la pouponniéreuet a
Phantasieleilgui incorpore celle-ci.

La voix a la cantonade de Dolto se recouvre avec les voix anonymes des
nourrices a la pouponniére. Plus exactemeriHantasieleiltle Dolto réussit
a se connecter avec celui du garcon dans lequel I'affection d’&gpatscrite
via le phonéme « Armand ». C’est le moment crucial de cette cure. Grace
au rapport affectif entre Frédéric et Dolto, la lettre « A » ressurgit eiede
ensuite le mot clef afin de réactiver le rapport humain oublié.

1) Le transfert est la répétition émotionnelle du rapport humain passé. Phé
noménologiquement parlant, ce n'est pas un simple ressouvenirahitus
mais une réactivation (au début, virtuelle et non-apercue) de I'affedtapt
pel intériorisée. Il réactive corrélativement le style de la conduite eagpart
humain a I'enfance. Dans le cas de Frédéric, ou I'affection d’appeiidnité
sée est perdue au moment de I'adoption, cette réactivation devient id@ond
pour redémarrer la possibilité de jeu et de I'apprentissage. 2) Le nom d’A
mand revient corrélativement dans le transfert qui réactive I'affeatiappel
intériorisée. 3) Or, Frédéric et Dolto parlent a la cantonade. Par ailleurs
lettre « A » a été d’abord représentée dans les dessins. Cela veuta@ettp
réactivation dans le transfert n’est rien d’autre qu'un jeu (dehiantasigoer-
ceptive et de la télépathie transcendantale la soutenant). Détaillons cea dernie
point.

a) Pour un adulte, I'affection d’appel répétée et intérioriséeviestelle
dans la mesure ou elle est une structure cachée qui soutient I'exgigeoc
tidienne. La phénoménologie la caractérisera comme « transcendantale ». b)
Le transfert comme style du rapport humain avec I'’émotion corrélative fonc
tionne dans le rapport humaactuel.c) La voix & la cantonade et le dessin
désignent la manifestation du virtuel dans le domaine g #mtasigpercep-
tive). Les moments enfouis reviennent dans l'aire transitionnelle @inda-
tasiadevient active. d) Dolto reconnait, comme une répétition du passé, ce re-
tourinconscientchez Frédéric de I'affection d’appel intériorisée danghan-
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tasia perceptive. Cette reconnaissance et le « reflecting back » de ctlle-ci
par Frédéria I'intérieur méme dunonde de lphantasigoerceptive partagée
réactivent I'affection d’appel intériorisée perdue. La réalité du noded'af-
fection d’appel intériorisée se concrétise a travers ce « reflectingbddns

le « reflecting back », le style oublié dRhantasieleitretrouve la connexion
avec le rapport humain actuel et le monde perceptif actuel.

Nous pouvons maintenant répondre a la question posée au coursaie I'an
lyse : « ou est conservé la lettre A? » et « ou est conserve le sensaur?é
Le sens caché de la lettre « A » a savoir I'affection d’appel intériorisée es
relié auPhantasieleiba I'époque de la pouponniére. Si ce sens a été perdu,
ce n'est pas parce qu'il est « caché » dans un coin spécial mais quisda lia
entre le prénom « Armand » (comme « symbole » de 'unit€®dantasieleib
et de I'affection d’appel intériorisée) et le circuit qui assure cette umigée
coupée. Ce n’'est pas I'effet de I'occultation mais le court-circuit quiéehp
la réactivation.

Il est important de noter qu’une simple évocation du nom d'« Armand »
n'a eu aucun effet. Il a fallu suivre les étapes suivantes; 1) I'étantisst du
rapport émotionnel entre Dolto et Frédéric (le transfert), 2) le retopréioom
dans le monde de hantasia/coupé de la réalité perceptive), 3) le fonction-
nement de lgphantasigperceptive entre les deux partenaires, 4) la reconnais-
sance de cette réactivation du passé oublié qui rend possible la réetadta
rapport entre le passé oublié et le présent.

Le prénom fonctionne ainsi d’abord comme point d’ancrage des institu-
tions symboliques, deuxiemement comme point de capitoRhAntasieleib
et de I'affection d’appel intériorisée et troisiemement comme noyau quiess
la continuite dPhantasieleila travers les diverses institutions acquises. « Dés
la naissance, le prénom - lié au corps et a la présence d’autrui - amnthifa-
con déterminante a la structuration des images du corps, y compris les images
du corps les plus archaiques » [Dolto 1985; 46].Rleantasieleilporte une
historicité grace au prénom et il devient la matrice méme de I'historicité de
I'individu, puisqu’il devient le lieu des institutions socio-culturelles graoe a
prénom comme leur point d’ancrage. Autrement dit, le prénom perce les di-
verses institutions symboliques et la totalité de la vie en tantzqoe logon
echon.
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Schéma corporel et image corporelle en
phénoménologie

TETSUO SAWADA

Introduction : Le probléme phénoménologique du corps vivant
en situation pathologique

Il va de soi que le « corps >Lé€ib, Leibkdrperet materielle Korpejy est
I'un des thémes centraux, si ce n’est le plus important, de la phénoménologie
Cela est évident dans la mesure ou Husserl ne cesse d’en discueetesntr
années 1900 et 1930Dans son ouvragklées 2 le corps est avant tout le
« corps vivant ICeib) » : il n’est plus un corps en tant qu'objet spatial parmi
d’autres, mais plutdt un commencement, celui du comportement humain et vi-
vant a partir duquel les aspects et les parties du corps sont « oriefiiés »
IV, 127/186) vers telle ou telle chose dans I'espace. Il fonctionnendalter-
minologie husserlienne, comme « point zékullpunk) » (Hua. IV, 158/223)
de I'espace. Le comportement ainsi figuré et structuré par le « corpstvt,
Husserl I'appelld_eibkorper(Hua. 1V, 144/206), c’est-a-dire le comportement
vivant qui se fait de facospontanée

Or, dans la vie saine et normale, on ne préte pas véritablement attention a
cette fonction du « corps vivantéib) » parce qu’elle se rattache de maniére
intégrante et unitaire au comportement vivdribkorped. Aussi peut-on af-
firmer que la fonction du « corps vivant » apparait de fagon plus mamifes
dans un état morbide ou pathologique du comportement. En effet, dans, ce ca
la modification de la fonction dueib et duLeibkérperse révéle, quoique de
facon incompléte, au sujet. Il est donc ici question d’'un changemergiau s
du Leibkorperet, partant, d'une décomposition de la relation emhtegh et
Leibkdrper

La discussion husserlienne Haib, dans la mesure ou elle se concentre sur
I'« expérience normale », ne facilite pas I'analyse du phénoméne pathotogiq
du Leib. Un des rares cas ou Husserl y fait référence se trouve dansten tex
dont la période s’étale entre 1915 et 1917 : « Par conséquent, diotagmje

1. ATl'époque deChose et espadd907), Husserl précise déja le statutlckib: « C'est-a-
dire que le point-Je accompagne toujours ce mouvement, quel que smulement le Je ne
s’éloigne pas, le corps vivant€ib) se meut sans s’“éloigner”: les images de celui-ci ne s’al-
térent pas au sens de I'*éloignement” » (Hua. XVI, 883 : 281/331dres vivant ne s’éloigne
ni ne s’approche du moi (le « point-Je ») comme un objet qui lui sexédrieur. Husserl main-
tient cette these dans ses travaux des années 1930.
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acquerif'idée d’'une corporéité vivante fonctionnant de fagon anornfadee
einer anormal fungierende Leiblichkegouligné par nous), avec des percep-
tions a titre de conséquences psycho-physiques de cette anorsiaiitd’est

a partir de I'expérience normale, donc a partir d'une expérience tellemu
elle, la corporéité vivante fonctionne de facon normgeuligné par nous),
c’est-a-dire qu’en elle, précisément, les choses et le corps vivamrgneren
scene dans l'unité d’'une réalité telle qu’'on a I'impression qu’il n'y a aecun
anomalie? » (Hua. XIIl, 364/224, la traduction frangaise est [égéremedi-
fiée). Husserl insiste, par antiphrase, sur le primat de la vie normaleasord’
male. Selon lui, les choses de I'espace externe ktile doivent se rapporter
les unes a l'autre dans une certaine « unité ». Cette derniére, caracpenida

« réalité », fonde I'« expérience normale ». L'expérience et le comporteme
dits anormaux ne seraient qu’'un cas particulier qui se déduirait « a gartir
I'expérience normale ». Il s’agit pour Husserl moins de discuter det kétar-

mal duLeib et duLeibkorpergque de le traiter comme un moment négatif de la
normalité et de son caractére « orthologique » (Hua. XllIl, 367-3682257).
C’est la raison pour laquelle il affirme que: « Si une main est éliminée, ou
encore un ceil, voire un doigt, un organe partiel quelconque issu datierg
global des sensibilités tactiles, du systéme des perceptions tactiles, ceéla n'es
pas dommageable » (Hua. Xlll, 364/224). Lamputation de telle ou telle par-
tie du comportement, c’est-a-dire la modification loeibkdrper n’ébranlera
jamais la these husserlienneldeib et de sa normalité.

Dés lors, de quelle fagon peut-on analyser et expliciter le « corpstwivan
en situation pathologique tel que Husserl le caractérise, a savoir enug@nt q
« corporéité vivante fonctionnant de fagcon anorma&img anormal fungie-
rende Leiblichkeijt » ? Face a ce probléme, il convient d'introduire les no-
tions de « schéma corporel » et d'« image corporelle » présentéesgrar Je
Lhermitte3. Ses travaux sont certes moins phénoménologiques que neurolo-
giques, et le « schéma corporel » qu'il soutient procede de thesebgbsy
giques (Head 1926, pp. 489-490) ou psychanalytiques (Schildé&n.1B8ur-
tant, il n'en est pas moins évident que les matériaux et documents polycli-
niques,et non les conclusions neuro-physiologiquas’il présente dans son
analyse du membre fantdme nous donnent acces, a travers les informations
gu’ils contiennent, a un certain « corps vivant » au moment pathologique et
nous permettent en outre d’examiner le statut du « schéma corporel jadans
phénoménologie.

2. « Le Leib fonctionne de fagcon absolument orthologiquettiologisch (ou bien, fonc-
tionne “normalement” eu égard a la perception), dans chaque castant efu’il fonctionne
en toutes ses parties organiques, de sorte que les perceptionstivespeEt les apparitions,
dépendantes d’un point de vue psychologique, sont orthologiques ».

3. Jean Lhermitte (1877-1959) est neurologue et psychiatre feaSgm travaill'Image de
notre corpq1939), est d’autant plus connu qu’il a fait I'objet d’'une critiqueifies par Jacques
Lacan (J. LacarEcrits, p. 185) et que I'analyse par Maurice Merleau-Ponty du membrerfeant6
se fonde sur les matériaux qu'il y a rassemblés (Merleau-Ponty p§487-105).
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1. L ATTESTATION PHENOMENOLOGIQUE DU SCHEMA CORPOREL ET DE
L'IMAGE CORPORELLE

1.1 L’image corporelle comme assise inconsciente du comportement

La premiére tache consiste a attester le « schéma corporel » et son statut
dans la phénoménologie. Selon Lhermitte, le « schéma corporel » est @mpos
des « images » que nous nous figurons a partir des expériences dépuées
la naissance jusqu’a la mort. « Les éléments essentiels dont cette image est
faite résultent donc des impressions, des sensations, des perceptisies
que le sujet a recueillies au cours de sa vie » (Lhermitte 1939,%. PBnage
de notre corps est ainsi construite a partir de tels ou tels moments sensibles (le
« impressions », les « sensations » et les « perceptions ») de la vie. Lhermitte la
désigne sous le terme d’ « image corporelle » (Lhermitte, p. 12) ou d’« image
de notre corps »l§id.).

Conceptuellement, I'« image » de notre corps doit se distinguer rigou-
reusement de I'image qui peut étre représentée et mise en intuition dans la
conscience. Car la fagcon dont I'« image corporelle » est construite seste
lon Lhermitte,inconscientetimperceptiblgpour I'activité corporelle du sujet
alors qu’elle émerge a partir de tels ou tels moments sensibles. « Cette image
de soi [a savoir, I'« image corporelle »] demeure au cours de notre yie ps
chologique enténébrée d’'inconscient et elle n'apparait a la lumiére tde no
conscience gue si nous nous appliqguons a la faire resurgir » (Lherrhitte e
Tchehrazi, p. 2). Limage que le sujet se figure de son propre coappa-
rait jamais dans son champ visuel et intuitif. Elle se construit dans sa vie in-
conscienté. Le corps ainsi mis en image au fond de la vie de la conscience est
une « assise» (Lhermitte et Tchehrazi, p. ihconsciente du comportement,
de la posture et du geste

Tout cela signifie qu’elle crée l'activité du sujet sans que celui-ci ne
connaisse son origine et sa fin. Pour souligner la créativité de I'image cor
porelle, Lhermitte cite le mot de Geethe: « Au commencement était I'ac-
tion » (Lhermitte 1939, p. 11; Lhermitte et Tchehrazi, p. 1). Le comporte-
ment, le geste et la posture du sujet dans I'espace doivent leur création a
I'image inconsciente qui n’est en elle-méme ni spatiale ni intuitive. On peut
comprendre par la qué« image corporelle> est une composante imaginaire
et inconsciente du schéma corporeb et joue un rdle créatif dans le compor-
tementComme Husserl — mais aussi Maurice Merleau-Ponty (Merleau-Ponty
1945) et Marc Richir (Richir 2004) — le reconnait dans sa conceptidred)

4. C'est en ce sens que Lhermitte insiste sur le fait que I'image corporel# pas un
« présent du ciel » (Lhermitte 1939, p. 17).

5. Il faut noter que I'« inconscient » dont Lhermitte fait mention est justétat auquel les
actes de conscience n'arriveraient pas a cause de leur clarté.¢hmause de ce point de vue
la these psychanalytique de I'inconscient selon laquelle I'image du comges fenction sont
réduites aux « zones érogenes » (Lhermitte 1939, p. 25).
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Lhermitte admet une certaine fonctispécifiquedu « corps » et ne le réduit
pas a son caractere physique.

La construction de I'image a pour effet d’'amener le sujet du comporte-
ment a distinguer, a un niveau qui n’est pas intuitionnel, son corpssgiate
externe. Lhermitte I'explique a partir du comportement du bébé :

Cependant, de ce jeune bébé de quelques mois, chaussons la
main droite d'un gant ; qu’observons-nous ? Aprés avoir manifesté
guelque surprise, I'enfant fait jouer les doigts dans les digitations
du gant ou la gaine de moufle, puis de I'autre main il enléve cet
objet qui le géne (Lhermitte 1939, p. 19).
Le bébé a qui I'on a fait porter, quelques mois apres la naissancentia @
main droite, ressent d’abord le toucher du gant. Ensuite, il est sutpgéné
par sa nature hétérogéne, I'enléve de la main gauche. Cette série dg geste
indique gu'il exprime par son propre corps le sens (« génant ») deolsech
(« gant ») sans avoir recours a l'articulation des mots.

Le « sens » dont il s’agit dans ce contexte est, dit Lhermitte, un « sens pos
tural » (Lhermitte 1939, p. 26) qui jaillit a partir de la construction de I'« image
corporelle ». Il doit étre distingué rigoureusement du sens dans le dehoain
gique puisqu’il émerge a partir de la kinesthése des sensations tactilesesptiq
et motricesipid.). C’est suivant ce « sens » que le bébé devient capable de dis-
tinguer de fagon inconsciente ce qui lui semble correspondre a l'imagende
propre corps (la main droite) et ce qui n’en fait pas partie (le gant) tte ce
chose [le « gant »] ne fait pas partie de lui-méme [le « jeune bébé »], n'est
pas douée de la méme sensibilité que son corps. Nous reconnaissons ici la
premiéere ébauche de discrimination entre 'image corporelle et la présentation
d’un objet distinct du corps » (Lhermitte 1939, p. 19). La genése dwng se
postural » permet ainsi au bébé de se rapporter aux deux genrbarde<:
celui qui a trait a son propre corgs$celui qui lui semble étranger a cause de
la « non-appartenance ibid.) a son image corporelle. On peut comprendre
par la que la fonction créative de I'« image corporelle » inaugure la steictur
(dedans et dehors) du comportement du sujet du mouvement.

La maniere dont le bébé distingue I'image de son corps de la chose externe
est juste un « jeu » (Lhermitte 1939, p. 21): « Certes, pendant toute la duré
des plus longues existences, nous retrouvons cet instinct ludique, 'e&tis ¢
incontestablement chez I'enfant qu’il se déploie le plus librement, camaucu
autre activité ne le contraint ni ne vient en restreindre les limites » (Lhermitte
1939, pp. 21-22). Dans ce « jeu », les apparences et les aspecthdedajue
le bébé voit ou touche ne s’enchainent pas les unes avec les autresoatle
« désordonnées » (Lhermitte 1939, p. 22). Le bébé touche d’aboadpett
de la chose, ensuite en touche un autre qui ne posséde aucun @Ok
précédent. Dans le « jeu », son activité est accomplie « sans Haitl3}.(On
peut donc en déduire qua créativité de I« image corporelle» donne au
sujet du comportement sensens posturab suivant lequel il touche telle ou
telle chose sans avoir besoin d’unifier les apparences perceptivesadpects
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spatiaux
1.2 La spatialisation du comportement et I'édification du schéma corporel

Vers le neuvieme mois, le bébé distingue, plus nettement qu’avant, « la
substance de son corps d'avec les objets qui I'entourent » (LhermB& {9
19). Cela veut dire que, selon Lhermitte, le bébé va jusqu’a « reconmaitre
(ibid.) non seulement I'image de son propre corps mais aussi celle de ses par-
ties. La tentative de Lhermitte s’attache pourtant moins a dégager la notion de
« schéma corporel » du point de vue du développement psycho-pbygich
repérer le moment ou le « schéma corporel » est édifié a partir de la apnstru
tion de I'« image corporelle ». C’est ainsi qu'’il résume :

C’est par le moyen dont dispose cette faculté de localisation, écrit
Bonnier, que nos perceptions peuvent s'intégrer dans un ensemble
et se revétir d’harmonie, efest toujours par cette aptitude a la
spatialisation que nous refaisons sans cesse et avec fruit les recti-
fications nécessaires a nos sensations par la recherche de I'unité
et de l'identité qui définissent les choses concré&esiligné par
nous) [ ..]. Grace aux données spatiales, grace aussi a I'édifica-
tion d’un schéma corporel, I'enfant prend conscience de ses pos-
sibilités d’action et ébauche les linéaments de ses premiers actes
volontaires, en méme temps qu'il parvient a faire d’'une sensation
une aperception (Lhermitte 1939, p. 22).

Lhermitte considere la notion de spatialité comme un trait déterminant de I'édi-
fication du « schéma corporel ». L'enfant commence tout d’abord a glistin

par le « sens postural », son propre corps et le monde externe. Etssite

« données spatiales » commencent a caractériser son geste et sonteompor
ment. |l ne sent plus les données sensibles de facon désordonnée danmsne

le « jeu », mais commence a les appréhender de maniére intégrante dans son
comportement. Les sensations, qui étaient jusqu’alors disparateserséisg,
s’unifient (I'« unité ») et se « localisent ». L'espace propre a son cotep

ment est constitué et fonctionne désormais comme une instance qui attire son
attention vers telle ou telle chose.

A ce stade, le « sens postural » est spatialisé. Lhermitte appelle « sens de
I'espace » (Lhermitte 1939, p. 12) le sens spatialisé suivant I'édification d
schéma corporel. Dans cette spatialisation, le geste et la posture sot#orien
vers quelque objet que I'enfant vise. On pourrait dire du point dephdmo-
ménologigue que c’est a ce niveau que chaque aspect du corperéstte »

(Hua. 1V, 127/186) a partir du « point zéro » dleib vers I'espace externe.
L’édification du« schéma corporeb se réalise ainsi au cours du mouvement
par lequel le sens postural, aprés avoir émergé a partir de la constmctio
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I' «image corporelle», se spatialise en tant quesens de I'espace®.

Le « schéma corporel » a pour fonction de donner une certaine « plasti-
cité » au comportement : «.[.] ce schéma essentiellement plastique doit étre
entendu comme tout I'opposé d’une image statique, car le passé y inssrit san
répit des traits nouveaux.,.[.] c'est grace a I'existence de cette image de notre
corps gu'il nous est possible de sentir, de percevoir, enfin de dieimotre
action sur nous-mémes et le monde qui nous entoure » (Lhermitte 1939, p.
15). Selon Lhermitte, le « schéma » de notre corps est foncierement « plas-
tiqgue » dans le sens dynamique. Cela implique qu’il peut faire varier un méme
comportement en fonction de la situation ou il se trouve. D'aprés I'exemple
gu’'il donne ci-dessus de la « rectification » (Lhermitte 1939, p. 22) du com-
portement, le sujet du comportement peut « rectifier » et actualiser, grace a
I'édification du schéma corporel, la position et la posture de son corps dan
I'espace lorsque le comportement est modifié et que I'orientation du mouve-
ment dans I'espace est déviée. Cela signifie qu'en « développanttioifac
en l'actualisant, le « schéma » peut prendre une forme qui corresptand a
nouvelle situation du comportemeht plasticité du schéma corporeb per-
met au sujet du comportement corporel de faire face a la nouvelle phase
comportement, de s’en accommoder et enfin de s’y habituer

Lhermitte explique en une trés belle phrase le passage de la construction
de I'« image corporelle » a I'édification du « schéma corporel »: « Occupé
de se rendre maitre des choses, d'imaginer sans cesse de nouveans moy
propres a assurer sa domination extérieure, ’'homme a laissé dans 'ombre le
mécanismes grace auxquels, précisément, son action sur les étresskes cho
et sa propre personne peut étre réalisée » (Lhermitte et Tchehrali, e
« schéma corporel » édifié a partir de I'« image corporelle » représente do
une certaine tentation qu’'a le corps humain de maitriser les « étres » et les
« choses ». C’est suivant cela que I'« action » du sujet renouvellesdse
du comportement. Celui-ci peut désormais prendre une attitude ou unegpostu
correspondant a une situation qu’il n’a jamais éprouvée. Le schérpareba
ainsi pour fonction de localiser et de stabiliser le comportement dansdespa

1.3 Le statut phénoménologique du schéma corporel et de I'imageredig

Les résultats auxquels ont abouti nos considérations sur la conception d
I'« image corporelle » et du « schéma corporel » nous permettent mainte-
nant de déterminer leur statut phénoménologique. Nous pouvons témaigner
moins de deux aspects qui peuvent se rapporter a la conception phéiomé
gique duLeib.

1) Il s'agit premiérement de I'aspect figuratif du « schéma corporel ».

6. Il faut noter que, tandis que Schilder insiste sur le primat du « sclo@tigue » (Schil-
der 1923, p. 11) ou des « impressions optiques » (Schilder 19351pda8as I'édification du
schéma corporel, Lhermitte insiste sur la complexion des divers typssndations (les sensa-
tions motrices, optiques, etc.) et leur localisation.
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L'édification du « schéma corporel » donne de la plasticité au comportement.
Celle-ci permet au corps du bébé, qui demeurait une simple part degan o
nisme, d'accéder a la culture ou il peut alors « rectifier » liborement sa positio
et sa posture. Il n’est donc plus dans le monde naturel mais se rapporte

« sens de I'espace ». Phénoménologiguement, cet aspect figuratidégreut
respondre a ce que Husserl décrit dansltEses Il comme « personnalité
(Personlichkelt » : « Mais une chose nous frappe, c’est dappréhension

par laquelledans le corps de 'hommeous est donnéhomme I'appréhen-

sion par laquelle il nous est donné en tant que personne qui vit, agit, sub
[...], cette appréhensiosemble contenir un supplémemii ne se donne pas
comme un pur et simple complexe de moments d’appréhension constitutif du
type que nous avons décrit » (Hua. 1V, 140/200). La constitutio.&ib a

pour effet d’établir la « personnalité » du moi. Le comportement de celui-ci
est alors doté d'un certain caracté@mainen ce qu'il se distingue alors de la
nature. Le monde qu’il habite n’est plus un monde physique ou naturel mais
le « monde environnantmwel) » (Hua. VI, 141/201). Les personnes y sont
en relation de « dépendanceibid.) et non en relation causale. On peut voir
quele passage de la nature a la culture ganonde environnant) dans I'éta-
blissement de |& personnalité> correspond au passage eusens posturab

au « sens de I'espace, c'est-a-dire a I'édification du schéma corporel ca-
ractérisé par sa« plasticité». Le corps ne fait plus partie en effet du monde
naturel mais commence a rendre possible le contact plastique ou variable ave
le monde externe.

