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INTRODUCTION



C'est dans la bouche du philosophe que Flaton mit ces

parales pour le moins surprenantes: "(...) moi, gui déclare
1
ne rien savoir d'autre que les choses de 1'Amour "; phrase

étonnante s'il en est une, gui porte en écho toute la théorie
platonicienne de 1‘amour. GCGue le philosophe qui a regu en
partage cette science des choses de 1‘amour se déclare wvoue
de fagon si exclusive aut Mystéres dErds, voild qui a de quoi
bouleverger 1‘image souvent regue de la philosophie platoni-
cienne. Car Flaton étonne, dont la pensée toujours résiste
auw¢ cadres rigides ol on tente de 1‘enfermer; 1la force et
ltardeur, la tensiomn et 1‘élan qui 1l‘animent sont un démenti
criant & toutes les accusations qui pestrent sur elle: despo-—
tisme de l‘'intellect, spéculation séche, empire d'une raison
sans ame.

Les paroles de Socrate qui déclarait ne rien savoir

hors ce qui touche aux choses de 1‘amour se sont rappelées a

1- Flaton, Le Banguet, 177e, trad. F. Vicaire, Faris, Les
belles Lettres, 1989.



nove lore de la lecture du commentalre de Léon Raobin sur la

théorie platonicienne de 1 Amour. L-interprétation de Robin

2
qui distingue la vole érotigue de la voie dialectigue nous a

gurprige; a plue forte raieon celle de Bréhier, selon laquel-

le 11 conviendrait de distinguer trois voies platoniciennes:

3
la voie eérotique, 1la vole dialectigue et la voie asceétigue.

Ce eont lee vues de ces deux grands commentateurs qui nous

ont amende A& nous interroger plus & fond sur les rapports
qu“entretiennent, chez Platon, l1°é¢rds et la philosophie.

L amour, souligne Rebin, est un délire (...).

Il ne faut pag craindre de prendre trop au sé-
rieur cette conception de 1"Amour; guelgues soient
les relations de la méthode érotique et la mé-
thaode dialectigue, la premiére reste inférieure,
en tant précisément gu-elle est un delire, et
elle ne contitue pas une infidelitée de Platon

4 1 intellectualisme gui domine toute sa philo-
sophie. L"Amour ne peut étre gu’un auxiliaire,
un csuve e oV, pour parvenir & la connaissance
de la vérité (es..). Un tel auxiliaire ne sau-
ralt &tre dédaigné par le Philosophe (...).
L*Amour devient entre ses mains un moyen de réa-
liser 1l veuvre de la dialectique, gui ezt d ori-
enter l-ame vere leg Idées (...). Il y @a (...)
ceci de commun entre la dialectigue ascendante
et 1 "Amour gue tous deux =ont une Souderyud vyl

et aboutissent a 1 unite de l-Idée, et 'ceci 'de
différent que la dialectigue ascendante est
rationnelle et logique, ] Amcour, au contraire,
empirigue dans son origine, rationnel dans son
principe et par son but (...). L Amour (appa-
ratt) ainsi comme un succédané de la Diaslecti-
gque et comme une philosophie; car 1l est pour
1“Ame un moyen d“ cpérer ce passage du Eenseible

A 1°Intelligible, qui est la railson d étre de

la Dialectique et de toute vraie philoscophie. 4

%« [, Raobkin, La théorie plateniclenne de 1‘"amour, Paris,
P.U.F., 1864, 15bp.

3- E. Brehier, La philosophie de Plotin, Vrin, 186%, pp.1562-
158.

4- L. Robin, Op. c¢it., pp.164-166; nous avone sculigné le
texte.




Qu'est~ce & dire? Qu‘Erds n'est qu'un auxiliaire utile,
mais non indispensable au philosophe, un moment de 1‘effort
philosophique qui doit vite &tre dépasse®

Entre les mains du philosophe, ce ne peut—-&tre

sans doute, précise Robin, gu‘un moyen acces-—

soire et simplement (...) destiné & céder le

pas & d'autres méthodes vraiment scientifigues

et entiérement rationnelles. &
Ce ne serait gu'en se livrant & l'‘exercice dialectique que la
philosophie acquerrait ses lettres de noblesse. Affranchir la
Raison du scandale du désir pour l1‘établir en sa pureté, que
fleurisse enfin la vraie philosophie ot s‘éprouve le ragne
de l1'Intelligence... telle est la lecture gui Fut souvent
faite de la pensée de Flaton. Mais peut-gtre 1‘héritage
cartésien Ffait-il probléme; peut-8tre avons—nous eu  trop
tendance & lire l'intellectualisme de Platon & la lumiére du
rationalisme moderne et, par la, & le tronquer de 1l‘'une de
ses dimensions essentielles. De par son expression délirante
et la compréhension moderne du terme de délire, les
commentateurs du Banquet ont souvent voulu situer 1‘ércs
platonicien dans le champ de 1‘irrationnalité & accepter ou
4 vaincre. La lecture que nous nous proposons de faire de la
réalité de 1‘'érds chez Platon se refuse a le situer de part
et dtautre de la dichotomie du rationnel et de l‘irrationnel:
il nous est plutst apparu comme le passage gqui de 1‘'un méne &
l*autre. En ce sens, il est élan de 1‘*&me en quéte de sa

réalité et de sa patrie véritable, 1ie motewr de 1‘effort

philosophique, l‘aile qui permettra de s‘élever d'ici-bas

5~ Idem, p.lééb.



jusqutaux realités véritables et de redescendre - (sic!) -~
jusgutau souvenir de eces choses gue garde, ensevelies, 1'ame
incarnée

L‘érgs platonicien, croyons—nous, ne saurait &tre
compris inddépendamment de 1l'‘ensemble des préoccupations de
Flaton, des theémes partout présents dans son oeuvre. Il leur
est, ajouterons-nous, ontologiquement lié, et peut-&tre se-
rait—-ce ce gui permet d'en saisir les articulations. GCGuteérés
et vertu sont inséparablement liés, gque la vertu n'est pas
l*éteignoir du désir mais la conségquence de son  ascension
vers 1'objet véritable de ses transports, gutelle est, lorsque
vraie, essentiellement érotique et gu'il n‘est pas de con-
naissance possible sans lassistance d'Erés, clest la ce que
nous tenterons de démontrer.

Reproche-t-on & Ergs d'‘étre empirigue dans son ori-
gine, le Fhédre nous rappelle que 1l'effort philosophigue
n‘est jamais le fait d'un esprit séparé de la matiere, sans
liens avec elle: c¢e qui philosophe, c'est 1‘&me incarnée,
1‘&me déchue qui ne se connait plus, une &me tiraillés par
les passions qui la rivent & la matiére et lui font perdre le
souvenir de ce gqu'elle est , qui l‘alienent, qui font naitre
en elle dissensions, vices et ignorance; ce qui philosophe,
ct*est 1‘homme.

Four s‘élever, de son point de chute, a 1l'etat
premier ol elle recouvrira vérité et plénitude, 1‘'Eme doit
refaire le chemin inverse &4 la chute. Toute la vie du philo-
sophe, c‘et reprendre, & rebours, le chemin de la chute, et

c'est & partir de sa condition actuelle, celle d‘'®@tre incar-



né, que 1‘ame reprendra la route qui la ménera au retablisse-

ment de ce qu'elle était maguére, alors gu'elle jouissait de

&
la contemplation de 1‘Etre. Bu*Erss soit moteur de la
philosophie, et gu'‘en partant "des réalites d'ici bas", par

1*Amour, 1‘3me puisse réaliser sa vie véritable et retrouver
ce gqui est pour elle le Sens, la t3che nécessaire devient dés
lors t&che possible, et la philosophie platonicienne, une
philosophie qui sait tenir compte de la condition humaine.
Feut-8tre y a-t-on trop longtemps vu le fait d'un esprit
perdu au r&ve des Hmes qui jamais ne connurent le corps ni la
nature de 1‘haomme; il en est pourtant autrement. Toute
impreégnée de l'effort de 1‘&me powr starracher a SN
aliénation, de 1la tension de la vie qui se cherche, la
philusophie platonicienne se refuse au réEve de 1‘essor
facile, & 1‘'illusien d‘une @me trop aisément redirigée dans
seg justes voies. On ne saurait dés lors reprocher a la voie

érotique d'@tre "empirique dans son origine”: il ne saurait en

&~ Commentant la théorie platonicienne de 1‘amour dans un
vocabulaire chrétien, Grégoire de Nysse écrit, a propos de
la chute et du salut:

"Si nous devons d&és maintenant ‘partir® de la et Etre
*avec 1le Christ*, il nous faut entreprendre ce départ en
commengant au dernier point darrivée, comme les exilés
vivant 1loin de chez eux qui, lorsqu‘ils s‘en retournent
dans leur pays d'origine, quittent d‘abord ce lieu od ils
se sont trouvés arriver en dernier"

Grégoire de Nysse, De la virginite, XIII, I, 1-3, trad. M.
Aubineau, Paris, Cerf, 1966, p.423.

Fontus de Tyard écrit pour sa part:

"Je remets en mémoire qu‘ayant esté le commencement de la
chute du plus haut degré, 1l faut qu'elle commence &
remonter du plus bas."

Fontus de Tyard, Solitaire Fremier, édition critique éta-

blie par Silvio F, Baridon, Genéve et Lille, Droz et
Girard, 1950, p.187




egtre autrement, tant il est vrai que c*est d"abord 1 ame

livrée aux désirs de 1l appetit guil la tiennent riveée au monde

deg ombres, Jul ne ealt voir par-deld l objet i{llusoire de

Ea paesion, une aAme perdue A& sa lumiére propre, qui doit la

retrouver., C"est done A& partir de cela seul gui lui est

d“abord acceeelble guelle doit s-"é¢lever vers autre chose.

gane doute ect-elle encore capable de logique et de

rationalité, mals gue par-delid l-objet de =a passion 1“homme
fappe de 1"Intelligence une fin et 1“objet de son dé=ir,
gu~il 1l espére comme but de son effort, la choisisse comme la
fin et le zenz de zon existence, cela ne devient pessible que
par une conversion de 1 ame toute entiére qui doit d"abord
entraevolr, a travere le epectacle d-ombres gqu-elle contemple,
cela méme gui s offre a elle comme 1l°objet véritable de ses
voeur et de =on effort. De la logique sanz Erés A la
philosophie, il y a un monde, celui gui sépare l*accident de
la nécegeité, ce gui erre eang force ni but, ce gui ne trouve
en ecl nulle raison d &tre ou de n"é&tre pas, de ce gui =e
dirige vereg le galut d*un gouverain bien; le desir fait 1la
différence, ¢gqui permet, par-deld 1l-équation, gue guelque
cthoge devienne pour noue une f£fin, un but, et c“est ce déeir
d“abord projeté comme appétit des corp:, gul doit Ee
caonvertir, A partir des chalnes gu“il e est lui-meéme forgée,
en désir d"autre chose, gqui se doit découvrir, dirons-nous,

déeir d"autre chose. La vérité de toute méthode, commente

M. Dixegaut, est qu*elle a érde pour origine, ce qui exclut

7- Banguet, 210 ab.



8
guon l*i1dentifile & un eneemble de procsdés ". Pour accéder a

la dislectigue, 1°homme doit ee tourner vers 1°Intelligible
et en faire sa fin.Comment entreverrait-il 1"Intelligible
comme fin, comment tendrait-1il vere lui =i ce n"est parce gque
l1"ame en a le désir? Or, ce désir de l1"Intelligible gue la
dialectigque e‘efforce d*atteindre, l*homme, oublieuxr de
l“ame, n“en prend conscience gque graduellement. Que le désir
des bheaux corps eoit en reéalité, deésir de la Beauté en soi,
l*expérience de 1 insatiefaction des passions doit le 1lui
apprendre graduellement. Il n"y & pas de dialectigue sans
moteur; il n"y en a pas non plus sans cette unité intérieure
de 1l ame gqui la delivre du tiraillement guexercent en elle
les paegions, harmenie qgui ne saurait é&tre retrouvee sans gue
g etelgnent cee passions et gue 1l homme en arrive 4 “"faire peu
de ca: " des objets auxquels 1l aspirait, par la découverte
de ce qu-il cherchait: 1la Beauté véritable & laquelle 1l ame
g*unit pour recouvrer 2a nature. Il nous semble erroné de
considérer la vwvoie érotique comme simple auxiliaire de 1la
dialectigue, aunilisire dont le philosophe véritable peut Ee
paeeer, une propédeutigue destinée a4 céder le pas A4 une méthade
plug rationnelle: eane 1l amour de la beauté véritable qui,
dissipant le leurre des appétite et retaurant 1l1a justice dans
l ame, etablit en elle la poesibilité de la dialectique, dans

l“amour gqui sansg cesse pousse 1 8me & la recherche des

B~ M. Dixeaut, Le naturel philosophe; essai sur les dialogues
de Platon, Paris, Vrin et Les belles lettres ("Collection
d-études anciennes"), 1985, pp. 140-141,

9.~ Banguet 210b; Phédon 68c.




réalités véritables et donne ainsi son sens a la dialectique,
on chercherait en vain une vie d‘homme voué a 1'exercice
d'une dialectique impérative. Nous croyons que 1‘Eros sacré
est ce qui, chez Flaton, confére a 1‘'ame déchue 1la
possibilité et la nécessité de la vie philosophigue. Feut-
8tre alors ne devriagns-nous pas considérer les mysteres
d‘*Ersgs comme un chemin de sagesse distinct de la dialectique;
il se pourrait gue celle-ci ne soit plutdt qutune étape dans
1‘ascension de 1‘échelle initiatique, étape cruciale, certes,
mais gui se doit, tant que subordonnée & l'intelligence et A&
la sagesse, tant qu'elle demeure un outil entre les mains du
philosophe, de prendre place au coeur des mystéres d'Erés. La
voie dialectigque se trouverait alors englobée dans la voie
érotigque; soulevant son masque de sécheresse, peut—étre
découvrirons—nous sa face qui porte la vie et le sens, sa

face portée par 1‘Amour.

Nous nous proposcns donc de rechercher le point
d'insertion de l1‘érss au sein de la notion platonicienne de
philosophie & travers les rapports gu'entretiennent, che:z
Flaton, 1‘érés, la vertu et la connaissance. Pour ce faire,
nous porterons une attention particuliére au texte du Banquet
tout en ayant recours, afin de bien saisir toutes les
implications du théme de l‘érés, & 1'lon, au Ménon, au

Phédan, & la Républigque, au Phédre, au Théétete, au Timée, au

Philébe, aux Lois et & la Lettre VII de Flaton. Nous

proceéederons par ltanalyse, le rapprochement et la

confrontation des textes, par 1‘analyse du vocabulaire



relatif a l-erte, eepérant, par ce biaie, arriver & une
juste compréheneion de la réalité de 1-érés sacré. Nous
exposerone en un premier chapitre lee principales théges du
Banguet, portant une attention toute particuliére au discours
de Diotime, pour ensuite en rapprocher certains textezs tires
fl“autrez disloguee de Plateon - l1-allégorie de la caverne,
certains passages du Phédon, des textes du Théététe olt 1la
philoeophie ee présente comme un accouchement et le savoir,
une progéniture, ainsi gue l*épisode épistémologigque de la

Lettre VII. Noue n*irone pas, forts de guelgques analogies,

nous haAter de conclure trop vite & 1°identité des mysteres
d*Eroe, de la voie dialectigue et de la voie ascétique.
D accocrd avec Robin sur ce point, nous tenterons d“asseoir
plug eolidement notre position en faisant retour, en un
gecond chapitre, sur 1la notien platonicienne d*ame, son
caractere automoteur, ea chute, =za "composition" tripartite,
ainsi gque sur les notions d“érbs, de "thymos" et
d""épithymetikon". Au troisiéme chapitre, nous tenterons
d "intégrer nos +trois notions centrales, tachant de cerner la
genése et la nature de la vertu véritable prenant esource dans
l érdes sacréd dont elle est 1"une des expressions, la nécessite
de la pratique dee vertue en philosophie, le rapport
dialectigue s établisszant entre 1*érts et la réminiscence, et
l“inzertion de la dialectigue au sein des mystéres d"Eros,

De nombreuses études ont été faites Jusgqu*a c¢e jJour
gur l érds platoniecien, publiée =sous forme d ouvrages ou
d*articles de gualite tré&s variable. Citons cependant les

excellente ouvrages de Cushmann, Cornford, Cummins, Dixsaut et



Kahn, auxquels nous devons beaucoup et entendons rendre
hommage. La falhleeee de plusieurs des travaux sur 17éros
nous a semblé résider en ce que les commentateurs sont trop
gouvent regtés prisonniers de leur conception de la
philosophie platonicienne et ont interprété la reéaliteée de
l“ér%e gacré en fonction de points de vue parfols erronéds,
gans laigser les textes les remettre en question;c est aussi
gouvent pour avoir étudié le theéme de l1"érés en le séparant
du reste de 1 oeuvre gue plusieurs ont semblé impuissants 4
galgir 1l ampleur de la réalité érotique dans 1°oceuvre de
Platon. Les theémes de 1“éros, de la vertu et de la
connaiegance ne egauraient e&tre étudiés séparément, maie,
pour peu gu-on les considére en regard 1l un de l~autre, 1ils=s
projettent alore l-un =ur 1 autre un éclairage neuf. CTest la
1“approche gu-ont adoptée de plus en plus de commentateurs
récents, et c est celle gue nousz avons choisi d adopter.

S*il y a encore de nombreux tenants de cette thése gui
ne valt danz 1 érog platoniclen qu un aparte dans 1 oeuvre
du philosophe, et dans la voie érotigue, gqu-une voie batarde
entachée par eee rapporte avec l-affectivité et le délire, &
tout ce gui ne peut &tre enti&rement circonscrit dans le
domaine de la raison, la voie qul devrait, somme toute, étre
transmuﬁég par un rationnalisme plus pur, celui de la
dialectique, il y a cependant de plus én plus de volx pour se
rallier & une vision plus profonde de 1°érds, d°un érds qui
cs-identifie & l“impulsion philosophique, & la tension de
1*ame vers le Bien. C-est cette interprétation gue nous

entendons défendre ici, tentant d°en dégager toutes les

11



implications et toute 1‘ampleur.

S'il est un souhait gue nous puissions formuler, c'est
que 1‘étude dans laquelle nous nous engageons ne so0it pas
qu‘gne simple herméneutique du texte platonicien mais, qu'a
1‘écoute du Maitre—accoucheur, nous nous mettions avec lui a
l1‘école de la philosophie. GQue notre pas trop pesant tente
donc de suivre sa trace ailée, que le Dieu qu'il invoque nous

assiste et qu'il nous donne des ailes.

12



CHMPITRE 1: SUR LA PISTE D“EROS



1.1 Ertes ezt un démon.

tour

Lorsque toug les convives du banquet d-Agathon eurent

& tour chanté les louanges du Dieu Amour, Socrate, a
10

l*instar de celle qul allait &tre son maltre, Diotime, prit

10-

Diotime fut-elle réellement le maltre de Socrate, ou ne
faut-1l voir en elle gqu*un personnage fictif? Disons tout
d~“abord gue nous ne voyons pas pourguol nous devrions la
considérer comme un personnage fictif: Platon n-a
gu~occasionnellement recours & un tel procédé, et le
fait toujours dans le cadre d"un enseignement mythigue.
On allegue généralement gue Socrate évogue
l*enseignement d"une prétregse fictive par souci de ne pas
froisser Agathon en tenant trop ocuvertement un discours
contredisant le sien. Mais Socrate, dans les dialogues,
n~hésite jamais, lorsque la vérité est en cause, 4 faire
face 4 ses interlocuteurs malgré la réticence gue ceux-
ci peuvent bien avoir. Cette femme "savante dans ce
domaine c¢omme dans beaucoup d autres” {Banguet 2014d)
n-aurait certainement pas été la seule femme de son
épogue a s “occuper de philosophie: Diogéne Laerce,
présentant les principaux disciples de Platon, fait
mention de deux femmes: Lasténéia de Mantinée et Axiothée
de Philonte (Diogéne Laerce, Vie, doctrines et sentences
des philosophes illutres, tome I, Paris, Garnier-
Flammarion, 1965, p. 177).

Quoigu*il en soit, si 1% on ne veut voir en Diotime gu“un
personnage fictif, il convient alors de souligner gque ce
personnage est une femme, chose gquelgue peu surprenante
puisgque leg femmes semblent si peu présentes dans
1l “oeuvre de Platon gqui fait ici de Diotime la
dispensatrice des enseignements sur les Mystéres d Erés.
En tant gue femme, Diotime appartient au szexe qui porte
en lul les vies nouvelles et 1la regénération de
1l *humanité; elle fait partie de celles guil accouchent.
Mails en tant que préiresse, gqu-initliée, gqu*enseignante
des Mystéres de 1l “Amour sacré, elle figure la génération
spirituelle et enfante ces beaux enfants de la sagesse
dont Socrate fait partie, fils spirituel de Diotime.
Consacrée au dieu, elle est une femme démonique gqui,
comme érds, "traduit et transmet aux dieux ce gqui vient
des hommes, et aux hommes ce gui vient des dieux"
(Bangquet 202e). C*est en outre une guérisseuse en tant
gu-elle préserve la ville d“Athénes de la peste. Par ses
recommandations, l*harmonie se rétablit entre les hommes
et les dieux, et Diotime, comme la philosophie, devient
celle gqui préserve ou reléve les hommes du malheur et de
la déchéance; & travers l"image de la femme gqui guérit
ou préserve de la maladie, on pergoit la préfiguration
de la guérisseuse des Anmes.

14



4

partie Agathen qui plue gue tout autre avait magnifie 1la

divinite dT"Amour, le plue heureux, le plus beau, le plus

excellent dees dieux; or, c*est la divinité méme d~Amour,

cette

divinité attestée par tous les autres convives, gque

Socrate entend remettre en gquestion. Etrange fagan de

ceélebrer Eroés, de la part d-un homme pour gui "les choses

11

d“amour sont un objet de vénération”, un homme qui prétend

12

*ne rien savoir d“autre que les choses de l*amour", Socrate,

de gui Phédre dira, dans un sutre dialogue sur 1 éros, que

11-
12-

Il convient également de remarguer gue, dans le
Ph&dre, Socrate, avant de prendre la parole, implore
l~assistance des Muses, ces divinitées féminines gqui,
inspiratrices des prétres, chanteurs et musicliens,
permettent aux hommes auxguels elles s"attachent, ceux
gqui sont par elles possédés, dTaccoucher de cette
progéniture immortelle dent il est question dans 1°Ion
et dans le Banguet. Les artistes possédés sont des hommes
démonigues dont le chant séduit les hommes et les dieux.
Remarguons encore gue les Muges =ont, selon la tradition,
filles de Zeus et de Mnémosiné, la mémoire, dont nous
verrons dans les chapitres suivants 1-importance dans la
philesephie platonicienne de 1l amour, et spéclalement
dane le Phédre. Elles =ont encore ces divinités qui,
gselon le mot de Pierre Grimal, ‘“"président & la pensce
sous toutes ses formes" (Pierre Grimal, Dictionnaire de
la mythologie grecque et romaine, Paris, P.U.F., p.
304). Notons encore gue ces Muses président &4 1 harmonie
de 1l univers et établissent, par leur chant, 1l harmonie
dans 1-Ame. "Les Muses, écrit Plutarque dans Le banquet
des sept sages, (-e«.) nous en voudraient beaucoup, =&i
nous prenions pour leur objet la cithare et la flote, et
non l*éducation des moeurs et 1l apaisement des passions
chez ceux gqui jouissent de leur c¢chant harmonieux”
(Plutarque, Le bhanguet des septs sages, 156c¢c, trad. C.
Defradas, Librairie C. Klincksieck, 1954). Nous verrons
aux second et +troisiéme chapitres que l*initiation
érotigque cherche en fait le rétablissement de 1l harmonie
dans 1“a4me, qu*elle produit des philosophes vertueux, non
pags en ce qu-ilgs réfrénent leurs passions, mals en ce
gu-ils ont atteint 1-état d-apaisement, 1l~extinction de
la pagsion dévorante.

Banguet, 212b
Idem, 1774
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13
1l amour est =son affaire!

Eroe ne esauralt &tre un dieu, affirme Socrate qui le
premier fait remarquer A& mon auditoire gue 1 Amour reste
toujoure tendu vers une fin, un bilen gu~il aspire & posséder;
Amour est toujours amour de guelque c¢chose, & savoir, des
bellez et bonnee chosee. En tant gu~il aspire & ces choses,
l1~amour ne les posséde pas encore. "Quicongue éprouve un
déegir, rappelle Socrate, dégire ce dont il ne dispose pas et
gqui n‘est pae présent. Et ce gu*il n"a pas, ce qu-il n-est

pae lul-meéme, ce dont il mangue, wvoila 1-objet de son désir

14
et de =gon amour". Amour, gui soupire aprés la beauté, mangue
15
de heauté; partant, 1]l mangque également de bonté. “Comment

dée lore gerait-1l un dieu, lui gui n" a part ni aux belles, ni
aux bonnes choseig? Ce ne saurait donc &tre un grand dieu
ainsi que tous en convenaient puisgque, manguant de helles et
de bonnes choses, il n"a pas part & la béatitude des diei:.
Manguant de beauté, de bonte et de bonheur, 11 =se voit
refuser par Socrate 1les +trois attributs gque 1lui avait
accordée Agathon. Erde ne peut plus étre appelé beau, bon ou
heureur: c¢e n"eet donc pas un dieu. Il ne faudrait pourtant
pae precipiter le raisonnement et nous hAter de conclure gue,
ne possédant pas la beauté, Erés soit laid; gque n~ayant pas

part 4 la plénitude du bien, 11 est mauvais, et gue n"étant

pas un dieu , il ne soit qu“un gimple mortel.

13- Phédre, 227c
14- Banguet, 200e
15~ Idem, 201c
16- Idem, 202d
17- Idem, 202c



Qu*une choee ou un &tre ne posedde pas une qualité
déterminée, 11 ne s*en sult pas, faisait remarquer Diotime,
que cette choee ou gue cet étre solt investi de la qualite
contraire. Alinsi, bien gu“Eréds ne scit ni beau, ni bhon, cela
n“en failt pas pour auvtant un eétre laid ou mauvals, mals,
conclue-t-elle, "guelque chose d*intermédiaire entre les deu=x
ccntrairé:“; il n"est pas un dieuw immortel, il n-est pas non
plus mortel, mais "un intermédiaire entre ce qui est mortel

19
et immortel".

Sa nature dintermédiaire entre le mortel et
20
l1“immortel fait d"Erds un *démon". De par leur nature

dintermédiaires entre les hommes et les dieux, les démens
ont pour tiche "de faire connaltre et de transmettre aux

dieux ce qui vient des hommes, et aux hommes ce gui vient des
21

dieux". Lesz dieuxr, ajoute Diotime, ne se mélent pas A
22

1“homme, mals, par 1 intermédiaire des démons, dieux et

hommes peuvent entrer en relation pendant la veille ou le

18- Idem, 202b

19- Idem, 2024

20- Idem, 202de
Notonsg que le terme "démen" a en grec un tout autre sens
gque dans le frangais moderne; le démon n“est pas ici un
&tre maléfique, mails un intermédiaire entre les dieux et
les hommes. Le mot "daimén®" est A la source de deux
autres mots grecs: “eudaimdn" (heureux) et "kakodalmbn®
{malheureux).
3 propos des démons, voir l1°Apologie de Socrate, 27c-e;
le Phédon 107d-108d; 113d; & propos du caractére démonigue
des &mes humaines: Timée 890a.

Robin falt remarguer la présence des démons dang la
tradition greecque: on les retrouve chez Homére, Hésgiode,
dans les écrits orphiques et pythagoriciens, chez

Héraclite, Empédocle et Démocrite (Cf: L. Robin, Op.
cit., p. 110).

21- Banguet, 202e

22- Idem, 203 a



gcommeil 23.

C epgt grace & cette sorte d"étres, dit-elle,
gqu“ont pu venir au jour la divination dans son
encemble, la science des prétres touchant les
choses qui ont rapoort aux sacrifices, aux in-
cantations, & la prédiction en général et & la
magie. 24

Far eux e"établit 1la lisizon du divin et du mortel gue

l*absolue différence de nature tenalt disjoints aux deux

ptlee de 1~ étre;

état intermédiaire entre les uns et les au-
tree, dira encore Diotime, ce gqui est démoni-
gue ect complémentaire, de fagon a mettre le
Tout en liaison avec lui-méme. 25

Cette fonction de médiation et de coneiliation de
l1"amour etalt prézente dane les autres discourg du Banguet.
Ainegi, pour Phédre, Erots est un guide gul peut falre accéder
l*“homme 4 un état supérieur:

le gentiment qui doit guider toute la vie des
hommes destinés & vivre selon le bien ne peut
¢tre inspiré ni par la parenté, ni par les
honneurs, ni par la richesse, ni par rien d~au-
tre, dira Phédre, aussi bellement gque par
l*amour. 26

Pour Pausaniae, 1le Bel Amour conduit 1l homme & la vertu et au
27 28
savoir; pour Agathon, Amour est le conciliateur des dieux, le

29 30
fondateur des réunione, le guide des hommes. En lui se

concilient les opposés; aingi, Eryximaque prétend-il gque le

véritable médecin est celul qul posstéde "l art de faire

23- Ibidem

24- Idem, 202a-203a
256- Idem, 202e

26- Idem, 17Bcd

27- Idem, 18d4de

28- Idem, 197b

29- Idem, 197d

30~ Idem, 197e
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naitre amour et concorde entre les opposés", gqui

doit étre capable évidemment, de faire gue ce
gu“il ¥ a de plusg ennemi 1% un de l“autre dans
le corps devienne ami et = aime mutuellement.
Or, ce qu*il v a de plus ennemi, c“est ce gu™il
y a de plus contraire: le froid & 1°égard du
chaud, l"amner & l1°égard du doux, le sec a

1 -“égard de 1“humide, et tcoutes les oppositions
du méme genre. 31

Il dit encore gque la musique, ob se concilient dans 1 accord
l“aigqu et le grave, et dans le rythme le rapide et le lent,
32

ect "ecience Ades phénoménesg dTamour". Mais, comme notre
médecin le dit lui-méme:

il y a plue: lee sacrifices aussi, en to-

talité avec les pratigues auxquelles prégi-

dent la divination, pratigques fondées sur

1l existence d une communauté concernant les

dieux et les hommes, les uns & 1"égard des

autres, tout cela n~a gu~un but: préserver

1 "amour aussi bien que le guérir. 33
C*est gue, précise-t-il, la divination est science der

phénoménes d“amour entre les dieux et les hommes, s"efforgant
34
de “"faire amis les dieux et les hommes". Chez Aristophane,

l*amour n*a pas pour but de rapprocher 1 homme de la
divinite: 11 margue le refusz de la sciesion de 1 Androgyne
primitif; ici encore, lamour a fonction médiatrice et
ponciliatriece: c est lul gui, poussant les deux parties de
1*Androgyne 4 s'unir, fait d"elles un seul étre, recréant

ainszi l*unité perdue. Amour apparalt comme déeir de réunion

ot la dualité se résorbe dans 1 unité. L amour rasgemble,

31- Idem, l186de
32~ Idem, 187be
33- Idem, 1B8Bbec
A4~ Idem, 1l88de
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35
Amour "raggembleur de notre primitive nature".

Ce n"ezt done paeg dane le geul discours de Socrate
qu-Amour prend forme de médiateur, mais cest tout au long du
Banguet gqu*on loue Erfs guilde, médiateur et conciliateur. Le
seul, cependant, 4 étreindre pleinement le sens de la nature
et de la fonection meédiatriece d un Erés toujours orienté vers
l*accomplissement d“une fin - que ce s=seoit la vertu, le
egavoir, ou la réunification du séparé -« c"est Socrate qui
n"héeite pas 4 en tirer la conclusion gqui s“impose, a savoir
gqu Erae ne peut e&tre loué A titre de divinité, mais =seulement
en tant gue démen. Du démon Erdéds, 1l brosse un portrait par
legqual 11 entend rendre raison de la nature intermédiaire de
1l amour, et 1 exposer plus & fond &4 travers le récit de =a
gentee et de sa vie. Reprenant le récit riche d-allégories de
Diotime, Socrate raconte gqu“Amour fut congu le jour de la

naleszance d-"Aphrodite, déesse de la beauté. Au festin gqui se

tenait alors parmi les dieux se trouvait Expédient - Poros,
36
dont le nom signifie aussi: "le passage” - fils d°Invention,

qui, enivré de nectare, s“endormit dans le jardin de Zeus.

Pénla, c"est-a~dire "Pauvreté", survint gui venait mendier et

37
e tenait, mentionne-t«elle, "contre la porte"™; s“avisant de
EON "mangque de ressources”, elle &e c¢couche au cote

d“"Expédient afin de conceveolr un enfant de lul. Amour fut

congu ce Jjour-la, et c*est pourguoi, remarquait Diotime,

36~ Idem, 1914

36~ Bangquet, éd. Les belles lettres, note de P. Vicaire, P.
53.

37~ Banquet, 203b
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Amour est devenu le compagnon et le serviteur
d"Aphrodite: parce gu*i)l a été engendré¢ pen-
dant les fetes de la naissance de celle-~ci et
parce gqu“en méme temps, Aphrodite elle-méme
étant belle, c"est au beau gue naturellement
se rapporte son amour. 38

Ainei, de par le double héritage qu“il regoit dExpédient et

de Pauvreté, Erts est pauvre mais toujours rusé, habile,

guettant Temhuegue, le= chogses gqul sont belles et gui sont
boniza"; mourant de 1°indigence maternelle et renalssant
grace & ce lot de ruses légué par son pére, Erds n"est ni

mortel nil immortel; pauvre en sagesse, il n"est cependant pas
totalement ignorant, car son pére est "savant et bien pourvu
d expédients, +tandis gque sa mére n-est pas savante et en est
dépourvig"; ni savant ni ignorant, Er®s, 4 ]l encontre des
ignorante inconscients de leur manque de sagesse, sait gu”il
ne eait pas. Auszl ce démon 4 1 affot des belles choges

convoite-t-1l la sagesse, de toutes la plus belle, désireux

de devenir sage: ce "chaesgeur habile", “curieux de pensée"
41

r

passe toute =a vie & philosopher. Ce qui ¢&tonne, dans le

portrait de Socrate tel que le brosse Alclbiade & la fin du

Banguet, c¢"eet une reszemblance qui nous raméne toujours au

portrait d“Erée: comme Erde, Socrate est pauvre, comme lui,

i1 n*eet pase beau; tout comme Erds qui sait gu~il ne =sait

pas, Socrate est cet homme singulier, de toue les ignorantes le

geul A se gavoir pauvre en sagesse, savoir sans lequel {11l

n~est pas de philosophie, parce gqu~il ne peut y avoir de

38~ Banqgquet, 203c
39~ Idem, 203d

40~ Idem, 204Db

41- Idem, 203d-204b
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quete du vrai; Socrate eet encore, comme Erfe, un wva-nu-

plieds: Alcibiade nous dit de Socrate gu~il allait pieds= nus,

42
méme par tempe de pluie; tel Erte dont Diotime dit gu~il dort
43
4 la helle étoile, ™"couchant par terre et sans couverture”,

Eroe 1 habile, le ruegé, Erées curieux de pensée gui passe sa
vie A philosopher, Alcibiade nous présente un Socrate passant
la nuit dehore, immobile, & l-affat de la pensée, obstiné. Si
l1*on dit des discours de Socrate, 1l "homme démonigue, gue tout
comnme ceux du eatyre Maresyasz, 1ils "mettent en é&tat de
poessession”, Erte esgt pour sa part un "habile sorcier", un
“"inventeur de philtres magiques” ... et se révéle eétre
"habile (...) comme un sophist:ﬁ; étrange ressemblance qui
lie les figures du démon philosophe et du philosophe

deémoniguel Tout nous porte & croire gue l activite
philosophigue d"Erég n-"est pasg pour luil une activite
accldentelle, maie gquelle lui est essentielle, et que 1la
soumission au démon Erfs représente pour sa part 1 essence

méme de la disposition philoscophigue.

1.2. Le désir de procréation.

C'eet £a nature d intermédiaire entre la sagesse et
l*ignorance, son double héritage de pauvreté et de ruse qui

cuvre en lul ce désir de ce qui est beau et bon, 1le désir de

la =agesse: "il est désireux de savoir et salt trouver les

45
paszages qui y menent”. Or la philosophie est ce passage ol

42~ Idem, 220b
43- Idem, 203d
d44- Idem, 2034
45- Idem, 215cd
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e“engagent les ignotrante & 1-affot de la sagesse; ignorants
guli ne le sont pas totalement, tant 1ils pressentent une
eclience veritable gu®ils ne possédent pas, mais dont 1ils
reseentent le mangue et gu~ils désgirent acguérir. Compagnon
d-Aphrodite, Erets, fils d"un pére "savant et plein de
ressources et d"une mére dépourvue de science comme de
ressourigs“, tient le milieu entre la sagesse et 1 ignorance,
pressent une science gqu“il ne retrouve en lui gque mélee
d"ignorance, une beauté véritable quil désire aussitét et
vers laguelle ce fils de Poros cherche paszage. Comme dans le
discoure d-Aristophane, Erés apparait marqué du sceau du
mangue tout en portant en lui ce gul lui permetira de s en
affranchir; tout comme chez Aristophane, l~activite
essentielle d°Erts est cet affranchissement de 1 état de
décheéance et de pauvreté. Dans 1le portrait guten fait
Diotime, il est activité, tension, mouvement. Il revét tour a
tour les traits du voyageur pauvre, du chasseur qui poursuit
sa proie, des grands cycles de la vie et de la mort, du
philosophe gui s“achemine vers la sagesse. Tout de mobilite,
il est sans gite, wvoyageur qui "deort 4 la helle étolle, pres
des portes et sur les chemi::"; rien de fixe, d~arrété dans
ce portrait d°"Eres: il épouse son activité, s absorbe dans

son mouvement et semble lul-méme ce passage gqu il recherche,

intermeédiaire gui n*est pas tant un troisiéme terme guun

46~ Idem, 204b
47- Idem, 203d
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48
mouvement. Eréeg, "ardeur, tension extréme ", s=semble plus

gqu*un é&tre gqui e achemine zur la route de la sagesse; dépeint
par eson mouvement, sa guéte, il eemble s“identifier a4 1la
philﬁeaphie décrite caomme mouvement de passage.

Mals quel est le gens de cette guéte de sagesse qui
anime Erte? Son activité ne découvre sa pleine =signification
Bue el on la restitue encore une fois dans 1l essence méme de
l"etre démonigque gqui, par delsd le mizte d"ignorance et de
sagesse, est avant tout un intermédiaire entre le mortel et
l1*immortel; Ert=z est en gquéte d une plénitude qui lui mangue,
plénitude du divin gu“il veudrait réaliser en lui. Le mortel
qu“anime Eros, gue dézire-t-il1 lorsqu*il se lance a 1la
poursuite des belles et des bonnes choses? Ce qu*il désire,
proclame Diotime, c“est la possession éternelle de ces
choses: c"est & cela gqu“il aspire, et c~est cela seulement
gui le rendra heureux. Le mortel voué &4 la mort, soumlis au
flux du changement gul le livre sane cesse 4 la mort, aspire
4 l"immortalité. Comment pourrait-il y accéder, =il n-était
lul aueel de nature démonigue, intermédiaire entre le mortel
et l"immortel? Car l“homme, livré au mangue et A la mort,
porte é&galement, tout comme Erds, 1l1la marque du divin et de
l‘immort:?. Quelque chose lul permet de transcender sa nature
mortelle et de vaincre la mort: 1l enfantement par legquel il
trouve la poesibllité de se continuer en d*autres éatres.

Erds n*opére pas 4 l“horizontale, comme 1 imagi-

nait Aristophane , il n ' unit pas
a ras de terre deux individus mutilés pour

48~ Idem, 206&d
49~ Idem, 206c-209h.
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Fecond,

en recoller, nombril contre nombril,les morceaus
épars. Il pointe vers le haut en direction du
ciel(eece)e

On pourrait résumer le point de vue d-Aristo-
phane en disant que, pour lui, déchiffrer Eros,
c"est poser: 1/2 + 172 = 1. Tout homme n-"étant
gu“une demie-part d“etre, s°il lui arrive de
rencontrer sa seconde moitié le voild comblé
autant gqu~il est possible; pour lui, plus rien a
désirer: devenu un entier parfait, il le dispute
en félicité & la béatitude des dieux (...).

Le point de vue de Platon s“exprime, & l"inverse,

dans une formule du type: 1+1=3. 5O

l*homme ee découvre porteur de vie et d-immortalitée;

par l"enfantement, 1l acgéde a4 cette immortalite. Or,

c est

au contact de la beaute gqu il se délivre de sa fécondite et

enfante:

Chez le vivant mortel, c"ect cela meéme gui est
immortel: la féacondite et la procréation. Malse
celleg-ci ne peuvent avoir lieu dans la discor-
dance; or il y a discordance entre la laideur et
tout le divin, tandis que le beau s accorde avec
lui {...}). Aussi, guand 1-&tre fécond s approche
du beau, 11 sent une joie et sous le charme il
se dilate, et il enfante, et il procrée {...}.
D-el, chez l-&tre fécond dejad gonflé de =eve, le
trangport violent qui le pousse vers la beaute,
car celul qui posgséde cette beauté est deélivre
de la grande douleur de l°enfantement. 51

La beauté, reflet de la divinite, a fonction maileutique. A

gEQn co

engendr

ntact, le mortel délivre ce dont 11 était fécond,

e et ainei perpétue eon étre.

C"est ainel gue tout &tre mortel ee coneserve,
non dqu-il solt jamais exactement le méme comme
l1-e¢tre divin, mais du fait que ce qui se retire
et vieillit laisse la place 4 un &tre neuf, qui

50"‘ J-"

P. Vernant, L individu, la mort 1l amour: soi-méme et

l“autre dans la Gréce ancienne, Parls, Galiimard, pp.

161
51~ Ban

-164.
quet, 206cd

-
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ressemble &4 ¢ce gu-il était lui-méme. 52
81 l*amant recherche la beauté, c-est afin de délivrer ce
qu-1l y a en lul de divin, et e aggurer par la 1l immortaliteé.
Le divin accouche le divin, la beauté, reflet de la divinite,
permet & 1 homme de délivrer ce qu-il porte en lul de divin,
de tranecender e£a pauvretg en se réalisant 4 1 image du divin
immortel; la beautéd, image de la divinite, incite 1l éclosion
du divin au sein de la nature immortelle. L*é&tre fuyant du
mortel peut alore échapper 4 la disparition et & la mort, et

participer a l immortalité.

Or, wcette immortalite, 1l-homme peut y accéder de deuxn

fagons et sur deux plans, selon gu"il ect fécond selon 1l ame

ou selon le corps.

ceuxr gui ont la feéecondité du corps se tournent

de pré&férence vers les femmes;leur fagon d-ai-
mer, c"est de chercher en faisant des enfants a
g~assurer personnellement -~ & ce gu-ils
croient - 1 immortalite,le souvenir d eux-mémes, et
le bonheur pour tout le temps de l“avenir. Il ¥y
a ceux, aussi, gui ont la fécondité de 1°ame,
car chez certains (...} la fécondité est dans
l1"ame encore bien plus que dans le corps, Ppour
les choses dont 1°&me est féconde et dont elle
doit enfanter. Et celd, gqu-est-ce done? La pen-
gée, et toute autre forme d excellence. 53

L étre fécond selon 1 8me prodiguera donc son amour aux beaux

corpe et, s"il y rencontre une Ame helle, généreuse et bien

nee, i1 " donne toute pon affection &4 1l°une et 1“autre
54

besute ". BAu contact de cette beauté, il enfante nombre de

beaux discours sur la vertu et entreprend 1 °-éducation de

62~ Idem, 208ab
53- Idem, 208e-
5d- Idem, 209ab
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27

gon aime. Ce faigant, 11 acecouche sa propre Ame et celle de
son compagnon; disciple et discours deviennent sa progéniture,
progeniture plue noble que celle gue pourralt lui valoir 1la
génération corperelle:

plug beaux, en effet, et mieux assurés de 1 im-

mortalité sont les enfants gui naissent de leur

union. Tout homme acceptera sans doute d avoir

des enfants comme ceux-14, plutdt gque de forme

humaine, en considérant Homere, Hésiode, et les

autres grands poétes, et en voyant avec envie ces

decendants gqu*ils ont laissés. BB
Le Théetéte exposera dans les mémes termes le surgissement
du egavolr. L ame enfante une connaissance dont elle est
grosse et gui est simulacre ou savoir véritable. Socrate vy
apparait comme un accoucheur d"amee, dont la tache est d~in-
citer les Jjeunes gens a délivrer par 1l enfantement ce dont
leur ame est porteuvse. A Théététe gqul ne peut se contenter des
discours gu*il tient sur 1l"essence de la connaissance mais
gui, tiraillé, cherche sane cesse ce gqu-elle est, Socrate
explique gue son état tient au fait que =on &me n“est pas
vide male groeee, et gqu-il éprouve des douleurs

56

d*enfantement. Lui-méme est pouz=zé par =son démon a frégquenter
des jeunes gens gul éprouvent ainel des douleurs
d enfantement, A4 leur porter aseletance afin qu*ils deiivrent
leur enfant, et A& éprouver ce qui est ainsl engendré:

guant 4 mon art d-accoucher & mol (...), dit-il,

c“est sur 1 enfantement de leurs ames et non

de leurs corps, gque porte mon examen (...). Ce
gqu-il y a, -dans mon art & moi, de plus important,

£5- ldem, 208%8c¢c
E6~ Thedtdéte, 1d8e



ctert d&tre cepable de falre sur la pensée d-un
jeune homme, de toutes les maniéres possibles,
l"épreuve de ce guelle enfante, et de saveir si
c“est un simulacre ou une illusion. B7

Tout comnme dane le Banguet ol le démon Amour pcusse le mortel
4 enfanter, Socrate préciee lcil gque "leur accouchement (...)
est 1 “oeuvre du 6122" tout autant gque la sienne. On retrouve
l1“4cho du discours de Diotime sur la fécondité des &mes
groepes de eavelr, le deéeir de vainecre par une vertu
accompagnée de pensée le mal inhérent & la nature mortelle et
de se rendre ainsl semblable & la divf:ité. Le méme théme

reapparalt encore dane le livre VI de la Républigue obu i1l

ezt dit gque 1"amour pousse legs hommes doués d un naturel
philosophe a eg*unir & la réalité afin d;engendrer 4 son
contact intelligence et wvérité, se délivrant ainsi des
douleurs de l“enfante:gnt.

Le théme de la fécondité epirituelle n“apparalit donc
pas seulement dane le Banguet: il =sera repris plus tard dans
1l peuvre de Platon. Mais 11 n~est peut-2tre pas non plus, &
l1*intérieur méme du Banguet, propre au =seul discours de
Diotime: Suoecrate semble reprendre, dane les deux formes de
féeconditeé de 1"amour, la distinction deja faite dans le

digcoure de Pauganias entre leg deux Erés, celul qui reléve

de L"Aphrodite Céleste et 1l*autre, gui reléve de 1l Aphrodite

§7- Idem, 150be

E8- Idem, 1504

59~ Idem, 176b

60- Républigue VI, 490ab
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Populaire. Il n"en parle pas dans les m&émes termes, bien sar,

mais la distinction gqu~-il opére entre 1 Erfis générateur

El-

Dane 1la Théogonie d"Hégiode, Aphrodite nalt du sperme
d“Ouranoe mutilé par Chronoe (Théogonie 194). La meconde
Aphredite, fille de %Zeus et de Dioné, apparalit dans
1-Iliade (Iliade 6, 365).

¥énophon, dane son Banquet, reprendra ce théme des deux
Aphrodites: "{ees) dans Jles gacrificez A 1"Aphrodite
Populaire re&gne le rellchement, dans les sacrifices A
l*Aphrodite Céleste, 1la pureté. On peut croire que
l*Aphrodite Populaire 1inspire 1les amours charnels et
1*Aphrodite Céleste ceux qui s attachent a 1l &me, A
l“amitie, aux belles actions. " (Xénophon, Banguet VIII,
9-10, +trad. P. Chambry, Paris, éd. Garnier et fréres,
1954, pp. 318-319). Plutargque, dans son commentaire sur
la théorie platonicienne de 1 amour (De 1l ~amour),
distingue deux Erds et deux Aphredites. 11 rapporte
1"amour wvulgaire & une Aphrodite identifiée A& la terre,
et 1l amour Céleste A& une Aphrodite identifiée & la lune.
"Quant & Aphrodite, si elle n“a rien de commun avec la
terre, ceux gqui dennent son nom & la lune peuvent faire
état d-une certaine analogie car la lune participe 3 1la
foie de la terre et du ciel, elle est le lilieu o0
l-“élément immortel se mé&le au mortel”. {Plutargque,
Dialogue gur ) "Amogur; +traité XLVII, 19be, trad. R.
Flaceliere, Parie, Les Belles Lettres, 1980, pp. B8B-89).
L*assertion est d“autant plus intéres=zante =i on la
rapproche de 1“interprétation de Plotin gqui identifie
Aphrodite a 1"a4me, comme nous le verrons au trolsiéne
chapitre. Notons gque Plutarque dit enceore de 1*amour
céleste gqu~il est "chaste et divin"®, gqu~il est le médecin
de 1"3ame, 9gu*il la conduit au champ de wvérite, gqu~il
"nous montre, comme dane un miroir, de belles images dee
belles réalitésgs”" (Iden, 19f). Dans Le banguet des sept
eages, Plutarque ajoute que "l“ebjet d Aphrodite n“est
(o) Pas {(s..) le colt et 1 union des corps, ni celul de
Dionysoz 1“ivresse et le vin, mails 1les effets qu-lile
provoguent en nous par ces moyens, la galté, le désir,
l“intimité, 1les relations gul nous lient les wuns aux
autres (Plutarque, _Le banguet des sept sages, 156 ed,
trad.J.Defradas,Paris,Librairie C. Klincksieck,1954,p.64)
Reprenant la distinction des deux Aphrodites, Plotin dira
4 son tour qu""il y a une double Aphrodité: 1 Aphrodité
gui est, dit-on, fillle d“Ouranos, et une autre qui est
fille de Zeus et de Dioné, et qui préside aux mariages
humains" (Plotin, Ennéade III, &5, 2, trad. E. Bréhier,
Parie, Les Belles Lettres, 1925, p. 77).

Artémidore d"Ephece, dans La clé dees songes, dit gue
"1 *Aphrodite Populaire (Pandémos) est bonne pour les
devins ambulants, les cabaretiers, lee penseurs publics
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d enfante charnele et celuil gqul tend & 1 enfantement de
digcoure et de vertus ne semhle pag étrangére 4 celle qui
digtingue 1"Er&e en guéte de beaux corps, et 1°Erés gqui

s*attache davantage & 1"&me d*un aimé gu~il espére instruire

dane la vertu et dane la connaiesance, Erfs voué & 1-Aphrodite

Celeste. Cet Erde, esuggére Pausanias, ne vise pas, comme

l*autre, la génération charnelle: celui qu*il anime n*ira pas

vere les femmes, malsg vers "le sexe gui par nature est le plus

62
intelligent"”; 11 ne recherche pas tant la beauté des corps

gue celle des ames, toujours en quiéte "des jeunes gens de la
meilleur race, et du plus haut mérite, fussent-ils moins
beaux gue lesm auiiee“; enfin, cet amour des gargons se
confond avec "l1"amour du savoir ou toute autre forme de
vertgﬂ, visant 1"éducaticon de 1" aimé. Les véritables objets
de cet amour sont le savoir et la vertu: "ici on révele ce

gqu*on a dane le coeur, on montre gue la vertu et le progrés

moral esont les objets, en tout et pour tout, de 1l1*effort

(a».)- L"Aphrodite Céleste (...} Eignifie le contraire de
la Populaire. Elle est surtout bonne pour les mariages,
leg aesociations et la procréation d-enfants: car elle

est cause de toute formation des couples et de 1la
production d"une descendance. (ea-) Bonne aussi pour les

devins: car elle passe pour &tre 1l inventrice de 1la
divinatien et de la connaissance anticipée des
éveénements” (Artémidore d“Ephése, La clé de songes, 1II,

34, trad. A. Festugiére, Paris, Vrin, 1975, pp. 143-144).

Il dit encore gu""Aphrodite passe pour toujours bonne si
elle a les parties du bas couvertes juegqu“a la ceinture
parce gu“alors, ce quelle a nu et quelle montre, ce
sont les seins, gui =sont nourriciers A& 1 extréme.
L*Aphrodite complétement nue n*est bonne et digne de
profit que pour les courtisanes: eu é&gard & tout le
reste, elle prédit la honte” {(Idem, I1I, 37).

62~ Banguet, 1Blc

63- Idem, 183d

64~ Idem, 184cd
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65
pageionné”. Aueei, parce gu-il fait peu de cas des corps, cet

Erts reléve d une Aphrodite qui n*a pas de mére, d*une
Aphrodite qul ne participe pas de la matiérg? maig gui, fille
du eciel, née de la eemence d-"Ouranos, est de nature
Bpirituelil. Le but poursuivil par l1-érés sacré, c-est la
génération de la connalseance et de la vertu dans 1-&me. Bien
gqu"il ne eolt pas falt exuplicitement mention de ce souci de
l1*homme gui & travers la génération cherche 4 se perpétuer, 3
vaincre eon lncomplétude, i1 est pourtant clalr que 1 érés
gacré, plus gu un simple amour de la bheauvté des corps, tend A
l*enfantement danez 1la beauté. Aphrodite nait du sperme
d“Quranns mutile. "The greek word for "foam" is "aphros" fron
whiah the name “"Aphrodite" derives, obviously, the "foanm" or
"aphros" here 1s the sperm of Heaven, the ggg Uranus”.
L-Aphrodite Ouranlenne, c"esgt, comme l-indigue son nom, 1la
fécondité du eclel. Qu-est-ce & dire? Ne peuvt-on pae volir,
dane oet éroe gul recherche 1-Aphrodite Céleste un érde qui
tend A& 1l*enfantement spirituel et dans 1l érts amoureux de
l"Aphrodite Populaire, née d“une mére participant A& 1la
matiére, un érde qul déeire la délivrance d°enfante de chair?
Il gemble gqu“an retrouve dane 1“érée epacré de Pausanlas cet
&#lan qul animait Er6s dans le discours de Diotime: désir

d“engendrer danes la beauté des enfants spirituels, 1images de

la Beauté. Il nous semble important de ne pas prendre trop a

65~ Idem, 185b
66- Idem, 1804
67- Idem, 181lc

68- J. F. Miller, "The Esoteric Unity of Plato"s Symposium®,
Apeiron, XII-2, 185, p. 20

3l



32

la legére le digcoure de Pauraniae sous prétexte que son Erés
est en gquéte d*Aphrodite, alore gue dans le discours de
Diotime, Er&e recherche avant tout la cenguéte de 1 gtre

emporté par ga fulte vers 1la mort par le moyen de la
generatlion; cette vieee d enfantement nous semble bilen
présente chez Pausanlas, de méme gue la congquéte de la Beauté,

toujoure presente dang le discours de Diotime.

i.2. L ascension au divin

La pregence de la Beauté est en effet nécessaire &4 qui
veut se deélivrer de sa féconditée et enfanter. Ce gquun tel
hamme alore enfante dolt de méme paorter la marque de la
beauté. A travers les différents degrés de l“&chelle
initiatique, 1le disgciple d*Erés delivre des enfants toujours
plus beaux et plue réels au fur et 3 mesure gqu-il s~éléve A 1la
contemplation de beautés de plue en plus réelles. L*ascension
vere la Beauté véritable =e confond avec une conguéte de 1la
réaligé; celul & qui {1 ezt donné d atteindre la Beauté
divine, =s"unissant & elle, pourra "enfanter non point des
ginulacres de vertu, car il ne e attache pas & un simulacre,
mals une vertu véritable, c¢ar il s“attache 4 1la sgérité".
L*homme gqui enfante une telle vertu peut alors devenir
1mmortl?. Comme on le voit, 1°enfantement, 1la génération
demeurent soumis & l"impératif de la Beauté; car la beauté

n“ert pas eeulement ce dont la présence permet la délivrance

de la fécondité; elle est encore le terme de cette

69- Banguet, 212a
70- Ihidem



délivrance: ¢"eszt par ces enfante véritablement beaux gue
sont 1la wvertu et la connaissance que nous aurons part a
1"immortalité, inséréem décormaie au coeur de ce qui posséde
une réalite non pas fuyante comme la néotre, mais véritable.
La wconguate de la Beauté - contemplée et engendrée - devient
conguéte de la réalité. Dans le s=ixieéme livre de la
Republigue, FPFlaton noue présente dan=z un texte gui n“est pas
gans rappelet le discours de Diotime, le philosophe gui
recherche, amoureux, les réalités veritables; s“unieszant &
elles et engendrant, 4 leur contact, "intelligence et

vérité", 11 accéde A une vie réelle:

l1*homme gui aime ]l°étude, gqui 1°aime vérita-
blement, deilt e&tre fait pour une lutte dont 1la
réalite est 1l objet; (...) il ne s"attardera pas &
chacune des multiples soi-disant réalités, mals
(eeal il ira de 1“avant sans gue s émousse son
effort, sans que son amour ait de cesse, jusquTau
moment ol la nature de ce gu“est en elle-méme la
réalité, 11 l“aura saisie au moyen de cet organe
de 1"ame auguel il sied de se saisir d un tel
objet, et & gul cela sied en raison d“une parenté
avec lui; & "étant alors rapproché de cet objet,
g"étant réellement uni au réel, ayant engendré
intelligence et vérité, alors 11 connaltra, 11
vivra, g2 nourrira véritablement, et ainsi
cesseront pour lul les douleurs de 1l enfantement. 71

Lee grande thémez du Bangquet sont repris ici: 1*homme trouve

eon salut, accéde a la vie véritable en engendrant 1l°intelli-

gence, en ge délivrant de sa fécondité. L amour le pousce &
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gunir & un terme supérieur auguel 11 ne pourra accéder gue g"~1i]

ne e attarde pas &4 la multiplicité de ce qul ne posséde paes la

pleine réalité, tout comme dane l1“initiation érotique 1l“amour

71~ Reépublique VI, 490ab.