2) Il s’agit deuxiemement de I'aspect créatif du schéma corporel-aes
dire de I'« image corporelle % Certes, a ce stade, le comportement, le geste
et leur « sens postural » sont certainement en jeu, mais leur caracsreas
encore déterminé. Autrement dit, il n’est pas encore spatialisé. Dansetne
taine mesure, cet aspect originairemaéatif du « schéma corporel », a savoir
I'« image corporelle », fait écho a ce que Richir appellRhantasieleibs. Ce
terme désigne ubeib qui se caractérise par un libre jeu gdmntasiai Richir
en explique le déploiement de la maniére suivanté_eib et Phantasieleib
sont irréductibles au présent, et d’abord au présent intentionneltkeitdui-
tion, mais, par 13, ils se sont ouverts au la-bas, a la “poussée” et I"élan’
autre (et de plusieurs autres) ici absolu(s), dans la déchirure durpiahmis
hors de ses gonds » (Richir 2004, p. 279). Selon RichiPHantasieleilper-
met de voir une certaine « ouverture » particuliere du soi (« ici absolu ») a
l'autre soi (« autre ici absolu ») ou a la choseSache» dans la discussion de
« La refonte de la phénoménologie », cf. Richir Refonte, p. 208). Léacbn

7. Husserl admet & I'époque @#ose et espadéntervention de I'« image » dans la consti-
tution du corps vivant bien que cette idée soit peu développée danasmasdtultérieurs sur le
corps vivant. « Bien plutdt, la multiplicité d’imag&i{dmannigfaltigkei} qui appartient & mon
corps vivant [Leib) a une motivation kinesthésique qui la distingue des autres choses » (Hua
XVI, 280/330, la traduction francgaise est Iégerement modifiée : « mgmso (eib) est rendu
par « mon corps vivant »).
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du soi a l'autre soi dans cette « ouverture » se fait dans un point ou & n'y
pas encore d'intuition remplissant I'intention de la conscience perceptile n
présent qui la temporalise. Richir I'appellerimésisen phantasia» (Richir

2004, p. 279). Le soi comme ici absolu n'y répéte pas ce que l'autie dja

fait la-bas. Il I'« imite » de telle facon que le caractére, le statut et la situation
entre les deux sont modulés et méme renouvelés. Cette « mimésis » est certes
une sorte de présentification. Mais elle concerne, selon Richir, « céegii n

pas apparu, n‘apparait pas et n'apparaitra jamais en intuition » (Ridby, 20

p. 286). Cela signifie que, dans cettenimesis», le «Phantasieleib» fait dé-
couvrir au soi une expérience gqu'’il ne s’est jamais imaginé ou ne s'imagine
jamais. En ce sens, il peut expliquer la fonction créative de I'« image €orpo
relle » dans la mesure ou ces deux expériences permettent un certait conta
non intuitionnel, innovant et créatif entre le soi et I'autre soi ou le monde, p
lequel le comportement se crée de telle facon que le sujet aborde toujours la
phase nouvelle de I'expérience.

2. LE PHENOMENE DU MEMBRE FANTOME
2.1 Lesvécus de 'amputé

Le travail de Lhermitte ne vise pas seulement a expliquer I'édification du
« schéma corporel » mais aussi a en préciser les maodifications en situation
morbide. Un des cas pathologiques qu'’il analyse avec le plus vif intérét es
phénoméne de « membre fantdme » (Lhermitte 1939, p. 53-126). |l s’agit du
phénoméne par lequel 'amputé ressent de facon pénible les partiegesbse
de son propre corps.

Ce dernier se trouve, selon Lhermitte, dans une certaine structure-des vé
cus particuliers : « Tous les amputés que nous avons observeés palaommt
ont gardé soit d’'une maniére permanente, soit coupée d’interruptaons;
présentation du membre retranché. Le sentiment en est parfois si vif que le
membre illusionnel semble plus vivant, plus réel que le membre sain » (Lher-
mitte 1939, p. 66). L'origine du membre fantdme n’est ni un malentendu ni
une méprise car 'amputé en conserve une certaine « réalité ». Lhermitte cite
notamment I'exemple du cavalier amputé de I'avant-bras gauche qui se com-
porte comme s'il pouvait « tenir la bride de sa monture avec la main gauche »
(Lhermitte 1939, p. 67). Il tient la main gauche pogellement existantdl
peut se comporter avec elle de facon plus prompte et créative qu'il e le f
rait isolément avec la main droite saine. Cela revient a dire que le membre
fantdme se manifeste dans la conscience de I'amputé comme un e&tdain
(« vivant », « vif », cf. Lhermitte 1939, p. 66) particulier. @écustructure le
comportement actuel de 'amputé. Il est certes réel, mais il ne I'est que pou
sa conscience exclusivement. Il est dés lors un wg@siment réel ou fictif
L'amputé se comporte alors, a chaque manifestation du membre fantéme, au
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sein d’'une telle quasi-réalité.
2.2 La modification du comportement dans la modalité du comme si

L'un des caractéres majeurs du membre fantdme est sa ressemblance avec
les membres amputés qui ne sont plus présents. Lhermitte le précise en rappo
tant des témoignages d’amputés :

Relevons également que le membre absent peut avoir gardé les
caracteres de plasticité que posséde tout membre sain. Une de nos
malades agée de soixante-trois ans, amputée de jambe depuis dix-
sept ans a la suite de I'écrasement du pied, nous disait: « Je sens
mon piedcomme si je I'avais réellemerje le sens jusqu’a I'en-

droit ou il a été écrasé. Lorsque je mets ma jambe sur le sol, je
pense que je suis appuyée sur mon talon (absent), et quand ma
jambe avance, je pense que ce sont mes orteils qui appuient sur le
sol. » Dans sa forme, dans sa situation, dans ses mouvements, le
pied absent est, en tout, semblable au pied norritwédL. ).

Au cours de la manifestation d’une jambe fantbme, cette amputée percoit non
seulement son talon mais aussi le contact de ses orteils sur le sol. Le fantbme
représente non seulement I'objet qui n’est plus présent mais exprigs au

I' habitudequ’avait la patiente de sentir le contact du sol avant 'amputation.
Le souvenir du moment kinesthésique se maintient a travers le phénoméne du
membre fantdme. Lhermitte décrit les modalités du comportement de 'amputé
comme relevant du « comme si » : « Un amputé de I'avant-bras qui a conservé
trés vive I'image de sa main retranchée, déclare: “Je me trompe parfois et
je tends ma main absent®mme si je I'avais gardée» (Lhermitte 1939,

p. 66). Sur le plan de la connaissance, les amputés savent que leur membre
n’existe plus. Cependant, au niveau du comportement, ils se condcisente

Sil existait et était rattaché a leur vie. Cela veut dire que les modalités du
comportement de 'amputé se transposintéel au fictif

2.3 Les éléments de la spatialité chez I'amputé

Lhermitte précise la structure du « comme si » par la spatialité de I'am-
puté. « Chez certains sujets, K&ta fait cette remarque intéressante que la
main fantdme approchée d’un corps résistant dévie et évite le contatdngen
une partie du mouvement mais que si celui-ci se poursuit, de méme que chez
les autres amputés, la main fantbme s’engage dans I'espace solide de la table »
(Lhermitte 1939, p. 69). Ce témoignage indique qu'’il reste encore une cer-

8. Cf. Katz 1920, p. 93

9. De méme, Lobligeois, collégue de Lhermitte et amputé des membré&sesup, rapporte
un témoignage similaire : « Quelle que soit la position dans laquelle je placevaotilaras, ou
ma main, en quelque endroit que je les porte, ils ne rencontrent auggis&nce du corps: c'est
comme s'ils se mouvaient dans une sorte de cage dont j'ai la percégtsonette » (Lhermitte
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taine spatialité propre au mouvement des membres fantdbmes chez I'amputé,
puisque ceux-ci sont capables d'éviter les obstacles. Cela signifie kara-

puté éprouve, en vérité, I'impression que son membre virtuel occupeautie p

d’'un solide, y est réellement engagé » (Lhermitte, p. 70). Le fantomedigut
cerner ce qui est solide de ce qui ne I'est pas dans son mouvementeGerd

a dire que le patient conserve vis-a-vis de son membre amputé une foigsne d'e
pace et de spatialisation dans la mesure ou le membre fantdme peut rectifier
avec une certaine « plasticité » I'orientation de son mouvement lorsqu'il ren-
contre des obstacles.

Or, pour paradoxal que cela puisse paraiteesont des fantbmest non
des sensations réelles, qui emplissent I'espace. Cela revient a dile spe
tialisation du corps de I'amputé se fait moins par les sensations et impression
kinesthésiques au cours de la phase actuelle que par les éléments fagasma
riques, c'est-a-dire les fantdmes et leur mouvarfgasi, la spatialisation des
données sensibles est remplacée par la spatialisation des éléments famtasmag
riques dans le comportement de I'amputé.

Phénoménologiquement, une telle modification peut étre expliquée par la
théorie husserlienne de Ipkantasia». L'un des caractéres majeurs de celle-ci
se situe dans son opposition avec la réalité. « Lorsque, dit Husseledante
n° 1 (1904/05) du volume XXIII de Husserliana, nous sommes entiérement
plongés dans lphantasia nous ne faisons a vrai dire pas attention aux objets
de la perception, mais ils apparaissent continuellement, ils sont la et exercen
leur tension $pannunyenvers le champ-dphantasiacorrespondant » (Hua.
XXIIl, 67/102). Dans le libre jeu dephantasiaj le soi est séparé du monde
perceptif et phantasme la chose en tant gfietam» (ibid.). Cela signifie que
les sensations, les impressions ou les perceptions se changemphantas-
mata» (Hua. XXIIl, 11/56). Or, lors d’'une telle transformation, la conscenc
de soi, plongée dans le mondemieantasia entre en « conflitWiderstrei) »
(Hua. XXIIl, 66/101) avec le caractére réel et présent de la péme La
modification de I'objet perceptif ephantasmacorrespond au changement de
modalité dans le comportement de I'amputé en ceci que le sujet du comporte-
ment arréte de percevoir I'objet dans sa position réelle et que les élénents g
composent ce qu’il voit sont constitués comme éléments fantasmagoriques (le
souvenir du membre absent ou I'image du moment de I'amputtion

1939, pp. 70; Lobligeois 1927, p. 874).

10. L'« image » du souvenir qui surgit lors de la manifestation du merf@m®me peut et
doit se distinguer rigoureusement du « sujet-image » (Hua. XXIII,3)%6 sens husserlien.
Son statut sera précisé dans le paragraphe suivant.
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3. LE SCHEMA CORPOREL ET UMAGE CORPORELLE CHEZ LAMPUTE
3.1 Trois types de mouvements des membres fantbmes

Du point de vue phénoménologique, le vécu quasi-réel de 'amputé pour-
rait étre expliqué pala relation décomposéentre leLeib et le Leibkorper
Tandis que celui-la continue a figurer et a structurer le comportement, celui-
ci, en tentant de le restituer, ne peut plus se déployer de facon ctindeers
I'espace. Car les vécus de la conscience de soi qui sont liés l2estakdrper
ne se trouvent plus dans le présent mais dans le quasi-réel.

Afin d’approfondir la compréhension de cette relation décomposeée, il est
utile de rappeler que Lhermitte classifie les mouvements des membres fan-
tdbme en trois types: les mouvements « spontanés », « syncinétiques» et « ré-
flexes » (Lhermitte 1939, p. 77). Cette typologie nous permet en effeisde d
cerner la partie fonctionnantuphgierend et la partie modifiée (anormale) du
« corps vivant » dans sa relation décomposée.

Les mouvementspontanésiu fantdme se font lorsque I'amputé s'applique
a une tache qui ne lui est pas habituelle. « Chez tel autre malade, la main ab-
sente donne I'impression de s’étendre, de s’ouvrir ou de se fermdesilitte
1939, p. 78). Ces mouvements se font sans que « I'origine immédiate puisse e
[Flamputé] étre appréhendée ibid.). Dans ce cas, le membre fantdme se ma-
nifeste sans que sa cause apparaisse de fagon compréhensiblamppuitd et
I'observateur. Et ces mouvements provoquent chez I'amputé une egirtain
pression « pénible » (Lhermitte 1939, p. 77) et « étrangbid.] qui n'aurait
aucun rapport avec les douleurs du moignon.

Les mouvementsyncinétiquesont ceux qui sont accompagnés des mou-
vements des membres sains. « Un de nos amputés de bras depuis vingt-trois
ans nous conte qu'il lui est bien plus facile de serrer un objet avemigssd
fantdmes quand il exécute le méme mouvement avec la main saine qu'isolé-
ment » (Lhermitte 1939, p. 79). Le membre fantdbme témoigne dans ce cas
d’une certaine habitude du comportement ou du geste qui remonte a l&poqu
précédant I'amputation. Son déploiement peut étre parfaitement appéshe
par la conscience de 'amputé. Cela signifie que I' « intention de mouvement »
(Lhermitte 1939, p. 78) est maintenue dans la vie de 'amputé.

Finalement, et avec Lhermitte, « sous le terme de mouveméfiexes
nous entendons les modifications de position des articulations du membre fan-
tébme qui succédent immédiatement a une impression dont le membre illusion-
nel est I'objet » (bid.). Les mouvements réflexes peuvent étre repéres et fixés
dans la conscience de I'amputé. Celui-ci peut alors considérer son membr
fantbme comme un objet « illusionnel ». Quant a ce type de mouvements,
'amputé n’en éprouve aucune douleur et aucune peine.
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3.2 L’image caricaturale et le schéma non renouvelé

La typologie des mouvements par Lhermitte devrait nous donner quelques
clefs pour élucider la modification du « schéma corporel » et de I'« image
corporelle » dans le phénoméne du membre fantdme et ce faisant, d’identi-
fier 'aspect fonctionnantiyngierend et 'aspect anormal du corps vivant. La
modification s’opere a deux niveaux :

1) D'une part sur le plan déimage corporelle isolée Il s’agit du pre-
mier type, dégagé a partir des mouvements spontané et présentant un cas o
I'image corporelle fonctionne isolément dans le comportement de I'amputé. Il
provoque, on l'a vu, certaines sensations « pénibles » et « étrangésm.
mitte distingue ces douleurs de celles du moignon. Elles sont des « douleurs
projetées dans un membre fantdme, et donc irréel » (Lhermitte, p. 95}. Lhe
mitte considere que ces expériences épouvantables peuvent étre éapligu
partir de la fonction créative de I'image de son propre corps:

[...] une autre amputée de cuisse souffre de crises trés doulou-

reuses. « Cela passe comme un éclair, dit-elle ; il me semble qu’on

me tire tous les nerfs du talon et du gros doigt du pied ».

Chez cette amputée, comme chez un grand nontdbgise dou-

loureuse avive I'éclat de I'image du membre abg@ouligné par

nous), et si le fantdme a disparu, le fait surgir pendant un moment.

(Lhermitte, 1939, p. 95).
Cette amputée éprouve un sentiment de « crise » lorsque sa cuisse fantéme
se manifeste et se meut indépendamment de sa conscience et de sa volonté.
Selon Lhermitte, la « crise » fait ressortir '« éclat de 'image du membre
absent ». L'« image » dont il s’agit dans ce contexte peut et doit se gligtin
rigoureusement du « sujet-image » (Hua. XXIII, 19/63) au sens Hiesser
Car, tandis que celui-ci peut étre thématisé dans la conscience de defoitqu
le tableau, I'image de I'amputé lui vient comme un « éclair » ou un « éclat ».
Au lieu d’étre thématisée dans la conscience de 'amputée, elle provogue che
elle des impressions étranges et désagréables dont la cause neituersera
aucune facon accessible.

Dans le cas de cette amputée, I'image corporelle ne cesse certes de créer le
comportement, mais il s’agit ici d’'une « image du membre absent ». Elle est,
selon I'expression convaincante de Lhermitte, une image du « souvenir qui
s'illumine dans la conscience et non pas la vue directe d’'un objet extérioris
spatialement » (Lhermitte 1939, p. 75). Le comportement, le geste ainsi que la
posture créés au moment de lillumination par I'image fragmentaire échappe
a la spatialisation. Cela revient a dire qu'ils n'arrivent pas a étre schémsatis
alors que I'image fragmentaire ne cesse de créer constamment, etisl@me
léement le comportement de la mutilée. L'incohérence a lieu entre la fonction
créative de I'image corporelisoléeet la fonction figurative du schéma corpo-
rel qui ne spatialise plus le comportement. Tout cela Lhermitte 'appelle : « vi-
vacité de I'image du membre absent » (Lhermitte 1939, p. 99). Pour I'amputée,
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I'image apparait comme assez vive (I'« éclat ») et douloureuse (la «xgyise
Cela signifie quéaspect créatif de kimage corporelle> devient indépendant

et autonome du fait que le comportement créé par elle n'arrive pas p&e s
tialiser ni se schématisell s'agit dés lors de bpération vivante mais isolée

de '« image corporelle » dans le mouvemepbntanédu membre fantdme.

2) D’autre part, sur le pladu schéma corporel non renouvgelés mouve-
mentssyncinétiquegt réflexesnous permettent d’identifier un cas ou I'aspect
figuratif du schéma corporel n’est pas renouvelé. Lhermitte le préderfe
¢con suivante::

Un amputé des deux bras observé par Rigskéclare que ses
mains lui paraissent lisses en dehors mais fort rugueuses en de-
dans, sans doute parce que avant sa mutilation cet homme était
un travailleur manuel ; un autre accorde a sa main fantbme une
couleur jaune ou livide analogue a celle d’'une main de cadavre
et remarque que, précisément, avant 'amputation sa main avait
pris cette coloration ; un troisieme sujet déclare que sa main fan-
tdme lui apparait péale et bleuatre, cyanotique, « comme morte ».
(Lhermitte 1939, p. 76).

Le premier amputé, qui était travailleur manuel avant 'amputation, res-
sent la paume de sa main fantdme comme « fort rugueuse » ; la main fantbme
du second a une couleur proche de celle de sa main avant 'amputation ; de
méme que celle du troisieme qui lui parait aussi cyanosée qu'au moment de
'amputation.

Tout cela tend a prouver que leur schéma corporel ne se développe plu
aprés I'amputation et nous permet d’affirmer daspatialisation du compor-
tement de ces amputés est réalisée moins a partir de la kinesthese sas sen
tions dans la phase actuelle du comportement qu’a partir d’éléments (la ma
« rugueuse», « jaune» d’avant I'amputation ou cyanotique» au moment
de 'amputation) qui n'existent plu€es éléments sont du « souvenir toujours
vivant de ce qui I''amputé]avait fait vibrer douloureusement » (trhigte
1939, p. 100). Les vécus d’avant ou au moment de I'amputation ne asnt p
relégués au passé dans la conscience temporelle de ces amputés mais conti-
nuent a s'attacher au présent. Ce faisant, ils demeurent bloqués gdraséa
actuelle du comportement alors qu’ils ne sont plus des objets perceptibkes da
le présent?.

Dans ce qu’ils exposent, les mouvements syncinétiqgues et réflexes
contrastent avec les mouvements spontanés. Tandis que ceux-ci irtdique
isolement de '« image corporelle », ceux-la révélent un « schéma corpo-
rel » qui fonctionne sans pour autant étre renouvelé. lls provadiesi un
autre type d’'incohérence dans I'articulatientre le comportement actuel et le

11. Cf. Riese 1928, p. 274.

12. En ce sens, Merleau-Ponty a raison de dire que: « Le bras fam$imdonc comme
I'expérience refoulée un ancien présent qui ne se décide pas @irdeassé » (Merleau-Ponty
1945, p. 101).
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schéma corporel non renouveléa « plasticité » du comportement engendrée
a partir d'un schéma non renouvelé n’est plus capable de s’adaptengor-
tement actuel. C'est ainsi que, dans un état ou le schéma n’est pluseddo
I'amputé se comporteomme sses membres existaient dans son « monde en-
vironnant » alors qu’ils n’existent plus réellement.

3.3 Larésistance du corps vivant

Ces deux genres d'incohérence témoignent de l'aspect spécifiguemen
anormal du_eib dans le comportement en situation pathologique tel qu'Hus-
serl nous I'expose sous le terme de « corporéité vivante fonctionedatdn
anormale éine anormal fungierende Leiblichkeit. D’autre part, de telles in-
cohérences impliguent aussi la partie fonctionnfumdierend, bien que ce
soit de maniere modifiée et confuse, de I'image corporelle et du schéma cor
porel. Lhermitte I'explique ainsi: « Ici comme la, nous sommes en présence
d’'un schéma corporel, ou mieux, d'un fragment de I'image de soi, défetmé
parfois caricatural » (Lhermitte 1939, p. 113). La question que se lpjtee
mitte est donc de savoir comment le schéma corporel et 'image corporelle,
gu'ils soient fragmentés ou caricaturés au moment morbide, fonctionaent p
figurer le comportement. Lhermitte intitule cette problématique : « persistance
d’une partie de notre schéma corporel » (Lhermitte 1939, p. 125).

Le phénomene commun du schéma corporel fragmenté et de I'image cor-
porelle devenue caricaturale est, formule Lhermitte, celui de « résistatice »
en présente deux niveaux. Il décrit le premier de la maniére suivante :

Sans doute, les piéces de construction de cette image [a savair,
'« image » de notre corps] sont fournis au jeune enfant, mais
cette image, il faudra qu'il I'édifie piéce a piéce, qu'il lui assure
une structure, une armature, assez solide pour lui permettre de ré-
sister aux perturbations dynamiques auxquelles la vie journaliére
expose, ainsi qu'aux désorganisations organiques dont les proces
sus morbides ne sont que trop souvent l'origine. (Lhermitte 1939,
p. 17).

La construction de I'image de notre corps a pour effet de « résister peatix
turbations . Cela signifie que I'« image corporelle », en tant que création du
comportement dans la vie inconsciente du sujet, fonctionne comme inaugura-
tion de la « structure » du comportement. Une fois structuré par la construction
de I'image corporelle, le comportement peut désormais avoir une cert&@ne re
tion dynamiqueet non intuitionnelle, au monde externe. Ensuite, il commence
a se schématiser et devient capable, dans son déploiement, de séeraggor
fagcon variable et plastique au monde externe.

Le second niveau de « résistance » se retrouve dans |'état path@ogiqu
du comportement. L'aspect dynamique de la résistance est conservé méme
lorsque le comportement devient anormal. Lhermitte le résume ainsi dans sa
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conclusion sur le phénoméne du membre fantéme:

Ce qui ressort, en derniére analyse, de la considération de [l'illu-

sion des amputés, c’est que I'image de notre corps apparait beau-

coup plus résistante a la destruction que notre morphologie. Le

couteau du chirurgien, ou tel traumatisme, peuvent bien mutiler

notre corps, retrancher une partie de notre moi physique, cette am-

putation n’atteint pas, du moins avec le méme pas, la structure de

notre esprit; et il faut de longues années pour voir 'amputé dont

la raison et la prise directe des choses lui démontrent la mutilation

gu'’il a subie, se résigner dans le demi-jour de son subconscient a

la suppression irremissible d’'une partie de son étre physique dont

toutes les forces ne cessent de tendre au maintien de l'intégralité.