&n  fuéte de la Beauté ne devrait paz en rester au stade de
l*attachement & la multiplicité de ce gqui ne participe
quincomplétement A cette Beauté. Comme dans le Banguet ot
Diotime parlait d un certain organe par lequel 1l initié peut
eaieir 1°objet de ea contemplation - "il wverra la beauté par
l"crgane gul la rend visiblzz " = 11 est ici guestion de cet
"organe de l1%aAme suguel il sied de se saisir d un sembhlable

objet". La econtemplation, l*union et l*enfantement sont dans

les deust tesntes étroitement liés et concourent 4 une méme fin:

34

la wvie veéritable. Que Platon ne fasse pas ici mention de la

Beauté, nous l*admettons. Mais la quéte de la réalité se dit
en deg termes quil rappellent tant 1l azcension érotigque vers
cette Beavte véritable guil porte en elle réalité, plénitude
et verité de 1l essence, Beauté gque 1l auteur de la Républigque

73
identifie au Bien » 2t dont 11 est dit dans le Philébe

72- Banguet, 212a

73- ﬁépublique VII, B09a; 517b
Robin nous rappelle que:
"{...) Platon maintient entre 1le Bien et 1le Beau
l1~identite gue pour les Grecs le langage et la
communication établissaient entre eux: dans le Banguet,
il nest guestion tout d-abord gue de l1-Amour du bon. De
plus le beau se définit pour Platon, comme pour Socrate,
par la convenance, l“adaptation de la chose & sa fin.
Flaton ne veut pas dire autre chose guand il écrit , dans
le Timée (87¢c), gque tout ce qui est bon est beau et que
rien de beau n“"est dépourvu de proportion (...}; ou, dans

le Philébe (64b~65a), gue 1-essence du bon vient se

réfugier dans celle du beau, car la mesure et la
proportion (...) doivent partout constituer la beauté et
la vertu des choses (64e). En d-autres termes, la beauteé
d*une chose, c*est &ga vertu propre, c est~a-dire la
réaligation de sa fonction, et cette réalisation de 1la
fonction essentielle dans un tout complexe ne peut
réeulter que d*un accord réglé selon la notion
intelligible du tout et de ses parties".

(L. Robin, Op. cit., pp. 183-184; nous avons souligné le
texte.) En accord avec ce texte de Robin, nous taAcherons




74
quelle est 1°un des trois aspects du Bien - gqu-il nous

gemblerait malavisé de ne pag prendre en considération cet
extrait de la Républigue; ne pourrait-il rien nous apprendre
gur la fagon dont l%amour de la Beautéd permet & 1 homme
d~accéder & 1 immortalité? N°y a-t-il pas par deld cette
gurvie gue confére la gloire dee écrite, le souvenir de la
nohle=zze du coeur et 1°éducation de disciples, une autre
fag:g pour 1 &me unie & la Beauté véritable d“échapper & la

mort 7 Comment la vertu conférerait-elle 1l immortalité? Car

la sagesse guenfante celul gui a contemplé la Beauté assure

de montrer aux chapitres suivante gu-a travere
l expérience é#rotigque, 1 gtre humain cherche
1 accomplisement dang t"accouchement de son ame, la

réalisation harmonievse de ses potentialités et de =on
essence.

A propos de 1l identite du Bien et du Beau, écoutons
encore Taylor:

"We muet not (...} de misled Iinto doubting the abolute
identity of the"form of good" of the Rebulic with the oo
TS Lew Moy of the Symposium. The place assigned to
both in the ascent to "being and reality" iz identical,
and in both case the stress is laid on the point that
when the suprem "form" ig described, hig apprehension caomes
ae a sudden "revelation", though it is not to be had
without +the 1long preliminary process of travail of
thought, and it is apprehended by "direct acgquaintance”,
not by discursive "knowledge about” it. It is just in
thig conviction that all Knowledge is only preparatory to
a direct scientia wvisionis that Socrates reveals the
fundamental agreement of his conception with that of
great mystics of all ages (...). You cannot properly
predicate anything of it {the good) because it does not

"participate" in good or any other "form"; (eea)
Conzequently, the apprehension of it is strictly
*"incommunicable" since all communication takes the form

of a predication.

(C. Taylor, Plato; The Man and His Work, New York,
Meridian Books, 1956, p.231).
74~ Philébe, 56a

75- Banguet, 212a




une 1mmortalité auvtrement réelle gue ne le peuvent faire les
seimulacres de vertu; comment le peut~elle sinon parce gu~-il y
a en elle plue de réalite et de véarité qu-en tout ces faux-
semblants qui permettent peut-&tre de s“assurer la gloire et la
memolire d"un nom, une survie dans le esouvenir d“une multitude
qui n"y a vu gue du feu, mais gui n*est rien de vrai; le vrai
gavoir et la vrale vertu procédent d“une ame gui, s"étant unie
au réel, est parvenue A un plus haut degré de réalité et
enfante & eon tour dee enfante 4 1l image de cette réalite,

réalise en elle une plénitude guelle ne possédait pas,

accomplicsant ainsi son désir "d“étre plus riche de la
76
plénitude et de la totalité du divin comme de 1*humain ".

Cet enfant gu-est le caveoir véritable dont il accouche et gqui

assure la véritée de son étre lui permet "ce retour & la
77

nature deg Dieux " qui n"est que l-éclies=sion, la délivrance
du divin dans la créature démonigue.

Lee choeeg sensibles n“ont de valeur d eétre,
remargue Diés, gu“autant gquelles sont copies
deg eétres éterneiz; tout leur "effort" et tout
levr "désir" est de ressembler aux formes in-
telligibles, mais elles restent en-dega, et
c"est le degré de leur approche gqui fait le
degré de leur réalité. Ainsi toute la nature
est suspendue au divin par cette volonté sour-
de et cette aspiration, pour aineil dire, élé-
mentaire. L"homme ne fera donc, ici encore,
gqu-imiter consciemment et dépasser presgu*a
l1"infini cet élan de la nature, guand il aura
compris gue la loi de son étre intellectuel et
moral est "de ressembler 4 Dieu dans la mesure
du possible (...} (Rép. 613b). 78

76- République VI, 486a

77~ Phédon, 82b; 83c

78- A. Diss, Autour de Platon; essai de c¢critique et
d histoire, Paris, Les felles lettres, 1972, pp. 594-595.




Le refue de la mort, 1 effort du meortel A perpétuer son é&tre,
4 le rsauver de cette disparition & laguelle il semhle vouéd
get un  désir dTatre et de realite, deéesir d-acgquérir une
réalite wvéritable. Pour ce falre, il doilt entrer dans 1la
participation & ce qui eet réalité véritable en se reéalisant
image du divin. La deélivrance du divin dans 1l homme mortel
margue le plein accompliesement de sa nature; 11 accéde a un
tel état parce gu"il en était deja fécond. Aussi, 1l élan qui
anime Erwee, le deslr d immortalité, de participation au
divin est-il plus gu*un désir arbitraire: c"est la pouscee de
ce guil recherche accomplissement ou, pour parler comme L.A.

79
Kosmann, "the desire for each thing to become what 1t is ";

r

1 “"homme peut le ressentir comme un mangue puisgu~il en porte
les germes, une fécondité gqui ne cherche qu®a écliore:

That of which one i Ev) ns iz not eimply
t+hat which one does not have, nor which one
wants in the sense of desire, but what which
lacks, or wants in the sense of needing, mig-
sing and reguiring for the fulfillment and
completion of some nature. That of which a
person is &véiqsis thugs something which he hasg,
under some description and relative to it, a
claim or right. 80

Ainei, +tout homme peut s"aszsurer une sgurvie par le moyen de
la génération charnelle ocu de la génération espirituelle; mals
ceur qui, féconde selon 1l eeprit, parviendront aux derniers
degrée de l-initiation érotique, ceux-lad pourront vaincre la

nature mortelle d-une fagon plus stre et rejoindre plus

pleinement le divin.

79~ L.A. Kosmann, "The Platonic Love", dans Facets of Plato"s

Philosophy, Amsterdam. W.H. Werkmeister, 1976, p-60.
80~ Idem, p.59
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Un tel é&tat ne peut cependant &tre atteint gu~au terme
d une longue {nitiation érotigue gque Diotime expose a
Socrate, prenant soin de 1*avertir gue le but supréme d°une
telle initiation ne peut &tre atteint par tous. La prétresse
eEalt bLbien gue Socrate porte en lul une certaine fécondite
epirituelle; 1lui ayant parlé de ces enfants spirituels
gu“enfantent les grande po&tes, les grands hommes politigues
gqui s-assurent, &4 travers cette descendance "1 immortalité de
la gloire et du souvenisl *, une vie continuée dans leur
oeuvre, €lle reconnalt gque ce sont 13 les vérités auxguelles,
coup v, 11 peut étre initi:2 ; mais pour ce gui est du
terme de l1-initiation érotigue o0t 1 homme = azsure une
victolre plus compléte sur sa condition mortelle, elle ajoute
gqu-elle ne =sait =°il et A& =sa portegg. Sur ce, Diotime
accepte de 1l inetruire de la voie & sulvre; car il y a une

vaie & esuivre: celui qui "guidé jusgu"i4 ce peint sur le

c¢hemin de l-amour, aura (contemplé) les belles choses dans

leur guccesgeion et leur ordre exact, (celui-1lad seul)
B4
atteindra le +terme supréme de 1 amour “. Tout comme

l*enchainé gquon entreprend de sortir de la caverne, 1l initié
. 856

doit e&tre "bien dirlgé par celul qui le dirige ", et mene

graduellement, & partir de ce gqui lul est d-abord le plus

accessible, jusgu~a 1'objet ultime de son désir au contact

dugquel 11 enfantera les enfants les plus beaux.

81- Ranguet, 2094
B2~ Idem 208%e
83- Idem, 210a
84- Idem, 210e
B5- Idem, 210a
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Suivre {(...) la voie véritable de 1 amour,

ou ¥y &tre conduit par gquelgu un d"autre, c est
partir, pour commencer, des beautés de ce mon-
de pour aller vers cette beauté 14, s élever
toujours comme par échelons, en passant d-un
seul beau corps & deux, puils de deux a tous,
puls des beaux corps aux belles actions puis
des belles actions aux belles sciences, Jju-
gu-a ce gue des sciences on parvienne enfin

4 cette scilence gul n-est auvtre gue la sclen-
ce du beau, pour connaltre enfin la beaute en
elle-méme. B6

L*initié gera donc premitrement mené & la contemplation des

beauxr corpe. Il n‘en aimera d-abord qu*un seul, et enfantera

& son contact de beaux discours;

pulg 1l constatera gque la beauté gqul réside

en un corpe quelcongue est soeur de la beauté
d*un autre corps et gque, 1 l"on dolt chercher
la beauté qui réside dans la forme, on serait
bien fou de ne pas tenir pour une et identigue
la beautée qui reéside dans tous les corps; il
g“attachera donc A toug leg beaux corpe, ce-
pendant que son violent amour d"un seul se re-

86~

Idem, 21ibc

Brochard souligne avec justesse:

"Il n-est pas vrai de dire avec (...} Pausanias que
1~amour est bon gquand il s-attache aux &ames, mauvais
quand il a pour objet les corps. En effet, dans la pensée
de Platon 1“amour des corps a sa place légitime pourvu
gu*on le considére comme un point de départ, comme un
degré inférieur d"o0 le philosophe peut partir, mais o0
il ne doit pas s‘arréter. D autre part 1l"amour véritable
g-attache, non seulement aux Ames, mals encore & bilen
d~autres objets, tels gque les sciences, les lols, les
idéee, et enfin son cobjet propre est la génération dans
la beauté et non pas la possession de tel ou tel objet.
(A. Brochard, "Sur le Banguet de Platon”, L année
Philosophigue, 1906, p.17).

Erés sacré et Erés profane recherchent, en leurs débuts,
un seul et méme objet: la beauté dee corps. Nous irone plus
loin gque Brochard en tAchant de démontrer, dane les
chapitres suivants, gue non seulement l%amour des corps
egt un amour “légitime”, "d-pt le philosophe peut
partir", mais gqu-il est encore un point de départ
indiepensable, et que, comme le dit Diotime, 11 faut,
pour parvenir aux derniers degrés de l-initiation, suivre
les autres étapes dans leur ordre précis.



lachera: 11 le deédaignera, 11 le jugera sang
valeur. 87

11 eera ensulte conduit &4 la contemplation de la beauté des
belles Amee et des belles actions; la beauté des corps, il en
fera alore peu de cae, et enfantera des discours propres &
¢dugquer secs aimés A la vertu; 1l mera de 14 mené & la beauté
deg eclences, cessant "de s-attacher comme le fait un esclave
4 la beauté d*un jeune gargon, d“un homme, ou d-une seule
actianBB "; il enfante alore nombre de beaux discours et de
belles pensées, "jusqu"a ce gqu“il parvienne enfin a la
contemplation d"une certaine beauté gqui par nature est
merveilleuse" et qui ge révelera a4 celui gqui "affermi et

grandi" de e ettre aini élevé 4 la contemplation de réalités

toujours plus belles, peut désormais porter ses regards vers

une ecience unigque, celle dune beauté gui "lui apparalitra en

elle-méme et par elle-méme, é&ternellement jointe & elle-méme
89
par l-unicité de sa forme ". Cette beauté qui n"est plus

relative, gqui

ne connalt nil la naissance ni la mort, ni

la croiesance ni le déclin, gui ensuite n-est
pag belle par un cdté et lalde par un autre,
qui n“est ni belle en ce temps~ci et laide en
ce temps-la, ni belle sous tel rapport et lai-
de sous tel autre, ni belle ici et laide ail-
leure, ni belle pour certains et laide pour
d~autres, 90

qui ne participe de rien, mals dont toute chose belle

participe, Beauté qui n*est pas un attribut mais gui confére

87- Banguet, 210ab
88- Idem, 210d
88- Idem, 211b
90- Idem, 21l1a
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l*attribution de toute beaute, la pure forme de la beauté que
l“initié pourra, 5°il y accéde, contempler; s*unissant A
elle, i1 pourra enfanter des discours et des vertus gqui ne

seront plus des simulacres, parce gue nés d"un face & face

aver la vérite du Beau.

The final object - beyond physical, moral, and
intellectual beauty - is the Beautiful itself.
This is revealed to intuition "suddenly" .

The language here recalls the culminating re-
velation of the Eleusinian mysteries - the
disclosure of gacred symbols prefigures of
divinities in a sudden blaze of light. This
object is eternal, exempt from change and
relativity (...). The act of acgquaintance with
it is the vision of a spectacle, whereby the
soul has contact with the ultimate object of
Erts and enters into possession of it. So man
becomes immortal in the divine sense. As in

the Republic, the union of the soul with Beauty
is called a marriage (..) of which offepringe
are, not phantoms like those images of goodness
that first inspired love of the beautiful person,
but true virtue, the virtue which is wisdom. For
Plato believed that the goal of philoeophy wae
that man should become a god, knowing good from
evil, with such clearness and certainty as could
not fail to determined the will infallibly. 91
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Si la contemplation de la beauté ne survient ainsi gqu“au

terme d*une longue éducation du désir, c“est qutelle est
beaucoup plus que la simple saisie d*un concept. Il s agit
plutat d une compréhension exigtentielle & laquelle ne peut
accéder celul gui n*y a pas eté préparé. Car cette
contemplation eet vne expérience, un eavoir révéle gquon vit
et par lequel on denne vie, Ce n"est qu“aA la suite dTun

approfondiegsement progreeeif du désir, d“une ouverture

91- F. M. Cornford, The Doctrine of Eroce in Plate"m
Symposium", dans Plato: a Collection of Critical Egraye,
publié par G. Vlastos, Anchor Books, 1971, pp.l127-128.
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graduelle de 1"intelligence que 1 initié peut accéder & un
état obd 1 expérience de la beauté en elle-méme devient
poseible. L homme n'eet animé d"abord que du désir des beaux
corpe: il n*y a pas encore, au premier stade de 1l initiation
amoureuege, de distinction entre 1°“Er8s sacré et 1-Erés
profane. Ine telle distinction ne e établit gque dang
laceneslon aux degrée supérieurs des mytéres 4d"Erts. Celui gqui
parviendra & dépasser ce stade commun de 1l amour des beaux
corpe, celul-l4, croyens-noue, =s"engagera dans la vole de
l“4rf= sacré en tant gutamoureux de réalités de moins en moins
limitéee et d"une beauté de plus en plus pure, en tant gque
son amour des beautés participées se découvre progregsivement
amour du Beau. Ce n“est gque par 1l union 4 ce gui, ultimement,
se reévéle A lul que l1*initié accéde au plein objet de son
déepir 2t entre dang la plus haute participation au divin; tous
les autres ctades de l1-initiation oG il pouvait certes
pretendre & une certain conguéte de 1l immortalité par les
fruite gqu*il engendrailt ne trouvent sens que dang 1°étape
ultime, la réveélation de la Beauté 4 laquelle s unit son aAme.
C*est 1A seulement que le désir est vraiment comblé: 1"amour
deg corpe, de la vertu et des g£cilences s inscrivait dans cet
élan du désir vers la Beauté, une Beauté gqu“on ne esavailt
voir alors dane la pleine intégrité de sa forme.

The notion of a unigque aobject for the erotic

enterprise, . makes its appearance

only in the last section, where Diotima announ-

ceg the final mysteries of love, "for the sake

of which these other mysteries exist" {210 a 1).

The universal desire for lasting possession of

what is good, by procreation in beauty, can be

fully satisfied only if one is rightly led in ero=-
tic matters, correctly informed concerning the



notion and the posmeseion of what is beautiful (...).
Only the philosopher in contact with the Form can
achieve what every human being wants, immore
tality in the possession of the good, since on-
ly the form is iteelf wholly good and lasting,im-
perishable (211 ab) and divine (211 e3). Diotima“s
ladder of love is not only the true way to philo-
gsophic knowledge; it is also the true path to hu-
man happiness. 92

En reconnailesant dane la génération et le désir d-immortalité
l"objet réel de 1"ameur, Diotime ne dément rien de 1la
premitre partie de son discours; elle ne relégue pas le déeir
de la beauté au titre de simple moyen & 1°accomplissement du
désir d“immertalité. L homme, en effet, cherche & valncre ea
nature mortelle par la génération; le frult wvéritable de
l“¢ducation érotique, c-est 1 accouchement de 1"ame; tout au
lang de l*ascension des mystéres d"Erde, ¢ “ert sa propre aAme
que l*initle enfante, une ame gui, au terme de l"initiation,
gntre dane la participation au divin; le savoir, 1la vertu,
les beaux discours gu engendre l-initié tout au long de

l“azcenslion de 1*échelle initiatigque ne sont que leg

manifestations d“une Ame qui est enfantée au =savoir et a la

vertu danes la contemplation et dans l*union & la Beauté. Ici
se révéle le plein sens de la fonction maieutigue de 1la
Beauté gul aceceouche 1 “ame & la ressemblance du divin; aussi
la contemplation de la forme est-elle inséparsble de 1~union,
puirquelle sze réalige en participation. "Imagines-tu, disalit
Socrate dangs le sixiéme livre de la Républigue, un moyen de

ne pae imiter ce gqui eet le sublime objet &d*un commerce od

92~ C. Kahn, "Plato*s Theory of Desire”, Review of

Metaphysics, XL, 161, 1987, p.9d.
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93
l*an admire ce que l on aime "? Ainsi, la présence du divin

approchée dans la beauté incite-t-elle la délivrance de ce
gu“il y a de divin dans l1“homme. "Love 1s not contemplation
of esomething 1loved, but a ecreative activity ", a dit P.W.
Cummings dane son artiecle "Er6s as Procreation in Beautyad
Cela peut e7entendre en ce sens gue la contemplation n'est
jamais, chez Platon, une rimple appréhension intellectuelle,
maie bien plutét une expérience, une relation vécue; ins=éré
dang cette relation, 1le sujet qui contemple n"est Jamais
enti#rement paeelf. La contemplation de la Beauté est wune
union & la Beauté4, union dont découle nécessairement wune
activite creatrice intense: une Ame y est enfantée gqui
produira désormais des oeuvres plus grandes.Les oeuvres du
digciple dTEvde ne doivent pas étre entendues comme le souci
primordial d“un hemme gqui deélaisse momentanément 1%état
contemplatif pour =%en aller construire un monde plus beau,
mais 1l“expression d une aAme que la vigion du divin a remplie
de eavoir et de vertu; peut-&tre 1°initié désire-t-il que ce
qul n"egt que partiellement heau le devienne davantage,
realigant toujoure plue dane le monde l-image de la Beauté:

The state of mind of the philosopher who has

attained to knowledge of the good or of beauty

is a desire to make goodness or beauty present

wherever possible to a higher degree. It is

not a desire just to "look at" goodnessor beau-

ty. It 1&g rather a desire to take anything that

is partially good or partially beautiful and
to make it more good or more beautiful . 95

93~ Reépubligue VI, 500cd

94- P. W. Cummings, "Er&sas Procreation in Beauty", Apeiron,
X-2, 1976, p.25

95~ Idem, p.26
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Nous ne pouvonkE acquiescer a une telle interprétation
guen tant gue nous gardens en mémoire gque chez Platon, 1a
contemplation ne ge réduilt jamais A un simple "look at". Elle
est union au Beau, é&clorion dane 1°Ame d une participation au
divin; "1l y a <chez 1 initié ce deésir de réaliser
dans le monde 1°image de la Beauté, son désir s*insgscrit
toujoure dane le désir fondamental d-union & la Beauté, dans

la reconnaiesance par l“ame du primat du divin qutelle doit

réintégrer.

1.4 La Reéevélation

Cette union de 1"Ame & la Beauté pure se réalise par

la révélation de la Beauté au sein d~"une intuition. Dictime

96
parle bien d"une "révélation" supréme , d'une vision
97
goudaine de la Beauté qui "“apparaitra en elle-m&me et par
98
elle~-néme "; de méme, toute la progresgsion du prisonnier

délivré de ses chaines et de sa caverne ne consiste gu°en un
déetournement progressif de l*ceil vere ce qui s"offre & lui
dans une vision: 1l"éclat du Blen; de méme encore ce Savolr
ultime dont 11 est gquestion dans la Lettre VII, présence de
la réalité dane 1l"ame gui advient “"soudainement, comme

g"allume une lumidre loresque bondlt la flamme, {+e-) BE

99
produilt dans l1-ame et, désormais, (...) 5"y nourrit tout seul
100
de lui-méme ", Tout comme dans le Banguet, la connaissance

96~ Banguet, 210a; Rép. VI 5084
87- Banguet, 210e

g8- Idem, 211b

99- Lettre VII, 34l1d

100~ Ihidem



de la realité ne survient dane le livre de la République et

dang la Lettre VII qgu“au terme d“une longue préparation,

d"une converelon progreessive de 1 oeil de 1*ame gui de
l“ombre, de la réalité participée et du sensible est amené par
étapes vere la réalité de ce qui, en toute chose, s"offrait a
lui canme vérité du savoir. Socrate parle, dans 1la
Républigue, de cette canvereion de 1 oeilil de 1 &me

A partir de ce gui devient (...), Jjusgu-au

moment ol il sera enfin capable, dirigé vers

le réel, de soutenir la contenmplation de ce

gu-il y a dans le réel de plus lumineux («..<).

Il s agit la d*un art du procédé propre A dé-~

tourner (...) lorgane (...) , de lui procu-

rer méthodiguement le résultat dont 11 =s*agit

lorsgu”il n'est pas tourné comme il faut et gu il

ne regarde pas ot il devrait. 101
Comme on peut le conetater, toute la démarche du prisennier
consiste 4 se mettre en esituation, ou plutédt &4 se mettre en
état de recevelr la viesion gqul s“offre & lui. Dans la Lettre
VII Platon expose encore ]l exercice propédeuvtigue auguel doit

ge eoumettre celuil quil egpére accéder au face-a-face avec la
réalite du Souverain Bien, "la réallté de 1la Naturéo2 "3
l"initie¢ doit d°abord entrer dans "un commerce répété" avec
les nonme, les définitions et 1les images, s “exercer &
l*intellection de eson objet avant d-accéder & ce =s=avoir
différent et plue fondamental od l1“objet z=“offre & lui dans
ce qu-il ne convient plus d*appeler intellection, mals gqui
103

est une présence de la réalité dans 1%ame ;, participation

du gujet & ce qui e"offre A4 lui dane un savoir de la réalite

101- Républigue VII, 518ed
102- Lettre VII, 341d
103« Idem, 3d2c
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gui egt "le reésultat de 1l établissement d*un commerce répété
avec ce gul est la matiére méme de ce savoir, résultat d une
104

expérience gu“on partage avec elle . Parlant de cette
propédeutique, de ce commerce avec ce gu“il appelle les
gquatre facteurs de la connaigsance, 11 dit encore gue:

C-egt &4 grand-peine que le temps employé A

les parcourir tous, en paseant sur chacun de

la montée 4 la descente et inversement, aura

enfanté chez un homme naturellement bien doué

le savoir de celui dont le naturel est bon.