(Lhermitte 1939, p. 126).
Bien que des parties du corps soient amputés, I'amputation n’atteint pas la
fonction de « résistance » mais seulement le corps physique (la « chose ma-
térielle (materielle Ding » selon Husserl, cf. Hua. IV, 121/178). Selon, Lher-
mitte, la raison pour laquelle le comportement basé sur I'image corporelle et
le schéma corporel peut résister a la modification réside dans le fait gqutils o
fonciérement besoin de maintenir I'« intégralité » du comportement, non de
régir telle ou telle partie du corps, mais de figurer plusieurs genres de compo
tements « comme un tout » (Lhermitte 1939, p. 125). Le comportement ainsi
figuré comme un « tout » résiste a la décomposition : la totalité est maintenue
aprés I'amputation et fonctionne, selon Lhermitte et Schilder, comme « résidu
kinesthésique » (Lhermitte 1939, p. 79; Schilder 1923, p. 12) de la motricité
du corps. Ce dernier transmet alors au comportement la structure et Isx « pla
ticité » relevant de I'ancien schéma corporel. En se basant sur cetteifastic
intempestive, 'amputé se compodemme % n'y avait aucun obstacle. Grace
a la fonction totalisante de I'« image corporelle » et du « schéma corporel »,
le rapport dynamique du comportement a I'espace peut résister, aBrdép
de son caractére réel et perceptif, a la destruction du comportemant.Miv
est donc possible d’affirmer, en termes phénoménologiquessqus,la po-
tentialité duFungiereninhérent auLeib, la « personnalité (Personlichkeit)
fondée sur lui résiste a la destruction du comportement et que cetternperso
nalité n'abandonne jamais son propremonde environnant (Umwel)alors
gque ce« monde» ne se trouve plus dans la phase actuelle du comportement
vivant(Leibkorpey).

Husserl considére que le corps vivant a I'état morbide (« corponga@te
fonctionnant de fagon anormale ») est un cas particulier de la normalité (ca
ractére « orthologique »). A cet égard, il s'agit pour Lhermitte de vétifie
maniére dont le comportement basé sur le schéma corporel, sa structure (la
« structure de I'esprit », Lhermitte 1939, p. 126) et sa vivacité (la «cit&a
du I'image du membre absent », Lhermitte 1939, p. 99) demeurent en fonction
et résistent a la destruction. En ce sens, on peut constater que laan@ésis
du corps présentée par Lhermitte témoigne d'un certain aspect fonaitonna
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(fungierend du « corps vivant » en situation pathologique.

4. CONCLUSION: POUR UNE PATHOLOGIE PHENOMENOLOGIQUE DU
CORPS VIVANT

Husserl se bornait a nommer le corps vivant en situation morbide « cor-
poréité vivante fonctionnant de fagcon anormale ». La théorie Ihermittiemne d
« schéma corporel » et de I'« image corporelle » nous donne a voir utie pa
qui fonctionne fungierend encore et une autre devenue anormale dans une
seule et méme phase du comportement vivaeibkorpe) figuré et structuré
par le corps vivantl(eib). La premiéere est repérée par le fait que I'« image cor-
porelle » s'isole et devient caricaturale et que le « schéma corporesppius
renouvelé. La deuxiéme correspond a la « résistance » inhérentepasuhenr
main qui a besoin de maintenir I'« intégralité » du comportement. Du point de
vue phénoménologique, cela signifie que, méme au moment ou le caractére du
comportement vivaniibkérpe) se déplace du normal a I'anormal, le « corps
vivant » transmet alieibkorperses vivacités et sa structure, au détriment de
la réalité et de ses propres perceptions. C'est en ce sens que larasote
porel » et I'« image corporelle » nous offrent des traits qui peuventritoer
a I'élucidation de ce que Husserl appelle « corporéité vivante fonctidgrdea
fagon anormale », voire nous permettre de dégagerpathologie phénomé-
nologique du corps vivant
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n'est-ce pas une erreur que font les journaux que d’aborderanférence en
en fournissant le résumé? Dans le meilleur des cas, le conférenciendit I'a
toire n’en trouveront qu'une dépouille d'oiseau. Le résumé en extigike )’
n’en laisse que pattes et gésier. A mon avis, le point de vue journalistigue do
étre tout autré. Le journalisme est I'art de I'événeméngn tant que tel. Sa
mission ne saurait étre de débusquer la réalité latente qui sera, un jeur, dis
tillée en divers faits. Cette distillation est toujours I'affaire d’'un lendemain
éloigné du fait immédiat ; elle est anatomie, analyse, abstraction. Le journal,
en revanche, assiste a I'’événement, et c’est justement son appaue ciceét
davantage réclamer son intérét, cela méme qui, le lendemain, s’en trouvera vo

1. Ce texte de José Ortega y Gasset (Madrid, 9 mai 1883 - Madrid,tdBrecl955), in-
édit en francais, a été réédité dans le tome Il (pp. 566-592) de la oédition des ceuvres
complétes (José Ortega y Gas$@lhras Completasvolumen Il - on s’y référera dés lors par
« 0. C., Il » -, Edicion Fundacién José Ortega y Gasset y Centro ddigstOrtegianos, San-
tillana Ediciones Generales S.L., 2004). On publie la presque totalité dud@msel’intention
de reprendre ce travail de traduction et éventuellement d’en fourvéréaon compléte dans un
futur recueil de textes d’Ortega. On reproduit ci-dessous quelqtasiations contenues dans
I'avertissement des éditeurs, a la fin du volume (O. C., Il, p. 846)JT[|N« Dans les (Euvres
completes (1946) le texte est daté mai 1924, or la date correcte esOgfi[l .] La série
“Vitalité, &me, esprit” parut dans| Solentre le 24 mai et le 12 juillet 1925. Lorsque le texte fut
repris dand.e Spectateur V¥ publié dandRevista de Occidentn novembre 1926 - on y ajouta
“Pour une caractériologie”.

« La série de “Vitalité, &me, esprit” a pour origine le souhait d'Ortegapbaer “une légére
rectification” au résumé de I'une de ses conférences, parues dgmsral El Solle 20 mai
1925. Cette conférence était la deuxieme des deux formant le bref goiDrtega avait pro-
noncé a la Résidence des Demoiselles fé®119 mai 1925 avec le titre “Thémes d’anthropo-
logie philosophique”. Par ailleurs, ces conférences sont aussidadbgexte “Sur I'expression,
phénoméne cosmique”, avec lequel “Vitalité, ame, esprit” est en rapfof. note a I'édition
de “Sur I'expression, phénoméne cosmique”). (NdT)

2. Il s’agit d’une série de conférences sur L'« Anthropologie ploifiggue » prononcées en
1925.

3. Ortega, dont le pére, José Ortega Munilla, était un journaliste tresicawait lui-méme
exercé comme journaliste, notamment comme correspondant daj&lrimparcial en Alle-
magne, alors qu'il y étudiait. Par apres, et c'est le cas de cet artidéeaussi de certains de ses
livres, il a publié dans les journaux grand nombre d’articles philose@sigainsi que certains
livres par livraisons successives. [NdT]

4. « Acontecimiento ». [NdT]

5. « Sucesos ». [NdT]
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latilisé. Pour le journaliste, une conférence ne saurait étre, comme ptwr I'é
diant ou l'auditeur, une suite d’idées. C’est un petit drame qui a lieustC’e
une salle, avec sa physionomie particuliére, c’est un certain public. Commen
ce public est-il venu a se former a la différence d'autres publics ? Quels e
sont ses traits ? Quel systéme de forces invisibles a-t-il donné lieu aléegpré
ment parmi la masse totale des possibles? Lintitulé de la dissertation descend
comme un filet jusqu’au fond abyssal de la société et y capture son butin ma-
rin, bouillant, riche en reliefs, peut-étre méme avec quelques sirénesqggieu

sont présents soulignent I'absence des absents, leur fournigssintree sorte

de présence virtuelle. Chaque conférence, n’en déplaise au encifén; est

un animal, un organisme individuel ayant sa biographie possible, celed’u
vie, souvent d’une heure environ. Ce que I'orateur prononcé giesl'un des
organes de cette fugace entité, peut-étre rien que son squelette. trenoa

ne doit pas étre résumée mais racontée telle une collision entre deux voitures
ou un match de football. Les toux, les frémissements collectifs, la tension de
la curiosité sur le virage dangereux que trace le monologue de l'orateur, o
bien ces plages d’ennui qui soudainement bruinent sur le publicitetmearte

qui grince, ce frémissement des ampoules électriques, combien dramatique,
qui traverse comme une menace de ténébres. Et puis ce terrible abime qui, in-
opinément, s’ouvre, béant, devant I'orateur qui, manquant du mot owlgre
appui, agite les bras en simagrées mortelles, tels la grande accolade a I'atmo-
sphere que fait le déchu, celui qui s’enfonce dans le vide, gesteatigid

d'« adieu » a I'existant - et c’est pourquoi les Chinois désignent le momen
de mourir par I'expression « le salut & la vie » - ou bien le paragraphe ma-
gnifique, obése, bien en chair, moelleux, qui se gonfle merveilleuseraest d
I'air comme un aérostat quand, subitement, voila que , « ting! », « ting! », six
heures, sept heures lancées depuis la cloche d’une horloge latpésctont
perdre son gaz. Ou bien ce feuillet de notes perdu, et 'immersion deqiong
gue, par la suite, se doit d'effectuer le conférencier dans la pleine mersde
papiers pour, aprés avoir nagé jusqu’au fond, refaire surfaee @ette perle
farouche entre les dents, les tempes en sueur.

Or, je ne voudrais, pour I'heure, que proposer une légére rectific&ans
la note deEl Solon m’aurait fait dire que « 'attirance des sexes sert d'assise,
fondement ou socle a la statue spirituelle ». Je n’ai pourtant jamais ocimeyé u
aussi excessive - et exclusive - importance a la dynamique sexueib®nQue
aurait lu une telle phrase sans avoir écouté ma conférence, m'aursitbaus
rangé parmi les freudiens. Or voila qui me semblerait un peu fachearoide
gue le systéme de Freud contient quelques idées utiles et claires ; pquiitant,
dans son ensemble, je ne garde que peu d'affinités avec lui. Pour nertouch
gu'a des questions partielles, je me bornerai a indiquer que la psychologie
de Freud tend a faire de la vie psychique un processus meécanique uhiien q
s’agisse d’'un mécanisme mental et non physique. Cela dit: cette propensio
mécaniste est mise a mal par I'état actuel des recherches, ainsi me farait b
plus féconde une théorie psychologique qui n'atomiserait pas la coascie
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pour I'expliquer comme un simple résultat d’associations et de dissociations
d’éléments épars. [.].

J'avais soutenu quelque chose de moins audacieux et qui me semble tout
a fait raisonnable. Si nous voulons décrire purement - avant deavensurer
dans une explication - les phénoménes psychiques, il nous faut d'dbeer
siner la grande topographie de notre intimité. Nous ne sommes pas une seule
chose, une aire monotone, une sorte d’espace homogéene ou chatse ot
peu ou prou identique a l'autre. Il y a dans notre for intérieur des zaless
strates, des sphéres diverses dont la différence nous appaegitésrement.

En raison de cela, javais dit :

« Si I'on compare la faim ou le plaisir sexuel avec la pensée dans la-
quelle Einstein formule sa théorie abstraite ou la décision héroique qui fait
gu'un homme meurt par devoir, on y trouvera une distance et une différe
telles, qu’il nous semblera obligatoire de diviser notre intimité en mondes ou
en sphéres différentes. Il y a, en effet, une partie de notre pesguinse
trouve comme infuse ou enracinée dans le corps, qui, en un senspreeeCco
une ame corporelle. En relevent, par exemple, les instincts de déferieé et d
fense, de pouvoir et de jeu, la sensibilité pour les rythmes de la musique ou
de la danse, etc. Cette ame corporelle sert d'assise ou de fondemesteu r
de notre personne. Elle est le socle de la statue spirituelle, la racine de 'arb
conscient. Le plus sublime de notre personne se trouve étroitement uni a ce
sous-sol animal sans gqu'il n’y ait sens a fixer une ligne ou frontiéparsét
I'un de l'autre. Notre personne en son entier, le plus noble et élevé,dehplu
roique, monte depuis ce fond obscur et magnifique qui, a son tour, Emdon
avec le corps. |l est faux et inacceptable de prétendre découpert leuimain
en ame et corps. Non pas du fait qu’ils ne soient pas différents, maie par
gu'il N’y a pas moyen de déterminer ou finit notre corps et ol commence notr
ame. Leurs frontiéres sont indiscernables, comme I'est, sur le spedingfda
entre le rouge et I'orange : I'un se termine dans l'autre.] p>.

I
SUR L'INTRACORPS

L'anthropologie philosophique, ou, comme je préfére m'y référer, la
connaissance de 'homme, a, devant soi, un theme qui demeure toujours in-
traité et qu'il faudrait entreprendre de thématiser : la tectonique de larpes
la structure de l'intimité humaine. Quelle est la figure et I'anatomie de ce que
I'on a vaguement coutume de nommer « ame »? Aussi incroyable qu'il puisse
paraitre, la psychologie des cent dernieres années n’aura faietpigrser de
cette affaire sur laquelle elle se voit, aujourd’hui, sommée de faire retaur. L
raison de cet abandon est claire. Les psychologues du siécle davaient
exclusivement entrepris de faire une physique de I'ame, et ne s'inéksag
par la qu'a sa décomposition dans ses éléments abstraits et généricues. Le
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lois de I'association d'idées furent tentrapostalesleges motugue la méca-

nique de Newton avait instaurés. De cette fagcon, on aboutit a une psgieho

des éléments, a une théorie des éléments abstraits, et non pas des ensembles
concret$. |l n’en reste pas moins que sans cet immense travail il aurait été im-

6. Ortega fait assez t6t la réception de la phénoménologie, notammedeleon deuxieéme
long séjour en Allemagne, a Marbourg, en 1911 (Son premier séjour,ahegros, entre 1905
et 1908, dans les villes de Leipzig, Berlin, Cologne et finalement - &+ Marbourg). Par-
ticulierement attentif & la nouveauté que suppose la phénoménologie derHuar rapport a
ce que fut sa formation néokantienne chez Cohen et Natorp, il attaxehanportance capi-
tale a I'idée de « concret » en phénoménologie comme attestation des ksemte ayant le
caractere d'un a priori matériel. Le volume intitulé en espagmatstigaciones psicologicas,
Madrid, Alianza Editorial, 1981, repris dans O.C., | (op. kitontient un cours datant de 1916
dans lequel Ortega transmet au public madriléne certains des acqiRectesrches Logiques
et d’ldeen | et commence a élaborer sa critique de Husserl autour du conceptduen ef-
fectuation » [yo ejecutivo]. Ces textes, ainsi que maints autres écritstttep@riode (a partir
de 1912) témoignent de cette réception ortéguienne des premiers takteEs par Husserl.
Les allusions y sont constantes. Parmi ces textes, « Sensacion,Ucoiwstry intuicion » et
« Sobre el concepto de sensacion » (1913) ont été traduits en fralageslter n° 6/1998
(p. 387-417). Il en existe pourtant bien d’autres, malheureuseemeore inédits en francais,
dont le trés important « Essai d'esthétique a la facon d'une préfaCertains de ces textes
ont été repris et traduits en allemand dans José Ortega y Gaskeften zur Phanomenologie,
Alber, Freiburg-Minchen, 1998. Voir aus€irtega y la fenomenologi&lniversidad Nacional
de Educacion a Distancia, Madrid, 1992, ed. Javier San Martin.

Ce travail de réception et d’exposition est allé de pair avec la traductans k& maison
d’édition Revista de Occidentéondée par Ortega, de certains textes de Husserl et de la tradition
phénoménologique. Ce travail de traduction fut pris en charge patisigples d’Ortega, dont
certains consacrérent leur travail de thése, sous I'injonction d'Qréedas sujets propres a la
phénoménologie de Husserl. Citons, entre autres, Manuel Garciatdplesé Gaos, et Xavier
Zubiri.

Ortega eut une certaine amitié avec Husserl comme en témoignidaserl-Chroniket le
Briefwechseédités par Karl Schuhmann. D’ailleurs, notons pour I'anecdote quadl@rtega
Spottorno, le fis ainé d’Ortega, logea quelques semaines chez leslllmsaqu’il prolongeait
a Fribourg ses études de médecine (datuisserl-Chronikil est parfois fait allusion & Miguel
Ortega par « der junge Ortega »). Par ailleurs, certains des étudiantegiGe rendirent &
Fribourg pour étudier auprés de Husserl et de Heidegger.

Citons pour terminer un passage d’'une lettre de Husserl a Ingardetluiggarle de la visite
gu’'Ortega lui rendit a Fribourg :

« In der letzen Woche hatten wir eine sehr interessanten phil. BeSutdga y Gassetder
uns eine grosse Uberraschung brachte: er ist ganz tief eingeatheiteine Schrifften. Es
gab mit mir u. F(ink) tagliche grosse u. ernste Gesprache, seinerFiagke schwierigsten
Tiefen dringend. Er ist wirklich nicht nur als Publizist Erzieher des ne8panien, sondern
als Professor Leiter einer ph(anomenologischen) Schule. Jetzt airthin eine Ubersetzung
derMed(itationen)erfolgen u. dann der Gibrigen Werke (dieg(ischen) Unters(uchungesind
dort in der sp(anischen) Ausgabe in aller Handen). Ubrigens einevualier Mensch. »

Trad. fr.: « On a regu, au cours de la derniére semaine, une trésssafite visite philoso-
phique :Ortega y Gassetqui nous a fait grande impression: il est trés familiarisé avec mes
écrits. Nous avons eu quotidiennement, avec Fink, de trés longuesesss discussions, ses
questions entrainant vers les plus difficiles profondeurs. A vrai iflimest pas simplement, en
tant qu'écrivain, le pédagogue d’une nouvelle Espagne, mais andsint que Professeur, I'ani-
mateur d’une vraie école phénoménologique. Il va entreprendmgsait, une traduction des
Méditations Cartésiennest puis du reste des ouvrages (IRecherches Logiquedans I'édi-
tion espagnole, sont la bas entre toutes les mains). En fait, un hommiddbten». (Edmund
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possible, aujourd’hui, d’entreprendre d’ultérieures recherdiless le temps

est venu de nous y atteler et de nous former une idée plus globale et gemple
de l'intimité humaine. Le premier pas dans cette direction consisterait en une
topographie des grandes zones ou régions de la personnalité. Il me sgrilb

y faut, au moins, en distinguer trois, dont les contours et caractérdaisat
mutuellement. L'une en est cette portion de notre psyche qui vit infuse dans
le corps, plantée en lui et fondue avec lui. Lors de ma derniere cowije
disais a son sujet:

« On appelle “vitalité” cette &me charnelle, ce fondement et racine de notre
personne; le somatique et le psychique, le corporel et le spirituel siyer
fusionnés. Non seulement ils s’y trouvent fusionnés, mais encore il€€n d
coulent et s’en nourrissent. Chacun d’entre nous est avant toé fatale :
plus grande ou moindre, débordante ou déficiente, saine ou maladestee re
de notre caractére dépendra de ce qu’il en est de notre vitalité ».

La concision qui, par mangue de temps, était de mise, m’empécha de dé-
terminer de plus prés le phénomene auquel je me référe par ce nom - car il
y va d’'un phénomene, d'un fait, et non pas d’'une hypothése ou dumgle
théorie.

Si, depuis la figure externe humaine, on s’achemine vers le dedans,
I’'homme proprement intime n’en est pas la premiére station. En effet, le corps
de 'homme est le seul objet de 'univers dont on ait une connaissand#eaj
formée par des données d’'un ordre tout a fait différent. On le coromaigs,
du dehors, comme I'arbre, ou le cygne ou I'étoile ; mais, en plus, tout un cha
cun percoit son corps du dedans, il en posséde une vue, un agpeeurs.
Supposons que I'on place céte a cbte ce que I'on sait du corps exénent,
et ce que I'on en sait intérieurement. Saurait-il y avoir deux choses aige p
disparates? Les mots signifiant des actions corporelles sont toujounbke do
signification selon qu’on les référe & nous-mémes ou a autrui. « Marcher »
signifie deux choses tout a fait différentes dans « je marche » et dans « il
marche . Son « marcher » a « lui » est un phénomeéne qu'il m’est permis
de vérifier avec mes yeux dans 'espace extérieur : il consiste en tinalsé
positions successives des jambes sur la terre. Dans le « je marche »uk se pe
gu’une image visuelle de nos propres pieds soit au rendez-vousidaegeen
elle, on retrouve, ce dont il est le plus directement fait allusion, un phéne

Husserl Briefe an Roman Ingardeen Haag, 1968; LXXIII - 26-XI-1934 -). [NdT]

7. Exactement la méme opposition, sur le méme exemple, est mise endavan« I'Es-
sai d’Esthétique a la fagcon d'une préface » (texte de 1912, encatit @réfrancais) dans le
contexte d'une explication d'Ortega avec la phénoménologie de Hussritextes de cette
période - « Adam au paradis » est un autre exemple - mettent en plageckeptale « moi en
exécution » [yo ejecutivo] essentiel pour cerner le dialogue d'Ortege la phénoménologie
de Husserl. Ortega exposa ses critiques a Husserl et Fink lors de l&asifeelle Husserl fait
référence dans cette lettre a Ingarden. Il semblerait que Fink aitdépmux critiques d’Ortega
par un éclaircissement de la différence, certes problématique, empé ikanscendental » et
« moi phénoménologisant ». Sur ce point on peut consulter: Jauek&etin, Ensayos sobre
Ortega UNED, 2008. [NdT]
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invisible et étranger a I'espace extérieur: I'effort pour se mouvoirséasa-
tions musculaires de tension et de résistance. La différence ne s aiud
grande. On dira que dans le « je marche » on se référe au « marchemu» vu d
dedans de son étre, alors que dans le « il marche », serait visé le « marche
vu du dehors, selon ce qu’il en est extérieurement.

Ne vaudrait-il pas la peine d’analyser, de décrire avec un certaincsom,
ment le corps propre, vu du dedans, s'offre a tout un chacun, ejuast
le paysage interne ? En tout premier lieu, ce que j'ai appelé dans mes cours
a l'université lintracorps n’'a ni couleur ni forme bien définie, comme en
a I'extracorps; il n'est pas, en effet, un objet visuel. En revanihest fait
des sensations de mouvements ou des impressions tactiles des viscéeses et de
muscles, par I'impression laissée par les dilatations et contractions des vais-
seaux sanguins, par les menues perceptions du flux du sang danséssete
artéres, par les sensations de douleur et de plaisir, etc. Notre viequsyeh
notre monde extérieur se trouvent toutes deux montées sur cette image interne
de notre corps que nous charrions toujours avec nous et qui est demauze
au-dedans duquel tout nous apparait.

Il est convenable, pour ce que jaurai a dire, de noter I'énorme impoeta
gue revét l'intracorps dans I'architecture de la personne humaine.ut®jo
cette affaire sera traitée a fond, elle révélerait, tres probablement, combien
différente est I'image que tout un chacun se fait de l'intérieur de sopscor
C’est en elle querendl'une des racines de notre caractére. Ainsi, I'eupho-
rie, la sensation de bien-étre qui est nécessaire a la formation d'urtérara
assuré et optimiste, n'est que l'aspect général qu'offre leur carpartains
étres bienheureux. Le caractére atrabilaire re¢oit ce nom en raisbatide
bilis, de la bile noire, et montre que la sagesse populaire avait mis au compte
de certaines sensations intracorporelles du malade hépatique, I'origios de
tempérament renfrogéA plusieurs reprises, en discutant avec les docteurs
Lafora et Sacristal, psychiatres en vogue, nous avons remarqué cette erreur
en usage dans la science qui est de tenir les terreurs du neurasthgoigu
imaginaires et infondées tout simplement du fait qu’on ne leur trouve pas de
cause externe. C’est ce qui conduit le médecin a croire que le pathodogiq
dans le cas desdits neurasthéniques, consiste en ces terreursgaeses)
alors que, a ce que je pense, I'anormal serait, pour eux, de ne passes
tir. Généralement, le neurasthénique souffre de Iégers troubles ciicedato

8. José Ortega y Gasset fut professeur a I'université de Madmdipacia chaire de Méta-
physique de 1910 a 1936, début de la Guerre Civile. Il retourna pagee en 1945, mais ne
reprit plus jamais sa chaire, mourant le 18 octobre 1955. [NdT]

9. « Temperamento malhumorado ». Littéralement: « tempérament demaw\éaise hu-
meur ». [NdT]

10. José Miguel Sacristan (Madrid, 1887- 1957) et Gonzalo Rodribafora (Madrid, 1886
-1971). Tous deux fondérent avec José Ortega y Gasset la réngbies de Neurobiologie ».
Sacristan codirigea jusqu’a sa mort la collection de monographies sayt¢hgogie normale
et pathologique a la maison d'édition Espasa Calpe, étroitement liée aj@tspédlitoriaux
d’Ortega lui-méme. [NdT]
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de désordres vasculaires qui suscitent, a I'intérieur de son corpsetisa-
tions insolites. Dans la mesure ou tout un chacun porte avec soi son ipsaco

en perpétuelle compagnie, personne n'y fait attention. Il s’agit de pe
nage inéluctable qui intervient dans toutes les scénes de notre vie, ggidjai,
méme, n'attire pas notre attention. Or, dés lors que ces sensations insglites s’
produisent, I'attention entreprend son retrait depuis le monde exteraguet-v

gu’'a remarquer, avec une fréquence et une insistance anormalesjdtiné

de notre corps. Ce revirement de I'attention vers le dedans est le pl®prat
neurasthénique. Chez lui devient problématique ce qui, chez ’lhommaensain,
I'est jamais : son corps interne. Ainsi réussit-il, avec I'habitude, a dewen
virtuose de I'écoute de soi. Normalement, on ne sent pas ce terrible,-cet ef
frayant événement qu’est le flux du sang dans nos veines; on netlpase
arriver, éventuellement avec effort, jusqu’a I'extrémité de nos doigtendérss

et des pieds; on ne remarque pas le martellement fatidique de sa pulsation sur
nos tempes. Or voila I'un des symptémes propres de la neurasthénientiresse

la circulation du sang. Peu de temps apreés, cette fonction, passant cempléte
ment inapercue pour I’'homme en bonne santé, devient le fait le plus massif,
celui qui se tient au premier plan dans la perspective de I'homme malade. Le
reste du monde, dés lors flou, semble s’éloigner, perdre en réalité gtiasa
s'installe, gigantesque, formidable, ce drame liquide du sang circulantje co
rythmique du cceur qui offre sa pulsation magique, son soutien, a la vie - pul-
sation magique qui semble toujours sur le point d’en étre la toute derniére.
Comment tenir pour extravagant ou pathologigue que le malade réagisse par
de terribles paniques, par des crises d’angoisses et des pleunssi thaolites
sensations, pourtant bien réelles?