(+--) C"est & grand-peine gue, grice aux frot-

tements mutuels de chacun de ces éléments 1 un

contre 1l autre (...) Eera venue briller la lu-

midre de la sagesse et de 1 intelligence, d une

intelligence aussi grande gue cela est compa-~

tible avec les facultés humaines. 1056
Mais cette préparation de 1“ame & recevoir la connaissance de
e gu-ezt en elle-méme la réalité n*est pas seulement
intellectuelle: elle est également morale. Tout comme dans le
Banguet, 1 initiation implique ici une éducation 8 1la fois
intellactuelle et morale. L ascension au terme wltime du
eavolr ne depend pas uniguement des aptitudes
intellectuelles, mais également des dispositions morales:

ceux dont le naturel moral a été corrompu, ceux-la, dit

Platon "Lyncée lui-méme ne réussirait pas A& faire gu*ils

106
velent ", C"est gue le Bien ne saurait étre regu par celui
gqul ne lul est pas apparente. Ici encore, on s apergolit que

le type de connalssance dont 11 est question n“est pas une

47

seimple saisie rationnelle de 1°objet, mais une relation vécue a

cet abjet, la recannalegzance de la présence qul s-offre:

104~ Idem, 341ic
105- Idem, 343e-344b
106- Idem, 343e-~-344a
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Celul chez gui 11 n-existe pas de parenté avec
l*activite dont je parle, ce nest ni la fa-
cilité qu*il a d apprendre ni sa bonne mémoire,
gul jamais lui vaudront de réussir! Car, pour
commencer, ce n“est pas un effet qui se pro-
duise au sein de maniéres d étre étrangéres a
une telle activité; en sorte que tous ceux qui
n“ont pax de propension naturelle pour ce qui
est juste, pour ce qui est beau et gui n“y sont
pas apparentés, eussent-ils par ailleurs, ceux-
14, a la fois de la facilité pour apprendre et
une bonne mémoire; pas davantage ceux gui, ayant
de la parenté avec le juste et le beau, ont
d*autre part difficulté & apprendre et mauvaisge
mémoire ~ il est impossible, dirai-je, que ces
geng l4, ni{ les premiers, nil les seconds, con-
nalssent jamais, dans toute la mesure possible,
ia vérite sur la vertu, non plus gque sur le vice.
C-est simultanédment en effet gue 1l on est forceé
de g"en inetruire , comme c*est simultanément
que, sur la réalité toute entiére, on en apprend
aussl le faux et le vrail, grace a un frottement
incesesant et aprés bheauvcoup de temps. 107

Dang l'allégorie de la caverne, l-accent n"est pas tant mis sur
lee diepoeitions morales que sur 1l ascension graduelle au
savoir. L aspect moral de l“ascension au Bien n"est cependant
pae enti&érement absent, lorsque interprétant 1l allegorie,

Socrate précise gue "c est avec 1~ aAme toute entiére que doit

108
E“opérer, A& partlr de ce qui devient v, la conversion de
l argane qui wverra le Bien. Ce n"est donc pas la seule

faculte intellectuelle gu*il convient d éduquer: c"est 1 ame
toute entié&re, tant dans sa dimension intellectuelle,
gqu-appétitive et qutaffective, toutes engagées dans cette quéte de

réalité, Ce que 1l-éducation du philosophe doit opérer, c-est

107- Idem, 3ddab
Plotin affirme, dans le mé&me sens, gu-"on ne voit le
principe gque par le principe, et que le semblable ne
g“unit gu*au semblable". {Plotin, Ennéade IV, 9, 11,
trad. E. Bréhier, Paris, Les Belles Lettres, 1925)

108- République VII, 5i8c




la dispositien a recevoir le savoir dans 1l*expérience de la
pregence, dane 1 union auv Bilen. S1 ce qui était visé n*était
gue la simple saisie rationnelle d"un concept, il n*y aurait
pas beseoin dTune telle éducation globale de 1%&me: les
dispoeitions intellectuelles suffiraient A achever la

deémarche, et la connaissance pourrait se communiguer de
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bouche A oreille, sane besoin d-initiation. Mais Platon ineiste

eur ce point: le saveoir véritable ne sauralt eétre enseigné, {1
ne peut eétre atteint guau terme d une longue éducation o0

l1*initie acetde de lui-méme &4 la connaissance:

Ce n~“est pas un savolr gqui, 4 1l exemple des

autres, puisse aucunement se formuler en pro-

poeitioneg; mails, résultat d un commerce répé-

té avec ce qui est la matiére méme de ce sa-

voir, résultat d4"une existence gqu-on partage

avec elle, soudainement, comme s*allume une lu-

miére (...) ce savolr se produit dans 1 &me. 109
En tant guexpérience, relation, le savoir ne peut-étre
enseigné male seulement atteint su terme d*une pratigue tant
intellectuelle gue morale; en tant qu-expérience du Bien en
g0i, de la Beaute en =sol gui ne participe de rien et, par 1la,
ne Feu . faire l*cbjet d “auvcune attributiaon, cette
connaiesance ne peut &tre traduite en discours poeltifs; elle
ne paut dée lore étre communiguée, nl atteinte par la raison.
Taylor écrit, au sujet de la réveélation finale:

¥You cannot properly predicate anything of it

because it does not "participate” in goeod or

any other "form"; (...) Consegquently, the ap-
prehension of it is strictly "incommunicabhle®,

109- Lettre VII, 341cd



eince all rcommunication takes the form of pre-

dication (..}. Thie does not mean that the

“most real being" iz irrationnal, or that by

"thinking things out" we are getting further

avay from it, but {t dees mean that we can-

not rationalize {t. 110
La connaleeance n"est plue ic¢i gaisie rationnelle, mails une
expérience qul échappe aux prises de la raison ilmpulssante &
e“en eaieir: elle est vielon et vie. Cest toujours en termes
de vieslion, de contemplaticon et d-union qgue le Banguet, la

Républicgue et la Lettre VII 2 efforcent de définir cette

relation & la Beauté¢ et au Bien.

Que doit-on alore penser de la dialectique en tant que
méthode d-inveetigation rationnelle? L-oeuvre de philosophis
doit-elle s achever en dlalectique? BSans doute est-il encore
trop tot pour tenter de bien situer la place gu“occupe la
dialectigue dans 1la philo=zophie platoniclenne; certalnes
cbservations peuvent cependant étre faites, gquil seront plus
tard précigeées et mises & 1l épreuve. Remarguons pour le
moment gque 1l effort rationnel semble ne faire partie, chez
Platan, gque de c¢e processus de détournement de 1°ceil de
l“4me en direction de la réalité véritable qui peut alors
e"affrir en wvielon. La dialectigque ne s*accomplit pas
d*elle-m&me en savoir effectif de la réalité eupréme, mais
gemble gvintégrer & ce mouvement de 1“Ane entiére qui,
poussée par 1 “Amour & rechercher le divin, fait effort pour

ge datourner dee apparences, des beautés incomplétes et

110- C. Taylor, Op. cit., p. 231
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diviger eee regards vers la plénitude du Beau. Elle ne peut
faire bande & part, croyons-nous, mais doit s inscrire au
eein d-une convereion elle-méme destinéde & préparer 1 ame A
la révelation d-un savoir de communion . La difficulté réside
icd dane le failt gue Platon ne fait pas mention de 1la
dialeétique dans le Banguet, mais seulement des sciences et de
la egelence du Beau, aingl que de la révélation de ce qui ne
ge“offre ni comme un raisonnement, ni comme une connaissaniél.

Noue aveone déjaéd commencé & clreonecrire, dang 1 étude

d extraits tirés de la République et de la Lettre VII, la

place de 1 effort rationnel dans 1-ascension au savoir; il
nous faut désormals, avant d*aller plus loin, faire retour
UL gquelques notions centrales de l*anthropologie
platonicienne, espérant par ce biais arriver & une meilleure
comprehension deeg rapporte guentretiennent, au sein de la

philosophie, 1%érfs, la vertu et la connaiseance.

111~ Banguet, 21ila



CHAPITRE 2: L-AME DESIR DE SOI



L-ame, eneeigne Platon, est une reéalite apparenteée au
divin; déchue, elle ne recouvrira la plénitude de son essence
gu au terme d°une longue purification intellectuelle et
morale: elle doit accoucher de ce gqgui subsiste en elle de
réalite divine, et ne réalisera sa pleine nature gqu“en
portant 4 sa pleine éclosion ce germe du divin guelle porte
en elle. Afin de mieux saigir le sens de 1l"érés platonicien
gui a tAche d accomplir cette oeuvre, il convient maintenant
de noue arréter sur la notion platonicienne d-ame et

d*essayer de =aisir ce qu*est, pour ce philesophe, 1l1-ame

humaine.

2.1- L*“ame automotrice.

C ezt dang le¢ Phedre, dialogue sur 1 ~amour,
gu apparatt clairement exposée, pour la premiére foie, 1-idée
d une ame auvtomotrice: ¢e qui, egsentiellement, caractérise
1ame, c"est son mouvement, mouvement quil ne lui est pas
communigue, male gui lui appartient en propre; principe du

mouvement du corps, elle ne regoit gque d*elle-mé&me son propre

mouvement:

Tout corpe, en effet, sugquel il appartient
d“atre mOd du dehors, est un corps inanimeé,
tandis gue celui auquel i) appartient d*étre
m@ par lui-méme et du dedans, est un corps
animé (...}). Ce gui se meut =opj-méme {n-est)
autre chose gque l“ame. 112

L ame, ajoute l*auteur dee Loile, participe du mouvement le
113
plus noble: celul gui e meut de lui-méme.

112~ Ph&dre, 245e«246a
113~ Lois X, 895b et suivants



Cette notion d-ame automotrice fut largement critigude
par 1 a&cole aristotélicienne, guil n-acceptait comme origine
du mouvement guun moteur immobile, conséquente avec l*axiome
choiel =elon leguel tout ce gui se meut doit recevoir d*un

autre l impuleion de eon mouvement. Il faudrait dire,

conformeément & cet axiome, que 1"aAme est mue par guelgue chose

gqul 1lul egt enterievr, ou encore la concsidérer comme étant
formée de deux =substances dont 1°une serait 1le moteur
immobile guil imprimerait une impuleion & la partie mue et en
mouvement, c¢e qui reviendrait A faire de 1 &me une substance
non pag eimple, comme la voulailt Platon, mais composée. Dans

le Commentalire du songe de Scipion, Macrobe =e porte &4 1la

defenege de la vision platoniclenne de 1l°ame automotrice en

posant la poes=sibilité d*un mouvement spontané. Aristote,

remargue-t-1i1, "part du prinecipe gu*il n*y a pag de meuvement
114
gpontané ". Mals

Etre md préeente, 11 est vrai, une idée com-
plexe, lorsqu~il s*agit des &tres qui gont mus
par d autres étres, mais jamais lorsgu-il est
guestion de l*ame, gui ne peut, en aucun cas,
étre soumiszse a une action (eee).

{Le) verbe étre mQd (est) regardé comme pas-
gif, et (...) cependant ne 1°est pas gquand le
sujet ne souffre pas d*action. Ce gue nous
allone dire prouve clairement que 1l action
regue réside dans la choege elle-méme, et non
dans le verbe gqui l-exprime: gquand le feu tend
4 s"¢lever, il ne souffre pag d-action; lorgu”
il tend a& descendre, il en regoit une, parce
gu“il ne peut prendre cette derniére direction
gquen ceédant & la force d"un autre corps.
C*est cependant le seul et méme verbe qui re-
présente ces deux maniéres d*&tre aussi oppo-

114- Macrobe, Commentaire du =songe de Scipion tirée de 1a

République de Cicéron, trad. D. Nisard, Milan, Arche,
1879, p.226.
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pees., Ainei lem verbes etre mo, &tre chaud peu-
vent étre pris tous deux £o0it activement, soit
paesivement.{...) Quand je dis gue le feu est
chaud, gue 1l aAme est mue, je ne puis concevoir
ces deux substances comme soumises & une action,
puisque le moteur est l“essence méme de 1*&me,
camme la chaleur est 1"essence du feu. 1156

Le mouvement est 1“essence de 1"ame: elle est principe
116

d*impulsion et se meut d*un "mouvement conforme 34 sEon essen-
117

ce ", gui est le mouvement spontané. Il n“y a pas de

distinction nécessaire en elle entre 1 &tre moteur et 1l étre
md, tant gutelle se meut d un mouvement spontané. Or tel
semble &tre le mouvement propre a 1 Ame, ce “mouvement gui

118
est capable de =e mouvoir lui-méme ", ce dynamisme pur et

Epontané.

En tant qu*elle communigue son mouvement & la matiére,

l1"Ame mouvenment premier, origine de tout changement au sein

de la matiére, et

Le premier commencement d-existence de tout ce
gui est, a &té& ou zera, aingi gue, inversement,
de tout ce qui est le contraire de ces états
(ees)s LBme (...) précisément ="est réevélée a
nous camme la cauge de tous les é&tres sans ex-
ception, de tout ce gqu*il y a en eux, sans ex-
ception, de changement et de mouvement. 119

Ainsi ce sont les Ames - 1 aAme du monde et celles dee vivants

- gul dimpriment a la matiére Eeon mouvemeént. Cause du
mouvement des corps gu-elle anime, 1 ame est principe de vie:

"en elle, noue dit Platon dans le Philébe, réside le principe

116- Idem, pp.215-216
116- Idem, p.203

117- Idem, p.226

i18- Lois ¥, BS6a
119- Idem, 296ab
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120

directeur et premier de tout animal ". "Vivifier est 1-acte
121
eceentiel de 1 ame * dira Margile Ficin dans sa Théologie

platonicienne. ©Or la wvie, Platon en parle encore dans le

Fhilébe en termez d*élan et de désir: "4 1 Ame appartient tout
ce gui, d une fagon générale, est élan, désiiz ". Quest~ce
done que le désir einon ce gul est le moteur de notre volonte
et de nos acte=s, 1"élan gui rend possible l~action et anime
le wvivant? L ame, dit le Phédre, "ressgemble (...) & une force
laguelle congourent par nature un attelage et sen cacher,
l"un et 1 autre soutenus par des ailézs ". Ce gul ressort
avant tout de cette tentative de définition par 1°image,
ce sur guoi porte la comparaison faite par Platen, ¢ est

l*idee de force et de mouvement, force et mouvement gul =sont

le propre de cet attelage gue Platon dit aileé, 17aile étant

124
dang 1 Ame ce gqui est & la ressemblance du divin , Ce gul se
nourrit du divin , c egt-3-dire de “"ce qui est beau,
125
gavant, bon, et tout ce gui est du méme genre ". C est par

l"aile gue l"ame soupire aprés les belles et bonnes choses,
c"est delle que lui vient ce désir des choses belles et

bonnee guil eet, rappelone-le, ia nature méme de 1“amour.
C*est ausel par l1*aile gu~elle peut 1les atteindre, ces
chogee, car "c*est la vertu naturelle de l"ajile de mener vers

le haut ce gul est pesant, en le faisant monter aux régions

130- Philebe, 35d

121~ Maregile Fiein, Théologie platonicienne de l~immortalité
desz ames, tome I, +trad. R. Marcel, Paris, Les Belles
Lettres, 1964, p. 201.

122- Philabe, 35d

123~ Phédre, 246a

124- idem, 2d46¢

125~ Idem, 246d




¢élevées gu-habite la race deg dieux 126 "

Le dynamieme de 1l*ame, élan de vie, est une aspiration
vers le Bien; 1%ame, en tant gue désir du divin, en tant
gqu-&lan vere le divin, porte en elle ce gqui lui permettra de

ge"unir 4 c¢ce qgu”il y a de plue haut dans 1le réel. L-ame

automotrice egt tension vers le divin, mouvement spontané en

direction des belles réalités. Or, n-est-ce pas 14 ce gue le
Bangquet digait d“éroés, d*un éAré&s gui, bien guidé et

conetamment purifié, devait mener 1 ame, au terme d“une

127
longue guéte de la Beauteé, 4 l1°union au divin? Dés lors, ne

devong-nousz paes identifier le mouvement egsentiel de 1“Ame

avtomotrice & 1"ér6s sacré, en tant gque tension vers le

divin?

2.2- La chute.

81 la realite de 1l &me est une tension vers le divin,
la gquestion de gon attachement aux corps et aux choses du
monde du devenir dane la pascion et le vice reste cependant
én suspens, car ce sont la des mouvements ge l1~4me, des
agpecte gue revét freéquemment le désir. Comment concilier une
donnée si fondamentale de 1*Ame humaine avec la notion d-une
ame auvtomotrice dont 1l eseence réeiderait dane une tenslon
vere le divin? C est icl qu-intervient la théorie de la chute
comme perte des alleg et oubli du divin. L*Ame porie en elle

une connaissance du divin auguel elle est apparentée; mais

126- Ihideam

127~ Plotin dit de 1l"amour gu“il est consubstantiel &4 1“ame
(Ennéade VI, 8,9)
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cette connaieesance est 4 1"état de esavoir latent gqui demande

& &tre éclairci, ramené a la

pour devenir eavolr effectif.

conesclence, a4 sortir de 1 oubli

En tant gque savoir latent, i1l

ect le signe d"une Ame aliénée 4 elle-méme, oublieuse d-elle-

meme, &t gqui doit encore ge

trouver dang la connaissance de

eol; de méme, le désgir de la participation au divin semble

etre un deéglr gqui e*ignore

tant que l“ceil de lAme ne se

zgouvient pae du divin. L*homme prend alers les images de 1la

beauté divine comme fin véritable de zon dégir; ce falsant,

c"est le désir gul s aliéne.

FPlaton lexplique par le biai

2.2.1. La perte dez ailes

Leg Zmeg deg hommesz,

Cet état d*aliénation de 1 “&me,

g du mythe de la chute.

raconte-t-11, opéraient jadiz, a

la suite des dieun, une révolution c¢irculaire auvtour de 1la

volite célecte; arrivéee au sommet de celle-ci, elles

contemplaient 1la Plaine de Veérite ou elles se nourrissailent

du epectacle du divin:

c ezt que de la pralrie gui =y trouve pro-
vient précisément la pature gui, on le salt,

' convient a4 ce gu~il y

a dans 1 ame de plus

parfait. C"est de cela que se nourrit la na-

ture de ce plumage d*a
sa légéreté. 128

A 1la suite du désordre gqui

iles, auquel 1 ame doit

e"inztalla en ellex lorsgque

pleines d"un ardent désir de contempler la Plaine de Vérite

elles furent entraindes dans la bousculade des Ames qui =se

preegalent vere les hauteurvs,

128- Phédre, 248 be

leure ailee subirent guelques
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dommager et elles durent redescendre. Une Ame a-t-elle
contemplé suffisamment la Plaine de Vérité pour en emporter
un eouvenir durable, elle est "saine et sauve jusgu*a la
révolution suivant;29 ". Mais si elle n"a pas suffisamment wvu
ce qui s"offrait a elle, alors, gorgée d-oubli, elle
g“appaeantit, perd egee aileg, £ incarne dane un corpe humain
et reste sBur terre jusgqu i ce que le souvenir du réel
g évellle en elle et gque repoussent ges aile;?o

Car tant gqu*elle demeure sane ailes, 1"Ame reste
impuissante a retrouver les réalités divine=; non pas qu-elle
ait perdu l-élan de eon mouvement essentiel - elle demeure
toujours comparable A& cette force gqui anime attelage et
cocher, eeulement, netre attelage n*a plus d-ailes. L~ame
demeure lieu d amour et de dé=ir, mals elle =&“avére
incapable d"atteindre l"objet de eon déeir. Que es-évellle A
la wvue d"un bel objet ou d°“un beau corps le eouvenir de 1la
beaute divine, l1-ame retrouve alors ses ailes et peut se
rapprocher de cette beauté gu-elle espére; ainsi la perte des
ailee est la méconnaiseance et 1 oubli des réalités divines
dont 1ame porte encore en elle-méme 1l image et, en
definitive, ignorance de ce qu*elle ect elle-méme, alors que
la pous=ze des allee margue le surgissement, devant 1l oeil de

l1"8me, du mouvenir du divin; elle est connaissance de so0i et

de la realité. Ainzsi 1~ amant porte meE regardse devant 1 objet

de son amour

129. Idem, 248c¢-249b
130- Idem, 2494
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....-.-2 L

de la Beaute,

coamme Bl ¢ é¢tait un dieu, et méme, =21l n-avait
pae peur guon luil fit reputation d-étre com-
pletement fou, il sacrifierait devant son bien-
aimé, ainei gue devant une image sainte, devant
un dieu. Maintenant qu-il le regarde, comme
aprée le frisson, il en ~ésgulte chez lui une
réaction, des sueure, une chaleur inaccoutumée:
c“est que, ayant regu par 1l entremize de =es
yeux une émanation de la Beauté, il en a été
échauffé; par cette émanation est arrosée

l "empenage deg ailes; d"autre part, l“échauf-
fement ainsi produit a, dans 1l-endroit ol a
lieu la pousse des plumes, fait fondre ce dont
le durciesement, en bouchant les conduits,
falgait depuis longtemps ocbstacle au bhour-
geonnement; enfin, sous 1l*action du flux nour-
ricier, lez tubes des plumes se sont gonflés

4 partir de la racine; dang tout 1l intérieur

de la nature de 1"ame ils sont partis a pous-
ser. 131

e leurre de la paseion

beauz

yu elle recherche en eux: "ainei donc, i1 est amoureux;

60

Tant gqu-elle ne retrouve pas en elle-méme le souvenir

objets, images de l1a beauté divine, sans savoir

1 ame reeste privée de =es ailes et poursuit de

ce

mais

de gquoil? 1l est embarracsé de le dire: ce gu-il ressent, il

ne le eait méme pag, il n"est paz capable nen plus de
132
l exprimer ". Il ne se doute pas gue ce qu-il recherche,
133
c"est 1"éclat du divin dont le bien-aimé est une image ,
gue ce gu*il recherche, c"eest cette union contemplative au
131~ Idem, 251 ah
132- Idem, 2584
133~ Idem, 250a-251a :

Rép.

Vi 505 de fait ici écho au Phédre:

"Cela daonc, gque recherche toute Ame, c“est ausel en vue de

cela gqu'elle fait tout ce qu*elle fait, conjecturant gque
c“est bien quelque chose, mais embarassée et incapable de

gaiglr suffisamment ce gque ce peut bien &tre"

souligneé le texte).

(nous

avons
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divin gui eeule peut le mener A& la reéalisation de son

essence, le falre paszser de la misére de l'aliénation & la

be

m

uté  de 1l accomplimegement de son etre. L*amant peut, au
cantact de son aimé, retrouver le scuvenir de la Beauté; mais
2e n°&et pasg &ane peine gu-il pourra ainsi retrouver ses
allez car dans son ignorance, i1 prendra =souvent le bel objet
qui e*offre & ser regards pour la fin de seg traneporte. L ame
crolra +trouver hore d'elle-méme 1l objet de =a baatitude et
mattra tout &n oeuvre afin de le posséder et d en jouir
pilutdét gue d%@tre par lul ramenée A4 elle-méme. C est son
agpiration a4 la plénitude gqui la pougse vers ces images de 1la
Beauté dont le mangque de consistance ne peut gue la laiseser
ingatiafaite. Le cheval reétif de l-attelage gemble symboliger
cette deégeénérescence de 1%ér6s gui normalement devrait se
porter en direction des réalités immuables mals devient désir
de posséder et de s& repaltre de réalités changeantes et
incertaines du monde empirigque loreque 1l érds devient passion.
L ame oublieuse d"elle-méme cherche 1le bonheur dans 1la
replétion et le plaigir que lui procure la possession de ce
qui =&s'offre A ses sens. Tant gue ne g*éveille en elle 1le
gouvenir de ce gu*elle poursuit, elle prendra les imageg de
la beauté comme seules réalités et ne pourra entrevoir
d“autre bonheur gue la possesgion de cet objet et le plaieir
gu“il lui procurera. "Crigpée" sur un objet sans consistance,
elle me détourne encore plus du réel; pour Platon, 1"appétit
nait de 1 ignoerance et engendre 1*ignorance, il nalt de
l"ignorance de 1l origine et du terme du désir. Dans la

fréenésie gquil 1l emporte vers les réalités extérieures, le



pageionné ge barre 1l aceds & toute réalité auvtre. Ausgi 1*anme
devient elle

une ame tout bonnement enchalnée dang un
corpe et collée A4 lui, forcée d autre part
de regarder lee réalités A travers lui comme
A travers legs grilles d"une prison (...). Ce
gu“il y a en outre d*extraordinaire dans
cette grille,(...) c"est qu*elle est consti-
tuée par le désir, en sorte gue personne ne
contribuerait autant gue 1“enchainé a faire
gu il goit enchainé. 134 ‘

Cushman commente:

{eee) an inferior love obetructs knowledge and

occasions ignerance. In so far as the appetitive

erds enforces the rules and impedes the upsurge

of the mind towards intelligible reality, it is

responsible for the soul"=z loss of its wings. 135
Aussi faut-1il briser le cercle vicieux de l~appétit et de

l1*ignorance pour retrouver la Plaine de Vérité. Pour que

pouseent les aileg, le cheval rétif doit étre maitrisé et
amend &4 euvivre docilement 1*¢lan d"un cheval soumis an
cocher, déslr tendu dang la direction gue lul imprime le

136
souvenir gqui reflue devant les yeux de 1l“&me.

2.2.3. La paegmion et l"élan de 1 3me automotrice

Mals gqu-est-ce 4 dire? Loregue nous rapportons l1°élan
d*une ame auvtomotrice A l°élan dérée en gquéte des bhelles

réalités, ne nous contredisones-nous pas? Car si érés est

62

tendu vere la Plaine de Vérité ne nous faut-11 pas dire gu“il

ezt mh par elle? Sa fin ne s“identifie-t-elle pas au moteur

134- Phédon, 82e

1356- fushman » Therapeia; Plato's Conception of Philosophy,
Greenwood Press Publisher, 1958, p. 204.
136- Phedre, 254e




de pon mouvenent? Voilr dans 1l érds le mouvement essentiel de
l}1~“ame ne revient-il pags & nier le caractére automoteur de
eette derniere? Il importe de revenir ici au Banguet et au
Phédon afin de noue rappeler gque le but véritable de 1“éroas

gt le bonhsur d"une ame recouvrée & &b participation au

divin; sa fin n"est pas la Beauté elle-méme, mais la Beauteé en

tant gue nourriture dee ailee de l*ame, ce & guoi elle doit

E°unir en vue de réaliser =ga nature véritable. Ce gue 1~ame

recherche, ec'esgt la bédatitude du recouvrement de Ea plelne
ezsence dans la participation au divin, plénitude de 1la
réalite, par 1"accouchement de ce gu-elle porte en elle dea
divin: ce souvenir, cette vision de la Beauté. c ezt donc en
elle-meme du il lui faut chercher ce gquil lui est &4 la fois
immanent et transcendant, ce souvenir de la beauté divine
dant. il lui faut accoucher afin d entrer dans la
participation au divin; cherchant aingsi en elle-méme la
verite de e=son ezgence elle ne gera plues mie l*exterieur,

137
mals bien de 1l intérieur -

137- Noue avone iecil l*impression de rejoindre 1l interprétation

de Grégoire de Nysse gqui transpose, dans un vocabulaire
chrétien, cette idée de la restauration de 1 image du
divin dans l1"4me humaine. Grégoire dit en effet, dans

63

De la virginité, gque 1 homme fut fait & 1°image de Dieu et

gue cette ressemblance résidait justement dans Ea
liberté, son autonomie:

*I1 était (...) image et similitude de la puissance gqui

r&égne sur tous les étres, et pour cette ralson,
poesédait aussi, dans sa souveraine liberté de choilx, la
ressemblance avec Je maitre universel, n-était
assujetti a aucune nécessité du dehors, mais se

gouvernait & son gré gelon ce qui lul semblait bon"
{Grégoire de Nysse, Op. cit., XII, p.403).

Il était aus=i en possession du beau et du bien ldem,

p. 40b) mais a “"ouvert la veole aux choses contralres &
sa nature (Ibidem) obscurcissant la "beauté déiforme de



Lorgqu-elle perd le souvenir du divin, 1 ame perd le
pouvenir de ce gquelle egt et ee méconnait comme origine de son
propre mouvement, en vient A& croire guelle est mue de 1 exté-
rieur par l"ebjet de ea paszion; aussi 2°y attache-t-elle avec
tant de force.