Qu'il suffise de cela comme exemple des fécondes conséquence® qu’'un
recherche sur I'image du corps peut nous apporter. Ainsi, déja laicasnlas-
thénique nous met sur la piste d’'un énorme probléme, a peine entrevojra sav
comment s’est produit et se produit I'inversion de I'attention vers l'intine, C
d'une facon naturelle et en pleine santé l'attention se dirigerait toujouss ve
le dehors, vers le contour vital au-dela de I'organisme. Que 'lhomme ne soit
plus a I'écoute du milieu avec lequel il vit en dialogue et qu’il lui tourne le dos
pour se mettre a regarder son intériorité, par un revirement de son attention
reste relativement anomidl Or voila que grace a cette anomalie 'homme in-
time aura été découvert, ainsi que ses valeurs adjacentes, consm#rias
suprémes. Si I'on compare Pindare avec Socrate, on remarque la nigte dif
rence entre un homme pour qui le monde intérieur n’existe pas et un homme
tourné al'envers, c’'est-a-dire, tourné vers son dedans. Cerntisgjéoix se sou-
cient des jeunes; or c’est a peine si le poéte n’en voit que I'apparehacste,

11. Ortega a thématisé ce sujet dans le texte « Ensimismamiento y alteradiignasune
traduction allemande de ce texte dans le recueil de Alber (visant & cocellaines lacunes de
I'édition des ceuvres complétes d’Ortega en allemand) faisant pendestueil de textes phé-
noménologiques : José Ortega y GasBet, Mensch ist ein Fremder. Schriften zur Metaphysik
und Lebensphilosophidlber, Freiburg 2008. [NdT]
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la cheville Iégére, le poing assuré, alors que le moraliste les pousse a se re-
cueillir, a rentrer en eux-mémé&s Socrate semble avoir tout d’un névrotigue,
habité d’étranges sensations intracorporelles, empli de voix intériesmes (

« démon »). Cette perception de l'intracorps, motivée par des anomalies phy
siologiques, joua probablement un rble de pédagogue qui enseigraaniin

a infléchir la direction spontanée de sa force attentionnelle. La convension

fin entamée, éduquée et affinée, il put pénétrer jusqu’au psychigpéiaiel.

Point de hasard a ce que presque tous les hommes dont la vie intérieure est
riche et intense - le mystique, le poéte, le philosophe - soient quelque peu ma-
lades de l'intracorps. Dans ce cas comme dans tant d’autres la cultete s’e
frayé un chemin moyennant la mise a contribution de ce qui, biologiquement
parlant, est pourtant pathologique et a valeur négative. [

Mais retrouvons a présent I'ame corporelle, que j'ai nommée « vitalité ».
Certes, c'est a peine si nous savons ce qu’elle est; et pourtangyrtahacun
constate que tous ses actes, mentaux ou matériels, jaillissent comme d’un puits,
d’'un trésor caché d’énergie vivante qui constitue le fond de sonTitg.un
chacun constate de surcroit que ce trésor a comme une certaine quantité qu
parfois, semble diminuer, et d’autres fois se déployer comme une veiredéluv
pour atteindre son maximum. Et il percoit non seulement son trésor diénerg
de base mais aussi - ce qui est plus surprenant encore-, a peiad-imn
contact avec autrui gu'’il sent également la quantité et la qualité de vitalité qui
est la sienne. Qui n'en a pas fait I'expérience ? On quitte quelqu’unGiec
on a causé un temps et on s’en sent tonifié. Non pas du fait que cette per-
sonne soit trés intelligente, ni du fait qu’elle se soit montrée bienveillante : ce
n'est ni un enseignement ni une faveur qu’on lui doit. Cependania ¢te-
guentation de cette personne on repart comme rafraichi, empli de ce@nfianc
en soi-méme, optimiste, bourré d’élans et de plénitude, avec une foi ferme
en I'existence. Voudrait-on analyser les raisons de cette corroboettiaung-
mentation de vitalité, qu'on ne saurait en trouver de concrétes. Il estambu
d’autres personnes dont la proximité, aussi bréve soit-elle, nous tHese-
nis et exténués, sans aplomb, comme si I'existence avait pris une saveur a
Quand on s’en sépare, ont est moins bien qu’avant et, pour le diieainsa
perdu des calories. [.]

Comment, par quels mécanismes, une telle chose arrive, c'est une affaire
qgue I'on ignore ; or le fait lui-méme n’offre aucun doute. Il n’est pontfaas
si surprenant que ¢a. Car la vie est précisément la seule parmi toutéalles
tés du cosmos qui se transmetEt ce & tel point qu’on pourrait s’aventurer,

12. Le verbe « ensimismarse » ou bien I'adjectif - usage plus commumsimismado »
ne sont pas des néologismes philosophiques. Ils appartiennentahulaice courant de I'es-
pagnol. « Ensimismarse » est formé depuis « si mismo », c’est-a«dsi@, méme », ainsi, le
correspondant « étymologique », impossible en francais, mais quépeupermet d’approcher
ce que vise Ortega, ressemblerait a: « s'ensoimémer » ou « s’emsiziend. [NdT]

13. « Se contagia ». Il existe en francais « contagion », mais pas le ¥edu#agier », qui
serait un hispanisme ; donc ici, en espagnol, ce que I'on rend erafsguer « transmettre » n'a
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prolongeant l'une de ses arétes, jusqu’a définir la vie comme ce quaest ¢
pable de contaminéf et de se contaminer. Toute vie est contagieuse : la vie
corporelle comme la vie la spirituelle ; la bonne, que I'on nomme santé, et la
mauvaise, que I'on nomme maladie. Le beaucoup de vie se transmet, le peu de
vie se transmet aussi. Parmi les forts on se fortifie, parmi les faibles fiais’'a

blit. Méme la beauté contamine - contrairement a ce qu’en dit le commun -;
vieillesse et jeunesse se transmettent aussi.

« Comme le roi David était vieux, déja tres agé, on le couvrait de véte-
ments, mais il ne se réchauffait guére. »

« Ses serviteurs lui parlérent ainsi: »

« - Que I'on cherche pour mon seigneur, le roi, une jeune femme vierge
pour gu’'elle soit devant le roi et le couvre et dorme a ses cotés, eéellauf-
fera mon seigneur le roi. »

« Et ils cherchérent une belle femme dans tout le royaume d’Israél, et ils
trouverent Abisag Sunamita, et la menérent devant le roi. »

« Etlajeune femme, qui était belle, réchauffait le roi et le servait ; or jamais
le roi n'en fit la connaissance ».

La légende est caractéristique de I'esprit qui régne dans la Bible, ou se
trouvent toujours mélés, sous des formes superlatives, tendresseetés
crimes et agneaux. Cette scéne, a la fois pathétique et perverse ppooshe
du mystére grave de la transfusion vitale. Cette brune jeunesse de la jeune
femme juive transite vers le corps caduc du vieux roi qui, par instants, rev
a tel point que c’est presque comme s'il pouvait, comme lors de ses temps
fleuris, faire sa danse devant I'arche..]

1]
ESPRIT ET AME

Ce fond de vitalité nourrit tout le reste de notre personne, et telle une séve
animatrice il remonte jusqu’aux sommets de notre étre. Une personnalité vi-
goureuse, de quelque ordre qu’elle soit - morale, scientifique, politagtis;
tique, érotique - ne peut qu'étre lotie d'un abondant trésor en éneitgie v
accumulée dans le sous-sol de son intimité, et que j'ai appelé « &me corpo-
relle ».

Or, si celle-ci constitue I'assise et la racine de notre personne, andaies,
sa périphérie animale, le sommet de celle-ci ou, pour dire mieux, son centre

pas, dans l'intention d’Ortega, un sens spirituel mais, de prime aborsens proche du sens
« médical », « viral » de transmission. Ortega cherche parfois, denalldisions a la biologie,
a marquer son écart par rapport a tout intellectualisme. Il décoetre gossibilité de retrou-
ver 'immédiat (pourtant non arbitraire, non simplement « facticiel » alu@tif) dans I'esprit
de la phénoménologie, au nom duquel il la critiquera apres dans la leitskég). Ortega es-
saye de penser le concret de ce sens en rien intellectuelefidish de « transmission », de
transmission déeiblichkeit [NdT]
14. « Contaminar ». Ici en un sens non nécessairement péjoratif] [Nd
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ultime et supérieur, le plus personnel de la personne, c’'est I'espriiuisger-
sonnel, mais peut-étre pas le plus individuel. Et que I'on s’avise bienmjy'il

va pas - comme en rien de ce que je suis en train de dire - d’une quelconque
entité métaphysique, réalité cachée ou hypothétique que I'on postulerait der
riere les phénoménes patents. Mon discours se rapporte exclusivariest
phénoménes que quiconque peut trouver en soi avec la méme évideries qu
choses percues environnarites)appelle esprit 'ensemble des actes intimes

15. Il s’agit ici, encore une fois, d'une exagération a but pédagegiy’il ne faut pas prendre
au mot. Elle vise tout diagnostic scientiste ou naturaliste qui limiterait le domasdods et
corrélations essentielles aux sciences et tiendrait le subjectif pourgisgiiue (au sens du
psychologisme). En effet, le mot d’Ortega en vise donc aussi le cogléasavoir, I'idée que le
domaine du subjectif est étranger a toute loi d’essence. Encoreigniéfiaut lire ces mots dans
le contexte d’une transmission de la phénoménologie, lui frayant umiohgans un contexte
parsemé, comme c’est souvent le cas pour toute réception de lanpééologie, de préjugés
scientistes ou subjectivistes. Il essaye donc d’insister sur le noueesws I' « empirique »
gue met en chantier la phénoménologie a condition d’en étendre I' « intuitiaimsi que sur
le caractere non arbitraire (tout « subjectifs » qu'ils soient) des phémesneé’est-a-dire la
possibilité d'y déceler des corrélations d’essence. L'intuition catégohbaa entendu, fut I'un
des themes qu'Ortega privilégia dans sa réception et transmission kérlarpénologie. Mais
aussi, de facon plus large, et a rebours, parfois, de l'intuition catdgaile-méme, toute « in-
tuition » qui donne droit de cité a maintes concrétudes non visibles (donifion catégoriale,
mais aussi ce qui sera de I'ordre de la synthése passive).

Au moyen d'un élargissement deéEffiillung le monopole sur la « clarté » et I'« évidence »
dont la perception des objets extérieurs semble étre détentrice s’ea ingwitablement bous-
culé. C'est & ce sujet que I'on se permet de traduire quelques pasdada premiére ceuvre
d’'Ortega,Meditaciones del Quijot€1914) tirés du deuxiéme alinéa - intitulé « Profondeur et
surface » - de la « Méditation préliminaire » :

« Voila ce qu'il arrive dés lors que I'on demande, du profond, quipsésente de la méme
maniere que le fait le superficiel. Non: il est des choses qui ne fetgatielles mémes que
le strict nécessaire pour que I'on sache qu’elles se trouvent, en faigrée cachées.. [ .]
Toutes les choses profondes sont de condition analogue. Les objétsetsapar exemple, que
I'on voit et que I'on touche, ont une troisieme dimension qui constitue peofondeur, leur
intériorité. Cependant, cette troisieme dimension ne peut étre ni vue ri&eug. .] Ainsi,
nul besoin d’avoir recours & des objets subtils et métaphysiques paendre a I'évidence
que les choses possedent des fagons différentes de se préskateme a la sienne, pourtant,
pareillement claire. Le clair n’est pas seulement ce que I'on voit. Ameciarté égale aux deux
premiéres s'offre a nous cette troisieme dimension d'un corps ;ilanexistait que le mode du
voir propre de la stricte vision, les choses, ou plutét certaines de leali$égy n’existeraient
pas pour nous ».

L'allusion a la profondeur de la chose matérielle cherche, faisant ome de concession
argumentative, a se situer d’emblée sur le terrain naturaliste ; au fete, autre mode du
voir » que celui de la « stricte vision » vise bien plus et concerne aussire&« objets »
(hormis la « profondeur de la chose matérielle »): en fin de compte, togéenre deSachen
avec leur mode d’évidence, d'intuition qui leur est propre (c’est just& cettemetabasis
importation de modes d'évidence impropres a certa8echen que dénonce Ortega dans ce
texte), Sacherphénoménologiqguement « claires » mais dont la « clarté » n’est paniert
celle du visible ou de ce que I'on tient couramment pour évident (pangbeedes rapports
mathématiques). Pour un développement - architectonique - fin etd&lses déplacements
et élargissements des rapports entre les couples clair/obscur et distifict/cvoir I'article de
Ricardo Sanchez Ortiz de Urbina « L'obscurité de I'expérience estlgétigdans ce méme
numéro de la revue. [NdT]
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dont tout un chacun se sent le véritable auteur et protagoniste. Laé&aon

est I'exemple le plus clair. Ce fait interne que nous exprimons avec laghras

« je veux », cette facon de s’y résoudre, de prendre une décisios apparait
comme jaillissant d’'un point central en nous qui est ce qui, a strictement par
ler, devrait &tre nommeé « je'$. Quand on ceuvre en vertu d’un devoir pénible,

on le fait contre une portion d’inclinations opposées qui se trouve es @bu

face auxquelles se dresse ce trés personnel noyau du « je » quiesat,que
rigoureux d’un Etat inquiet. Ces inclinations dominées sont certes « miennes
mais ne sont pas « je ». En cela je me remarque comme placé en dehors d’elles,
face a elles, contre elles ; c’est-a-dire, « je » contre « MaiG’est cela méme

qui alieu dans le cas du penser. L'acte par ou I'on comprend avewidenée
suffisante une proposition scientifique ne peut étre effectué que pante

de mon étre qui est le mentélou I'esprit. Stricto senswn ne pense ni avec

le corps ni avec I'ame. Lors de tout vrai « comprendre », « raisonneics

se produit un contact immédiat entre le « je » spirituel et ce qui est compris.

Il existe donc un « voir » des idées et de leurs rapports, ou le voir atquie
un sens d’activité pleine. Il n’est donc pas possible de « penser tatded
somnolence, mais seulement pendant des moments de tension maximale ou
ce caractere autocratique s’en trouve le plus excité, générateursfaiomes

que I'on a reconnus comme distinctifs de I'esprit.

Mais il est une autre note qui distingue le spirituel de la zone a laquelle
nous réservons le strict nom d’ame. Les phénomenes spirituels ou maetaux
durent pas; les phénomenes animiques, eux, prennent du temps. Saigir g
+ 2 = 4 se fait en un instant. On peut mettre beaucoup de temps a comprendre
quelque chose, or, si tant est que nous le comprenons - c'est;&idi@us le
pensons vraiment -, nous le pensons en un instant. Il N’y aurait paseheu
toute rigueur, de dire qu’on est en train de penser quelque chosarigids
ou moins de temps. Avec « étre en train de pensérnous désignons une

16. Le « yo » espagnol est plus susceptible de substantivation que R feameais puisqu’en
francais existe le mot « moi » qui n'existe pas, a son tour, en espaymohalement on dirait
«elyo»,i.e. «leje», pourtraduire « le moi » frangais et vice-vef3a)r'a pas traduit - comme
il est coutume de le faire - « yo » par « moi » car on a voulu réserveri « pour un autre terme,
el « mi » (substantivation, elle, pour le coup, trés étrange en espeigmail reléve d’une fagon
proprement philosophique, trés présente chez Ortega, de « foladamgue espagnole pour
y puiser des ressources insoupgonnées). Ce « yo » dont il esedigu, et qui normalement
n'est pas indiqué dans les formes verbales espagnoles (ou le risgqophibologie est bien
inférieur au frangais, ce qui permet beaucoup d’élisions), esglanl@quivalent d'« ego » en
latin. En espagnol, ajouter « yo » a la forme verbale (comme, par exedgpie « ego existo »)
vise aussi une sorte d'actualisation du titulaire de I'action - « c’est mobgiNdT]

17. « “Yo” en contra de “mi” ». [NdT]

18. « Lamente ». On a choisi la substantivation de I'adjectif. La « mentes¢emntiquement
entre « cerveau » et « esprit ». Le terme est normalement traduigregafs, par « esprit », or
Ortega fait ici la différence entre « mente » et « espiritu ». [NdT]

19. « Estar pensando »; le gérondif espagnol est utilisé trés frégeeimmparfois on est
malheureusement obligé, si I'on veut étre précis, de le rendre apafisad’'une fagon assez
lourde. On ne peut pourtant pas rendre le verbe « estar », ici ee figuguasi-auxiliaire, de
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série successive de plusieurs actes de penser, dont chacunéatainmen-

tal. De la méme fagon, c’est d’'un coup que I'on veut ou pas. La volition qui,
éventuellement, a mis du temps a se former, est finalement un rayon d’activité
intime qui prend la forme d’'une décision fulgurante. Par contre, tout e qu
appartient a la faune de '&me dure et s’étend dans le temps. Alors gserpen
et vouloir sont des actes pour ainsi dire ponctuels, désirs et sentimahties
lignes fluentes. On « est triste », on « est contéftun certain temps, une
journée ou toute la vie. Quand on aime, I'amour n’est pas une série de points
discontinus qui se produisent en nous, mais un courant continu dared,leq
sans interruption, agit le sentiment. Il suffirait de cette différence péparer
radicalement notre vie intellectuelle et volitive, de la région de 'ame ou tout
est fluide, émanation prolongée, courant atmosphérique.

Tout cela s’éclaire davantage si I'on pénétre résolument dans cette zon
pour, depuis son intérieur, en cerner la distance par rapport aitiespr

En effet: entre la vitalité, qui est, en un certain sens, subconscierge, ob
cure et latente, qui s'étale au fond de notre personne comme un pasage
toile de fond, et I'esprit, qui vit ses actes instantanés de penser etuttsryo
il existe un milieu intermédiaire, plus clair que la vitalité, moins lumineux que
I'esprit, et qui a un étrange caractere atmosphérique. C’est la régoranh-
timents et des émotions, des désirs, des pulsions et des appétits : c’ast ce q
I'on nommera, de fagon stricte, I'ame.

Lesprit, le « je »1, n’est pas I'ame: il y aurait lieu de dire que celui-
1a, tel un naufragé, est plongé en celle-ci, laquelle I'ensevelit et I'alimente
La volonté, par exemple, ne fait que décider, résoudre entre I'uneaatrd’
inclination : elle préfere le meilleur ; mais elle ne pourrait rien vouloir d’elle-
méme s'il n'existait, en dehors d’elle, ce clavier des inclinations sur lequel le
vouloir pose son doigt impératif, tout comme le juge n'existerait pas s'il n'y
avait guére de gens plaidant pour leurs intéréts.

Notons ce qu'il arrive lorsque, subitement, nous percevons qu’urdéta
tristesse se produit en nous, ou que jaillit une antipathie envers une attre p
sonne. La tristesse se présente comme une coloration déprimante qui emplit

facon satisfaisante. On verra que cet « estar » apporte une nuaeedéraportante au sens du
texte. [NdT]

20. « Se “esta triste”, se “esta alegre” » ; ici, en effet, le « estar » estrtpgstant pour le sens
qui est en jeu. C’est, en un sens: « on repose sur I'étre triste », @ouly, on y est pris et/ou
on s'y adonne, la tristesse s'y fait espace « cénesthesique » ; gusiggisse, avec « estar »,
d’un état, on n'a pas voulu traduire « on se trouve » attristés, « on seetrocentents (qui ont
leur équivalence stricte en espagnol - que justement Ortega n'utilisedpas « me encuentro
triste », « me encuentro contento »), car dans « estar » résonne «&@stame « espace » ou
I'on est, ou I'on repose, et qui nous entoure ou ensevelit. Il y a adess§ « estar », une nuance
d’intensification et d’actualisation. [NdT]

21. En tout rigueur, on pourrait presque écrire le « “je” » ou le « ‘jé savoir, le « je » - le
type de subjectivité - qui est a I'ceuvre quand jerdi-méme « je ». Ainsi, le vrai « nom » de
I'entité qui fait face au « moi » est le « ‘je’ » (ou, si I'on veut, c’est le @wjavec guillemets - et
pas le je sans guillemets - qui s’oppose au moi sans guillemets) : c'¢éStlpliait de pouvoir
dire « ‘je’ » qui s'oppose au « moi ». [NdT]
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peu a peu le volume de notre personne; nous pouvons, a un moment donne,
déterminer, comme pour une marée, la hauteur gu’elle atteint: il y a des tris-
tesses périphériques qui n'atteignent pas le centre de la personre diéy
tristesses profondes qui inondent le tout de notre étre. Dans le casades
miéres, le « je » se trouve encore intact: la tristesse est autour de lui, plus ou
moins a distance, mais pas en lui. Dans le cas des secondes, il en esggubmer
et, comme on dit, noyé dans I'angoisse.

L'antipathie, ce mouvement contre quelqu’un qui nait subitement en nous,
ne reléve pas plus de notre je. Je suis celui qui pense, qui décideswduije
suis l'auteur de ma pensée et de ma volition ; mais I'antipathie je la trouve en
moi sans 'avoir produite moi-méme ; et peut-étre méme qu’elle surgit contre
toutes mes réflexions, contre le tout de ma volonté. La personne qui m’est
antipathique est, s'il se trouve, bienveillante a mon égard, je n’ai rien a lui
reprocher et, cependant, cette pulsion d’antipathie surgit en moi sjgoméz,
sans mon consentement ou collaboration. Ainsi, le lieu du volume intime dans
lequel émane et jaillit 'antipathie - tout comme la tristesse - est différent du
point psychique que I'on appelle «je». Parfois, je remarque que moniye arr
a accepter cette antipathie, a la prendre sur soi, a s’en rendre rakf@izela
veut dire que ce lieu de I'ame dans lequel mon antipathie est née a réussi a
attirer 'axe de ma personne pour s’y installer. A tout instant surgissent e
nous ces poussé&sde I'ame que I'on apercoit situées autour de notre noyau
personnel, a différentes distances.

Il en est de méme pour les désirs ou appétits qui naissent et meurent avec
nous sans compter en rien avec notre je. lls sont miens, je le répéte, mais ils ne
sont pas « je %°. Pour cette raison, le psychologue se doit de faire la différence
entre le « je » et le « moi%. Le mal de dents me fait mal & nfSiet c’est

22. « Impulsos ». [NdT]

23. « Son mios, repito, pero no son “yo”». A pousser la substantiviaisop'a écrire « le je »,
on perd le jeu syntaxique que veut transmettre Ortega (qui se gardd'b@ite « el yo »);
c’est la raison pour laquelle on n'a jamais écrleqe ». Par ailleurs, renoncer a traduire « yo »
par « moi » se paye, malheureusement, d’'une traduction peu orth@dgas trop élégante.
Cependant, on aura compris que cet étre « miens » des « désirs gtsappét du coté de ce
que I'on se doit de rendre, pour étre conséquents, par « moi ».{Eeddin de mieux expliciter
le sens de l'original, ajoutons une autre traduction possible : « lls sonsmi@is ce n'est pas
moi qui les suis »). [NdT]

24. « El mi » ; néologisme d'Ortega, que I'on peut traduire par « maais gui ne se recoupe
pas tout a fait avec I8acheque ce que le néologisme entend toucher: Ortega pointe vers une
sorte de fusion entre le « mi » possessif (dans par exemple « mi casana fnaison ») et le
«mi » - avec accent diacritique - pronom et complément d’objet indiregme hablas a mi? »
« est-ce @ moi que tu parles? »). Dans ce « mi » rendu substantif lzaadssi le « mi » article
possessif: « el mi » - opposé a « el yo » - il ne s’agit donc pas sentefue« moi » mais aussi
et surtout du « mien », « la mienneté » (ce qui n’est justement pas le &g pour des raisons
différentes, ni du domaine de la vitalité, ni de celui de I'esprit), ainsi @@é& découle un sens
de « mien » ou une « mienneté » (nuance de possessif) pourtantésdestne concernant
(nuance de datif)] [NdT]

25. « Me duele a mi ». Cet « a mi » est emphatique : « C'est a moi quellleLti@e dent fait
mal » ; on n’a pourtant pas voulu laisser tomber le « me »; ainsi, malgréaactere un peu
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par la méme qu’elle n’est pas « j&% Si on « était » douleur de dents, cette
douleur ne nous ferait pas mal : on ferait tout au plus mal & un Zuteealler
chez le dentiste équivaudrait a un suicide car, comme le dit Hebbel, « quand
quelqu’un est pure blessure, le soigner c’est le tuer ».

« Mes » poussées, inclinaisons, amours, haines, désirs, sont miens, mais
je le réitére, ils ne son pas « j&% Le « je » y assiste comme spectateur,
y intervient comme chef de police, dicte sentence comme juge, les discipline
comme capitaine. Il est curieux d’explorer le répertoire d'actions effiszur
I'ame dont dispose I'esprit et, d'un autre c6té, d’en constater les limitesi,Ain
I'esprit ou le « je » ne peut pas, par exemple, créer un sentiment, ni, directe-
ment, I'annihiler. En revanche, il peut, une fois le désir ou I'émotion surgies
en un certain point de I'ame, leur en fermer le reste, les empéchant dé-s'y d
verser, d’'aller jusqu’a occuper la totalité du volume. Il nous arrivefoism de
recevoir une triste nouvelle ; par exemple : on hous communique la mort d’'une
personne qui nous est chére. L'occasion vient a coincider avenament
de notre vie ou les devoirs sociaux requiérent tout notre entrain. Nvorsr
alors I'impression produite sur ce lieu de la périphérie animique, comme enla-
cée et en quarantaine ; sans lui permettre de franchir ce seuil, séinsnoifs,
gu’aprés un certain temps on pourra ouvrir notre ame a I'’émotion comme ce-
lui qui leverait I'écluse d’'un barrage, et nous sentir ainsi inondésgbisse
et d’amertumé®. Il est donc possible, sous I'empire de la volonté, de contrac-
ter 'ame, en fermant ses pores, en la rendant hermétique ou, au candiair
la rendre spongieuse, de dilater ses pores, la préparant a abdenpendes
guantités d’amour ou de haine, d’appétits ou d’enthousiasme.

Et cette facon pour 'ame d'étre « hermétique » ou « poreuse », ouverte
ou fermée, peut se dire en deux sens. Ouverte ou fermée notre anifétpeut
par rapport au dehors, c’est-a-dire, a ce qu’il y a au monde, aiceaytive ;
ou bien, elle peut I' étre - ouverte ou fermée - par rapport au dedasesvadr,
aux sentiments propres germant a l'intérieur de nous-mémes. Lorsqge, da
I'ame, I'hermétisme vers le dehors devient habitus ou propension constitu-
tive, on a affaire a un caractére « insensible » ; quand on souffegrdétisme
vers le dedans, 'homme est dit d'ame « seche ». Et, méme si cela est peu
fréquent, il est possible d’étre trés sensible pour recevoir les impnesdio
monde et, en méme temps, trés sec quant aux réactions sentimentales propres.

trop oral, on a préféré une traduction de structure « ¢a me fait mald@) fiNdT]

26. « Yo ». Une fois de plus, on aura préféré « étre conséquents >eifance ». Explicitons
donc par d’autres possibilités et/ou paraphrases le sens de |'origiaatiest par la méme que
ce n'est pas moi-méme qui la/le suis »; il y a, effet, une différenceagitssentre un « moi »
qui s'en va vers le « mien », et un « moi » qui bascule vers le « je » tituleseadtes, le « c'est
vraiment moi qui ». [NdT]

27. « Doleriamos mas bien a otro”. Usage philosophique et peu ortagrodequel Ortega
produit dans « doler » une infradétermination qui rend « doler » pegsgnsitif, ou situe plutot
son sens dans un indécidable entre transitif et intransitif. [NdT]

28. « No son yo ». [NdT]

29. Pouvoir enfin faire son deuil, s'y adonner. [NdT]
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Ainsi, 'homme trés intelligent est souvent, en méme temps, trés fin récepteur,
exquisément sensible et, par contre, d’une intimité extrémement séche. Plus
difficile encore est d’étre sensible et sentimental a la fois.

D’ordinaire, I'ame traverse des périodes de grande porosité, etreisau
d’hermétisme extréme. Une préoccupation grave ou aigué produit normale-
ment un excés de concentration en notre intimité. Celle-ci, pour le dire ainsi,
tourne le dos au monde et préte attention, avec tension maximale, a la peine
ou au conflit qui occupe alors son centre animique. Rien d’extérietteinia
le dedans: I'ame se proméne sourde et aveugle. La joie, au contraimge tou
I'ame vers le dehors, la décompresse, la transforme en un large tissvede po
ouverts, sorte de pavillon d’oreille préparé a recueillir les moindres®oBs
puisque tout étre faible tend a la préoccupation en raison de sa faibllesse -
en va ainsi du malade -, il arrive que le faible soit souvent une créptue
sensible et étrangement hermétique.][

v
SCIENCE, ORGIE ET AME

Cette tripartition de notre intimité selon ces trois zones de vitalité, ame, et
esprit nous estimposée par les faits, et nous y sommes parvenustsampéat
ration que celle de la stricte filiation des phénomeénes internes, comme le fait
un zoologiste quand il classifie une faune. Ces trois noms ne font gigmees
des différences patentes que I'on trouve au sein de ces événements intimes
il s'agit de concepts descriptifs, et non pas d’hypothéses métaplegsitjest
clair que dans la douleur mon corps me fait mal, que la tristesse est en moi,
mais ne vient pas de mon je; que penser ou vouloir sont, somme toute, des
actes « miens », au sens ou ils prennent leur naissance dans mon je. Le pro-
nom « mien » signifie évidement une chose différente dans chacun des trois
cas. Car mon corps, objet étendu et matériel, ne peut étre « mien » de la méme
fagon que I'est ma tristesse, et celle-ci, a son tour, n’est pas « miente » a
facon d’'une décision émanée du je lors d’'un acte créateur de la voldnté. E
néanmoins, cette appartenance a la personne, ce faire partie d'ugusijet
possessif « mien » exprime, a bel et bien lieu dans tous les trois cas. Csla nou

30. Je développerai a une autre occasion - puisque personne ast 3/gaiment attardé -
le rapport qu'il existe entre la peine et la joie d’'un cété, et de l'autre lesegedu visage
qui les expriment. Cela confirme I'idée que les gestes émotionnels soyrnlzoBsation des
sentiments, c’est-a-dire, leur pantomime. [En effet, Ortega dévelmgtpe question dans « Sur
I'expression, phénoméne cosmique »; mais aussi dans d'autres. tBateexemple le texte -
inédit en francais - « Pour une anthropologie philosophique. Problédméaspect humain »
(La Nacion Buenos Aires, 12-VII-1925) de la méme période, et qui ne coteppre peu de
coincidences textuelles avec le premier tirage de « Sur I'expressionompié@ée cosmique »
(El Sol 26-VI11-1925), de sorte qu'il a été considéré, par les éditeurs diutarpcente édition
des ceuvres d’'Ortega, comme un article a part entiere et a été reptadsite tome Il de ces
Euvres compléte©n pourra aussi consulter le texte - inédit en frangais - « Les deuxigsan
métaphores »d.C. 1), auquel Ortega fait allusion dans la note 33. (NdT)
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oblige, du moins provisoirement, a parler de trois « méh différents inté-
grant trinitairement notre personne : un « moi » de la sphére psyclwetis)

un « moi » de I'ame, et un « moi » spirituel ou mental. Cela dit, le « moi »
indique toujours un terme central de référence: la dent qui fait malings®

mal & la dent, ni la téte a la téte, mais tous deux font mal a un troisiéme qui est
mon « moi » corporel. Les trois « moi » s’averent étre trois centres peeson

qui, pour étre indissolublement articulés, n’en sont pas moins distinctenils s
distincts a un tel point que nous sommes obligés de nous les représerster sou
des formes bien diverses. Le je spirituel a, tout comme ses actes, gtecara
ponctuel. Je ne peux penser quelque chose avec une partie de mbetespr
contraire ou, tout simplement, quelque chose de différent avec ungpanties

de mon esprit, ni ne peux avoir en méme temps deux volitions divergentes. Par
contre, en mon ame peuvent naitre des poussées, désirs, sentimentsetluriels
méme opposéS. Le moi de 'ame comporte donc une aire dilatée et, pour le
dire ainsi, une extension psychique dont chacun des points peut étre le lie
de naissance d'un acte émotif ou impulsif différent. Et puisque les sentiments,
désirs, etc., sont plus ou moins profonds, plus ou moins superficielsjdl no
faudra penser I'ame a la fagon d’'un volume euclidien, avec ses trois dimen-
sions®3. Ceux qui considérent peu scientifique I'emploi d’analogies spatiales

31. « Yo ». On choisit, dans ce cas, de traduire « yo » par « moi » casxegbemployé de
facon générique, sans opposition au « mi ». [NdT]

32. Ni I'ame - ni d'ailleurs la « vitalité » - ne constituent ce que I'on nomne|agique,
des « topoi bien pointés »: le principe du tiers exclu n'y a pas de validitéphars de 'ame
est en non coincidence par rapport a elle-méme (d’ailleurs le penssr, iesprit étant plutdt
le domaine du « pensé », ou de la « pensée du pensé » par oppositioneasex p). Le
principe du tiers exclu n’a ses droits que dans la sphére de I'espritnstldagroduit final
de I'acte de compréhension. La non-coincidence a elle-méme de leegfhéa vitalité (dans
le décentrement - de I'ame - vers la centration cosmique) est d'un ardre que la non-
coincidence (dans la centration excentrique, a rebours de toute centegimique) de I'ame.
En effet, les couples d’opposés coincidence a soi / non coincidesuieeh centration / non
centration ne se recoupent pas. [NdT]

33. Evidemment, cette affirmation n'est pas aussi tranchée qu'il raétpBlle est a prendre
cum grano saligt sera nuancée par la suite. Au fond, elle ne peut étre ddment BUGIESSI
elle est mise en rapport avec les textes auxquels renvoie Ortega lui-fdémex Sur I'expres-
sion, phénomeéne cosmique »). Cette affirmation apparemment aus# Iqui fait « équiva-
loir » I'&me a un volume sphérique a trois dimensions n’est compréHenssaisissable dans
la stricte mesure de sa non littéralité - qu’au sein de la théorie ortéguiennendédphore, trés
subtile, mais, hélas, dispersée dans de nombreux textes.

Par ailleurs, ces problemes rejoignent - et illustrent - ceux, toucls&snréent par Marc
Richir, de I'inéluctable part de fictivité de la pensée des lors qu’elle @afiadu non figurable.
Ortega est évidement le premier a reconnaitre l'infigurabilité de I' « &nBest au probleme
de devoir en parler qu'il est confronté. C’est un des problemed'ayuia le plus occupé, et
il est fort a parier que ce fut I'un des sujets qui occupa les discussieec Fink, lors de la
visite d'Ortega a Fribourg a laquelle la lettre de Husserl a Ingarden féiteréce, a savoir,
le probleme, traité par Fink (notamment dan$laiéeme Méditation Cartésienpalu langage
« adéquat » au pré-étre du transcendantal, ce pré-étre étant éonergrméontique.

Rappelons que Fink reléve cette difficulté qu'il n’existe pas de « languetradscendental
puisqu’il ne peut y avoir, par définition, de « langue » du méontique.ffém, &ink soutient
- ce a quoi souscrit entierement Ortega - qu'il ne peut y en avoir (@sipte decadrer et
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dans la description psychologique sont en proie & une erreur triviag; 1o
temps dépassée par la vraie sciefic®ien de psychique n’est étendu ; mais
bien « quasi étendu », et cela seul saurait suffire a une psychoksgidtive.

Ce volume sphéraide de I'ame finit en une périphérie qui est le moi corpo-
rel, encore plus franchement étendu, mais qui ne constitue pas, comme I'ame
une enceinte close et pleine, mais plutot une pellicule a largeur variables collé
par un coté a la sphére de I'ame et par I'autre a la forme du corps matériel.

La découverte de cette trinité chez la personne invite a se demander lequel
des trois « moi » nous sommes en fin de compte, et, & peine essayons-nous de
répondre a cette questiogue nous nous sentons glisser vers des considéra-
tions gravement subtiles, par ol I'on tate, comme a I'aveugle et du delesrs, d
réalités et problémes d’'une dramatique saveur cosmique. J'essay@ranf@o

de maintenir, de facon directe, une ou des référencesdsuméontique), et qu'il est méme
souhaitable qu'il N’y en ait pas (il faut que la langue reste langue rééfa I'ontique - pour
gu'il y ait une chance de touchardirectement du méontique en tant que tel). Il faut donc
jouer et jongler avec les significations « ontiques » de la langue afin de t&® e suspens
selon ce que Fink nomme une « analogia propositionalis », rebaptisafgosd’« analogia
proportionis » des scholastiques.

Ortega rejoint Fink sur I'essentiel, mais il aborde la question sous I'esfjéoe théorie de la
métaphore, donnant a ce probléme, qui I'aura occupé et mémeséaitaute sa vie, une portée
plus ample ou, pour mieux dire, plimmédiate c’est-a-dire, non exclusivement bornée - pour
reprendre la distinction de Fink - a une « théorie transcendantale de ladeéth&n effet, ce
probléme d'une langue adéquate a I'expression du transcendanatial selon Ortega, présent
d’embléedans une « théorie transcendantale des éléments » (et abordableasn@sq@uble
- par les ressources de la métaphore), c’est-a-dire, présentdarexpériences « directes »,
a savoir, non explicitement phénoménologisantes mais constituantesn@lage - systéma-
tiqguement non compris - que la « constitution » prend toujours chez Finkgmment dans
I'expérience esthétique (voir les textes « Essai d’esthétique en guiséfdeg» ou « Adam au
Paradis » inédits en frangais mais dont la traduction est prévue et g3),@insi que dans son
plus ample projet d'une « Sémasiologie » - projet reformulé et spécifi@jres en plusieurs
champs, mais énoncé et avancé de fagcon programmatique soumderaale son cours de
1916 (en fait entamé a I'automne 1915) présentant au public madri@tans acquis de la
phénoménologie de Husserl, cours réédité - en espagnol (il est @méfilancais) - sous le titre
« Recherches psychologiques », et auquel il a déja été fait allusion.

Le projet d'une « Sémasiologie », qu'Ortega appelle de ses vceux, glaegir certains des
acquis de la T°, 4™ et 6™° desRecherches Logiquete Husserl. Ce projet, énoncé dans
le sens d’'un approfondissement possible et souhaitable de tels guréfigure aussi certaines
critiques. La « Sémasiologie » est comprise dans la rubrique plus ¢gd&nae « Noologie »,
gu’'Ortega identifie a ce « systéme de la raison vitale » dont le développetegpius en plus
investi par la question de I'historicité, 'occupera toute sa vie; la « sémassolg pour autant
gu’'elle est inscrite dans cette « Noologie » comme « systéme de la raisonvisadepose a la
fois a tout subjectivisme du sens ainsi qu’a toute sémiotique structuraleff&, I'intérét des
cours de cette période est justement qu’ils nous permettent de rdtaiggme d'idées comme
celles du « moi en effectuation » ou de la « vie comme réalité radicale » pgiegaat dans ce
qui fut leur vrai contexte de surgissement, oublié de certains comteargal’Ortega, a savoir,
celui de la réception passionnée mais parfois critique qu'’il fit de la phénologie de Husserl,
depuis et contre ses maitres néokantiens (Cohen et Natorp). Q'estfannd polémique que se
découpent les concepts fondamentaux de la philosophie de la vie dd@rtégsset. [NdT]

34. Le lecteur peut s’enquérir des raisons dans I'essai antériees «l¢ux grandes méta-
phores ».
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part, non seulement de rendre mes pensées de facon claire - ce gisadjeeva
est, je crois, parfaitement clair -, mais de le rendre accessible, ce gaiddan
régions si escarpées, commence a devenir difficile.

Entendement et volonté sont des opérations rationnelles, ou, ce uitrev
au méme, elles fonctionnent en s’ajustant & des normes et nécessitéigetjec
Je pense dans la mesure ou je laisse en moi se vérifier les lois logiques et ou
j'adapte mon activité intellectuelle a I'étre des choses. De ce fait, la pensée
pure est en principe identique chez tout individu. Il en est de méme pour la
volonté. Si elle fonctionnait selon toute sa rigueur, se pliant au « deveipétr
on voudrait tous la méme chose. Notre esprit, en effet, ne nous distingue pa
les uns des autres, et ce a tel point que certains philosophes onbeoépg
I'existence d’'un seul esprit universel dont le nétre, particulier,araisqu’un
moment ou une pulsation.

Il semble clair que lors du penser ou du vouloir nous abandonnons notre
individualité et entrons dans un milieu universel ot confluent également le
autres esprits et ou ils y prennent part, tout comme le notre. Et ce de sorte
gue, méme a étre le plus personnel qui soit - si par personne s’entéait le
d’'étre a I'origine de ses propres actes -, I'esprit, en toute rigueurjtrEas
de lui-méme, mais de la Vérité, de la Norme, etc., d’'un monde objectif sur
lequel il s’appuie, et dont il recoit sa texture particuliére. Autrementlgis-
prit ne repose pas en lui-méme, mais tire ses racines et son fondement de ce
milieu universel et trans-subjectif. Un esprit qui ne fonctionneraitpue soi
et devant soi, a sa facon, et selon son gré et humeur, ne seragprasmais
ame.

Car, en effet, sentir, étre ému, désirer sont - nous le remarquons dbésn -
actes qui, au sens plein, sont privés, individuels. Celui qui perseénité se
rend compte que tout esprit se doit de la penser, de fait ou de droit, comme
lui. Par contre, ma tristesse n’est que mienne, personne ne peut la geatir a
moi et la sentir comme je la sens ; pas moyen que nous plongions, a plusieurs,
les babines dans un méme cours de joie afin de nous en abreuver tosis, alor
gu’il est pourtant possible que d’innombrables étres s’alimentent dhémae
Vérite.

Pareillement, Kant définit la volonté spirituelle par I'impératif catégorique,
selon lequel on ne peut vouloir vraiment que ce que tous pourraietdivou
Ainsi, I'esprit intellectuel ou volitif exclut I'exclusion, élimine la singularité,
nous additionne et identifie avec les autres, alors que I'ame vit d’elle-méme et
pour elle-méme, écartée du monde et de tout autre sujet, se tenant d’elle-méme
en suspens, sans s’appuyer sur une quelconque sphére objeetiger équi-
vaut a sortir de soi et se diluer dans la région de I'esprit universel. Aipae
contre, c’est se situer en dehors de tout ce qui n'est pas moi eeexde son
propre élan et a ses risques et périls cette action sentimentale bien padiculier
L'ame forme donc une enceinte privée face au reste de l'universsjuer
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un sens, région publique. L'ame est « demeut® logis, lieu démarqué pour
l'individu comme tel, et qui, de la sorte, vit « depuis » lui-méme et « sur »
lui-méme et non pas « a partir de » la logique ou « a partir du » devoir qui
s’appuient « sur » la Vérité éternelle et « sur » I'éternelle Norme.

La différence entre le « privé » de I'ame et le « public » de I'esprit s’éclair
cit davantage si nous descendons a nouveau jusqu’a la vitalité, jusg
corporelle.

En effet, notre corps ne vit pas non plus sur lui-méme et depuis lui-méme.
[...]. L'étrange phénomene selon lequel I'étre vivant sent, de facorgtaclla
vie -pourtant chose latente - du reste des étres vivants n'est pamptosye a
dédaigner, tout comme ne I'est pas ce phénomene de la sympathie utgyerse
merveilleuse compréhension qui agit parmi tous les animaux et est méme a la
base de leurs haines et conflits. (La haine entre races humaines,dlistag
entre especes infrahumaines implique la perception de différences vikiles)
nalement: les situations de plus grande exaltation corporelle comme l'iyresse
I'orgasme sexuel et la danse orgiastique ameénent avec elles cette dissddutio
la conscience individuelle, cette délicieuse annihilation dans I'unité cosmique.

La prépondérance, soit de I'esprit, soit du corps, tend a la désinditidgh
et, en méme temps, a la mise en suspens de notre vie d’ames. La science et l'or-
gie nous vident de I'émotion et du désir en nous chassant hors de aegtaten
depuis laquelle nous vivionplongés en nous-mémdace aux autres choses,
et nous versent dans des régions extra-individuelles : soit cellérisupe, de
I'ldée, soit celle, inférieure, de la Vie et du cosmique. Nous pouvongsept
cerner avec encore plus d'acuité le propre du caractére cloitré de I'ame

V
LAME COMME EXCENTRICITE

Contemplons la vie d’'un enfant. Son &me a commencé a peine a se former,
et son esprit ne s’est pas encore éveillé. Les actions que hous hhy@y-
fectuer, son entiére existence, semblent dominées, presque extlesty@ar
I'ame corporelle. Comparé a l'adulte, il nous semble plutdt proche de I'ani-
mal et, a l'instar de celui-ci, dépourvu d’individualité pleine. De quel aentr
naissent ses actes? Chez I'enfant, comme chez I'animal, on aurait teradanc
nier tout centre, on jugerait plus adéquat de dire qu’ils ne sont que sjréaple
phérie. L'enfant va d’acte en acte, comme pousseé par une forcei qai kexté-
rieure. Ces actes se succedent et se relient comme les maillons d’ureealnain
chaque piéce en entraine une autre ; en tout cas ils n'émanent pagdttm c
qui lui soit intérieur. L'enfant, tout comme 'animal, ne se sent pas « faae »
cosmos, il en est une partie. Il n’a ni chambre, ni arriere chambreé#ité,
I'enfant et I'animal vivent « cosmiquement », leur centre est le méme due ce

35. « Morada ». [NdT]
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du cosmos avec lequel ils se trouvent en merveilleuse coincidence. TieHe co
cidence du centre animal et enfantin avec la Nature est le fait biologiauge da
lequel se réalise notre idée d'« innocence ».

Opposons cette image de la vie enfantine a celle du sage traditionnellement
plongé dans ses élucubrations. Le « sage » est pratiquement un gtirllesp
pense. Il ne tient pas vraiment en main, lui non plus, son existence de meé-
ditation. La personne du grand mathématicien - gardons a I'esprit la Iégende
d’Archiméde - a quelque chose d’'un phénomeéne élémentaire, étranger a I
dividuation et « irresponsable » comme peuvent I'étre le feu et le venage s
ne recele pas non plus en lui-méme son centre de vie; il coincide, lui aussi,
avec un centre surindividuel : la Raison de I'Univers. Le « sage $uesiIssi,
innocent. Le jeu de I'enfant et la table logarithmique sont tous deux, pareille
ment, des « innocences ».