{«-.) une erteur et une négliaence sant & la
gource de cette perversion d ' Erds .

Comme il . esgt du genre de la relation,

gson objet peut le déterminer, mals non gqguant
A sa valeur (...). L erreur, en ce gquil concerne
"1 *espkce d édrds gu“il faut laisser & gauche”
{Phédre 226a), ne porte donc pas sur les ob-
jets du désir (...},

Elle consiste 4 croire gue le mouvement de
l1*Ame a pour cause le vide gui nous mettrait en
branle afin de le remplir, A& croire que ! im=-
pulsion sient du mangue, et non de 1*ame. Or,

"ce gui est mis en mouvement par soi-méme, telle
est 1-essence (ousia) et le logos de 1"ame"”
Phadre 245e). Mais "=meul ce qul se meut soi-
méme en tant gqu*il ne se délaisse pas sol-méme

ne cesse jamais d"étre en mouvement " (245¢}.

L ignorance est délaissement et négligence, igno-
rance mortelle, gui a pour conséguence de faire
de "mortel" un des noms du wvivant (246d). Mécon-
naltre 1-3me comme source de mouvement, donc comme
seule origine du deésir assigner a4 ce mouvement
une origine étrangére, c"est ne plus désirer gue
des objets é&trangers, simples occasions de faire
renaitre le désir. "Il faut s“emplir de ce dont
toujours & nouveau 1 “appétit peut renaitre"
(Gorg. 492a).

(eon) ame" (Idem, p.407). Le retour & 1-état originel,
la restauration du "Royaume de Dieu (gul) est au dedans
de (lui)" (Idem, pp. 411-413) passe par une purification
{Idem, p.408); au terme de celle-ci il pourra retrouver
le "Bien de Dieu (qui) ne se trouve pas séparé de notre
nature, ni établi guelque part loin de ceux gui
choisissent de chercher Dieu, mais (...) 11 est toujours
en chacun: inconnu et ignoré toutes les fois gue les
*goucis et les plaisirs de la vie 1-étouffent”, mais
retrouveé de nouveau toutes les fois gue nous tournons
notre pensée vers lui " (Idem, p.d413). C"est en effet
"dans sa propre maison, c"est-a-dire en soi-méme" gu-il
nouz faut rechercher la drachme perdue gqui est "1-image
du roi" subsistant en nous (Idem, p.415). (nous avons
souligneé le texte).




L*ame immortelle gui se ressouvient gu-elle 1 ezt
ne peut dégirer gque 1“immortalité. 138

Ce faisant, c"est sa propre nature guelle désire. La pas=sion
du cheval rétif e=st mort de 1°&me en ce sens gu'elle vy
délalisse sa propre nature. Méconnaissant 1°origine de son
mouvement, elle e agsigne une finalite extérieure gu-elle
congolt comme sa béatitude sans savoir gue c"est en elle-néne
gue ee trouve la mouree de son mouvement, de son désir, de sa
béatitude. L ignorance rend valn son effort, ilgnorance gui
gt avant tout ignorance delle-méme, &t la pousse & chercher
gon bonheur - =zon esesence retrcouvée et restaurése - en un lieu
exterieur. La guete de la Beauté est guéte du souvenir quelle
porte en elle. Retrouver le divin, c*est accoucher de ce
gocuvenlr guil reseurglt =zoudainement. Parce guelle g opere
dan=s la délivrance du sguvenir gul est également restauration
de la nature de 1"3ame, la contemplation du divin est
participation au divin. L*ame théophore s"emt affranchie de
la c¢ondition mortelle, de la- gsouffrance engendrée par
l-oubli, de l-ignorance et du leurre. Elle désire la Beauté
non comme on désire un objet étranger, mais comme on désire
une réalité & laguelle on participe; elle retrouve la Beauté
non comme un objet extérieur et étranger, mais comme on
retrouve une réalité & laguelle on participe. C"est en elle-
meme, et non vere le dehore, gquelle devait rechercher le
terme de son élan; c"est elle-méme gu“elle a ainsi retrouvé,

e affranchiezant de cette aliénation dane laquelle elle sge

138- M. Dixsaut, Op. cit. pp.144¢-145
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ecumettalit elle-méme aux exigences et aux limitations
gu“impoeait le wvain objet de gsa passion. La délivrance

paeealt par le "connais-toi toi-méme".

En tant gue principe sutomoteur, 1“aAme e=st donc désir
de za1, ee gu“il ne faudrait pae entendre au =zene d°une mise
en valeur de l“ege gui seralt plutdét le propre de 1 appétit
o toute choge est ramenéde a e0l, ego gqul cherche 1la
poeseesion de ce gui lui platt et gui s*enfle en s opposant A
tous eceux gqui pourraient faire main-baege sur 1l objet de =a
paesion; le désir de so0i apparalt ici comme désir du divin
gue 1-ame porte en elle, fidélité ampureuse A la promesse de
gon ecssence, dégir daccomplir ce gutelle doit étre, désir
legitime de retrouver la béatitude perdue par la restauration

de sa primitive nature. L ame auvtomotrice est désir de =soi,
139
désir d-Intelligence et de Beauté, désir du divin .

139~ Cee guelguer considératione nous aident & comprendre
pourguol Plotin et Marsile Ficin ont identifié l1-2me &
rette Vénue qu Erde recherche; commentant le Banguet de
Platon, Plotin nous dit gue "toute Ame est une
Aphrodite”" (Enneéade VI, 9, 9). Parce que c“est en elle-
méma gqu-elle retrouvera la vision de la Beauté, 1"aAme
doit se recueillir en elle-méme et, amoureuse du divin
gu-elle porte en elle, accoucher de 1" image de 1la
déegge, retrocuver ga participation au divin. Marsile
Fiein écrit pour sa part qu*"il y auvrait (...) dans
l1*ame deux Vénus, la premiére céleste pour comprendre la
beauté divine, la wvulgaire pour engendrer cette méme
beauté dans la matiére du monde. L une et 1l-autre sont
portées & engendrer la beauté, chacune & sa maniére. La
Vénus céleste, par son intelliyence, s"efforce de
reproduire en elle-méme aussi facilement que possible la
beauté des choses divines, 1la vulgaire, grace & 1la
Yéconditeé des germes divins, tend 4 engendrer dans la
matiére du monde la beauté qu“elle a congue en elle
d“une maniére divine".(Marsile Ficin, Commentaire sur le
banguet de Platon, trad. R. Marcel, Paris, Les Belles
lettres, 1956, p. 210).




Lee Neoplatonieciens wverront dane cette notion de 1*ane
tendue vers sa propre essence, éprise delle-méme, le coeur de
la peneee de Platon, et dans la t&che de 1*Amour, le =senc
méme de la phileoeophie, oesuvre de salut. Citons simplement
Flotin, Porphyre, Macrobe et 1-écrivain Apulée dont le conte

l1*Ane d"or ou les métamorphoses relate les tribulations et 1la

purification de Pzyeche, blien-aimée du dieu Amour. La
philosophie a pour tache de faire pacser 1“&me de la mort & la
vie par wune purifieation du desir qui la détache de =a
passion du sensible pour 1l amener au recueillement intérieur
par leguel elle renalt & ga propre essence porteuse du divin.
La philosonhie gee présente comme le reméde de 1 &me déchue
qui & 1l ailde de l"éroe sacre des philosophe pourra, 4 partir
de £a condition déchue, remonter le chemin invercse & la chute

et recouvrer son etat plénier et originel.

Notre fin & nous, dit Porphyre, est d obtenir

la contemplation de l-étant. Lorsgue celle-ci
est obtenue, elle réalise, dans la mesure de
notre poessibilité, l"union de la nature entre
contemplant et contemplé. Car ce par guoil 1l on
fait retour n"est auvtre gque le soi essentiel, et
ce 3 guoi l"on fait retour n-"est autre gue sa
personne essentielle. Or notre personne ecsen-
tielle, c"est l"intellect, de sorte que la fin
ect de vivre selon 1-intellect (...). Si nous
voulona partir d°ici-baese pour retourner A ce qui
noue es5t réellement approprié, nous devons aussi
abandonner tout ce gue nous avons acguis EOUE
l1"influence de la nature mortelle, et aussi
l*attirance qui nous y porte, et gui est respon-
sahle de notre chute.

Par conséquent, si vraiment nous nous sommes
donnés pour taAche de nous retourner vers notre état
originel, nous devons nous efforcer, autant que
poesible, de nous détacher de la sensation, dans
la mesure ol les nécessités du monde de la généra~
tion nous en laissent le loisir. 140

140- Porphyre, De l“abstinence, I, 29-31, trad.J. Bouffartigue,
Paris, Les Relles Lettres, 1977, pp. 63-67.
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2.3 Lee facultée de 1°sme ou le tiraillement du dé=ir.

2.3.1 L ame tripartite et lez conflite du dés=sir.

Ecartelée entre son déelr d-accompliseement et un
enchainement paeelonné aux plaieire, 1°Ame est le lieu d*un
conflit du désir gui =s"oppoze & lui-m&me. Un homme peut, dit
Platon, eprouver la =olf et désirer boire, alors gu-un
mouvement intérieur peut le détourner de ce désir:quelgue
choee &n lul- meme lui indique qu il ferait mieux de ne pas
boire. Aingi,en tant gqu*il a =oif, il deésire le breuvage,
tandie quen meme tempe 11 désgilre ne pas boire et refuse le
breuvage. Le désir de boire étant attraction vers le breuvage
&t le dezir de ne pag boire répuleion devant ce méne
breuvage, un méme sujet ne peut, remargue Platon, &tre attiré
et repouesé par un m&ne objet, =2ouve un méme rapport.
L expérience du conflit du désir nous pousse donc & poser dans
1-ame l existence de différents désirs terndus vers différentes
fins, 1"un s"accordant ici & l acte de boire, aleors que

l-apeouvieeement de la goif irait & l*encontre du second.

S1 parfois quelgue choge tire en sens contrai-
re cette ame asesoiffée, dit Platon, ne doit-il
pae y avolr en elle guelque chose gui ge dise
tingue de ce fait G6"étre assoiffée, de ce qui
la méne, telle une béte, vers 1~ acte de boire?
Car i}l est bien edr, dirone-nous, gque le méme
agent ne pourrailt, avec la méme part de lui-né-
me, accomplir simultanément, par rapport & la
méme chose, deux actions contrairee {...). Tan-
dis gu-au dedans de (l"ame) il ¥ a ce gqui («..)
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incite 4 boire, au dedans de celle-ci 11 y a ce
qui (..} en deétourne, principe distinct de ce-
lui gul incite et 1*emporte =ur lui. 141

Platen conclut denc gu-

11 ne serait (...) pas déraisonnable (...) de
Juger qu*il y a 1&4 deuxr fonctions (...}, don-
nant le nom de raizonnante & cette fonction de

1 “ame par laguelle celle-ci fait un calcul rai-
sonné, et 4 la fonction en vertu de laguelle
elle aime, elle a faim, elle a solif, éprouve des
transporte relativement 4 ses auires désirs, le
nom d-irralsonnée et de désirante, compagne de
certaing assouvisements et jouissances.142

C et d une part par rapport au Blen gu-elle prend comme fin,
et d-autre part 4 la suite d"un calcul raisonné gue la
fonction gui e*oppo=e & 1 acte de boire refuse 18 breuvage.

gince reason”s injunction has the form "It is
better to..." we see that this desire to not
drink is an intellectualized desire for the
good, a desire for the good accompanied by
calculation which =ay that, in this situation,
the good is to be achieved by not drinking.143

Platon appelle “"épithymétikon®" 1la partie appétitive de
l"ame. “Pour 1"épitumia, 1-objet ext moyen de replétion
(...), remarque M. Dizsaut. Mais pour celui gqu-anime érbde,

144
l-objet est l*occaion d*un élan, d-un délire ". Il ne faut

pae, rematrgue Cumming, confondre 1*"épithymiétikon® de la Re&-

141- Républigue IV, 439 be

142- Idem, 239d.

143- T. Penner, "Thought and Desire in Plato" dansg Plato: a
Collection of Critical Essays, eédité par G. Vliastos,
New York, Anchor Books, 1971, p.

144- M. Dixsgaut, Op . cit., p. 134.
"l.a partie appétitive de 1“4me, dit-elle encore, n“a ni
le privilége du désir, ni celui du plaisir On ne la nomme
"épithumétigque" qu“en tant gue ce gui domine en elle
est un certain genre d-appétit”™ (Ibidem).




publigue avee 1l "épithymia" du Banquet, o0 {1 est dit gque
1 amour deéeglre ce dont il mangue, et que !l amour est désir de

beaute. L ""gpithynia" de la Républigue peuvut prendre, selon le

cag, deux esens, dont 1 un serait plus générigue, 1l autre plus
epécifique.

In ite epecific senaeéJT\BuH,a is usad for

an intenee, unreflective craving such as the
decire for food or sex. One of the parts of

the soul is called the desirous part (T&

éntau 1Tikov } because it is characterized

by cravinges of this sort. In its generic =sens
Doy o ig used by reference to the other
two parte of the soul as well (...). The term
éﬂ\eu 1w o+ then, cannot be simply idzntified
withibB émb Upn Tiwov . One of &m. OH e

ie reprezented by the dark horse of the Phae-
drug. Conflicts between T kovisTivwov and v
sﬂngur Ti keov EBhould not, thhout gualifica-
tion, be called conflicts between reason and
degire.Td MoyieT: oV has desires of its
own, desires for wisdom (...). Plato is some-
how imprecige in terming one of the parts of
the =soul “"the desirous part", while maintai-
ning at the same time that all these parts
manifest desire. 145

Aupgi traduirong-noue 1""épithymétikon" par l""appetit"
plutot que par le "désir", nous réservant le terme de désir
pour eignifier 1l agpiration fondamentale de 1°Ame plutét que
ea tendance &4 rechercher la poseession et la jouissance des
objete gul e-offrent aux eens. L*"épithyma&tikon" vorace

cherche a prendre le controle de 1°ame; mais c‘est le

145- Cummine, Eros, Epithumia and Philia in Plato", Apeiron
Xv-1, 1981, pp.13-14. Cunmins suggére d-appliquer le
sene générique aux pascsages suivants: Rép. IV  ¢75be;
485b-e; Rép. X 580d-5B87ab. Nicholas White remarque pour
sa part: "As 18 well known, Plate uses 'the word
epithumia sometimes for the desire of the lowest part of
the soul, and zometimes more generally for the desire of
any part of the soul, even reason"

N. White, "The classification of the Goods in Platc“s
Republie”, Journal of the History of Philosophy, XXII-4,
1984, p.
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"logietikon", partie rationnelle de l'ame qui, tendue vers le
Bien qu“elle aspire a connaitre et & contempler, peut de
droit y ré&gner.

Outre cee deux parties de 1l-ame, Platon en distingue
une troisigme, le "thymos™ allié¢ du "logistikeon" gqui
g"emporte et e"irrite contre 1l appétit et se porte A& la
défenge de la raisoids. Certaing auvteurs, tels Jean Frere,
ont wvoulu voir dans le "thymos" le désir gqui conférerait
1"elan & un logos simplement et estrictement défini comne
faculteé raticnnelle: c«e serait par le "thymoes", croient-ilsg,
gue  la raigon pourvailt devenir le désir et la fin de 1-ame.
Puelle que scoit la valeur de 1l ouvrage de J. Frére auquel
nous nous zommes d ailleure souvent référée, nous ne croyons
pas que le texte platonicien autorisge une telle
interpretation; le "logoe", le "thymos" et l-"éplithymia" =ont
tous trois tourneés vers une fin qgui leur est propre:
l°intelligence aspire au Bien, 1 appétit & la réplétion, le
"thymoe", notion large et difficile & <cerner, aspire
principalement & la victeoire, & la gloire et aux honneurs; 11l
eet ardeur, tempeérament combatif. Recconnaissant 1l ampleur de
ce concept, R. Patterson tente de le définir & la fois comme
conscience et affirmation de s0i - c*gst-a3-dire comme ego -
et ecomme faculte de répondre émotionnellement aux normes du
bien et du mal.

hat of which Plato calle T Suhogides , or

VoY (-2} lg beet known for ite role in
Republiec IV as the seat of anger and the subject

146~ Républigue V, 440 ab.
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On

of courage defined as prezervation, through
everything, of correct opinion about what
ig and what {2 not to be feared"” (430b). From
a slightly wider perspective the middle books
ae a whole caet thymoe in a further important
role, ag locusof pride and shame as well as of
anger ,indignation, courage and cowardice. In
book IX it emerges clearly as that which desi-
ree and delighte In victory, dominance, and good
repute; 1t 1= "victory-loving anl honer-living"
(...5B1b). Taken all together these various
characterigtics renders Plato“s thymos a decided-
ly multiform aspect of the soul - so much soO
that it becomes a problem to locate the uni-
fying one underlying the many. Thymos may have
to do with all its various guises with =elf-
coneclioueness and self-azsertion or it may have
at bottem to the function of reacting emotion-
naly to implanted norme of right and wrong, or
a combination of these two, or it may =simply
not have any clear unifying core. 147

ne esauralt toutefois y situer, pas plus gue dans

l*épithym&tikon, le prinecipe du dégir dans toute gon ampleur;

le désir n"est pas 1l apanage du "thymeos".

Puiequ*il y a dang l*ame trols fonctionz, dit
Platon au neuviéme livre de la Républigue, {1
est évident, pour moi, gu-il y a aussi trois
sortes de plalsir dont chacune est propre & ces
fonctione; semblablement, il y a trois sortes
de désirs et de principes d~action. 148

Alnel, dang le mythe de 1-attelage aile, le désir

n“appartient pas en propre 4 1l un des membres de l-attelage,

maig

pas

tous troie s-élancent vers un but qui n"est toutefois

le méme. La raigon ne saurait d*ailleurs se confiner

147-

148-

R. Pattereon, "Plate on Philoeophic Character®, Journal af
the Hietory of Philosophy, 25-3, 1987, pp.338-339,

Républigque I¥, 580d.

"{(..») each part of the soul has its own desire or
appetitions {the notion of desire here is very general,
and 1includes the appetitions of reason as well as those
of the lower part of the soul),and its own pleasures
conseguent on the satisfaction of those desires".

(N. White, Op. cit., p.415.)
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en une& eimple capacite d intellectlon. "For Plato, gouliagne

Kahn, the rational desire for what is good is the rational
149

part of the soul ". On ne saurait distinguer le lagos du

désir d'intelligence autrement gu“en les considérant comme les

150
deux aspects d"un seul et unigque principe. "{...) The

knowledge of the truth muet be the knowledge of value, of

wvhat i= werth pursuing, so that the desire to know the truth

1561
will ultimately be desire to possess and know the good "

| S

3.2 En  guel eene faut-il entendre 1a tripartition du

désir?

Le "logistikon", le “thymodeides" et 1 "épithymetikon"
sont fréguemment appelés "fuacultés" de 1"8me; or, c et une
telle denomination gu il nous faut maintenant, A la suite de
Jon Moline, remettre en question. Car gui dit faculté dit ce
gqui a "capacitée de ", et encore "ce gul a pour fonction de".
Ainsi, dang 1"optique "facultatieste", l1="épithymétikon"
gerait capaciteé déprouver un certain genre de désir, la
raison capacité de raisonner, sans plus. * A faculty“'s
"epeclalization of funetion", remarque Moline, would be the
automatic and trivial result of ite incapacity to do anything
ite name did not suggesis3 . Comment serait-il1 alore

poeeible guune faculté usurpe la fonction d une autre:

Talk of usurpation, or, indeed, of any other acti-

149- C. HKahn, Op. eit., p.80.

150- Idem, p.B1i.

151- Idem, p.82.

152~ J. Moline, Plato"s Theory of Understanding, Madiseon,
University of Wisconsin, 1981, p.58.
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vity of a faculty would be doubly abesurd once we
realize that faculties are capacities, and capa-
citier are not agente; they would require agents
to employ them, and usurpation is clearly the act
of an agent. 153

Il faut prendre au eérieux l'analogile gue Platon é&tablit entre

l*ame et la clte idéale qu“il présente dans la _Républigue

comme  dep realitée ieomorphiques. Aingi, les clasees de
cltoyene ne Eee caractérisent pas par la capacité gu‘elles
auraient A n‘accomplir gu'un Eeul genre d activité bien
defini, mais par le type d"intéreét gui v prédomine, par la
direcztion fondamentale gu‘'y prend le dé=ir. A la fagon des
claseses de citoyens, lez parties de l1"Ame =se caractérisent.
par le type de demir qui e°y manifeeste, par la direction
domirante gu®y prend le désir. A:insil convient-il de rapprocher
lamoureux de ia sageasé54 de 1*homme dont le "logistikon”,

ou  amour de la eageee, et maltre de 1“&me; le “"thymos"

déterminerait pour sa part lexistence de ceux qui aiment les

1658
honneurs et la victoire ; l1Tappétit dominerait 1l ami des
156
plaisirs, du gain, du boire et du manger . Leg "partieg" de

l1"ame devraient done é&tre entendues comme les directions que
peut prendre le désir plutét ~que comme troils facultés

différenter ayant chacune une téche bien définie 2 accomplir,
A esavolr celle de désirer, de combattre ocu de raisonner.

The parte of the pgyche, conclut Moline, are
like channels or tubegs into which the flaw
of a single stream is divided. The total
fiowape i a constant, so that what goes

163- Ibiden.

154- Républigue IX, 581b

155~ Républigue IV, d439d; République IX, 580e; 681la.
156- Republique IX, 580d4-581a




into one tube or channel ig loet in the other

{Rep. 488d, borne out at 588e-569b). Both the

Republic and the Symposium suggest that this

eingle source streaw is erés, a primordial

energy source power (...). The parts of human

pycheé are one in that they are but different

ways of channeling one finite, personal stream

of energy. 167
Tenant compte de 1l enceignement du Phédon, on ne peut prendre
au pied de la lettre la tripartition de 1*Ame humaine. Nos
troais notione ~ “logietiken®, "thymoe" et "épithymétikon" -
ne sgont pas plus trois "parties" que troils "facultés" de
1"&me. Parler de ‘“partieg" de 1"ame autrement gque par
analogie reviendrait 4 nier qgue 1~ame soit une réalitéd simple,
telle ¢gue Platon la definit dans le Phédon. Il =-agliralit
plutet, 4 strictement parler, de troie directions gue peut
prendre le deeir, lune ou 1 autre étant toujours maltresse ou
dominante, les autres & son service comme des auxiliaires
gui 1*aideraient a atteindre le terme auguel elle aspire. On

ne peut pas dire gqu“il y ait trois principes distincts du

desir, trois epouvrces du déeir: la multiplicité du désir n-est

157- J. Moline, Op. cit., pp. 77-76.

Citons encore Jd. Stannard:

“"The theory of er®s in the Symposium, in its
hierarchical etructure, ie that of tranecending
cacecesgive stages of a purified or re-directed desire
{(=es)s While the Phaedrus though not ignoring the motive
force of desire is more concerned with the establishment
cf a special sort of mechanism, madness (mania) by which
the sensual erds 1s transcended (244b sg 249d Eg). In
both dialogues the outcome 1s the same: starting with an

75

undifferentiated psychic force or motive power it is flrat

necessary to redirect or re-educate 1t when 1t |{s
misdirected and by continuing the re-educative process
the lover 1is led on the more exacting stages of moral
and cognitive development until at such time the goal
ie reached". (J. Stannard, "Socratic Erds and Platonic
Dialectic", Phrone=sis, 4-2, 1959, p.123).




que multiplieite des objete du désir, multiplicité des
directione que le désir peut prendre. Tant que le primat. du
deeir du Blen n“a pae é&té clairement établi, 1-4me reste
aliénee. Le désir gqui ne se connalt plus de direction s=e
cherche en plueieure endroite, ee choisit des fins alors
gu“une geule peut é&tre légitime et combler vraiment
l1'agpiration d"Eroe, celle-1a4 gul par nature est la direction
fondamentale du désir et & laguelle tout autre deésir devrait
concourir, Par ignorance, lexs rapporte sont cependant bien
gouvent inversés, d-oun 1°"inévitable conflit. L ame qui a
aublie 1°cbjet de =son amour peut bien e-attacher par la
paseion, a un objet illusoire et extérieur: elle ne =-en
eatisfait pag pour autant. Un eouvenir, trop lointain pour 1la
délivrer, la réclame toujours, lé lais=zant +tiraillée,
ecartelée.

A la tete de la juste hiérarchie se trouve le désir du
Bien; que 1 ""épithymé&tikon", nécessaire & la vie du corgs,
prenne le commandement et s asservisse le "logos" et le
"thymos"”, un état de désordre et d*aliénation s~installe avec
le vice dang une ame dont lsg nature est d-étre amoureus. du
Logos. Elle ne joult plus de 1état d*harmonie qui était 1le
gien loreque gouvernalt le "logos" et gue les autres désirg
lul étaient subordonnés; 1-aAme demeursit alors fidele &4 ga
nature. Lrapparitieon du econflit du désir margue la
diesolution de 1l “accord gul existait déns l"ame tant qu*elle
Be moumettait &4 la finalité du Bien. L harmonie brisée, 1la
gsouffrance fait irruption: 1-ame eat- tiraillée; gue =y

&tabligeent en maltre 1l appétit ou 1-amour des honneurs, elle
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e'ali&ne, e eécarte de sa fin wveéritable, et n agit pluc
conformement A& Ea nature. "Je dig gue la dissolution de
l*accord, chez nous autres vivants, deéetermine dans ce méme
moment la digsolution eimultanée de la nature et l~apparition
de la souffrancésa ", affirme Platon dans le Philébe. En sens
contraire, "le plaigir vient & l*existence gquand l*accord se

159
rétablit et revient 4 ce gui en est proprement la nature "

La domination de 1l appétit marque la dégénérescence du décir
gul, face & l*attrait des plaigirs, y convoite le Bien; tel
le ¢heval retif gui prend, sans y avoir droit, le contrtle
d"un attelage gu il ne peut mener 4 bon port, 1 appétit prend
leg rennesz du dézir de 1l Ame et 1l entratne & la poursuite
d-objets de replétion: 1le déeir du Rien s"est mué en désir
des plateire, Le vice ntezt autre choSC  que cette
dégénérescence du dZ=ir et nalt de 1l injustice gui s“établit
dang 1 ame loreque ce gui ne dolt paz c¢commander commande,
lorsque le désir devient appétit, amour de la gloire et de 1la

victoire.

Ce sont, Je le penee, des caueses de cette =zorte,
ce sont les mouvements tumultueux et divagants de
ceg parties qui, dirons-nous, engendrent 1 injus-
tice, l*incontinence, la lacheté, l-ignorance, et,
dans son ensemble, tout c¢ce gqui est vice. 160

La vertu consiste pour sa part en une juste direction

du deeilr; lorsnue 1 ame n“aspire 4 rien d autre qu“3 son

véritable accompliesement dane 1l union au Bien et gu-elle

158~ Philéhe, 31d
159- Ibidem.
160- Ikidem.
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it &n toute choze conformement & a3 nature, elle
E“accamplit einzl en vie vertueuee. Elle ne porte plus cette
eouffrance qui natt du conflit ob le désir e oppose A& lui-
méme, 1lgnorant de ma propre nature. Ainsi Platon dit-il que
¢“est  au "logoe", déeir du Bien, guil epled de gouverner
l1*ame tant gu°on veut gue celle-ci so0it menee a bon port;
imprimer une autre Jirection au desir, c“est le corrompre,
l"aliéner de son but. Les "fonctions" supérieures et alliées,
le "thymoe" et le "logos" eont

les plur excellentes gardiennes peour le bien

de 1“2me toute entiére et pouar celuil du corps:

l-une dans =son role délibératif, 1 autre dans

son role defensif, mais soumise 4 celle qui

commande en employant son courage A exécuter

leg décisions delibérdes de celle-ci. 161
C°egt malheureuszement 1l appétit, remargqgue Platon, "gui, en

162

chacun de nous, est sans doute le plus gros de 1 ame "
Auesel, pour 1-ame déchue, la vie philoszophique, lieu de
purification de 1 Ame, est-elle nécessaire.