Seul 'homme en qui I'ame s’est formée pleinement posséde un centre a
lui et a I'écarf’®, depuis lequel il vit sans coincider avec le cosmos. Terrible
dualité, antagonisme délicieux! La bas, le monde existant et opérant depuis
son centre métaphysique. Ici, moi, enfermé dans I'enceinte de mon &me, « hors
de I'Univers », laissant émaner des sentiments et aspirations depuiatom ce
gue je suis et qui n'est pas celui de I'Univers. Nous nous sentomngdnels
grace a cette mystérieuse excentricité de notre ame. En effet, face a k& natur
et a I'esprit, '&me est bien cela: vie excentrique.

Avec la naissance de I'ame voit le jour la source magique des grandes
délectations et des grandes angoisses. Le monde devient incompargbleme
savoureux deés lors qu’il est ressenti sous cette nouvelle et trésduelile
perspective du moi excentrique. Car le monde du corps et celui deil'sspt
relativement abstraits et génériques. Par contre, les amours et hainissent
le cosmos d’'une topographie affective, lui procurent un modelagé-off\re-
marqué la géométrie sentimentale agissante chez I'homme amoureux ?). Le
monde brut et vacadf, le méme pour tous, devient alors « mon » monde
privé.

Or, d’'un autre cb6té, voila que I'homme tombe prisonnier de son ame. Ci-
tadelle et foyer sont pareillement prison et cachot. Que je le veuille ou pas,
j'ai a étre moi, et seulement moi. Je me sens déterré du reste des chases et e
tragique sécession par rapport a I'existence unanime de I'Univeisj&un
transfuge du monde ou y suis-je jeté ? L'ame, ne serait-elle pas - au s&ns qu
nous avons, ici, donné a ce terme - le vrai péché originel dont parlerls-Ch
tianisme ? Avant, il n'y avait que paradis, corps et esprit - coincidevee la
paysage, qui, de ce fait, était jardin méme s'il ne se fOt agi que de champs -
coincidence avec les animaux et fraternité avec les astres: innocengeeso
toute. Cependant, aprés le péché, Adam et Eve font un geste quippopsy-

36. «Aparte y suyo ». [NdT]

37. Onrend par ces deux adjectifs « mostrenco ». En espagnol « biersérencos » se disent
des « biens vacants ». Le terme, jouant sur ses deux sens, est utilisgeains reprises dans
« Sur I'expression, phénoméne cosmique ». [NdT]
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chologue, reste sans équivoque : ils se couvrent. Pour autant dugeste a

une origine symbolique et représente en figures spatiales le psyéhigoa-

vrir son corps équivaut a le séparer de ce qui I'entoure, a le feenhairpréter

une intimité. A I'intimité, & I'enceinte excentrique que I'ame est, correspond
ce gesté® de pudeur. homme qui ressent ce délice d’étre soi-méme ressent,
a la fois, qu’il commet, par [a-méme, un péché, et gqu'’il en recoit le chatiment.
On dirait que cette portion de réalité qu’est son ame, et qu'il a délimitée pour
lui une fois pour toutes, le soustrait de fagcon frauduleuse a 'immendée pub
cité de la nature et de I'esprit. Lhomme en demeure ainsi condamné, comme
Ugolin, a reposer éternellement sur sa propre proie, a savoir, lui-méaene
mordre, sans repos, la nuque.

Tout homme ou femme arrivé a maturité a senti & un moment donné cette
gigantesque fatigue de vivre sur soi, de se maintenir a bras-le-corptehds-
tence ; fatigue semblable @tium professionidont sont accablés les moines
dans les monasteres. C'est comme si I'&me, voyant ses propres maskeles f
gués, nourrissait I'ambition de reposer sur quelque chose qui na$ietlfe-
méme, de s’abandonner au bord du chemin. C’est pourtant peineepesatu
il faut poursuivre sa route, continuer d’étre celui que I'on edDr voila qu'il
est un reméde, un seul, pour que I'ame se reffhske fervent amour pour
une autre ame. La femme connait mieux que I’'homme ce merveilleux repos
consistant a étre emportée par un autre étre. Ici, aussi, I'image plastique de
'emportement, du rapt, laisse filtrer le sens de cette réalité psychologique ca-
chée. Lors du rapt, la nymphe galope sur le dos du centaure ; ses gliedssd
ne touchent plus le sol, elle ne se porte plus elle-méme, elle est portée par
un autre. De la méme fagon, 'dme amoureuse réalise I'entreprise magique de
transférer sur une autre ame son centre de gravité, mais ce, sansf@oir a
cesser d’'étre une ame. Ce n’est qu’alors gu’elle se repose. bmia es-
sentielle s’en trouve donc, au moins en un pdincorrigée : il est un autre étre
dont le centre coincide avec le n6tre. Car, qu’'est-ce 'amour si c¢ falies
d’un autre notre centre, fondre notre perspective avec la sienne?

GEOMETRIE SENTIMENTALE

Parmi les nombreux souvenirs et papiers que je conserve de mon ami

38. « Sur I'expression, phénoméne cosmique » aborde la questioettetcorrespondance
entre 'espace du dehors et I'« espace » du dedans, vrai chantishmoéque. [NdT]

39. Qui a, par rapport a d'autres gestes, le statut - au fond jamamatic d’'un méta-geste.
Il est, en cela, sorte de geste inaugural, en un sen$tiftengtrés extrinseque du « dedans ».
« De I'expression, phénomene cosmique » se termine sur la questi@batiment et de la nudité.
[NdT]

40. « Descanse ». Une méme forme verbale - non réflexive - negr@n espagnol, le sens
francais de « se reposer » (au sens subjectif et, si I'on veut, physjol)get « reposer sur »
(au sens physique, objectif). [NdT]

41. Ortega aborde ces sujets dans « Etudes sur 'amour », dont il emisteaduction fran-
caise chez Rivages parue en 2004. [NdT]
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A...*2 en voila un ou il est fait allusion & une géométrie sentimentale sus-
ceptible de corroborer, en guise de document ou corollaire, ce quidit&é
linstant :

« J'ai appris aujourd’hui que Soledad a quitté hier Madrid pour quslque
jours. J'ai eu aussitét 'impression que Madrid restait vide et comme gysan
Impression que tout amoureux a beau avoir senti mais qui n’en reste pas mo
étrange ! Madrid reste le méme, avec ses mémes places et rues, le méme bruis-
sement de trams et de klaxons, le méme monde et la méme circulation ; les
mémes arbres dans les jardins, et, sur les toits, ce méme transit de nuages
blancs et ronds d’hier et d’avant-hier. Et pourtant tout cela seméteesvidé
de soi, n’avoir conservé que son extérieur, son masque. Touteb@sssoont
perdu leur dimension propre de réalité : elles persistent, certes, sougmes y
et oreilles, mais elles n'ont plus d’'intérét pour moi.

Ce n'est qu'a présent que je remarque a quel point mon amour pour Sole
dad irradiait sur toute la ville et sur la vie que j'y menais. Je remarque arpirése
gue méme les choses les plus lointaines, qui semblaient le moins avoir affaire
a Soledad, avaient acquis, en rapport a elle, une qualité supplémegttaue,
cette qualité était, pour moi, le caractére décisif de chacune d’entre elles.

Les attributs géométriques, topographiques de Madrid ont eux-mémes, a
leur tour, perdu de leur validité. C’est que méme la géométrie n'est réelle que
lorsqu’elle est sentimentale. Avant, cette ville avait pour moi un centre et une
périphérie. Le centre était la demeure de Soledad; la périphérie, toes-ces
droits auxquels Soledad ne risquait pas de se rendre, de vagues qoafique
inexistants comme le fut pour les Grecs la région située sur le Caucase et qu'ils
nommaient, avec peur, « terre des Hyperborées ». Les choses étaseatip
moins proches selon la distance avec le lieu dans lequel je m’attendais a ren-
contrer cette douce créature. Les mesures semblaient, par momentsséinver
de celles qu’un arpenteur aurait abstraitement relevées. Quand j'étais s
trouver Soledad a un certain endroit, un long chemin vers elle était pour moi la
plus courte distance, et, par contre, un bref bout de chemin parcansy’'ss-
poir d'y retrouver au bout la douce peau mate de Soledad devenaiistaedt
interplanétaire.

Pareillement, les gens m’apparaissaient avec un profil minutieusement de-
fini qui n'était que celui de la ligne exprimant leur rapport a SoledadlaVo
un de ses amis qui, lui ayant peut-étre rendu visite, rentrait chez lui |uela
octroyait @ mes yeux un prestige divin qui arrivait presque a se étser

42. 1l est évidement question d’'un apocryphe, forme trés inscrits tatradition littéraire
espagnole - cf. Cervantés ou Machado. Ortega avait lui-méme prédiagpoéryphe dans cer-
tains de ses écrits de jeunesse, signant certains articles sous le nonubim «l&Cendoya »,
personnage qui reviendra apres sous la plume d’Ortega - commsenpage philosophique,
plus comme signataire apocryphe. DansN&glitations du Quichott¢1914) la théorie philo-
sophique que Ortega développe - qu'il désigne du nom de « pergpewiv et qui contient en
germe certains éléments de ses développements postérieurs - vaaepaine réflexion sur
les mises en abime a caractére apocryphe que Cervantés met engpisberl Quichotte en
fait d’'une extréme complexité. [NdT]



VITALITE,, AME, ESPRIT 217

en un’étrange aura ou lumiére dorée autour de sa personne. (daigeé

une chose pareille concernant les paysages dans lesquels a vétadSdle
s'imprégnaient toujours d’'un magique sourire doré, comme de soleil aatich
d’'été, douce photosphére qui semblait émaner délicieusement de tos&d.cho

Et voila qu’il m’a parlé une fois d’elle; c’est ainsi qu’il existe, en lui, son
image, et que je le vois toujours passer comme un étre oint, comme un navire
portant dans sa cave une relique irradiante de thaumaturgie. Voila que cette
femme est celle que je rencontre dans une certaine rue lorsque je vais rend
visite a Soledad, en voila une autre qui passe I'été dans le méme village ou a
un chapeau semblable. Et puis ce doux drame a circuit serré ol ncaimentr

ces femmes qui ressemblent, surtout vues de dos, a celle que I'on aime! “On
dirait qu'il s’agit d’elle !”, et notre cceur de bondir, retenant ses #gid’émo-

tion pour les lancer tels des gaz asphyxiants vers Soledad pour foroer so
ses pieds ce nuage sur lequel marchaient les dieux d’'Homére et les femmes
aimées. Mais non; on a fait erreur, il s'agit d’'une autre femme, et neus d
chercher une issue de décompression par ou donner cours, peetepeure
perte, a toute cette fluence sentimentale que I'on avait accumulée, comme le
fait le frein a vapeur des trains.

Impossible de dénombrer les nombreuses notes, nuances et emblemes que
sur d'innombrables gens jette, comme des reflets, a lui seul I'étre de 8oleda

C’est & présent que je percois a quel point elle était le vrai centreade gr
vitation vers lequel toutes choses se penchaient, le centre de leur réalité po
moi. Et moi de m’orienter matériellement, sans besoin de signaux extérieurs;
selon une tension intime que je trouvais en moi. Lorsque je marchais, je sa-
vais si mes pas me conduisaient vers elle ou m’en éloignaient, tout comme la
pierre, privée d'yeux, doit sentir, en I'air, la courbure de sa trajeetéen qu'a
remarquer l'attraction de la terre tirant plus ou moins sur sa matiére.

Et vice versa: la ville ou je sais qu’elle se trouve a présent - hier indiffé-
rente - commence a acqueérir le plus suggestif des modelages. C'est comme un
schéme dont les lignes commencent a palpiter. C’'est comme une statue de sel
qui redevient chair. Tout, finalement, semble troquer son ordre etavticsi-
lant dans le sens et sous I'influence du nouveau centre géométriquadatiatir
sentimentale . »

Vi
POUR UNE CARACTEROLOGIE

La différenciation de I'intimité humaine en ces trois zones - « vitalité »,
ame, esprit - nous fournit un bon instrument pour clarifier certaine&rdiftes
élémentaires concernant les caractéeres et modes d’étre.

Chacun de nous représente une équation combinant différemmentises tro
ingrédients ; & commencer par le caractére, issu de la quantité propolféonne
qu’'on en posséde. Il y a des gens avec « beaucoup d’ame » et {epprtitdb,
ou bien avec abondante vitalité et grande pénurie quant aux deux zames
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Néanmoins, bien plus important que la quantité est I'ordre ou le placement
de celles que I'on pourrait appeler les puissances psychiques.usojsqtre
en rapport avec un nouveau prochain, je me demande « d'ou » estidce qu
vit, c'est-a-dire, laquelle de ces trois puissances sert de base et sasinvie.

Ce phénoméne peut aussi étre exprimé de la sorte : notre existence intime, le
mouvement vital de notre étre, ses actions et inhibitions de tout ordrétegriav
autour de I'un ou l'autre de ces trois milieux. Nous vivons, soit principatéme

de notre « &me corporelle », soit principalement de notre émotivité, soit prin-
cipalement a partir de notre esprit (intellect, volonté).

Ainsi, il est évident que I'enfant vit principalement de son corps, tes p
de son &ame, et a peine de son esprit. Ou bien, cherchant la formulesinilers
est évident que I'enfant n’a presque pas d’esprit, un bref voludme’et une
grande périphérie de vitalité.

[...]

En général, la jeunesse - et non pas I'enfance - implique la prévalence de
I'ame. Cela se manifeste jusque dans ce curieux phénoméne du rajeunisseme
collectif que constituent les peuples « créoles ».

En effet, cette tripartition de I'étre intime n’épuise pas sa force de clarifi-
cation en référence aux individus et a ses différents ages, mais tpsitin
culierement féconde si on I'applique aux grandes masses historiquagu€h
peuple et chague époque regoivent ainsi une base claire poualastérisa-
tion.

L’homme grec vit depuis son corps et, sans passer par son ame, ikes'élév
vers I'esprit. C’est ainsi qu’il faut comprendre cette double et calitaire
impression que nous produisent I'art, le livre et I'existence entiére dededs
D’un cOté, on y sent une étrange innocence, une sorte de nudité anghaie ;
autre, une surprenante clarté et pureté, en contact avec le surhuiaaimal
hellénique n'est pas couvert par I'atmosphére d’'une ame et dansadathe-
nées la nuque du poulain et le cou de I'éphébe vont cote a cote sangtéispa
essentielle. Par contre, I'acte de création d’'une telle sculpture sembleemspir
par un pur esprit, par Ifousanonyme de la géométrie, qui se plait a y sculpter
les idées de Platon.

Dans la vie, chez I'homme grec, on regrette I'individualité, tout comme
elle manque, a rigoureusement parler, dans toute sa philosophie. Oauveg tr
jamais cette enceinte hermétique, cette « demeure » écartée du reste du cosmos,
ceprivatissimequi nous donne de nous sentir seuls face a I'Univers, isolés en
nous, vivant depuis un point exclusif par rapport a tout autre posrhague et
qui est celui de notre moi animique. Le Grec, en comparaison avec estus,
excentrique a minima. Il existe comme s'il était un « genre » eigos -en
vie.

Il est clair que ce Grec dont on a tellement parlé, celui qui a eu une in-
fluence exemplaire dans I'histoire, n’est précisément rien de plus du€lin
Ieéne caduc. Le fait que ce Grec caduc - Socrate, Platon, Phidias padasle
jeunes est ce qui nous empéche de bien garder a I'esprit ce bémalp&eis
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sément parce que la Gréce était tombée en décrépitude que nous la voyons
fondre d’espoif® devant I'éphébe. C’est ainsi que le siécle de Périclés re-
présente, dans I'évolution des peuples helléniques, cette ligne de déorarca
des hauteurs vitales qui est, a la fois, sommet d'une ascension et détout d
écroulement. Nous ignorons si dans de plus anciens temps de son histoire le
Grec eut davantage d’ame. La période antérieure a la période clarsigai
pas encore découvert tous qui est un idéal intellectuel fait de « générali-
tés ». C'est I'époque du Grec agonal, de I'homme olympique. L'idéal qui, e
Olympie, préside aux sélections étaitkalokaiagathia Jamais I'ame corpo-
relle n'aura trouvé d’expression aussi claire que dans cette formelgune
vainqueur que Pindare vante est - comme je l'ai déja dit - un délicieux ani-
mal humain. Lakalokaiagathiaest I'unité de la richesse, de la beauté et de
I'adresse.Agathds,bon, a toujours signifié en Gréce « barfaire quelque
chose », c'est-a-dire, adroit. Or, jusqu’a Socrate, I'adresse digistime est,
avant tout, corporelle ou, du moins, elle comprend toujours les qualités spor
tives. Corps et esprit - a ce que I'on a vu - représentent, face a llénge-
nérique. Ainsi, ce que I'on entrevoit de son passé indique que, en caimpa
son avec d'autres peuples, ’'homme hellénique aura été le moins animique, le
moins excentrique. Ne I'ayant pas été, il a pu produire une culture dbuge
surprenante ubiquité. N'ayant pas vécu depuis un point cosmiquesédds
autres, ses idées, sa morale, sowvalgént dans une certaine mesure, pour tout
autre lieu de l'univers historique. Le magistére que la Gréce exerceasuple
panorama des ages de 'homme ne découle pas seulement de vertus mais sup-
pose aussi des manques ou, tout au moins, I'absence de certainesglialité
y a longtemps, et avec une motivation trés éloignée de celle d’aujourd’hui, je
me souviens d’avoir écrit que le vrai pédagogue, pour en étre unfailat
I'héroique sacrifice de son individualité. C’est parce que la culturejgeeke
fit, et le fit sans sacrifice, qu’elle est la culture pédagogique par ercelle

Ayant fréquenté I'Hellade, I'entrée dans le Moyen Age nous semblera l'e
trée dans un four. On n'y voit guére clair; I'énergie vitale ne se déppas
en lumiére répandue sur I'Univers; elle se concentre sous forme tkuclia
I'intérieur de la personne. Le Germain vit de son ame et de sa vitalité. itespr
est une chose alaquelle il accéde peu a peu grace a I'apprentiskaggLasi-
tion. Relativement au Grec - rappelons que I'on ne parle, ici, que devitdati
- I'esprit ne lui est pas natif. Il a besoin de le boire des mamelles de la Gréce

La statue gothique manifeste de fagcon extréhoet empire de 'ame. Dans
la statue grecque on perc¢oit un morceau de marbre donnant lieu a ore for

43. « llusién ». Mot a double sens - mais non complétement équivoguespagnol. Il s’agit
d’un espoir qui « peut » - mais pas nécessairement - devenir tranifiesoire. Un espoir qui
est d’emblée illusionnant méme s'il ne se révele pas, en fin de comptmiiu Dans le mot
espagnol « ilusién » résonnent en méme temps ces sens d’ « espoit aspiration » et d’
« illusion » ou « tromperie » ou « enchantement ». En effet, un espoir e@asjiration sont
intrinséquement exposés a la désillusion, au désenchantement. [NdT]

44. Cf. Ladmirable livre de Worringet,’essence du style gothiqRev. De Oc. - Madrid.).
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Cette forme, a laquelle la matiere fournit une présence visible, a un sens et
une valeur par elle-méme. Elle est belle en soi; elle constitue une divine pro-
portion, un idéal de corps humain, tout comme le triangle géométrique est un
idéal de triangle. Par contre, dans la vision qui convient a la statue gethiqu
- voila qui est curieux! - on ne voit pas le marbre ou le bois de la taille, ni,
par ailleurs, la forme comme telle et par elle-méme, selon ses composantes vi-
suelles. Au lieu de tout cela, on ne voit qu'uiigure expressivd.a ligne et le
plan ontici une fonction transitive : celle d’exprimer une intimité sentimentale.
A penser et regarder de maniére gothique, le sens et la valeur de larfemée
sident pas dans ce qu’elstpour les yeux, mais dans son fonctionnement ou
efficacité expressives. Elle est la pour faire allusion a une autre thieste
par essence : 'dme de celui qui sculpte. Le Gothique est, originairerient e
évitablement, lyrisme, flux et émanation d’dadangnvisible vers urdehors
visible. SiI'on regarde la forme gothique selon ce qu’elle est, a savonm
simple présence plastique - i.e. selon la fagon dont on regarde la forowgre
-, elle nous semblera laide, monstrueuse et sans charme. L'ceuvre ngdiéva
existe toute entiere aux fins de nous lancer au-dela d’elle, vers I'enaaiite
sible, transvisible d’une intimité excentrigue qui vibre frémissante et ardente
faite de désirs et d’émotions, d’aspirations, d’angoisses et de jommodrs
et de haines. Pour cette raison, la statue, dés lors qu’elle est colerarab
regardée, disparait, se nie elle-méme; elle distrait, surtout, toute attention por-
tée vers sa matiére. L'expression se déverse comme un jus sur I'objet qui
couvre, cachant le pur marbre qu’il est, ou le pur bois.

Si l'art grec est plasticité = pure présence, I'art médiéval est egpigs=
allusion a quelque chose d'absent.g@ule 'ame s’exprime

Ainsi, 1a ol il y a expressivisnf®, il y a prédominance de I'anfé. A la

45. « Expresivismo ». Néologisme introduit par Ortega. [NdT]

46. Dans mon essai « Sur 'expression, phénomene cosmique >guoragomprendre les
raisons qui rendent évidente cette affirmation que seule I'ame s’expNious devons a Lud-
wig Klages, malgré ses extravagances, notre premiére intuition de catée L& lecteur sera
aussitot surpris de ce que 'on retire I'expressivité a I'esprit alorsajlengue [« el idioma »],
qui est une opération de I'intellect, et partant, de I'esprit, est censgééadynction expressive
par excellence. Or, a mon avis, il est strictement faux de considéie@ndage comme un acte
essentiellement expressif. C'est justement ce qui conduit a jugiteqtile prototype de toute
expression - a savoir, son intellectualité - qui fait qu'il n’en est pas Eneeffet, la différence
caractéristique du mot par rapport au geste expressif, c’'est la saiufi. Cependant, ce qui
est signifié [« lo significado »] dans la signification, ou le sens du mot, efiurs un objet:
« table », « arbre », « Moi », « deux et deux font quatre ». En rewgri@xprimé dans I'ex-
pression est toujours ce qui est subjectif: « ma douleur », « ma joie >3, vamité », « mon
bien-étre », etc. Des lors, la perfection comme signification consiste gnecBidée signifiée
soit le plus impersonnelle possible, gu’'un méme terme signifie chez tohenesies la méme
notion.

On y objectera que, lorsque je dis une phrase, je manifeste, je réveli ilgtifae d'étre
moi-méme en train de penser maintenant une telle pensée [C'est, dtarsries de Husserl, la
part deKundgabede I'acte de signifier]. Or, pour autant que la pensée énoncée, @apé
« un siécle de démocratie a laissé I'Europe triturée », n’est pas plusguaajuiconque pense
cette pensée, prononcer ou écrire une telle phrase ne fait que éandeat le fait que mon
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Renaissance commence un gel relatif de 'a&me européenne. Le cogagliab
en pure vitalité et, sur elle, s'engagent a nouveau la gravitation et la digciplin
de I'esprit. Le processus des siécles suivants - qui culmine awrX¢tnsiste

en une énorme croissance de I'esprit qui, cette fois-ci - non pas comme en
Gréce - arrive a réduire non seulement 'dme, mais aussi le « psycps-c0
Jamais 'homme n’avait vécu aussi exclusivement de I'esprit qu’aux telonps
siécle baroqu¥’. C’est le jour de laaisontriomphante. Ce n’est pas un hasard
gu’en I'espace de cent ans - depuis on ne sait quel insondable semiocE

- Descartes, Spinoza, Newton, Leibniz se soient rencontrés. Dé&sponaie

vit plus de I'ame; cependant, celle-ci, secrétement, poursuit sa germiedtion
réapparaitra & son heure - le XIXiecle - prodigieusement polie.

Au XVIII € siécle, I'esprit continue de régner sur la psyché européenne -
mais on remarque une recrudescence de la corporéité. La dispositmndss
intimes, caractéristique de cette époque, apparait clairement dans I'dorsur a
en usage. Lamour au XVIlest fait d'une sexualité compliquée, fustigée de
facon maniaque, et. d’esprit? Sans doute. La preuve saute aux yeux rien qu'a
remplacer « esprit » pasprit*8. C’est pourtant 'ame - sentiment ou fantaisie
- que I'on ne voit triompher nulle part. Elle a été réduite a un halo tiede autour
de la pure sensation et de la pure idée. Les principes de I'art alordeslab
confirment ce diagnostic. Surtout en musique et en poeésie.

esprit personnel vient de rentrer en contact avec cette idée impetoivoir dit ou écrit une
telle chose n’exprime rien de moi, tout comme le son de la clochette anmdecdébut du
spectacle n’exprime rien de ce dernier. Preuve en est que le lecteaitipas en ce moment,
ou, du moins, n’est pas censé savoir, si, en effet, moi, qui viernsidéune telle chose, j'y
« crois » en effet ; c’est-a -dire, si je faiennepar adhésion individuelle, cette pensée vacante
[« mostrenca »]. D'ailleurs, la méme chose peut étre pensée tanelp@gai le croit que par
celui qui I'exécre. Pour nous tirer d'affaire et deviner si, en effetui quidit quelque chose
exprimeson intimité individuelle - sa conviction, etc. -, il est nécessaire de sedép du sens
des mots et de préter attention au ton de la voix, a I'accent émotif aved liscgant prononcés,
au reste de la physionomie ; en somme: il faut préter attention a ce qugémanomporte de
geste, de non signifiant, de non intellectuel.

Notons donc que « signification » et « expression » ne sont pas simple@an choses
différentes, mais bien plus: qu’elles sont opposées. Exprime ceegsignifie pas, et signifie
ce qui n’exprime pas. C'est en cela que se révéla a ce point infédaridntative de dériver le
langage des interjections. Nommer et s’exclamer sont deux fonctéssrd contraire. Il suffi-
rait, pour en souligner radicalement la différence, de noter que tdet gst unvouloir parler;
donc, une intention consciente de communiquer avec autrui ; alorseyatasner, a l'instar de
toute vraie expression, ne peut étre prémédité v@uidélibérément exprimer se l'interdit dans
la stricte mesure ou il le veut. Dés lors qu'il veut, I'esprit, qui est volointé&rvient, perturbe
le courant expressif par ot I'ame module notre corps, lui 6te ce qasele plus essentiel : la
spontanéité inconsciente.

[NdT]: Ortega fait la réception de Husserl au cours de son deuxiéngeséjour a Marburg.
Les allusions a la premiere recherche logique sont ici évidentes, eagprofondies dans le
texte qui suit, «Sur I'expression, phénomene cosmique », dont oduttcrtains extraits.

47. Le fait que cette caractérisation ne vaille pas pour 'Espagne a la épogee - notre art
était déja fantaisie [« fantasia »] et ardeur, c'est-a-dire, ame - oenfindépendance chrono-
logique de I'évolution espagnole.

48.En frangais dans le texte. [NdT]
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Le sens que ces deux arts eurent au XV#ié fait patent a les envisager
depuis la musique et la poésie du XIXiécle, depuis le Romantisme. En peu
d'années la transformation s’avére radicale. La musique et la poési@m+toma
tiques se proposent d'entreprendre le strict contraire de ce que daagién
précédente avait entrepris. Je ne pense pas qu'il y ait eu, dansitéisto
ropéenne, un changement de loin comparable a celui-ci tant par sanérar
subit gu’extréme. Que fait la poésie, de Voltaire a Delille? Elle dit des idées
graves, essentielles, ou propose des jeux d'esprit, embellissant tevaégoar
des gréaces formelles et abstraites. J’entends par de telles gracesttapa
sitions, des élisions, des allégories, des formules énigmatiques qui firpasen
s’éclaircir, etc. La fantaisie est tenue au sein du raisonnable, de laalitton
Le vocable poétique ne s’utilise pas pour lancer de vagues résorassoesa-
tives, ni par délectation sonore, mais strictement comme signe d’un concept.
La poésie depuis Chateaubriand : que cherche-t-elle ? Elle se compkit dan
« association » d'images précisément dans la mesure ou celle-ci rompt le lien
logique, conceptuel, des idées. On prend plaisir dans lillogisme en tant que
tel. La fantaisie se révolte contrerg@ison Commence le délice du vague en et
par soi. Une illustration en est le scandale produit par une phraséateou
I'on parle du « sommet indéterminé des foréts ». Ici, I'objet nommé est vague
par lui-méme, et la formule qui I'énonce est, a son tour, vaporeuse,isedéc
C'est précisément par la qu’elle est délicieuse.

Mais il est encore un attribut de la poésie romantique plus radicalement
opposé a la poésie classique. En fin de compte, la fantaisie est parentaide la
son et de l'intellect. Elle constitue, en un sens, la démence de I'entendement,
l'irraison de la raison. Le véritable antagoniste de celle-ci reste le sentiment.
Dans I'image un concept est préformé ; guére dans I'émotion. Ainsi:éa po
sie romantique utilisera la parole pour exprimer des sentiments; non pas des
concepts, ni des choses, mais des affects.

L'inversion est parfaite. On prend le mot a I'envers, en I'occurrgrarde
pble subjectif ou s’exprime l'ultime et vague secret de I'émotion. Son autre
poble, le pble conceptuel, s'en trouve réduit a la condition de simple stimu-
lateur pour un sentiment. Lei-devant® Seigneur est a présent le valet de
chambre. Le renversement des ordres qui fut I'aspiration de |la Réwofuan-
caise s’exécuta dans la poésie romantique.

Cette vicissitude est identiqgue en musique. Il existe, entre Bach et Bee-
thoven, toute la distance séparant une musique d’ « idées » d’'une musique d
sentiment8®. Ce que I'on peut appeler idée ou concept en musique n’est pas
excessivement abstrus ou invraisemblable. Etant donné le dessinnéioe
die, nous devons nous demander qui a dirigé la main pour produire tediéype
trait plutdt qu’un autre. Beethoven part d’'une situation réelle ou la vie kepla
- I'absence de 'aimée ou I'absence de Napoléon; le printemps sur les prés

49.En frangais dans le texte. [NdT]
50. Dans mon article « Musicalia », j'explique en quel sens, aucunesuptradictoire, on est
forcé de reconnaitre que toute musique et, en général, tout art, essseaice « sentimental ».
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etc. - : cette situation déclenche en son intérieur des courants sentimeétaux,
nus ou orageux. Beethoven, tournant le dos a 'univers, suit cardeg ligne
sinueuse de ses émotions privées et essaye de la transposer, deita éad
profil sonore. Le but de la musique romantique est d’exprimer des semsimen
dans la « belle » matiére préexistante des sons et lois euphoniques.

Aurait-on proposé a Bach d’en faire autant, gu'il aurait refusé mifur
férentes raisons. Avant tout, cela lui aurait semblé une impertinence : quelle
valeur et sens « objectif » peuvent avoir les passions personnellda A€Ce
constitue pas uthémeartistique. Mais, au demeurant, méme en étant pour-
vue de sens, une musigue cherchant au premier chef a exprimer teestn
privés serait. . laide. En effet, les sentiments sont des réalités, et sont donc
matiére a prose. La beauté, néanmoins, consiste dans certaines pngfortio
melles. Le musicien doit proposer la construction de pures formes, spéeifiq
ment belles, auxquelles donnent lieu les distances entre sons. Ainsiason p
raconter ce qu’il lui arrive, mais fabriquer un objet impersonnel destar-
rivé ni ne peut arriver & quiconque car il n’est pas subjectif. Ceagsemble le
plus a ces formes musicales est I'ornement dans la décoration, dontrfessfo
ne voudraient pas étre formes d’une chose mais de simples lignes datdes d’
pure grace abstraite. Or tout comme I'ornement procéde toujours deuguelq
forme réelle, et en conserve inévitablement la réminiscence, de méme la ligne
mélodique est porteuse, qu’on le veuille ou non, de quelque résoneance
timentale, résidu de prosaisme, qui réchauffe I'idée musicale, par elle-méme
froide et comme astrale.

A I'époque romantique, les sentiments conquiérent pour la premiére fois
dans I'histoire leurgdroits de ’homme et du citoyéh Parmi les époques
gue I'on connait bien, c’est celle qui aura vécu le plus résolumentisispn
ame®?, avec annulation maximale du corps et relativement peu d’esprit. Ce
n'est que vers la moitié du siécle que ce dernier retrouvera la primauté sous
une forme des moins glorieuses: I'utilitarisme.

Par conséquent, le produit le plus pur et classiqgue du Romantisme fut
I'amour. Lorsque I'art, I'idéologie et la politique romantiques se seront com-
pléetement corrompus, ne restera, survivante, que I'image admirablevtzira
romantique, tout fait d’ame, sans mélange grave de corps ou d’esprit.

[.]

Mai 1925
Traduit>3 de I'espagnol par A8LO POSADA VARELA.

51.En frangais dans le texte. [NdT]

52. Il est probable, au demeurant, que les époques les plus résolaniiques - prédomi-
nance de la fantaisie et du sentiment - se trouvent dans des agestme@tbigtoriques.

53. Je tiens & remercier mes amis Jean Péré et Elia Rodiere, dont lesdesticcessives,
m’auront permis d’offrir un texte frangais plus correct; je remeeaissi Marc Richir d’avoir
révisé, corrigé et amélioré cette derniére version du texte francaisdeduction. [NdT]






Sur I'expression, phénomene cosmique

JOSEORTEGAY GASSET

I
VARIATIONS SUR LA CHAIR?

Lorsque? nous voyons le corps d’un homme, voyons-nous un corps ou est-
ce un homme que nous voyons? Car 'hnomme n’est pas seulement un corps,
mais, derriére son corps, il est ame, esprit, conscience, psych& pamsonne,
ou le nom dont on conviendra pour désigner toute cette portion de 'homime qu
n'est pas spatiale, mais qui est idée, sentiment, volition, mémoire, image, sen-
sation, instinct. Autrement dit: le corps humain, est-il, par son aspects,corp
au méme sens que lI'est un minéral? Il ne s’agit pas, pour I'heure, de-se d
mander si la Chimie peut ou ne peut pas réduire un organisme humain et un
minéral en éléments identiques, mais bien de savoir si les composantes de I'un
et de l'autre peuvent étre considérées comme identiques au regard ds-leu
pect. On remargue aussitot que, s'il est vrai que la forme humainetigopaa
l'instar du minéral, au genre « corps », et que, comme lui, il occupe ucespa

1. « Variaciones sobre la carne ». L'espagnol manque aussi dadrpaur traduire I'alle-
mandLeib qui est en fait ce & quoi Ortega songeait en employant « carne »ne @ast, en
effet, la traduction de « Fleisch ». Ceci dit, « carne », par opposition aimérah », fait plutot
allusion aLeiblichkeit,a la « composante » desiblichkeitd'un Leibou corps vivant plutdt qu'a
unLeib. [NdT]

2. Nous traduisons a partir de la version de ce texte parue dans le tomdalinduvelle
édition des ceuvres completes. José Ortega y Ga@bes CompletgsVolumen I, Edicion
Fundacion José Ortega y Gasset Centro de Estudios Orteguianos, Baiigiones Gene-
rales S.L., 2004. Le texte s'étend sur les pages 680-695 du volumg’e&t borné a traduire
les fragments qui complétent et éclairent le mieux le texte précédentoi gavitalité, ame,
esprit », en attente d’en fournir éventuellement une version compléteuparecueil de textes
phénoménologiques d'Ortega y Gasset.

On traduit ci-dessous les informations pertinentes contenues dans tesdiditeurs concer-
nant le texte. Cette note se trouve pp. 848-849 du méme volume [NdT]:

Le 1°" et 19 mai 1925, Ortega prononga deux conférences a la Résidesd@ethoiselles.
Il s’agissait d'un bref cours dont I'intitulé était « Thémes d’anthrog@gohilosophique ». La
premiere legon avait pour titre « Problémes de I'aspect humain », etdade, « L'esprit et
I'ame : sur les sentiments, et particulierement sur I'amour et la haine eeBdeux conférences
découlerent une série d'articles qui, virent le jour dans les jourE$ol et dand_a Nacio’n
(Buenos Aires) sous des intitulés différents. Dans le journal espadgrsdirie recut le nom
suivant: « Sur I'expression, phénoméne cosmique ». Elle fut enjitése sous ce méme
titre dansLe Spectateur V]let parut dansa Nacio’nsous le titre « Pour une anthropologie
philosophique »..[. .]

3. « Yo ». [NdT]
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comporte une forme, et une couleur ; qu’il est, somme toute, visible, il se dis-
tingue pourtant de lui comme une espéce se distingue d’'une autre. I existe
effet, deux espéces de corps: le minéral et la chair. lls auront bralerniére
analyse, s’avérer n’étre qu’une seule et méme chose, en revamctaamt que
phénoménes, c'est-a-dire, en tant qu’'aspects, ils n'en restent pas essen-
tiellement différents. En effet, tout un chacun remarque en lui-méme l'attitude
différente qu'il adopte devant ce qui est pierre ou gaz, et dewanticprésente
cefaciescaractéristique de la chair. Mais en quoi consiste une telle différence ?
La différence essentielle n’a trait ni a la couleur, ni a la forme : la paitbleis
est en principe, la méme chez les deux. Notre différence d'attitude devant la
chair ou devant le minéral réside en ceci que, face a la,@raprévoit quelque
chose au-dela de ce que I'on voit; la chair se présente a nous, bierente
comme extériorisation de quelque chose d’'essentiellement interne. Le minéral
est tout extériorité ; son dedans est un dedans relatif : nous le cadsark
que ce qui était portion interne se fait externe, patente, de sdrf@re’in-
terne de la chair ne parvient jamais lui-méme - et ce bien qu’on le fende - &
se faire externe: il est radicalement et absolument interne. Il estspanee,
intimité. Nous nommons cette intimité vie. A la différence de toutes les autres
réalités de I'Univers, la vie est constitutivement et irrémédiablement we ré
lité occulte, non spatiale, un arcane, un secret. Voila pourquoi seulailaeh
pas le minéral, a un véritable « dedans.».]|

C’est une fausse description des phénomeénes, des faits dans leur mode
d’apparition, que de dire que, de prime abord, on ne voit de I'homme qu’un
corps semblable au minéral et que ce n'est qu'aprés, en vertu daesnté-
flexions, que nous y insufflons magiquement une &ma vérité est I'exact
inverse : il nous faut un grand effort d’abstraction pour ne voinsddhomme,
gue son corps minéralisé. La chair se présente a nous d’'un coup,at@me
a la fois, dans une unité indissoluble. Et cette unité - qui est indifférente et
préalable a toute théorie spiritualiste ou matérialiste - ne consiste pas a voir
corps et ame tout simplement ensemble, comme s'ils étaient cote a cbte, mais
comme s’articulant pour former une structure caractéristique. La ché&ir pr
sente sa forme et sa couleur non pas pour que nous la voyions, matgfeur

4. Nous nous permettons, en écho a ces propos, ddrciggtensain passage deédedita-
ciones del Quijotgpremier livre d'Ortega, publié en 1914, tiré du paragraphe 2 de létatiéd
préliminaire intitulé « Profondeur et surface » qui compléte la citation agp@n note de I'ar-
ticle précédent: « Les objets matériels, par exemple, que I'on voit ef@uéuche, ont une
troisieme dimension qui constitue leur profondeur, leur intériorité. Cdguen cette troisieme
dimension ne peut étre ni vue ni touchée. L'on retrouve, certesndenéurs surfaces, des al-
lusions a quelque chose qui git en leur dedans ; or jamais ce dedansma gortir au dehors
et devenir patent de la méme fagon que le sont les esquisses de I'bbgrhit vain de s’at-
teler a sectionner en couches superficielles la troisieme dimension fiaessgue soient les
coupes, les couches auront toujours une certaine largeur, ctst;ame profondeur, et donc
guelque dedans invisible et intangible. Et si d’aventure I'on obtint diedédicates couches que
la vue puisse passer au travers, alors nous ne verrions ni la peafigmil la surface, mais une
transparence parfaite, ou, ce qui revient au méme, rien du tout. 7 [Nd

5. Cf. Max SchelerWesen und Formen der Sympathie.



SUR L' EXPRESSION PHENOMENE COSMIQUE 227

travers elles, comme au travers d’un cristal, nous entrevoyions I'ameielLa v
organique est toujours intimité, réalité occulte, comme le sont I'ame et I'esprit.
De ce fait, ils ne peuvent se faire présents si ce n’est au moyen d’ps dts

s’y projettent, s’y impriment, y laissent leur trace et empreinte. C’est de la
méme facon que I'on voit, sur les lambeaux d’'un nuage baroque, les lignes d
charge du vent invisible, ou qu’on le cherche sur I'ondoiement duednapu

le tremblement de la voile marine..[].

INUTILITARISME

[...] Lorganisme symbolise corporellement la polarité ou opposition psy-
chologigue entre deux émotions.

Ce fut Darwin qui, le premier, ouvrit la voie a une théorie symbolique des
gestes émaotifs, développée quelque temps aprés par Piderit dans ebfi-livr
mique et physionomiquéigu et juste dans le détail, 'ouvra§ele Piderit ne
présente pas avec une clarté suffisante les grandes lignes de I'expli€io
pendant, son intuition - il s’agit en effet de cela plutét que d’'un raisoamd
épuré - est géniale, et la nouvelle science doit, a I'avenir, y prenga.ap

L'exemple classique le plus clair, par lequel il convient d’entamer la mé-
ditation, est le geste de celui qui est pris de colére. Quelqu’un d’abgao-
vogué sa colére: le voici en train de serrer les dents, de froncerdesispde
fermer son poing et de donner un coup sur la table. Qu’est ce qudgrifEe?
Séparons I'émotion de colére de sa représentation sur le théatre duetorps
voyons comment I'une s’articule avec I'autre. Ressentir la colére rediene
certaine facon a avoir besoin du mal d’autrui pour compenser notégjdiés
libre intime. C’est la réaction a un dommage matériel ou moral que I'on aurait
subi. Le sentiment coléreux est un assaut intentionnel que notre faeintér
exécute contre quelgu’'un de déterminé. Néanmoins, le coup de poingrse do
sur la table. C’est la table que I'on assomme. A défaut de table, c’est ua mur
proximité qui recevra le coup de poing, et a défaut d’autre chose Jéeetx
déchargera son coup sur sa propre cuisse. A premiére vue, I'ingtingst a
son comble. L'objet contre lequel se dirige la colére est une chosget'sbr
lequel le geste se décharge en est un autre. La colére porte aveeedietion
préformée : blesser, frapper ou tuer I'obfet_e geste réalise I'action de la co-
lére, mais substitue I'objd a I'objet A. Quel est le sens de cette substitution?
Voila ce qui est crucial dans un tel phénomene. Le geste de la coléisstcho
I'objet B par hasard en raison de sa plus grande proximité. Pourtant, les objets
C ou D ou E auraient tout aussi bien fait I'affaire. Ainsi, alors que I'’émotion
se dirige vers un objet déterminé, concret et unique, son geste réatise I’
exaspéré sur un objet quelconque. Le réle de celui-ci se bornaésesyper
le personnage absent, et n’a rien de commun avec lui hormis I'attribua@bstr
de la résistance. Nous dirons donc que l'action du colérique a un olsjét gé
rique - ce qui est résistant -, et 'émotion, un objet singulier, qui dmgrdra

6. PIDERIT, Théodore.a mimique et la physiognomoniearis : Félix Alcan, 1888. [NdT]
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ce méme genre. Cela étant ; symboliser revient a substituer un objet a@mn autr
A la patrie se substitue le drapeau. Lorsqu’il n’existe aucun lien sensibie e

les deux objets, aucune communauté & méme d’étre perigueymbole est
conventionnel ; et la substitution, purement capricieuse. Lorsque Sutnsti-

tuons un objet & un autre en vertu de leur identité quant a quelque élément
ou attribut, le symbole est naturel, il a un fondement objectif et constitue un
phénoméne cosmique comme les autres. C’est bien la le geste de la colere:
une action symbolique de I'action intentionnelle que constitue le sentiment
de colére. Puisque, entre I'une et l'autre, il ne faut pas davantagerdmu-

nauté qu'une certaine coincidence abstraite, on comprend que les émotions
puissent trouver dans des mouvements spatiaux leurs correspondances
métaphore®. La joie produit une dilatation de notre personne intime, elle la
fait irradier en toutes directions, se délester de ses soucisst-a-dire, perdre

en concentratiotf. Et le geste jovial, corrélativement, détend les joues, hausse
les sourcils, tient les yeux et la bouche grand ouverts, sépare ledibnamc,

les langant en I'air comme dans un éclat de rire ; en somme: il effectue un mou-
vement de dispersion musculaire. En revanche, la peine occupe etypéo

elle contracte I'ame, la concentre et la recueille sur I'image du fait doulaureu
nous rendant par la hermétiques a I'extérieur. Pareillement, son geste fro
tous les traits du visage, replie tous les muscles et referme les pores.

Cette correspondance abstraite, cette analogie ou métaphore entre le spatia
et le psychique est le fait cosmique de I'expression soumis a des lois vbgecti
d’évidence, parentes de celles qui régissent les vérités astronorioiias/

a rien dans le monde physigue qui n'ait son logarithme psychologique et vice

7. « Percue » est dit au sens large. En espagnol cette acception&fftt,guius commune.
[NdT]

8. Ce texte peut étre mis en rapport avec « I'Essai d’Esthétique a |a tHgoe préface »
(texte de 1912, encore inédit en francais) ou il est question de la noééaphde cet « espace »
intérieur et affectif comme lieu de la métaphore. [NdT]

9. « Despreocuparse ». [NdT]

10. Justement en un sens presque physique. Il ne s’agit pas setilenau premier chef de
perdre « la » concentration, c’est-a-dire, I'attention. En un senspresgue le contraire. C'est
précisément cette dé-concentration qui nous permet par apresislegrcentrer sur une chose
« autre ». Ortega aborde ces questions tout au long de son ceuvremestadans le texte,
auquel il a déja été fait référence « Ensimismamiento y alteracién »J[NdT

11. Evidement, il y va ici d'une exagération que I'on ne comprend quegpport & ceontre
quoi Ortega essaye de penser, a savoir, toute sorte de subjectivismeadatidesme qui refuse
a la sphere du subjectif toute légalité eidétique ou phénoménologique. Ondpticaune al-
lusion larvée au chantier mis en place par la phénoménologie de Hussénit pédagogique
de ces articles, qui furent articles de journaux, explique qu’'Ortegpsie trés souvent sur
des métaphores - au risque d’en étre dupe -, et explique aussiitjugtaurs, afin de mieux
délimiter ce qu'il veut transmettre, a des affirmations qui, hors de leutegte pédagogique et
argumentatif, sembleraient trop hardies. [NdT]
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versa?. Et Goethe de chanter:

Il n’y a rien dedans, rien dehors.
Ce qu'ily a dedans, voila ce gu'il y a dehors

La fraternité radicale entre ame et espace, entre ce pur « dedans » et le
pur « dehors » est I'un des grands mystéres de I'Univers, et quésa d’'at-
tirer le plus l'attention des futures méditations de 'homme. Lerreur qui en
ferma la voie d’étude fut de chercher entre les deux un rapport <qlg/s,
sans remarquer que cela impliquait une partialité envers 'un des deux élé-
ments. On parlait d'« influence mutuelle» entre ame et corps. C'était la ne
voir la question que depuis I'un de ses versants et se condamner au dilemme
entre spiritualismé&® et matérialisme. On constate aujourd’hui qu’au-dela de
ces modes de rapport entre &me et monde il y a entre eux un lien qui n'a rien
de physique, une influence irréelle : la fonctionnalité symboltGuiee monde
comme expression de I'ame.

[...]Les gestes émotionnels constituent un répertoire d’attitudes et de mou-
vements qui se répete avec une grande monotonie. Si I'on ne porte son atte
tion que sur sorfaciesgénérique - pleurs, rire, colére, etc. - on remarque la
disproportion entre la variété incalculable des émotions exprimées et le type
de gestes ou elles s’expriment. En réalité, la colére d'un homme est toujours
différente de celle d’'un autre, et on peine a comprendre que, lotkxes
exprimée, son individualité ne le soit pas aussi. Or il en est, en effet, Hinsi.
n'y a pas deux visages qui rient pour une méme chose. En ce quiroence
I'architecture générique du rire, qui est pur schéme, chaque omanisnet
sa modulation particuliére. Et ce qu’il y met n’est plus I'expression du-rire
le scheme générique I'exprime suffisamment -, mais le caractere du rieur, ou
disons le, son étre intime.