.3.3, La reconguete de 1l harmonie

o

Tant gu®i]l ne tient en main les rennes de 1 &me, le
"*logoe" eEcumie & la deminatien de 1*appétit ne peut
accomplir £a tAche; l1“"homme gouverné par lez puissances de
l*appetit a8 prig le plaisir pour fin: deés lors, il ne
gaspillera plus temps et énergies & méditer sur sa condition;

l"upage qu- il fera de la raicgon ee limitera & déterminer les

161- République IV, d444b.
162- Idem, d¢42b.
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moyens ¢guil devra mettre en oeuvre pour arriver A ses fins.
Sagesse et intelligence ne 1l intéressent gudre, soan désir a
prig  une auvtre direction; auvesi ne cherche-t-il plus A& les
acquérir. Le¢ souhaiterait-il, il ne le pourrait plus: le vice
qui e&et inetallé en lul 3 1 occamion du décsordre y ferait
obstacle. Il n"est pour Platon de connaissance sans vertu
puiegque la vertu nest chez lui, pae plug gque le vice, une
gualité intrinsé&gue de ]l acte, maie 1l exprecssion d une vie en
aedord avec notre nature, libéree de 1l aliénation. La vertu

ezt le migne du regne du "logog" auguel elle s“"identifie.

| L<]

cience  sane  vertu est  imposgseible en tant que seul le
163

semblable connalt le semblable, gue la connaissance n“est pag

le fruit de la seule spéculation mais d une vie d union au
Bien. Pour zue 1 amne retrvouve ceg alles, il faut gue le

cocher - le "logos" - reprenne le contréle de ] attelage.

Maie la raieon ne se soumet pas 1-*.e par la force & la fagon

d*un tyran; elle utilise pour ce faire la "douce persuasion®:

1l ne magit pas d enchalner le "thymos" et l-"épithymétiken”

gul =sans cesse pourraient se déprendre et revenir en force,

il ne e agit pas de maltricer avec vioclence et par la seule

volontg dee desirs gui ne cesgeraient pas  pour autant

dexister et dgquil risgqueraient au contraire, & force de
répression, de prendre plus dampleur; 11 =“agit de les

164

convaincre, par la douce persuasion, de les sermonner et de

lezg apprivolger afin de résorber toute forme de conflit et

163~ Lettre VII, 25&8b.
164~ Républigue IV, d41e-442a.
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gque s éetabliege une scuveralnete reelie du désir du Bien. Le
“thymoe" et 1""epithymetikon" assureralent aleors gue goient
remplies certaines conditione néceespaires &4 la réaliszation du
deeir du "logoe". Ce gu“il convient dés lore d"entreprendre,
c"eet le rétabliseement des juu:ee rapports des objets du
deeir, de fagon conforme A& la nature de 1"ame.

L-éducation vient préter main-forte au "logos" dans
exg  tentatives de se soumettre ainst, par la douceur,
l"ardeur du eentiment et 1 appétit en vue de la formation du
caractére philoeophique, &n guidant l1"intelligence,
en sermonnant et en détendant les autres désirs. Ce n“est pas
par hamard gue la Republigue ineiste tant sur 1l-éducation A
choisir et & donner aux Jeunes gens de la cite. La
Jymnaetijgue &t la musigue y Jjouent un role important,
contribuant & détendre le "thymos" et & 1*apprivoizer par
}"harmonie et par le rythme. Lorsgue 1 a8me réunifiée par une
éducation adéguate gqul ne tahle pas sur la violence d“une
maitries de =0l volontariete mais sur l-apprivoisement et la
reconnaligsance d"un bien-&tre supérieur - éducation dont il
ezt  fait mention dans la République mals également dans le
Banguet -~ lorsgque sera reconnu le primat du Bien, 1la Justice
interieure eera rétablie et, aveec elle, les vertus gui en
découlent. Approuvant la définition de Glauecon sur la justice
dane l"&tat comme dane 1"ame, définition selon laguelle il y a
justice 1lorsque chacun tient le role gui est le =ien et
aceomplit la tache gui lui est dévolue mane tenter d empiéter

sur celle de 1 autre, Socrate convient gue la justice est



Delivrée des paseions de 1 "épithym&tikon"™ et du
"thymos", 1 a&me pourra reprendre sa route en direction de la
Plaine de Verité. Soumise & 1 impératif du "logoz", les désirs
seubalternes lui porteront assistance, n"étant plus que
diverses ewpressions de ce désir du Bien. Le "thymos" fera
du philosophe, disgciple d*ér6s, un ardent défenseur de la
vérite gui parteut recherche la vietoire du eavoir =sur
l*“ignorance, s"emporte contre sa propre ignorance, plein de
honte de reézieter au véritable effort philosophique , un

homme gui aura le courage de la vérité et gqui saura persévérer

dans &

besoinse

(+:2) guelgue choee de ce genre; non cependant
eu egard & la manifestation externe des acti-
vités qui sont les ndtres, mals eu égard A&
l1~activité intérieure; (...) sans permettre &
aucune des fonctione qui sont notres de faire
des choses gui lui sont étrangéres {(...); mais,
ayant fixe de la bonne maniére celles gui sont
propres & chacune, devenu notre maitre chez nous,
y ayant misg de l1"ordre et étant ainsi devenu
cher & nous-mé&me; réalisant entre le trols par-
ties en question un accord {...); opéranit la
liaison de tout cela et, avec une multiplicite,
nous faisant unité, tempérant,harmeoniseé; réglant
donc ainsi deésormails notre activité, =soit que
cette activité ait pour objet les biens de for-
tune, ou les soins du corps, ou guelqu-affaire
politigue (...); estimant et proclamant belle

et juste en toput cela une activité capable de
sauvegarder, de parachever par son conhcours cet-
te mani&ére d*étre, sagesse étant le Eavoir gqui
préside & cette activité; tandis gqu*on estimera,
guon nommera injustice une activité gqui, pour
cette maniére d“&tre, serait un dissolvant per-
pétuel, ignorance étant de =on cétté 1 aopinion
gui préside. 165

156
a guéte - L*"épithymeétikon" controlé assurera

du corpe sans nuire 4 la poursuite de 1“érbs sacré

165~ Républigue IV, 443d-444a

166~ Pa

tterson, Op. cit., pp. 344-350.

leg
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Lee deeire eubalternes apporteront ainsl  uwvn ecutien

nécesralire 3 1l effort entreprie par le "logos", non aeuleﬁent
en ecepgant de 1°entraver, matie en lul preétant appui,
contribuant & l1%édification d"un caractére philosophique on
pourront ecroltre lee vertue de 1-ame, & esavoir la justice, la
tempérance, le courage et la sagesse. Ain=si =z‘opérera , A

travere une convereion de 1 4me toute entiére, la conversien
du "logos" "JusguTan monment ot il mera enfin capable, dirigeé
vere le reel, de epouvtenir la contemplation de ce gqu“il y a

167
dane le réel de plus lumineux ".

167- Républigue VII, S1gc.




CHAPITRE 3: L"AMOUR PHILOSOPHE



L*ami du eavoir et ami de la vertu. Sans la vertu il
ne peut y avoir de véritable savelr, sane savelr, de
véritakble vertu; cette idée mattresse ezt partout présente
dansg les dialogues du Maltre, ol les grands projets
d“éducation allient eane cegee 1"éducation morale A
l-éducation intellectuelle. A 1l inverse, vice et ignorance

-

ey préeentent comme des maux-fréree, &e soutenant et se
renforgant 1°un l-autre; car chez Platon l-"intelligence et la
vertu ne zont que lee deuxr facee d"une seule et méme réalite,
celle du désir du Bien; 1le vice et l‘'ignorance, ler masques
grimaganta de l"éloignement du Bien. L*appétit est une prison
gui empéche l*homme de se détacher du monde des ombres pour
diriger eez regarde vere le réel, l-ignorance, une cécité gqui
fait prendre 1l ombre pour la lumiére et pousse le désir &4 Ee
repaltre d-“illueione, & dégénérer en appétit. C et
l*orientation du désir gui déterminera notre intelligence ou
notre ignorance; maiz c¢“est é&galement 1"intelligence ou
l~ignorance quili détermineront la direction gue prendra le
dezir. La tyrannie de 1°"épithymétikon" qul séme en 1~ ame
vice et ignorance Esemble donc A& maints égards assurée,
fortement établie. Pour briger le cercle de la
dégénérescence, il faudra entreprendre de front une éducation
intellectuelle et morale oll, d"une part, 1°initié¢ accédera &
l1*intelligence par la vertu dane la découverte del l1*1illusion
de l"appétit et de la réalité du désir, tandiz gue, d-autre
part, 11 @parviendra par la vertu et la conformité au Bien
dant ells e=st le signe, & l-union contemplative au Bien.

Cette taAche est celle de la philosophie gqui, dans son but et
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BEE  MOYEnE, eet 4 la foieg théorique et pratique, le

philosophe s“acheminant, par l*acquisition du savoir et de la

vertu, 4 une vie d"union au divin.

3.1. La vertu, Ertde 2t la philosophie

{ess) efemt le eene dane leguel peuvent bien
aller noe désirs et la gualité de 1*Ame dans le
tempe quelle les éprouve, c“est cela qui, en
régle générale, détermine 4 p=su prés aussl le
eens danes legquel se caractérise le devenir mo-
ral de chacun de nous. 168

3.1.1. La mort au corpse.

La wvertu vere laquelle doit &tre acheminéd 1°initié ne
consiste pas en une maltrise violente et forcenée des
pagelone, maig, dit Platon, en une tempérance véritable gui
est extinction de ces passions et le fruit du reétablissement
de la justice dane l*&me. C est véritablement une mort au
corpe quil permet de faire "peu de caslsg", comme le disailt
Diotime dansz lé Banquet, de ce gu“on prenait & tort pour
l“objet du désir. Une telle mort aux passione n"est poesible
que par la decouverte de ce qul est le désir profond de 1-ame
et par le rétablissement de la priorité du logos, désir du
Bien:

Celui-la (...) chez gqui le coure des désirs

cnule vers les sclences et tout ce guil est

de cet ordre, ses désirs, Je pense, auront
pour objet le plaisir de 1°aAme, rien gque de

"~ 168- Lois X, 90dc
1€9- Banguet, 210b.
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l1-ame, tandis gue lee désire dont le corps

est 1 instrument seraient délaissés; A4 con-
dition gu*il ne fat pas une contrefacon de

philosophe, mais bien un philosophe, véri-

tablement. 170

C~est que, poursuit Platon,

Lee gena fortement ineclinéde par leurs désirs

vers un certain unigue objet en ont, par cela

méme, de plus falbles en d~autres directions,

comme s il s“aglssait d un courant dérivé

dane 1l ‘autre eense (...). Tempérant, certez, 11

le sera, 1l "homme de cette trempe. 171

Que le deeir e reconnaieee enfin comme déesir du Bien
et ge libére du méme coup de l*aliénation dans laquelle le
confinagit 1 appétit, l"ame peut alore renalitre & la vertu qui
est 4 1la fole tempérance face aux désirs du "thymos" et de
l**épithymétikon", et conformité au divin. La tempérance dont
11 est icl question consiste 4 "n"avoir point A& propos des
déeire (entendone icil lee désirs de l-appétit) de wviolents
transports, mais (a) se comporter A& leur égard avec

172
indifférence et modération ". Il ne s"aglt pas de réfréner

certaines paesione dans le but d“en assouvir d“autres, mais
i1 =s%aglit de la victoire du désir du Bien sur toutes les
paeelone; celul qui entend dominer certains désirs dans le

but d"en assouvir d-autres, celui-lA se leurre. Ce qui

caractériee la vertu vrale, c est gqu'elle est accompagnée de

penseée, c egt-a~dire gqu*elle est la margque du primat du

"logigtikon", du désir de sagesse. La tempérance n"est autre

chose que la face négative d*un violent amour de 1-Ame pour

le Bien: celui-ci devenant son seul centre d“intérét, elle' en

170- Ibidem.
171- Phédon 68c.
172- Phédre-253e

86



87

vient & "faire peu de cas" dee plailesirs du corps, des désirs
de poeseseion et de l*attrait de la gloire. Expozmant les vuer
du Maltre en matidtre d abetinence, Porphyre portera une

attention particuliére A cette exigence d'extinction des

pageione:

Puisgque nogs vétements, dit-11, sont de deux
sortes, extérieurs et intérieurs, notre dé-
pouilllement luil aussi gera le fruit de deux
sortes d*attitudes: les unes manifestes, les
avtres moles apparentes. Par exemple ne pas
manger, ou ne pas prendre 1l argent gu“on nous
donne, cela fait partie des attitudes mani-
festes ou publigues, mais n*en avoir pas méme

le déeir, voila qui fait partie des attitudes
moins apparentes. Auesil faut-il nous détacher
non seulement des actes sux-mémes, mais également
de 1l attirance et de la pression gui nous y
porte. A gquoi bon en effet se détacher des actes

ei 1°on reste clouéd aux causes gui les engen-
drent? 173

La vertu, manifestation de 1la Justice intérieure, esgt

tempérance, c"eet-A-dire absence de passione et, ultimement,
conformité au Bilien auquel 1"ame purifiée peut s unir. C est

bien c¢e que dit Macrobe dans son exposition de la vertu chez

Platon:

La tempérance coneiste, non seulement a répri-
mer lee passions terrestres, mais 4 les oublier
enti&rement; la force, non pas & les vaincre,
mais & les ignorer, de maniére &4 ne connaltre nt
la colére, ni le désir; enfin, la justice con-
siste 4 s*unir assez étroitement 4 1°Intelligence
supérieure et divine, pour ne jamais rompre 1l en-
gagement gque nous avons pris 4 1l imiter. 174

Ainei le philosophe doit-il1 véritablement mourir a tous les

désirs afin de renaltre au sevl véritable désir de 1“2me qui

173- Porphyre, Op. cit., I, 30, ¢-5.
174~ Macrobe, Op. cit., p.58
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175
egt cette vie de conformité au Bien dang la restauraticon de

la juetiece intérieure. Il noue faut maintenant nous interroger

sur la fagon dont peuvent se produire la purification du

deéegir et le rétablieeement de la justice intérieure.

3.1.2. Vertu et connaissance

3.1.2.1. "Connale-tol tol-méme*.

Platen, mnous l avons déja remarqué, parle d une douce
perguagion des "fonctione" inférieures par le logos qui doit
leg apprivoieser. Or une telle entreprise ne saurait eétre
menége A terme tant que 1 homme reste ignorant de ce qu-il
est; celul qul a oubliéd ce gu est la nature de 1l-ame ne sait
ce gqul, en elle, doit aingi étre apprivoisé, ni ce qui doit
apprivoigser, ni de guelle maniére il s"agit de sy prendre
pour mener un tel travail A bon terme. Ici intervient done le
fameux "connals-toil toi-méme"” si cher A Socrate176. Lersque
Phedre 1 interroge A propoe des différentes versions de 1la
légende de la nymphe Orithye, Socrate lul répond gqu“il n-a
pas de tempe A& consacrer & de telles guestions:

Je n"en ai pas du tout, meoi, pour les occupa-

tions de cette sorte, et en volci (...) la rai-

son! Je ne suis pas capable, ainsl gue le com-

mande l"inscription delphique, de me connaltre

mol-mémel Dés lors, je vols le ridicule gqu*il
y a, tant gque cette connalssance me mangue, de

175- Il n"est pas d autre moyen pour 1*Ame d“8tre unie au
dieu incorruptible que de devenir elle-m&me ausesi pure gue
poseible (...) afin de saigir 1le semblable par le
semblable, en s“exposant comme un miroir A& la pureteé de
Dieu, de telle sorte gue méme son intérieur sait formé
en vertu dune participation et d"une manifestation de
la beauté du prototype™. (Marsile Ficin, Commentalre sur
le Banguet de Platon, 296c)

176- Apologie de Socrate, 28e.




La wvie
Apollon

procéde

par une telle étude gque peut g'accomplir “"1*amélioration

chercher & scruter les choses qui me sr.at
étrangéres. Par suite,je tire &4 ces histoires
ma réverence et, 4 leur sujet, je me fie A&

la tradition; ce n“est point elles, je le
disais tout a 1“heure, gue je cherche 3 scru-
ter, mais c"est moi-méme. 177

philosophique est ordonnée au commandement

du

gqui incite Socrate a4 "vivre en philosophant

178

r 4 l1"examen de {(lui)-méme et d autrui ",

179

dieu

et A

car c“est

de

gon  Ame "+ C"est dans la connailssance de so0i gque 1l &me se

révélera 4 elle-méme comme réalité premiére et désgir du divin,

ctast
soi gqu

enfin 1

3-1.2-2

leguel

problém

par une méditation déhouchant sur la connaissance

de

e le "thymos" et que 1 "épithymétikon" reprendront

a place qui est la leur.

« Le théme de 1l innocence du m&chant.

nul n*est méchant volontairement, 1lie encore

e du vice et de l-ignorance 3 la réalité du désir. Du

Le théme de 1*innocence de 1 homme injuste,

début 4 la fin de =on ceuvre - de l1“Hippias Majeur aux

&n paepgant par le Protagoras, le Gorglas, la République et le

Ttimée
congédqu

d “une

eroit oeuvrer pour son bien et prendre A4 cette fin les bons

moyens;

- Platon présente le vice et 1l1*injustice

gelon

le

Lois,

comme

ence de 1°ignorance plutét que comme 1“expression

perversité véritable. Tout comme le juste,

seulement il se trompe guant 4 son bien, et gquant &

177- Phedre, 229e-230a

178~ Apologie de Socrate, 28e.
179" Idem, 29&.

l*injuste
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ce gqul et bon. 11 ne saurait courir volontairement A& za
perte, E"engager coneciemment dang une voie ot 11 ne trouvera
que dee plaigire mitiges de peine, les souffrances
inévitables de celui qui refuse de satisfaire les besoins

de ®a nature pour rejoindre les cheming de dénature quli

90

E"éloignent du Bien, d"un Bien gui, par deldA son concept est

vie heureuse, et se condamner ainsi A une perpétuelle
ingatiefaction. L*incontinent croit poursuivre le Bien &
travera lege plaiesire du corps, 1l orgueilleux le recherche
,dang la reconnaissance d“"autrui; le vice é&tant avant +tout
ignorance, celul gqu*il habite fait toujours erreur guant &
gon véritable bien.

Quand on eocuhaite vivre agréablement, dit
Pilaton, il n*est plus permis de vivre volon-
tairement dane 1l incontinence; mais, la chose
est claire dés 4 présent (...), quicongue est
incontinent 1*est forcément sans le vouloir:
c"est ou bien dans 1l ignorance, ou dans le dé-
faut de maitrise de soi, ou dans les deux en-
semble, que régide la cause de l-existence dé-
pourvue de sagegse. 180

Ainsi:
{...) on dolt se rendre compte, en premier
lieu, gue quicongue fait le mal ne fait pas
le mal de son plein gré: des plus grands
maux, en effet, personne nulle part ne wvou-
dralt jamais, de son plein gré, en posséder
aucun. 181

Aueel le Timée appelle-t-il le vice maladie de 1“ame:
La maladie de l1“Ame, c“est, il faut en convenir,
la déraison, et i1 est deux sortes de dérai-
son, l*une est '~ folie, 1l autre l*ignorance
{¢e--)e Celul chez gul le sperme vient & foi-
on {(...), celui~la éprouve & toute occasion
mainte tourments, maintes veluptés sussil dans
ges convoltises et le fruit gu-elles donnent;

1l est en folie (...) par l-excés des plaisirs

180~ Loils V, 734b
181- Idem, 731c
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gt dee douleurs; il a 1'ame malade et insensée
du fait de =son corps; malgré cela, ce n“est
point comme un malade, mais comme un méchant de
Eon gre, gquon le veut regarder (...). Meéchant,
en effet, nul ne 1 est de son plein gré, mais
c“eet par quelgque vice de constitution corporel-
le, ou par la maladresse de ceux qui 1-ont éle-
veé, que le méchant devient méchant {(...}. Qu*a
(une) mauvaise constitution physigue s“ajoute de
mauvaises institution:z politiques et des propos
tel guon en tient dans les cités, en privé ou
en publiec, et qu*en outre, des eétudes qui peuvent
remédier 4 ces maux, nul ne songe A& aborder dés
la jeunesse l*étude, voila corment méchants,
toue, noue le devenenz 182

Les récriminations presgantes dua corps, 1l injustice que 1la
gocieteé offre en =spectacle aux plus jeures, le mangue
d-“éducation appropriée, tout cela est responeable de
l*ignerance dee hommee gui n"ont Jjamais été amenés A
canridérer ce qui étalt vraiment leur bien, mals qul, dans
l“ignorance et 1"imitation des ainés, ont cheoisi comme
valeurs celles gue leur proposaient, explicitement ou pas, la
famille, lee éducateurs et la cité.

Nul n*"est méchant volentairement, nul ne déeire
coneciemment le mal: il n'y a gquerceur sur le bilen et
méconnaissance du désir. C"esgt donc par une reconnaissance du
deéglr dgue 1 hemme peut devenir vertieux. Il fant gu'il
Apprenne A Ee connhaltre - qu“il entreprenne ces études
appropriées dont parle 1le Timée - afin que, découvrant
l“objet de =son amovr, il se libére des liens de ma passion.

i83
C*est pourgquoi la vertu ne saurait étre enseignée , car

l“"enseignement es"avére en lui-méme impuissant 4 opérer la

converslon du désir. Tant gu“elle ne se limite pas & un

182~ Timée, BG6ED-B7Db
183~ Ménon, 99e-100a



engemble de comportemsnte, la vertu ne s"enseigne pae; 1l ne
e*agit pas d'apprendre gque tel ou tel comportement doit
prévaloir esur tel auvtre, ou de se falre dire qgue telles sont
les choses qu~il ceonvient de désirer; celui qul tenterait de
vivre conformément A un tel enseignement ne pourrait gque
maltriser moementanément la passion; l“acte aurait bien,
extérieurement, lee apparences de la vertu, il ne procéderait
pas d-vne Ame libérée et affranchie de la passion. La wvertu
c¢hez Platen, répétons-le, ne réside pas dans un ensemble de

comportements déterminés, mais dans une restauration

de la peyché qui agit, par la suite, conformément a son amour

du Bien, unie & la divinité; la vertu n*est pas une réalité

arbitraire, elle ne dévolle eon sens gque dans le désir

conforme A& sa nature d-union au divin, union qui est a la fois

la cauese et le but de la vrale vertu. Une telle conception de

la vertu suppose donc gqu“on ne peut devenir vertueux par le
biaie du geul eneseignement, mais par une découverte

existentielle du désir de 1 ame.

3.1.3. Lrexpérience de l-insatiefaction.

Pour que l1“ame gui se croit d-abord désir des corps en
vienne & entrevoir qu-elle désire en falt autre chose, et ce,
d-“une fagon gui n"est pas c&implement intellectuelle, mals
dang une prize de conecience qui sera assez forte pour briser

Ees passions, il faut gqu-elle fasese 1 expérience de

l-inesatiefaction des passions.

81 ce qui est agréable, dit Platon, c"est de
s"emplir de choses naturellement appropriées,
gétre empli avec davantage de réalité et de cho-



pee davantage réellep devra, avec davantage de
réalite et plus de vérité, donner la joie d-un
plaieir vrai; tandis que ce qui participe de
choses moindrement réelles s emplira de fagon
moindrement véritable et constante, et aura part
4 un plaisir plus infidéle et moindrement véri-
table (...). Donec, ceux pour gui pensée et vertu
sont des choees inconnues, dont 1l"existence est
vouée aux ripailles et occupations analogues,
c“egt en bas, semble-t-il bien, gu-ils =sont por-
tés, et, & rebours, jusque vers 1l entre-deux,
passant leur vie dans ce va-et-vient, faute de
g"étre avancés au-deld, ils n"ont Jamais, nl
édlevé leure regards vers le haut wvéritablement
haut, ni été portés vers lui; ils ne se sont pas
non plue emplis de la reéalité, pas davantage ils
n“ant gotté d"un plaisir constant et pur (...);
ils sont insatiables du fait de ne point remplir
avec lee réalités ce gqu~ il y a8 en eux-mémes de
réel et de propre A garder son contenu {(eas.)s
N“est-11 pas fatal aussi gqu-ils soient voués & des
plaisirs mélés avec des pelnes? Simulacres peints
en trompe-1-oceil du véritable plaisir? 184

Dans son Banguet, Xénophon fait mention d*une insatisfaction
pur laguelle débouche la poursuite des plaisirs gue procure
la beauté physigque; "(...) les jouissances que donne la
beauté phyelque, écrit-il, aménent &4 je ne sais guel deégoQt
et 1 on se lasse fatalement dese mignons {(...); mails on ne se
dégonte pas de 1l“amour de l‘améas ",

C*egt en conetatant que la paeeion aesouvie ne 1lu
apporte Jjamale entiére gatisfaction que 1%initié pourra
délaieger de tels objets et en chercher un qui 1lui =erait
adégqust. Ayant reconnu, par 1-expérience, gue ce gqu-il

convoitait ne comblalt pas son dégir, 11 est porté &4 =s%en

détourner et A se mettre A4 la recherche de ce guil pourrait le

1B4- Républigue IX, 585d-5B86h
185- Xénophon, Op. cit., VII, 15
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gatimefaire plus pleinement; ce faigant, 11 wu-affranchit
pleinement de sa passion, alors que celul quil tentait de 1la
maltriger et détre tempérant & partir d"un engeignement regu
gang falre cette expérience de l-insatisfaction des passions,
celui-lad demeurera la proie de ses désirs persistante qui ne
cesseront de le tirailler; il restera écartelé entre des
pasgiong gqu-il réfréne et 1-adhésion & un idéal augquel il
n“adhére gqu-intellectuellement, gul n“est pas encore devenu
le dépir profond de eon Ame encore livrée & autre chose. La
véritable connaissance de so0ol ne peut naltre que d une
pratigue qui débouche sur un saveir vécu; 17ame est ainsi
persuadée par la douceur, et non par la violence.

8i 1la vertu ne peut e&tre enseignée, on peut cependant
placer 1les Jjeunee gens dans des conditions favorables A
pueciter cette découverte de 1l insatisfaction des passions,
et les guider ailleurs, sur les pas de 1l érls sacré, vers ce
gqui et véritablement 1"objet de leur désir. Tel est le role

de 1“é4ducation;la vertu ne s“obtient pas par 1l enseignement,

maie on peut y étre mené & travere une éducation adeguate.

Ainsl, celul qui descend dans la caverne ne se livre pas a
dep germone ou 4 des digeours sur le golell, mais il délie le
prisonnier afin de le mener, a travers diverses
contemplations successives, au face-a~-face avec 1"astre; de
méme, qul entreprend de mener l-initié & la découverte de son
déeir du divin ne parle ni du déeir, nl du divin, male place
1*“initié dans une sitwuation ot il pourra, de lul-méme, faire

la découverte de son désir.

Aussl l*initiation du Bangquet entend-elle entreprendre
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1-education & partir de ce gu-est originellement le disciple,
un homme soumis aux passions, afin qu~il découvre en luji-
méme, d une fagon gqul ne seralt pas purement spéculative mais
existentielle, l-insatisfaction des passions et gue, découvrant
que Eea poursulte des beaux corps ne le gatisfait nullement,
il en vienne & en falre peu de cas.