Ces petites variations du geste émotionnel retrouvent des lors une valeur
éminente sur I'échelle des phénoménes expressifs. Car, en fin de ctenapte,

12. L'allusion a Goethe est d'ordre strictement historique et philologitgien entendu, il ne
s’agit pas de l'illustration d’une thése phénoménologique. Elle seraitev@niranche contra-
diction avec la philosophie d'Ortega, et déja avec ce qui est dit dansdesgres lignes ou le
dedans, l'intimité, le sont - dedans, intimité - irréductiblement. Au fond u€igtéresse est le
phénomeéne a la base de cette idée, ouvertement métaphysique, de. GodTh

13. Autrement dit: le spiritualisme est aussi issu du fait de considérappert comme « phy-
sique ». Le fait de considérer ce rapport comme « physique » préfiglternative, dont I'autre
branche est ce qu'Ortega nomme « matérialisme ». [NdT]

14. Evidement, le terme de symbole est utilisé d’une facon tellement larijen découle
presque une contradiction. Au fond, Ortega vise quelque chose dda®ena ce que Husserl
avait pensé sous le terme deplaantasia« perceptive », et qui, pour étre un « rapport » (tran-
sitionnel) est pourtant en-deca de tout rapport sémiotique, mémeafport sémiotique par
iconicité ou selon des signes « naturels ». [NdT]
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pleurs ou le rire, le visage exaspéré ou détendu restent des topigpests

un mécanisme abstrait qui se déclenche quand I'émotion se produit comme
s'il s'agissait d'une série de phrases toutes faites. Par ailleurs, ealtgtats
intimes que I'on nomme émotions consiste, normalement et en tout rigueur,
en des sortes de phrases toutes faites du sentiment pour autant quiky va
d’états d’ame extrémés. Je veux dire par la que les hommes ont tendance
a se ressembler davantage dans les moments ou les affects sont exaltés que
dans d'autres formes de vie psychique. [...]. Le sens d’action géeégae
contient le geste émotionnel lui enléve de l'efficacité expressive et, sans)

ne lui fait exprimer que ce qui est commun et Bfutle vois que cet homme

est triste; or, si je m'en tiens a son geste de tristesse, il me sera difficile de
deviner quelle est sa tristesse individuelle, et ce qu'il est lui-méme. dssort

gue les gestes émotionnels nous révelent I'existence d’une facultésxere

mais ils se tiennent sur son seuil, poussant notre curiosité vers dessrplisn
ténues’.

Un argument simplissime étend superlativement le champ de notre re-
cherche. Marcher est une action utile que nous exercons délibérénuerst
marchons d'ici jusque |a, a telle ou telle fin. Ce mouvement ne peut pas étre mis
sur le compte de notre activité expressive. Bien au contraire ; si, lofsgque
marche, on est pris de peur, on dominera les mouvements de la peur qui en-
travent la marche. Notre volonté soumettra I'inquiétude expressive @msch
du mouvement utile.

Il est curieux de remarquer qu’a peine sont intervenues délibératian et
lonté, et dans la stricte mesure ou cela arrive, notre corps perd em ealeu
pressive. L'acte prémédité, qui émane de notre raison, serait exdctdaéon
géomeétrique si nous n’étions que raison et volonté. Chaque résultahgeax
- prendre quelque chose, s’approcher, fuir, etc. - s’obtient, &/étde I'exte-
rieur, d’'une seule fagon: en réalisant les mouvements qui, en prineigégst
les plus rectilignes possibles. Or il n'y a pas deux hommes qui se déplacent
d’ici jusque la de la méme facon. Le méme bout de chemin est parcouru avec
vivacité ou avec inertie, avec décision ou en se laissant aller, de fadencée
ou pas. Il est évident que le schéme pur d’action que la volonté chaisit s’
richit d’'un « plus » fait de modulations involontaires et non prémédiées
Notre intimité brode sur la ligne géométrique que le principe d’utilité impose,
la dotant de dentelles, d’arabesques, de surplus et d’élisions, aeerghde

15. « Situaciones extremas del &nimo ». Le mot espagnol « animo neqé confond pas
avec « alma » (traduction de « &me ») est une traduction possible de « &elaik estado de
animo » se situe justement entre I'« état d’ame » et I'« état d’esprit I TNd

16. Ortega - on y a déja fait référence - joue dans les deux textes avéouble sens de
« mostrenco », que I'on a rendu, a d’autres reprises, par « vac@et autre sens est aussi, ici,
al'ceuvre. [NdT]

17. Ortega essaye de dégager deux strates de la « Kundgabe »pgveundre les termes de la
1% Recherche Logiquee Husserl. [NdT]

18. «Impremeditadas». Mot inventé. Aussi en espagnol. [NdT]
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mélodie. Le principe expressif ensevelit et modifie I'acte inexpressif et inté
resse.

Avec combien de raison le villageois ne se méfie-t-il pas des actes des
hommes et, en dépit du comportement philanthropique d'un tel, il nous dira:
« C’est un homme mauvais! Voyez comment il regarde! ». En effet; ce ne
sont pas nos actions qui déclarent notre plus authentique étre, masepréc
ment nos gestes et notre physionomie. Ce qui hous pose un gravenpeoblé
anthropologique qui nous conduit & nous demander : qui est en npesstan-
nage véritable et individué??

[..]

Considérons un mouvement quelconque d’origine utilitaire tel que l'est,
par exemple, le fait de montrer quelque chose du doigt. Sa mission consiste a
diriger le regard d’autrui vers un objet environnant. A cette fin, I'attitioéale
serait de former avec le bras, le doigt et I'objet situé a distance une ligrse a
droite que le permet la constitution de tels organes. Tout ce qui dévierait de
cette ligne est, sur le mode de I'utilitaire, inexplicable. Il y en aura qui tiertdron
leur doigt aussi droit et rigide que possible, par excés d'intentioriesi due
celui-ci en sera plutét courbé vers le haut; et ceux qui, en revataihgseront
leur doigt convexe, sans tension. Les asthéniques tendront pat défa cette
derniere maniére de faire ; ceux qui sont riches en vitalité vers la premiére

Il en va de méme des pieds, lors de la marche. Leur position normale
consisterait dans la coincidence de I'axe de chaque pied avec un glan pe
pendiculaire au torse, et parcourant chaque jambe. En raison duismean
d’articulation de la cheville, le pied a normalement tendance a égarer quelque
peu la pointe vers le dehors. Cependant, I'un des caractéres physipes
qui, sans trop savoir pourquoi, nous surprend le plus chez autrug,dspuis
toujours, réside dans le fait qu'il est des hommes qui dévient outre mksur
pointe de leurs pieds vers le dehors, et d’autres, au contraire, véesléms.

Et, je le répéte - sans savoir pourquoi - déja le simple fait de le remargmer a u
influence dans I'impression que le prochain produit sur nous. Carsguiai

le nier: la simple inspection de la personne qui nous est présentée adgpose
nous un précipité estimatif et une sorte d’interprétation de son caractéon Q

le veuille ou pas, ce préjugé se forme automatiquement en nous. Je 'appelle
préjugé car, a vrai dire, il s'agit d'une impression qui n'a pas deatare
conscient. On ne se rend pas compte d’une facon claire et isolée - ocgoila
en quoi réside une conscience intellectuelle - de la raison pour laquelle cette
personne nous semble sympathique ou antipathique, bonne ou malveillante,
énergique ou faible. Il nous faudrait, pour cela, précisément « ardlygui-

tion recue », or c’est la une opération de l'intellect, une affaire coneéiptu
L'intuition accapare de la matiere sans y opérer de distinctions. Une science
de I'expression, une « sémiotique universelle » telle que je I'entrevoistaita

19. Cette question est abordée dans I'article « Vitalité, ame, esprit » ; ths nhes termes de
la question y sont plus systématiquement déployés. [NdT]
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pour tache que de prendre conceptuellement conscience du trésos ide n
tuitions physionomiques. Cela dit, que celles-ci existent me semble I'une des
choses les plus évidentes et indubitables du monde. Autrement, tout commerce
entre humains serait impossible, la plus simple des conversations serait truff
de gouffres. Lorsque nous parlons avec quelgu’un, nous somnesairede

VOIir » son &me comme une carte marine ouverte devant nous. Ainsi on choisit
ce que I'on peut dire, et on évite ce qu'il convient de taire, esquidate sorte

les récifs de son dme, dont il nous semble que nous pouvons palperr&a figu
avec des mains mystiques jaillissant de notre esprit. Une preuve supplémen-
taire du réle constitutif de cette intuition pour la psyché humaine est le fait que
certains la possédent dans une plus grande mesure que d'autnes, éans

la perception de I'dme d’autrui, tout comme il y a des aveugles, il y a aussi de
vrais radiesthésistes.

Toutefois, si le fait de montrer du doigt ou de marcher dévoile déja une
guantité non négligeable de secrets sur I'étre intime, qu'en sera-t-il alors d
regard! C'est a peine si I'on n'y voit pas I'ame elle-méme fluidifiée.][

Il est inconcevable que I'on n’ait pas encore - a ce que je sacheepeistr
d’établir un vocabulaire du regard, qu’on n’en ait pas répertorié letesd._e
regard droit et le regard de travers, le regard préhensile qui attanolget

et y reste pris, le regard mou qui glisse sur sa forme sans s’en saisineen
glissade qui est une caresse. Le regard qui regarde comme awedsdad'il
regarde, et cet autre regard, court, qui semble ne pas atteindréfazeslue
regard indifférent, intense, vague. Le regard voluptueux et le degsdlexif,

le regard clair et le regard trouble, etc. Voila autant d'intitulés de problémes
anthropologiques gu'il serait bon d’élaborer un par un, minutieusermnt.
comprend bien que ce soit le regard qui, parmi les portions visibles du, corps
soit la plus riche en pouvoir expressif. [].

v

Dans le geste, I'activité expressive fait sa premiére apparition; osapré
dans uncrescendanopiné, on la surprend a s’étendre a des zones beaucoup
plus vastes de la vie. Elle s’infiltre dans tous les mouvements en les modulant,
et elle s’installe comme un sémaphore au sein du regard.

Et voila qu’au moment ou le champ de I'expressivité nous paraissait déja
€puisé, s’ouvre a nos yeux la plus intéressante et mystérieuse desgheEs.

Si le mouvement comporte toujours un ingrédient expressif dissous enyui, il

a tout lieu de soupconner que la forme organique en comporte un ausss. Ap
tout, la forme est un mouvement arrété que sans doute et pour le moins tout
mouvement habituel contribue a sculpter. Pour cette raison, chaque métier im-
prime sonhabitus?® sur le corps de 'homme. Il y a des corps de laboureur,
d’acrobate, d’'intellectuel, de toréro. Mais il est une raison a cela dputrtae

20.En latin dans le texte. [NdT]
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est plus profonde. Entre la forme anatomique et le mouvement la différence
est relative. La forme de I'animal n’est pas un dessin rigoureusement-immo
bile ; la forme va se formant et se transformant continuellement. C’est pour
cela que Jennings affirme que « I'animal n’est pas une chose, mais n@e-évé
ment », quelque chose qui est en train d’avoir lieu et qui varie d’'un mbmen
a un autre a l'intérieur des limites de I'espece. Et alors que les mouvements
extérieurs contribuent, en effet, a tailler la forme, I'essentiel de celleeci p
vient de mouvements intérieurs a I'organisme et, au premier chef, de t®uran
intracellulaires. [. .]

Il en ressort que, tout comme dans le geste s'exprime principalement |'état
singulier de I'ame, état concret, transitoire - une émotion, somme toute -, la
forme corporelle fait signe vers le caractére constitutif et permanentmia-a
sonne. [. ]

De la valeur expressive adjacente a la figure du corps il s’agiraitslepa
dans une étude systématique, a I'expression par le vétement.

Comme tant de choses jadis censées étre engendrées en raison de I'uti-
lisme?! vital, on commence a voir aujourd’hui que le vétement a une origine
superflue. Il ne fut pas inventé pour se protéger des intempéries, maise
parer, pour souligner le corps, le rendre beau. Spencer résuneniasques
de plusieurs voyageurs qui attirérent I'attention sur le fait que les primitifs e
lévent leur habit quand il pleut ou quand il neige afin de ne pas 'abinest C
une grande erreur de croire que la rigueur du climat décide, sansipltge
de vétement. L’habitant de la Terre de Feu va presque nu en dépitiducfod
a presque décimé sa race. Sur une méme zone géographique coindiskent, d
c6té et de l'autre de la frontiere, le touareg qui va complétement couvést, e
soudanais, qui va complétement nu.

L’habit est le premier ornement, et 'ornement symbolise des états internes.
Il couvre, certes, mais, au méme temps, il découvre. La pudeur améie a co
vrir le corps pour autant que le corps exhale 'incorporel, exprime I'intime.
C’est I'ame que I'on cherche a couvrir, et a couvrir en elle ce gu'il ¥ pldis
occulte: le sexuel. La sexualité du corps reste cachée dans notre tioiiljsa
non pas en raison d’elle-méme, mais parce qu’'elle fait allusion au monde la-
tent de la sexualité psychique. Or voila qu’en nous couvrant NoOUSTExIPs
ce désir d'occultation, et c’est ainsi que nous nous découvrons\&aa sous
une autre forme et dans une autre langue : la langue vestimentaire.

Un essaim de questions d’un genre nouveau vient pincer notre egeit :
signifient les civilisations nues, celle de la Gréce, par exemple ? Qu’eh est-
de la nudité du Paradis, et de celle de la vallée de Josaphat? Qu'est ce qu
la nudité du Ciel? Chez la femme, la nudité est symbole de dévouement. Par
contre, le sauvage utilise le masque - un autre visage, un autre étre.

Et s'il s'agissait de comparer les nudités, lequel des deux serait le plus
nu, la femme ou ’homme ? Le moins nu est I'enfant nu. Le déshabiller ne

21. «Utilismo vital», mot inventé par Ortega. [NdT]
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lui 6te rien: sa chair & formes rondes fait son vétement. Pourquoi? e fo
déshabillé, ’'homme nu est davantage dévétu que la femme, 'homme mdar plus
qgue le jeune, et 'homme sage plus que 'lhomme naif. Pourquoi? N’existe-t-
il pas un surprenant parallélisme entre la plus grande nudité et la ricthesse
la vie intérieuré2? La nudité d’un étre sera d’autant plus grande selon qu'il
possédera plus d’intimité : son corps nous parlera d’autant plus densen a
Chez I'enfant, qui n’a presque pas d’ame, c'est a peine si la chag donne
acces a son intérieur.

En comparaison avec I'adulte, I'enfant est pur corps. En générédriees
charnelles rondes, tuméfiées, recelent moins d’éloquence, moins deirpou
d’expression que les traits plus secs et rectilignes. C’est pour cela gpisme
homme va comme couvert sous ses lignes courbes sans que sa physianomie e
accuse énergiguement la personnalité. On dirait que I'dme n'a pasencle
temps de tailler son propre portrait sur le corps qui est a son séfvidéan-
moins, quand on passe le cap de la quarantaine, on fait une terribléesqgasr
Qui aujourd’hui, qui demain, nous les voyons un jour subitement trangig
en contemporairfd, et ainsi de cette masse d’hommes et de femmes, connus

22. Le texte « Vitalité, ame, esprit », qu'il faut lire en paralléle avec ce tegtel manifeste
qgu'il n’y va pas la d’un caractére nécessairement « positif », maisnestg et tout simplement,

« caractéristique ». Ainsi, le « peu » de vie intérieure (placée du coté de Bamie I'esprit,
mais selon des « soi » différents, alimentés, en tout cas, de la vitalité pag®sau sens absolu,

un mangue, ni est a prendre, du point de vue du tout de la « tectonigeela personne,
comme péjoratif. Il est méme peut-étre la condition d’'une plus grandiéakté ». Il n'y a

pas, au demeurant, une « eidétique » des proportions, mais il n’enpeest@oins qu'il y a

des corrélations, un ou des noyaux de non arbitraire ; et c’est ceneui, ici, Ortega, tout
simplement a dire, a théoriser : autrement dit, et encore une fois, larbdraire du subjectif,

de la vie comme « réalité radicale » pour reprendre les termes d’Ortega.vilalité » et

« esprit »,stricto sensune s’expriment pas, seule I'dme -seul un « dedans » - s’exprime (je
réitére : «stricto sensw car Ortega laisse entendre que la (non solution de) continuité avec
la vitalité s'exprime, quelque part, aussi: la nuance d’'inconscient Ipparéient, alors que

ce caractére spontané est, lui, complétement absent du registrejeletigité qu’est I'esprit).
[NdT]

23. Une attestation profonde de cette intuition est révélée par I'effeapdaiUnheimlichkeit
que nous produit, chez autrui, toute transgression plus ou moins loeals (the vie ou une
parcelle de vie) de cette corrélationUhheimlichkeitque nous produit, pour cause, un enfant
aux traits expressifs trés marqués ou un vieux avec des traits d’epéanfprmés. Je pense,
d’ailleurs, que ce genre d’expériences est un des lieuxtdtehimlichkeitpar excellence. Il y
a la des multiples variations quant a ces transgressions (par exempliEedamte de F. Scott
Fitzgerald « L'étrange histoire de Benjamin Button »); mais au fond se értayjours cette
méme « intuition » a laquelle Ortega touche ici & sa fagon. [NdT]

24. Ortega approfondira apres, dans ses réflexions sur I'histoisente phénoménologique
de « contemporain », notamment en rapport a son concept de agénéy, déja présent dans
son ouvrageEl tema de nuestro tiemgd923) ; il est véritablement mis en place dans le cours
de 1933 publié sous le titiEen torno a Galilecet approfondi par la suite.

Ortega fait une différente entre « coetaneos » et « contemporaneonsegontemporanéité
(appartenance a un méme monde ; au sens large partage d’'un «ddujowurabstrait) eto-
étanéité(de méme age; au sens large appartenant a une méme génératiéopdAdans le
texte, contemporain n'est justement pas utilisé au sens « abstrait » splehjkepeux étre le
contemporain d’'un nouveau né ou d’un moribond (on « partage » mmerréaujourd’hui ») -
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et inconnus, entre lesquels s’est mue notre existence, et qui fureme le
choeur humain qui servit d’arriére fond & notre destitQui aujourd’hui, qui
demain, ils nous surprennent, apparaissant transformés: leur vipaggugson

mais plutot au sens de « coetaneo » (méme age).

Dailleurs, la vivacité de I'histoire est justement dans ce jeu entre corgenpité et coéta-
néité, a savoir, dans la tension que suppose qu’une répoguaegroupe des gens de différents
ages appartenant a différentes générations, et qui fagonnent de férente le monde dans
lequel ils coexistent. En un méme aujourd’hui - ils en sont tous pareillecterttemporains -
coexistent enfance, jeunesse, maturité et vieillesse. Au fond, tgotuitathui" se temporalise,
au sein d’'une méme époque - c’est ce qui fait sa vie - de fagon distifateprésent historique
a donc plusieurs ages qui sont autant de perspectives vitales. Eoifaijeunesse, maturité,
vieillesse) car I'enfance n'est pas proprement historique, n’eskggnération » ou ne « fait »
pas génération au sens historique, ne peut rien générer d’elle-méchelée historique (mais
peut le générer déja d’un point de vue biographique qui soit pas @mépercussion historique :
c’est le cas de certains génies). En un sens, la vivacité de I'histoBtsiperait - serait sans
tension - si tous les contemporains étaient de méme age, si la coétanés@itdp contem-
poranéité, s'il n'y avait, a une époque donnée, qu’'une seule gérérl y aurait, certes, du
changementdu vieillissement et finalement une disparition, mais ce changemestaié gas,

a proprement parlechangement historiqudinsi, au regard de I'histoire, le fait essentiebét

fectif (au sens dwirksam) n’est pas dans la simple succession des générations (importé depuis
un regard purement biologique, selon une temporalité abstraite et éxuigsmais les conflits
entre générations partageantm@memonde (tout comme la variante eidétique d'une époque
ne comptant qu’une seule génération ne serait pas historique ; upeeifaite de trois mondes
étanches exclusivement habités de gens d’'une méme génératiceraibnne époque a trois
rythmes de temporalisation mais, au fond, non historique ; le fait de despartager uiméme
monde est essentiel, donne toute son étoffe dramatique au fait degpamaméme temps).

Les unités de vie subjective que sont les générations (dans le coadertrdonflit) consti-
tuent, en un sens, la pierre de touche, par le cété subjectif (de la comgdatooménologique),
des unités de formation de sens propres a la phénoménologie de I'histsrgénérations sont
le crible qui égrene I&Kleingeld phénoménologique propre a I'histoire, I'échelle a laquelle le
sens se faisamistoriquepeut étre recréé au plus prés de sa concrétude. Ortega dit de cette unité
« subjective » ou « subjectale » du séistoriquequ’est la génération qu’elle est « le gond sur
lequel I'histoire exécute ses mouvements ». Quant aulsiegsaphique I'unité « subjectale »
qui le décanterait dans sa plus grande concrétude serait la solitudaleatlles sont irré-
ductiblement enchevétrées. Evidement, une fois posé un problémerpégologique quant &
I’humain, la difficulté consiste a chercher les bonnes articulations de cettation, la décan-
ter selon la petite monnaie qui lui est propre.

Cette alternative - biographique/historique - n’épuise sirement pas festmodalités (coté
subjectif) du phénoméne du sens se faisant; or il est vrai qu'il yua-@iee et de plus en
plus & mesure que I'ceuvre avance une décantation historique chea.GBtegt le reproche
que lui fera sa disciple Maria Zambrano, en mettant en avant la raisdigpe face a (et en
dessous de) la raison vitale et historique : le « sujet » de cette raison goésigun « soi » qui
n'est ni d’ordre biographique - individu - ni d’ordre historique ngéation. Le jeune Ortega,
notamment, dans ses premiers textes d’esthétique, avait foulé ceétiglygcet, sil'on veut, an-
historique ; mais il est vrai que par aprés son intérét croissant pphéleomeéne de I'historicité
ainsi que sa réception de Dilthey requerront presque exclusivesesfibrces. [NdT]

25. Ce qui ne veut pas dire qu'il n’y en ait qui nous aient devanaés dette transformation
(autrement ce serait absurde car cela supposerait que ce clammpagnant n'est fait que de
personnes plus jeunes que I'ont voit, un jour, arriver a I'age adultenspeut désigner ainsi
cette transformation, qu’'Ortega, justement, se garde de nommerfféEnaenous étre nous-
mémes transformés, nous voyons sous un nouveau jour et pounid@ wansformation de
ceux qui, plus « agés », I'étaient déja. [NdT]
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gonflement et s’est transformé en un rigoureuse architecture de tigoitss

et d'angles rigides. C'est, nous semble-t-il, comme si le squelette de la per-
sonne, jusqu'alors enrobé dans la rondeur des formes, avait en idasla
chair enveloppante et voulait sortir au dehors, imprimant du dedans&es a
lugubres, sa géométrie aigué. Il arrive alors que, découvrant cettenmeé
phose chez notre contemporain, son séériatérieur semble subitement étre
venu au grand jour. C’est donc lui, c’est vraiment lui, lui que - pesswus

- pourtant et jusqu’a présent nous n’avions fait qu’entrevoirhéaqu'il était

sous le masque délectable de I'impersonnalité juvénile] [

Aolt, 1925
Traduit?” de I'espagnol par A8L0 POSADA VARELA

26. Ce n'est évidement pas un secret énoncable ni méme « doxi@lest la tout I'intérét
de cetteSachayui, « non doxique », n’en reste pas moins concréte. [NdT]

27. Je tiens & remercier mes amis Jean Péré et Elia Rodiére, dont lesdesticcessives,
m’auront permis d’offrir un texte francais plus correct; je remerzissi Marc Richir d’avoir
révisé, corrigé et amélioré cette derniére version du texte francaisdeduction. [NdT]
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