In the untiring search for worthy objects

of desire, écrit Desplants, man discovers

that Eeome objects are inadeguate to the

aspiration {...). At this point, knowledge

alters action hy altering desire. 186
La tempérance est le terme naturel d"un désillusionnement;
1"hamme abandonne les objets et les pratiques dans lesquels
i1 cherchait 3jusgue 1A 1le bonheur: ils se sont avéreés
incapabklezs de combler son aspiration, aussi perdront-ils
graduellement de leur intéret, tandis gqu-il s"en ira chercher
ailleure 1~ objet de ses désirs. "il faut (...) gu une vierge
soit toujours éprise du beau, (et) se distingue parmi ceux

187

gqui sont au premier rang des servants de la sagesse ",

éerit Méthode d~Olympe dansg un Banguet ol il entend parler de

la tempérance et de la virginité véritable gui n“est pas une
eimple abetinence des plaisirs du corps, mals une disposition
du désir tourné en direction de la plénitude du beau. C'est
Erde, Erdés dégu, Er6s encore plein d"attentes cependant gui
va mourir aux passions de l-appétit et de l“égoisme afin de

poursuivre sa route ailleurs, s“acheminant vers 1l unification

186~ M. Desplant, The Education of Desire; Plato and the Philo-
sophy of Religion, Toronto, University of Toronteo Press,
1986, p. 154.
187- Méthode d"Olympe, Le Banguet, trad, V.-H. Debidour (coll.
Sources chrétiennes), Paris, Cerf, 1963, p. 57.




intérieure; 1 expérience de la désillusion et la découverte
d un bien gqui satisferait plus pleinement 1“aspiration de
l*ame egenble e"identifier avee la douce persuasion par
lagquelle 1le désir du Bien affirme sa souveraineté face aux
déglre dézormaie subordonnés auxgquels il confére un sens
nouveau.

Toute la démarche de reconnaiesance du déslr est 1la
mise en oeuvre d un "Connais-tol toi-méme": reconnais que tu
eg gouverné par les pacssiong; reconnals gque 1l assouvissement
des passions n“assouvit pas le désir afin de découvrir un
autre gene au déelr. La vertu ne g oppose pas au désir mais en

marque 1 approfondissement. Aingi la vertu A lagquelle

l*initiation érotigue entend mener peut-elle & juste titre

Atre appeliée vertu érotigue, puisgu-elle ne g~affirme pas dans

la négation du déeir, mals & travers la force méme de son

élan gque les objets du "thymos" et de l1-"épithymétikon" se

révélent incapable de gatisfaire. La vertu est le fruilt d-un
amour gui délaisse son objet afin d"aller chercher son terme

allleure; en cela, elle est fille d"Erbts.

3.2. Amour et réminiecence.

81 1*initié fait 1"expérience de 1°"inéddquation de
l*objet gqu-il ge donne & 1l ampleur de son désir, 11 est en
méme tempe condult d"un objet d-drée & un auvtre, au fur et &
mesure qu-il gravit les degrés de 1°échelle initiatique;
chagque pasrage A un niveau supérieur est marqué par le
détachenent face A& ce qui, précédemment, était 1l-objet de mes

voeux, et par la découverte d“"un nouvel objet d“amour. Tout

9%



comme c-était 4 partir de la passion reconnue et vécue gue
l1“initié parvenalt, & travers le désillusionnement auguel il
ne pouvait manguer d"aboutir, au détachement et & la wvertu,
c‘eet également & partir de cela méme gu-il aimait gqu*il sera
mené 4 la découverte d-un nouvel objet de désir, ou plutét de
ce qui est plus véritablement objet de son désir, Jjusqu a ce
gu-au terme de l-initiation il regoive la révélation du plein
objet d“amour. Ce gque noue tenterons de démontrer. c“est que
1"ascencsion de l*échelle initiatiygue est un long procesgus de
reconnaieeance de 1l objet d*amour par la réminiscence
guoccasionne la pratigque érotique.

188
3.2.'. "En partant d*ici-bas, (s“élever)..."

L-3me déchue ne connait plue 1*objet de son amour,
cbjet par lequel elle trouvera accomplissement, parce gu-elle
en a perdu le souvenir. Elle ne se souvient plus de cette
Beauté divine A laguelle elle ne cesse de prétendre & travers
lee beaux objete quelle convoite; certes, elle e“est livrée
aux plaisirs des sens et aux requétes de 1l hybris gqui appelle
4 la reconnalesance du mol, mais ce gqul est paradoxal, c'est
qu-en méme temps, c“est dans la possesslion et la
reconnaiesance de la beauté dgqu*elle a tenté de BE"Y
gatisfaire. L*homme livré aux passione cherche & les assouvir
dane 1la beauté: auvssl celul gqul recherche les plaisirs du

corpg cherche=-t-11, de préférence, de beaux amante, alors

i88- Le Banguet, 21lc



us

gqu*il pourrait Jjouir tout autant de la possession de corps
moine beaux. Chez un tel homme, le souvenir de 1l eéclat de la
Beauté n"est pae entiérement absent et demeure, de fagon
confuse, objet d*amour. Dans le cas du glouton et de 1l*avare,
le eouvenir est plue faible, & tel point gqu"Erds a entiérement
délaissé, dans son ignorance, la trace de la beaute; la, le
naturel philosophe fait défaut et si de tels hommes peuvent
encore falre l*expérience de l1*insatisgfaction de la passion,
la réminiecence de ]l"objet d"amour leur sera plus ardue.

On nous dira peut-&tre, et nous en conviendrons, gue
Platon ne fait pas explicitement mention, dans le Banguet, de
la réminiscence dont il était pourtant déja guestion dans le

189

Ménon ; il ne faut cependant pas oublier que ¢“est par la
190 i91 192
procréation, 1 enfantement, et la délivrance de la beauté gque

le disciple d"Erts pourra, en fin de compte, réintégrer la

participation au divin; gque c*est en délivrant le divin dont
193

il est fécond qu-il ménera A& son terme 1‘entreprise

érotigque; c“est donc dans des termes semblables a ceux gqui

rappellent lez discours sur la maleutigue de Socrate gque

194
Dictime expoee 1 oeuvre d“Erods ; et c“est encore, tout
comme dans l1“peuvre de réminiscence gu“occasionne la

coneldération des aobjete qui s offrent aux sens, "& partir de

ce qui est ici bas (...) gqu“on commence & apercevoir cette

189- Ménon, B81b-B6¢c
190-Banguet, 206de; 207a
191~ Idem, 206de

192~ Idem, 206e

193~ Ibidem

164- Cf: Théétdte 14Be-150b



195
beauté-la ". Aueei egt-il nécessaire de contempler "les
196
belles choses daneg leur succession et leur ordre exact ",

dane le Phedre, Platon ge failt plus explicite; la
contemplation du bel objet rappelle au cocher le souvenir
oublié de la beauté gqu-il a vue jadis et vers laguelle i1
pourra désormals s“élancer, puisque lul sont poussédes les
aileg du souvenir.

Le =zouvenir du cocher =“est porté vers la

nature de la Beauté Absolue; de nouveau, il

l"a eue devant les yeux, fermement dressée

sur son piedestal sacré, A codté de la Sages-

se. Il l1"a eue devant les yeux du souvenir,

d“un souvenir malé de crainte et de vénéra-

tion, qul le fait tomber A& la renverse .197
11 part alore 4 la recherche de cette Beauté quil donne éclat
aux vcorpe, insouciant des choses d"en-bae, de la méme fagon
que le disciple d"Erés en venait & faire peu de cas de 1la
heaute dee corps en s élangant A4 la poursuite d*une beaute
plus pleine et plus réelle, beauté dont 1l se ressouvient
l“occcasion de la fréquentation de son éclat dans les corps.
Tout comme dans le Phédre c“est au reflux du souvenir que
l"ame prend deeg alles pour s~é¢lancer vere une beauté plus
parfaite, il semble gue ce =pnit é&galement par une
reconnalesance de ce méme souvenir que le disciple d“Erés
dans le Banguet accéde A un échelon supérieur de 1“échelle

du beau.

On pourrait trouver dans le Banquet une référence

195- Banguet, 21lic
196~ Idem, 210e
197- Ph&dre, 254Db
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explicite au  theme de la réminiscence; présentant
ultime d“Erds comme conguéte de la participation
prégence de 1l immortaliteé dans la nature mortelle de
le Banguet compare la conservation du mortel
conservation de la connaiesance gui perdure dans un

198
gqul reflue dans 1l étude . Cette comparaison qui

le but
divine,
1 "homme,

a la
souvenir

lie 1le

gouvenir & l'oveuvre centrale d"Erés - 1 établissement d un

gavolr authentique - ainsi gque la parenté du vocabulaire et

100

les analogies utilisées pour exposer la tache d"Erds et celle

de la maleutigue nous autorisent,croyons-nous, & présenter la

maieutigue comme 1"oeuvre d~Erts et 1l ascension des degrés de

l-échelle initiatigue comme rézultante d un reflux

souvenir de la Beauté.

Une feolsz que nous sommes renvoyés ici-bas,
comnente Plutargue, 1°Amour ne peut plus
s approcher directement de 1 ame elle-méme;

il ne peut l"atteindre gue par 1l intermédiaire

du corps. Les professeurs de géométrie, gquand

leurs éléves =zont encore trop jeunes pour sai-

sir par eux-mémes les formee intelligibles de

la substance incorporelle et impassible sans le
secours des objets matériels et des impressions

sen=zibles, fagonnent pour eux et mettent sous

leurs yeux des objets palpables et visibles en

forme de sphéres, de cubes ou de dodécaddres:

de méme, l“Amour céleste nous montre, comme dans
un miroir, de belles images des belles réalités.

Sans doute, & la différence des réallteées qui

gsont divines et perceptibles par 1l esprit, ces

imageg =zont mortelles, paseibles et perceptibles

aux Sens (sss).

C"est par le moyen de ces images gue 1 amour
réveille peu & peu notre mémoire, que cette vue

attise des l*abord. 199

198~ Banguet, 20Ba-c
1968~ Plutarque, De 1l amour, 265 ab.
Marsile Ficin écrit pour sa part:

*I,“ame ainsi +touchée reconnalit gquelgque chose qui lui

propre dans cette image qui lui tombe sous les

yeux

du

est
et
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peut encore dire, avec J. Chanteur, gue c est en tant

gu-il est d-une beauté incompléte, partielle, en tant que la

bheaute y reside tout en £tant abgente, gqu-il éblouit tout

en décevant, gu“il pousse l*homme & rechercher la vérité du

bheau. Alnzsi le monde sencsible,

dans la mesure od il manque de veériteé, (...)
provoque le désir de vérité. Les esprits les
mieux doués ressentent ce mangue de vérite et,
comme l“*amoureux éprouvant devant 1“épheébe
charmant un frisson gui l“epnvahit comme une
vague de désir (imereos), ils aspirent & re-
trouver l‘objet vrai, intelligible et stable,
qui leg sollicite sous l-apparence contradic-
toire gqui les embarrasse dans l-objet de la
perception. L*Ame réveille en elle "l"intel-
lect et la réflexion” sous la pression du
mangue, du désir ainsi réveélé 4 lul-méme. Sans
le monde sensible, ce réveil ne seraitf pas
possible, sans-doute serait-il inutile, car
l*ame vivrait alors au niveau des intelligi-
bles. 200

C*eet toujours & partir de ce qui n*est que partiellement beau

l*ignorant peut découvrir ce gui est beau, comme c“est &

partir du démir dee corps gue se dévolle le désir du divin.

L-ignorant ne peut accéder d"emblée &4 la connaissance et A

l1*amour du vrai, 11 peut y étre mené & partir de ce gu-il peut

percevoir et aimer; c-est 1l objet aimé gui lui découvrira son

le eouvenir gqu*il porte encore et qu®*il 1lui reste &

approfondir, 1l objet du plein amour. Ausei comprend-on mieux

maintenant qu“il faille "partir, pour commencer, des beautés

qui, dans la mesure du possible, est vraiment telle
gu-elle la possédait en elle & 1°origine et telle gqu-elle
voudrailt la réaliser dang son corp&, sans qu-elle ait pu ¥
arriver.

{Marsile Ficin, Commentaire sur le Banquet de Platon, p.206)

200- J. Chanteur, Platon, le désir et la cité, ed. Sirey,

1980, p. 178.



201
de ¢ce monde pour aller vers cette beauté-14 "« LTame

déchue a la vue courte; ce gui luil est trop lointain, elle
ne peut 1l apercevoir; elle doit d-abord commencer par en
Eaiéir le reflet dane ce qu-elle est capable de percevolr: le
monde seneible. C"est ce que eilgnifie Grégoire de Nysse, dans
un ouvrade largement tributaire de l"héritage platonicien, et

notamment du Banguet: De la virginité. "Il faut donc, dit-il,

4 cauge de cette falblesse, acheminer notre raison vers

202
l*indicible au moyen de nos connaissances sensibles " afin

[

de ee eervir dez objete des sens "comme d~un marchepied pour

g*élever vere la beauté intelligible dont 1la participation
203
rend toutes les autres choses belles . Car c"est en tant

gue ce monde-ci porte en lui-méme la marque du divin dont il

204
et 1-image, "Dieu wviglble A& 1l image du Dieu invieible "

’

gu-il peut, d“une part, etre objet d amour, et d"autre part,

éveiller le socuvenir de la beauté divine.

3.2.,%.. La réminiecence, continuiteé de 1l initiation érotique.

C"est parce gue le monde eet 4 1l"image du divin gu*il
peut étre objet d“amour, devenir occasion d"une réminigcence,
et qu“il peut retourner l*ceil de 1 &8me vers ce gqu-elle porte

deJa en elle: la connaissance du divin. Male parce que cette

connaigsance a priori reste nimbée d*un épais brouillard tant

201~ Banguet, 2lic

202- Grégoire de Nyssge, Op., cit., p.3B1
203~ Ibidem.
204- Timée, S2e
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gqu-elle ne rezeurgitt A la conecience & 1l'occasion dTune
reconnalssance dans 1l expérience du monde, nul ne peut se
pazeer de cette expérience, méme i elle ne débouche gue sur

guelque chose gul étalt déjA présent dans 1 &me. L expérience

du monde eeneible ezt elle-méme cet accoucheur qui permet &

1 Ame de ge délivrer de sa fécondité; ce gu exprime

eeeentiellement la théorie de 1la réminiscence, ¢ est la
présence de cet A priori de la connalssance dans 1 Ame. Qu“il
faille ocu non prendre au pled de la lettre la théorie - ou le
mythe | - de 1a préexistence des Ames sur laguelle Platon
g“appule pour expoeser la théarie de 11la réminiscence, nous
nous en avouons ignorante; mais 1l essentiel, du point de vue de
notre étude, nous semble résider dans cette affirmation d une
présence A priori dans 1"Ame de la connaissance des réalites
tranecendantes, mails d"une connaissance gu~il faut encore
aller retrougsr et dont il reste A accoucher, c est-a-dire &
actualieer ou & faire émerger a4 la conscience. "La vérite,
remargue Moreau, n“est pas danes les données des sens; elle ne
se découvre gue dans l“intériorit:05 Y; ce n"est cependant
gqgu"a travere l'expérience et le spectacle du monde gque peut
ressurgir des tréfonds de 1"Ame ce gavoir de 1l immuable.

Parce gqu“Erts n-est tendu que vers une seule et méme
fin =~ la procréation de 1“Ame dans la beauté - l"initjation

érotique peut étre un processus continu de réminiscence et

d*accouchement du souvenilr dans une ame gui nailt au divin par

205- J. Moreauw, Le sens du platonisme, Paris, Les Belles
Lettres, 1967, p.109




la découverte et la reconnaissance de son essence propre. Le
bel objet, 1la belle &me, les belles actions, en tant gque
reflete et incarnatione partielles de la plénitude de 1a
beauté, évogquent 1 amour, étant A l-image de ce gque 1°Ame
recherche, mals de fagon confuse et inconsciente. En tant gque
reflets de la beaute, ils peuvent cependant agir & la fagon
de miroire, et rappeler de 1“oubli le souvenir du divin. Ce
sont dee miroirs en tant qu-ils portent le reflet d autre
choge et gquile peuvent nouve mener & la déccouverte et a la
contemélation de cette autre choge: aingl le prieonnier
délivreé de sez liens qul le retenaient dans la caverne, g°il
ne peut en raison de la falblesse de sers yeux contempler le
geoledil, e"en approchera d-abord & +travers des images
réfléchies, dont la viesion est plus facile & soutenir, malis
qul en tant qu“images et reflets renvoient & la wvision du
Bien, comme le miroir pointe en direction de ce gqul By mi-

refoies beautés sensibles peuvent encore étre appelées miroi
en ce Eens guelles renvoient au souvenir de 1la Beauté.
Prenant queldguee libertés avec l1"image utilisée par Platon

dans le Phédre,nous pouvone dire que, tout comme 1*aimé qui

aime ee volr dane lee yeux de 1 amant qui lul renvolent, tel

206~ Républigue VII, 514a-51i6b
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re

"La plupart des amoureux, dit Plutarque, poursuivent et
g"efforcent de gaisir & taAtone 1l~image de cette beauté qui

leur apparait, comme dans des mirpirs, dans le corps des
jeunes _gens ou des femmes; i1l ne peuvent en retirer rien

de plus gquun plaisir me&lé de peine; ils font penser au
vertige et 4 1“égarement d-Ixion, gquli cherchait A
étreindre dans une nude, comme parmi des ombres,

l1*illusoire objet de son désir®

(Plutarque, Op. cit., 766f-766a; nour avons souligné le

texte)



un mirolr, une belle image de lul-méme, 1l°amant est renvove,
en présence de son aimé, comme par un mirolr, & la presence
de ce eouvenir qui sukeiete en luil; eoug l-action d-Erds, les
objets d"amour se révélent miroirs de 1°ame, reflets du
gguvenir intérieur.

L initiation érotique accomplit la résurgence du divin
dans l“Ame. L*ér8s occasionné par une réminiscence accomplit
la rénminigcence; car sl 1 élan érotigue guil pousse 1l homme 2
rechercher les beaux corps est l expression d“une
reconnaleeance de ce gqul est naturellement appreoprié, ¢ est
également ce gqui le pousse & s approcher toujours plus du
terme de eon deelr, le condamnant &4 1l insatisfaction tant
gqu-il ne 1“aura pas pleinement atteint. Erés est cette guéte
active, ce désir d union 2 tout ce gqui est beau; que, dégu
par ce gu“hier encore il convoitait de tout son étre, 1l
parte A& la recherche de guelgue chose gqui ssura mieux le
satisfaire et qui éAveillera en lui, de fagon plus ferte, le
gouvenir de cette Beaute tant désiréde, 11 sera plus amoureux
encore de son nouvel objet d"amour, le jugeant plus beau gue
tout ce gqu-il tenait pour beau autrefois. Chague degré de
l1*initiation érotique margue une étape dans la résurgence du
gouvenir, un approfondissement de la déccuverte de la Beauté
gul meut 1-ame, de la connaissance de soi et de la
continuation de )l accouchement de l1*Ame, puisque c“est de son
Ame que l°initié accouche ainsi. Car lTamoureux ocu 1l initié
aux Mysteéres d*“Erés n“est pas, répétons-le, animé de

différents amours qui se succéderaient au gré des deceptions,

male 11 demeure toujours attiré vers une geule et méme fin
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dont il ne prend conscience gque graduellement; les
attachements successifs aux différentes formes de beauté ne
sont gque la découverte d un mangue gui leur est inhérent, la
déecouverte gque 1 objet ne récapitule pas en lul le dernier
mot de 1la plénitude du beau et gu~il n"est pas le terme
ultime de 1*¢lan qul nous anime. Lors méme quelle est livrée
A4 1la violence des appétits, ce gue 1~ Ame cherche c¢“est &gon
galut, gon bien gqu*elle ne peut trouver gu“en s“unissant au
Bien, au divin dont la présence demeure toujours, mais de
fagon inconeclente, le moteur de toute son action. Cest bien
ce gue veut signifier Plutarque lorsqu™il dit gque c“est "la
beauté wvéritable et bilenheureuse de 1l"au-deld gui est le but

207
de toutes les aspliratione et 1-amour de tous les hommes "

Ce gqul esgt abandonné, ce n*est gque 1"illusoire objet de
notre déeir , ce gque nous tenions, A tort, pour ce qui
pouvalt eatiefalire le désir.

Que l*amour n“ait gu“une seule visée ne signifie pas
pour autant gu*1il eoit enchainé A ce gul ocecasionnait au

départ ses traneportis, et dont il tenterait de s affranchir

par 1le biaie de la sublimation; une passion des corps gque

207~ Plutarque Op. c¢it., 765d
"l,orqu*on (...) rencontre {des honmes ou des femmes) qui
congservent une trace, une émanation du divin, quelgue
reegemblance troublante avec lul, alorg, +tandis gqu-on
leur falt f&te dans un transport de jole, d~admiration et
d~enthousiasme, la mémoire gui se réveille donne de pures
jouissances, et l"on sg"enflamme & nouveau pour cette
beauté véritable et bienheureuse de 1 au-~deld, qui est le

but des aspirations et de 1 amour de tous les hommes"”
(Ibidem)



l1-initié, incapable de 1“agsumer ou trop épris d-idéal aurait
4 transfigurer. Pour Platon, il ne s-agit pas d"échapper a la
réalité de 1 éree, male de la cerner de prég, de la sonder

et d"en découvrir la véarité. Si 1llusion 11 y a gquant A&
l*objet de l°amour, ce n"eet pas sau terme de 1-initiation
gu-il conviendrait de la situer, mais en =son commencement;
c*ezt une i1lluelion dont 11 convient de s"affranchir, et cet
affranchissement est le sens méme de l-initiation érotigue et
de la philosophie qui eondent le déeir afin d*en découvrir la

vraie direction et 1l“accomplissement.

It ig very doubtful that Plate would have
accepted the Freudlian characterization of

the ladder of erds as series of successive
sublimations, commente Santas. Though Freud®s
theory of sublimation is not entirely clear,
certain features of it are clear, and they
all point to that cruclal difference hetween
his concept and Plato“s. Sublimation in Freud
is an unconscious process; there is nothing
that corresponds to this in Plato. On the con-
trary, the ascent up the ladder seems to

be a conscilous process: as reason apprehends
new beautiful objects or kinds of beauty and
by comparison sees that they are greater or
more beautiful, the lover becomes inspired

to new and higher activities. 208

A travere tous lee objete qu*il donnera & son désir, Erés ne
convolte Jjamals gqu~une eeule réalité: celle de la réalisation
de l1*ame dane la participation 4 1la transcendance, fil

conducteur gqui traverse ce long processus _continu gqutest

l"initiation érotique.

Marsile Ficin nous dit dans son commentaire que

208- G, Santag, Plato and Freud; Two Theories of Love, Oxford,

Bseil Blackwell, 1988, p. 170.
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L'oeil de 1'dme dJdésire non seu-

lement la lumiére par deessus tout, mais i1l

ne déeire qu elle. S1i nous aimons les corps,

leg Ames, les anger, ce ne sont pas eux-mémes
gue noue aimerons, mais Dieu en sux, c est-a-dire
son ombre dane les corps, s§a ressemblance dans
lee Ames, et son image dans les anges. Alnsgl
présentement nous aimerons Dieu en tout, pour
pouvolr finalement aimer tout en Dieu. Vivant
ainsl nous arriverons A4 le volr, et Dieu, et
tout en Dieu et & aimer, et lui-méme et tout ce
gui est en lui. Quiconque lci-bas se consacrera
4 Dieu par charité (entendons ici 1°amour sacreé)
se retrouvera finalement en lui, car i1 retour-
nera 4 son idée gréce 4 laquelle il fut creée
(.-s)s Il apparaltra gue nous aurons d~abord ai-
mé Dieu en toutes les choses, pour ensuite ai-
mer toutes les choses en Dieu. 209

Erts, réminiscence et délire divin

La résurgence du eouvenir dispensatrice d“enthou-

giaeme, gqui donne des ailes et redonne vigueur & 1°élan d une

Ame tendue vers le divin, gqui ravive le désir et 1l oriente

vere

divin,

gon objet, est aeeocié¢e, dans le Phédre, au dellre

4 la pessession du dieu, & la mania:

(see) c“eet elle gquand, & la vue de la beauté
d-ici-bag, on prend des ailes au souvenlir

ainel éveillé de la beauté véritable; gquand
ayant recouvré ses ailes et impatient de s“en-
voler, male incapable d"y réussir, tournanit, a
la fagon de l-oiseau, son regard vers le haut,
malg ineoucliant des choses d*en bas, oul, ¢ eet
elle qui fait gqu-on est accusé¢, dans ces cas,
de ce comporter comme un fou. 210

L“ame oty commence A refluer le souvenir retrouve la trace de

l1"objet de gon déeir et s“élance & sa rencontre, poussée par

209~ Margile Ficin, Op. cit., p. 228
210- Phédre, 249de
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la force d*un amour ravivé. Parce que le souvenir ne fait gue
commencer Ea remontée, et gqu‘elle n"a pas encore la claire
viglian de ce qul commence & se manifester, 1°a&me est encore
incapable de rejoindre ce qul se laisse apercevolr; mais
pleine d“enthousiasme, elle délire, et son délire gui prend sa
source dans une certaine intrusion du divin, d"un accouchement
du divin dane l*Ame, est un délire divin. “"Quand il arrive

(aux Ames) de volr quelque image ressemblante des objets de

la-bam, elles eont mizes hore d-elles et elles ne
211
g-appartiennent plus & elles-mémes ". Dans le souvenir, le

dien se fait présent dans 1-ame; accoucher du divin, cTest

accoucher du  esouvenir, de ce gue Dodds appellera "le soi
212

occulte , un gol obscur qui demande & étre porte & la
lumiére et & se manifester.

L*"Ion preéesentait deja le poete inspiré comme un homme
possédé du dieu. Tout comme 1l°amoureux, il semble avoir
perdu la teéte; c"eet qu-il a 1l esprit ravil par la diviniteé qui
prend possession de luil et parle & travers 1lul; ce qu©il
écrit alore ne procéde pas d un saveoir; ce n“est pas un effet
de l*art, mais une possession, l%intrusion, la manifestation
d*une reéalitée 4 la fole intérieure et transcendante. Le po&me
inspiré est ainsi supérieur au poéme qui est un effet de
l1-art, d*un gavoir déja assimilé et qui peut se communiguer

dans une forme propositionnelle; le poéme inspiré est

211~ Idem, 250a
212- E. Dodds, Les Grecs et l"irrationnel, +trad. M. Gibson,
{coll. "Champs"), Flammarion, 1977, p.208B.




oguverture sur autre choee, et ouvre une bréche dans le monde
du déja su. Platon compare la divinite & une pierre d aimant
a8 laguelle =serailt rattachée une chaine gue forment poétes,
interprétes et spectateurs, rattachés 1"un a 1Tautre, mais
toujours par la puissance de l“aimaita -~ Comment 1le dieu
pourrait-1il1 prendre poseeseion du rhapsode, &inon parce gque,
comme dans le Phédre, 1le divin gui prend possession de 1 &me
eet une réalité analogue au souvenir, et gque le poéme
inspiré, en tant qu*évocation et guTexpression d“une expérience
de réminiecence, euecite en 1-"Ame du rhapsode et celle du
spectateur, le reéveil du dieu?

Le Banguet, pour ea part, nous livre cet étonnant
discours d“Alcibiade o0 Scocrate est comparé a un Satyre et &
un 8illeéne, cez e&tree fabuleux gui formaient le cortége de
Dlonysiéf envoQtaient les bacchantes dont le dieu pouvait
prendre possestgion en les faisant délirer. Il ressemble aux
atatuee des Silénes, d-apparence ingrate, mails gu'an peut
cuvrir pour y trouver, 4 l-intérieur, les belles statues des

dieux. De meme,

{(...) eee discours sont tout & fait pareils
aux Silénes gu*on ouvre. En effet, i 1%on
veut blen écouter ce que dit Socrate, cela
peut paraltre tout A& fait ridicule, au premier
ahord (...). Aussi n"importe guel ignorant

pu imbécile peut rire de ses discours. Mais
une fois ces disceours ouverte, s! on ler ob-
serve et les pénétre, on découvrira d abord
que, dans le fond, seuls d“entre les discours,
ils sont intelligents; puis ils sont absolument
divine, ile renferment une foule d-images fas-

213- Jon, B533e-b3de
214~ Banguet, 215ab
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cinantesz de la vertu, 11 eont de la portée la
plus haute, ou plutét ils visent tout ce
guon deit avoir devant les yeux pour devenir
un homme accompli. 215
216
Socrate est cet homme gui porte en lui les images divines et

gqui pasee pour fou aux yeux des gens. Ses auditeurs
cependant, pour peu qu“ils se révélent atre des hommes
d*exception, sont A leur tour mis hors d eux-mémes et en
transe par ses discours. Alcibiade se compare & un homme qui
a été mordu par une vipere217 . L enthousiasme prend
poegeeeion de lui:"guand je 1~écoute, en effet, mon coeur bat
plus fort gqu“aux Corybantes en délire, ses paroles font
eouler mes larmes, et bien dee gene, Je le vols, éprouvent
les mémes impressionilg " il est alors atteint du "délire
philosophique et de ses transports bacchiques219 ". Socrate
peut ainegl, & travere l"effet que produisent sur les gens ses
discoure, "révéler ceux qul ont besoin des dieux et de leurs
initiation5220 ", L 4r6s sacré est un état de possession, la

conséquence d"une intrusion du divin qui met en branle le

deeir et redonne des aileg; le délire de 1l amant n“est pas

une explosion d*irrationalite débordante, mals la
221
manifestation, dans 1“enthousiasme , d“une réalite qui

215~ Idem, 221d-222a

216- Ibidenm

217- Idem, 217e

218- Idem, 215de

219- Idem, 218b

220~ Idem, 21ibc

221~ "Selon (Platon), £&~il existe une forme de folle gqui vient
du corps et se communigue & l“ame et qui, produite par des
humeurs malignes ou par des effluves d un fluide
pernicieux et subtil, est une maladie grave et
dangeureuse, 11 en est ausi une autre qui n*a pas son
origine en nous-méne, mais gque les dieux nous
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transcende 1 opposition du rationnel et de 1 irrationnel;

nouE ne Croyons pas gu-aucune connotation péjorative doive
lui é&tre accaollée, et gue la voie érotique solt, en regard de
la dialectigue, hypotégquée en ce guelle impligque un délire,
une reéalité gqul déborde le domaine de la rationalité. Ce
serait oublier que le délire et 1 enthousiasme sont la mise
en hbranle du désir de 1"a4me & 1“occasion d"une possession
divine, reflux du eouvenir dans 1 ame; c“est oublier que
délire et désir sont le mouvement méme d une ame en quéte de
regtauration. Le philosophe esgt possédé par un état de
conecience gupérieur, et non pas inférieur. Ce gu"il découvre
ne dépend pas de lui, de son vouloir: c¢“est wun “donne
révéale 242 " gue les circonstances ont tout au plus favcrise;
mais 1le saveilr véritable est, en definitive, chez Platon, un
donné, un eurgiseement, une remontée dont il ne dépend pas
entiérement de nous gu-elle s“accomplisse ou ne
g acconplieee pas.

En tant gu*il peut aingi mettre 1-8me sur la piste du
dieu et gqu-il la lance A &a poursuite, Erts est un

223
intermédiaire entre le divin et le mortel, entre 1la

condition présente et l*accomplissement; c“est un démon gqul

"tranemet aux dieux c¢e qui vient des hommes, et aux hommes ce
224
gul vient des dieux *; l*amoureux est lui-méme un homme

envoient: c"est une impulsion venue du dehors, gqui dérange
notre entendement et notre raison par Ll action et
l1*“influence d“une puiesance supérieure. Ce phénoméne porte
également le nom d*enthousiasme” (Plutargqgue, Op. cit.,
768de)

222~ E. Dodds, Op. cit., p. 216

223- Bangquet, 202e

224- Idem, 202e



démonique ! 1]l est déjad en chemin et se dirige vere 1la

réalisation; Diotime et Socrate sont eux-mémes des Btres

demonigues en tant gqu~iles eneeignent aux autres la voie qui

méne 4 l"accomplissement de la destinée de ames. C est en

tant quErés eet un étre démonique gque le délire amocureux

est, des gquatre formes de délire présentées dans le Phédre, la
225

forme 1la plus parfaite : Erts ne se limite pas &

tranemettre les messages des dieux, 11 rend encore possible le

passage de la nature mortelle 4 la nature divine.

Erée, écrit Dodds, a une importance gpéciale
dans la penséede Platon, parce gu“il est le
geul mode d“expérience quil réunisse les deux
natures de 1l“homme, le go0i divin et 1l*animal
entravé. (...) Erds fournit (...) l impulsion
dynamigue gqui pousse l1“Ame en avant dans =a
guéte d une satisgfaction qui transcende 1 ex-
périence terrestre. 1l embrasse ainsi tout le
regletre de la personnalité humaine, et cons-
titue le seul pont empirigue entre 1“homme tel
qu-1il est et 1"homme tel gu*il devrait &tre. 226

Le démon Erts est une réalité intérieure a 1°ame, bien
gu“elle y margque la prdédsence "d“autre chose";il est ce
trangport violeii7 gui pousse l-“Ame vers la beauté afin
gu-elle enfante dans la beauté, 1% é¢lan de 1%a4me vers le
divin. L°ame egt elle-méme un intermédiaire entre le sensible
et l*intelligible, le changeant et 1°immuable, une réalité en
devenir gqul accouche ea propre participation au divin: 1l~état

de l*ame dont le désir est 1°essence est un état

intermédiaire; 1le démon Erde, le désir, représente cet état

225- Phédre, 244b-245b; 2494-250a
226" E. Dodds' op. Cit., p- 216
227~ Banguet, 206d
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de devenir et de teneion vers un terme inhérent &4 1°8me. Le

souvenir luili-méme est démonigue en ce sens gque tant gue

l"idé&e du Bien, 1 Archétype, n“"aura pas ressurgl dans toute

l"intégrite et 1la p;enitude de sa forme, le souvenir sera ce
28

gqul donne des ailles afin d*aller plus loin et de continuer

la malieutigue Jjusqu*a 1°illumination finale. Alnsi le

eouvenir egt intrueion du divin - poesession du dieu - par ce

gu-il dévoile, mais i1l est en méme temps réalité démonigque en

tant gu il n"est pas achevé et gu-il reste alors ce & partir
de gquel le désir est avive et approfondi, ce qui favorise le
progrés de linitiation aux myetéree philosophiques. Aussi
les auteurs anciens s~accordalent-ils pour presenter Socrate

229
comme un homme A& 1*écoute de 1la voie de son démon

’

e egt-a-dire un homme esoumiz & ce savoir intuitif qu“Eroes s,

par 1 oeuvre maieutique, délivré en lul.

3,3, Amour et dialectique.

Ayant examiné les rapports gque Platon établit entre
l“amour et la vertu, 1l°amour et la réminiscence, il convient
de nous arréter gur lee relationg qui pourraient exister
entre la dialectique et 1l“érés , entre la démarche
dialectigque et 1°initiation érotique, et d"en examiner 1la
nature afin de wvoir el la wvoie dialectique dolt &tre
coneidérée comme une vole philosophique distincte d“une voie

érotigue gui lui gerait inférieure, ou gi elle ne

228~ Phedre, 248de
229- Apologie, 31b-e



g ingererait pae plutét A4 1l intérieur d"une vole érotigue
hors de laguelle elle n-auralt pas de sens, initiation gui sge
confondrait en derniére analyese avec la philosophie elle-
méme. Nous tAcherone de remettre en guestion 1l interprétation
de L. Robin eelon laguelle la vole érotique n* est gu“une
vole subeildiaire en ce gqu-elle met en oceuvre les puissances
de l affectivité et gqu elle impligue wune relation au
gseneible. Nous le ferone en tentant de montrer gu"il n"est pas
poeeible d'envieager une dialectique délivrée de toute
relation A l1°ér6s parce gue d"une part elle gerait privee de
toute ippulelon, de tout geng, de toute finalité et de toute
véritable nacerssite¢, parce gque d autre part, elle ne dolt et
ne peut e exercer gquau terme d"une longue éducation
intellectuelle et morale au cours de laguelle 1"ame apprend a
détacher ser regarde du sensible gu-elle convoite pour les
retourner vers ce qui est réel et divin, et qui n“est autre
gue 1°é&ducation ou 1°initiation eérotigque. Nous wverrons
ensuite gue la dialectigue trouve son sens 4 la suite d“érés,
guelle ezt un moyen mis 4 la disposition de l*amour, et que,
loin de falre bande A part, elle trouve place dane les degrés

de l"échelle initiatique en tant que science supréme du Bien.

3.3.1. Erés ou 1l impulsion philosophique.

Envizager une dialectique purgée de tout élément qui
ne puisse #&tre entidrement circonscfit dang le domaine du
rationnel revient & en nier la nécessité, & la dépouiller de
son sent et de =a valeur. Celul qui se hasarderalt a poser au

philoeophe la question suivante: "mais pourguoi passer tant
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de temps A t'employer & ce gue tu nommes dialectique?" ne
recevralt pae de réponee; de philosophe, d-ailleurs, il n*y en
aurait pas, tout au plus quelques logiciens, esprits
dégosuvrée qui tenteraient de meubler le temps libre en purs
jeux de l*esprit. "L"élan inspiré, remarque Geneviéve Rodis-

230
Lewis, précéde et soutient 1la réflexion dialectique "

Tenter de eseéeparer la ralscn de 1% érds, c ert 1 amputer
de son moteur , l alléner de sa cause et de =son but: 1la
philozophie, deés lors, n"a pas plus de raison d étre que de
n“étre pas , et devient un acte gratuit au sens le plus total
et le plue creux du terme.

8i l"on tente d*aller voir, du coté du texte, ce qui
fait philosopher le philosophe, ¢e gui est le sens d une vie
livrée & la philosophie et par 1la & 1"exercice de la
dialectique, on egt vite amené A découvrir que c est
l*affirmation de 1"érée qui failt d"un homme un philosophe.
Soumis & 1"amour du logos, le philesophe est cet homme qui
loigee libre coure & =on désir et met tout en oeuvre afin gue
celui-ci atteigne son aboutissement. C"est dans le Phédon,
dang la bouche d"un Socrate guil vit ses derniere instantse, que
Platon plac;ald‘abord cette ‘“profession de foi des wvrals

philosophes ": nous, philosophes, cherchons & acquérir ce

gue nous désirons par-dessus tout, "ce dont nous noue

230- G. Rodieg-Lewie, *“L articulation dee th&émes du Phédre",

Revue Philosophique de la France et de 1“Etranger, 165,
1975, p.9.

231- Bhedon, 66a.
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232
déclaronse amoureux ", la pensée. La philosophie est mue

par cet espoir d“atteindre 1“objet du désir. Dans le sixiéme
livre de 1a Républigue, Platon préeente le philosophe comme
celui gui est amoureux du eavoir vral, gui va Jjusqu au bout

233
de son amour et lutte en vue d*acquérir ce qu-il espére .

3%~ Idem, 6Re

233- "L*homme gui aime l1“étude, gqui l"aime réellement, doit
étre falt pour une lutte dont la réalité est 1 chjet;
{eas) 11 ne e attardera pas & chacune des multiples soi-
disgant reéalités, mais (...) i1 ira de 1~ avant sans que
g"émousee son effort, sans gue son amour ait de cesse"
{Républigue VI, 490a)

Le terme $?895 , remargue Y. Brée, prend trés souvent, dans
la littérature c¢lassigue comme chez Platon, le sens de
"heauté corporelle fascinante". Il ne semble pas que ce
scit par hasard que Platon ait choisi ce terme pour évogquer
lee objets de la contemplation du philosophe: il est 4 1"af-
faot de ce gqgui, A +travers le monde, se manifeste de fagon
fascinante et attise le désir:
"Socrate admire la beauté du visage de Charmide: s%il
congentait 4 se dégétir, dit Cheéréphon, on oublierait son
vigage sl Twg TB Eldoy TRy ROAXNSS coriv (Charmide,
164d). Le mot désigne également la beauté du corps
dans le Lysis et dans le Théététe. I)l en est de méme,
parfois, pour le mot uvdéx . Ainsi les maitres-mots du
vocabulaire métaphysique de Platon sont-ils ceux guij
traduisent 1“expérience de fascination par le corps A
laguelle e Phédon cherche & soustraire 1"&8me. Il est
difficile de penser gque ce choix n*et pas conscient et
voulu. Dans le Banguet, Platon esayera d“expliguer
pourguoi la eonnaissance de l-Invisible doit s exprimer en
termer visuels: c*est seulement guand les yeux de chair
ceesent d"y voir clair que les yeux de la pensée commencent
4 étre pénétrants. Le passage de }“admiration de la beauté
corporelle A la contemplation du beau est un des thémes
essentiels du discours de Diotime; mais Platon wva parfois
jusgu*au jeu de mots: les Ames dans le Phédon 76¢c étaient
cgpables de pensée pure - c“est-aA-dire de contempler les
E1dn . - avant d"entrer dans une "forme" humaine th‘U
giver ev avBobwou €L8¢€1 ). Coincidence, dira-t-on, simple
homonymie résultant de la grande variété des sens du mots Eijog
et"déo . C-est peut-atre vrai dans tel ou tel cas
particulier, mais 11 ne saurait en eétre ainei tout le
temps. Ce n*est pas par hasard gque, décrivant en termes
non équivoques, dang le Phéden déjA, mais surtout dans le
Bangquet et dans le Ph&dre, une fascination charnelle dont



Alore

L8

que le Bangquet nous broeeait les portraits de 1*Amour

philosophe et du philosophe amoureux, le Phédon et 1la

République affirment pour leur part gqu“Amour est & 1l origine

de

la philosophie, gu*il est ce & cause de quoi 1*homne

philogophe, et gue 1l objet de zon désir est ce en vue de guol

234
1)} philosophe . La philosophlie n“est pas le choix d un
2356
certain métier, elle egt amour de la Esagescse ; le

dieeciple de Sophla n*egt pas une eimple raison désincarnée:

l"élément affectif gubsiste en lui, avec plus de violence

gu-ailleurs, avec plue de clarté du meins, en tant gqu-il

234-
2356~

il cherche a se délivrer, Platon emploie les mémes mots

pour déslgner la contemplation spirituelle qu-il cherche A

lui substituer. C"est ce gqul a été compris par toue les

auteurs gqui refusent de wvoir dans la théorie

platonicienne des 1Idées et de 1la contemplation une

expérience simplement intellectuelle et 1 expression de
théories logiques. Bien gue divisés guant a4 la nature de

la création platonicienne, ils voient tous également gu-on

ne gauralt remplacer une expérience de fasecination

charnelle par la eimple formulation de théses logiqgues.

Pour les une, l*intellectualisme platonicien des dialogues

de 1la maturité est un intellectualisme mystigue, pour

d "autres , c"est un intellectuaslisme erthétigue. Cela

revient & dire gue l*intellectualieme prie au seng strict

n*est pas ce gu il y a de plus vivant dans 1la pensée
platonicienne”

(Y. Brés, La psychologie de Platon, Paris, Presses

Universitaires de France, 1968, pp. 198-199)

Phédon, 67e-~68a

Hel. Sinalko, Love, Knowledge, and Discourse in Plato:

Dialogue and Dialectic in Phaedrus, Republic, Parmenides,

Chicago et Londres, University of Chicago Press, 1965,
Ppa 83"84-

te
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prend concience de sa véritable aspiration. Certes, il s'est
affranchi de la paescion, maie l-érée, lui, est toujours la,
gang lequel il ne serait m0 par rien. Il philo=zophe en tant
qu-il recherche son bien et gu~il aime la sagesse; Erts est
bien le pére de la philosophie, gqui tenaille ainsi le coeur
du philogpaphe et ne lui laiese aucun répit. Animée par le
gcouffle du démon, la philosophie devient c¢e champ de
bataille ot 1l homme lutte pour son amour et son salut.

Dans cette guéte ardente, 1l intelligence

ne g éleéve, remarque J. Frére, gque parce gue

le désir réclame: le vo0§ ne retrouve que

gi l°“&me toute entiére s-élance. Entre 1l ame

prise dans la caverne et 1-Idée ancrée dans

la région supra céleste, le lien est 1%élan

zous ses divers aspects.236
Sang érds, commente encore J. Frére, "la luciditeée du va35

237

demeure sane force ", Pour gque le savoir et la vérite
aient un senc pour 1l-ame, encore faut-il gu®ils soient objets
de déegir. La dialectigue est 1 instrument gue se donne 1 ame
amoureuse. Er®s =se présente alors comme élan gui pousse 1 ame
4 travercger lTapparence et la multiplicitée en vue de retrouver

uniteé, véritéd et réalité. Il est cette constatation de

l*inguffigance d"une multiplicité sans c¢consistance, sans

236- J. Frére, Les Grecg et le désir de 1 étre, des
Préplatoniciens &4 Aristote, {coll. Etudes anciennes),
Paris, Les Belles ettres, 1981, p. 220.

237- Ibidem
"Si{ Platon, dans la Républigue est certes le penseur du
LO\cs , 11 ne sy montre pas mgins penseur de 1 af-
fectivité. Sans la fougue dq 1©ppn vers le Bien, sans
l“glan deﬂpbﬂu is -uiloweovie , sans la ferveur de
l‘EW'g.?yga-Bou. (517d), sane le frémissement de 1l epav,
WiNeEly, ATeP £ B (aee), la lucidite du Uo%s de-
meurerait san§ force".
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realite, affirmation d une autre vérité, delire de 17a8me qui
recherche la beauté de 1°Un. La dialectique se met alors au
cervice d'érdbs loresguelle tente de traverser le mutltiple
pour arriver & la contemplation de la parfaite unite du
Bien.

Etant elle-méme cette sclence unlgue en lagquelle la

238
multiplicité des saveoirs fragmentaires est transcendeée

la dialectique se base sur la constatation d“une
insuffisance, d-une déficiuace du sensible changeant soumis
au devenir, aux lois de la génération et de la corruption, en
regard d une réalité véritable dont il n-est gque 1“image,
incondit.onné gqui n*existe gu-en lui-méme par lui-méme,
immuable et véritable réel, récilté gque la dialectigue
g efforcera d-atteindre par le moyen de la discussion; les
interlocuteurs tenteront de cerner ce gui, par dela les
chogee geneiblee et lee particularités individuelles du monde
du changement, est la marque de 1“Idée, tentant ultimement
d-accéder & la connalsesance du Bien en remontant, &  partir
de notions, d hypothtses prises comme ce gu-elles Esont -
c*eet-a-dire de simples hypotheees - jusqu~au principe
premier A la faveur duquel g-“accomplit la discrimination de
ces hypothésiZ? La dialectique se saisit de la multiplicite
des natures, des notions et des hypothéses, opérant icil et 1la

cette diecrimination en faveur de 1-unité du Bien. Elle

entend juger de toute chose en regard du Bilen, afin " que

238- Republigque VI, 510b-511d
239~ Théeetdte, 19de-195a




l1*hemme eclaire eur lee wvaleure gui deoivent diriger =a

conduite, puilese réaliser en cette vie cette exigence’ du

240
Bien . Partant, elle et fondeée sur une exigence
intédrieure inconditionnée gqu*elle entend réaliser, une
perception vague encore du Bien, mais gqu“elle cherche

justement & clarifier .

Four atteindre & l1"objectivite des Jugements

de valeur, A un accord sur la vérité dans le
domaine morale, commente Moreau, il faut re-
monter plus haut encore, jusqu™a une exlgence
gspirituelle, affranchie de toute détermination
empirigue, de toute influence subjective, gu-elle
soit A l'origine physiologigque ou sotciale, se

raférant 4 1 Absolu. 241

Le Bien egt cet objet d-arts qul n“est d abord connu que

comme tension, aspiration de l“a&me, exigence intérieure, mais
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gque 1 é&roe cherche & atteindre afin que 1"3me ey unisse dans

la contemplation.

la diecueesion des notione morales, des juge-
gements de valeur guelles enveloppent, et

gqul sont mie en question par la dialectique,

gi elle suppose une indétermination dans 1l objet
de la volonté, n“en requiert pas moins une
exligence essentielle de la volonté,l affirmation
d*un idéal d"autonomie spirituelle et d"unité
intérieure (...). Elle est le principe plus

ou moing clairement apergu des jugements spon-
tanés de la concience morale; et c*“est par ré-
férence &4 cette exigence gue se mesure en fin

de compte la validité de tout jugement de valeur.
En l*absence de cette sincérité de la réflexion,
la discussion ne saurait aboutir & accorder les
interlocuteurs; c“est au témoignage de la cons-
clence purifiée de toute prétention et de tout
préjugé, gue Socrate fait appel: cette exigence
intérieure est le principe supréme de la dia-
lectique. 242 :

240~ Républigue V, Bl7c
241- J. Moreau, Op. cit., p. 182.
242~ Idem, p. 1B1.




Aueeai la dialectigue eet-glle ce moyen gue Ee donne
l*amoureux en vue d atteindre, par le moyen de 1 épreuve de
la contrariété, de 1l eupérience intérieure de 1°adéquation ou
de l*inéquation, de l*insuffisance, la connalssance de cet

objet d“amour par rapport auguel il juge de toute chose. La

dialectique est le mouvement méme d“Erte dans sa poursuite et sa

reconnaigsgance du Bien; elle ne saurait &tre réduite & une
epéculation séche, esans ame, étant 1 expressicon de cet amour
gqu“attiee parfeoie la prészence d°un bel interlocuteur; la
dialectique ne peut étre le fait que de celul gu*Erts fait

délirer, 1l homme poessédé par un démon.

Si pour dialectisger, dit M. Dizsaut, il

faut étre amoureux - philosophe - seul erds

a le pouvolir de dissocier la dialectique de
l*opinion gu*on a sur elle, opinion selon
laguelle la dialectigque est une méthode (...).
(Car) la vérité de toute méthode est qu-elle

a éréds pour origine, ce gui exclut gu®on
l-identifie & un ensemble de procédés. 243

3.3.2. La purificatien nécessaire.

e n"ept pae sane ralson que Platon plaga 1“exercice
de la dialectigue au terme d-une longue et nécescaire
¢ducation deetinéde & lul préparer la vele. Si la dialectigue
n“était gqu-un simple discours logique, on comprendrait mal la
neécegeité de cette longue propédeutique tenant au
développement et au perfectionnement des gqualltés non
geulement intellectuelles - ce gui pourralt aisément ee

comprendre =~ mals également morales de 1~étudiant. Ainsi,

243- M. Digxeaut, Op. cit., pp. 140-14d1



danse

la Républigue, 1-éducation des gardiens-philesophes

déhbute-t-elle par une éducatlion musicale dont le but est de

244
guecliter 1l amour de la beauté ’ le dés=sir de la réaliser
245 246
dans Eeon &4me , ainsi que l“amour de la beauté des corps ,
male plus encore des Ames vertueuses:

A 1l éducation musicale vient

non

ntegt-ce-pae (...) le motif pour lequel la
culture musicale est d*une excellence sou-
veraine, gue rien ne plonge plus profondé-
ment au coeur de 1~Ame gue le rythme et 1~har-
monie; que rien ne la touche avec plus de
force en y portant l°harmonieuse élégance qui
en fait la noblesse, dans le cas ol cette cul-
ture aurait été correctement conduite ; tandis
gque c“est le contraire guand il n"en est pas
ainsi? Pour ce motif aussi, inversement, gue
les ouvrages exécutés d*une maniére négligée
ou défectueuse , les &tres dont la nature est
déefectueuse, devront donner lieu chez celul
gqui, dans ce domaine, aura regu la culture
gu~1il fallait, au sentiment le plus vif de
leurs défectuosités? 4 un légitime méconten-
tement gui devra le porter 4 louer les belles
choses, 4 y trouver son contentement, 4 les
accueillir au dedans de son Ame, & en tirer sa
nourriture, 4 devenir enfin, un homme accompli?
4 blaAmer, au contraire, légitimement les cho-
ses quil sont laides, & les hair (...)? Puis
{e--) & =aluer tendrement en elles quelqu”un
gu-un lien de parenté aura fait reconnaltre par
celui dont 11 s agit? 247

pae tant en wvue de la culture du corps gque

248

ensuite s"ajouter la gymnastiqgue,

de 1la

ctulture de 1 ardeur du sentiment, du "thymos", wvigueur et

248

courage de l1"8me. On alliera 1%éducation musicale

gymnastique dans le but de réaliser un sain égquilibre

244-
245~
246-
247-
248-
249-

Républigue III, 401e-402a
Idem, 401d-402a

Idem, 2024

Idem, 401d-4024

Idem, 403¢c sq.

Idem, 41l1lhc

et 1la

entre

123
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"l naturel ardent" et "le naturel philosophe", entre la
vigueur de 1"&me et son amour du saveir et de la beauizo
Lez deun premiéres étapes de 1l"éducation d"un 3jeune homme
destiné A& la philosophie seraient donc des disciplines gqui
vigent 4 la formation d*un naturel vertueux en le plagant

dans des sltuatione propices gqui sauront éveiller et attiser

en luili 1l amour deg vertue et de 1 harmonie intérleure.

251
Viennent ensuite 1*initiation A4 la &science des nombres ,
252 253
4 la géométrie plane , & l*astronomie , & la geéométrie
2564 265
des solides et 4 1“harmonigue gqui toutes vont

concourir & détacher 1°oeil de l1-4me des choses empiriques
pour l-orienter graduellement vers les realités immuables:

{aae) i1l nour faut examiner sl cette étude

vise en guelque chose &4 ce hut éleve, gqui

est de faire gue nous voyons plus aisément

la nature du Bien; but auguel, disons-nous,
vige toute étude qui force l*a4me & se détourner
dans la direction de cette région sublime ot
régide ce gui, dans le réel, posséde la plus
haute béatitude et dont il faut, & tout prix,
gque l1"ame ait eu la vision. 256

Cesg sciences s"avérent donc &tre des eciences propédeutiques
en tant gu~elles dirigent progressivement le regard de
l-esprit en direction des réalités immuables. Le détachant du
geneible, ellesz paracheévent 1la purification intérlieure,

réaligsant dans 1“Ame justice et tempérance; en tant guTelles

260- Idem, 411 b-e

251- Républigue VII, 522c¢c Eeq.
262~ Idem, 526c sg.

253~ Idem, 527c-528a

254~ Idem, 528a =q.

2565~ Idem, 530 =g

256~ Idem, 526e.
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le recrientent vere le Bien, ellesattisent en luil 1 amour de
réalites vraies, face positive de la vertu.
Tout comme dane le Banguet, le savoir n~advient gquTau

terme d-une longue purification intellectuelle et morale:

vertu et savolr sont toujours des réalités interdépendantes

et, en définitive, ne &sont gue les deux facez d une méme

réalité. Le savoir apparatlt toujours comme détachement; Ile

rétablissement de la Justice intérieure correspond A4 une

reqéndration du logoe, amour de la sagesse, 4 un renforcement

de son amour et une reprise de son activité. Le logos tend A&
la connaiesgance du Bien; & cette connaissance correspond
toujours un certain degré de conformité au Bien, tant gque

chez Platon, eseul le semblable connait le semblable. Parce

gqu*il est autre chose quun idéal lointain des penseurs

noetalgigues, le Bien eest ce qui doit régler la conduite

humaine, ce gui doit finalement prendre place dans 1°ame de

1 *homme.

La dialectique doit nécessalrement é&tre préparée par
une éducation visant & détourner 1°ceil de 1-ame des réalités
changeantes du monde du devenir, ce qui signifie gu~il doit
g*en détacher au profit d*une reconnaissance de la voie
véritable de 1" érts. Elle n“est donc pas possible sans une
converslon du désir et sans la purification morale gue cette
conversion entralne. Au terme d*une telle conversion, 1la
dialectigue peut enfin étre ressentie comme nécessité: 1 ame
ge sailt désormais en guéte de réaliiés gu-elle doit chercher
en dehors du monde de la génération et de la corruption. La

dialectigue est en méme temps devenue possible en ce sens gque



1“aAme, deélivrée de sesg passions, restaurée A son harmonie,
peut désormais accueillir en elle la Forme du Bien. En tant
gue la dialectigque n“est pas une simple spéculation, mais la
recherche d"une vie d*union au Bien, elle ne peut sEe passer
d “une éducation de l1*ame toute entiére dans laguelle celle-ci
ge recrée amour et image de la divinité. Quel rapport
pourrait-il y avoir entre 1 homme tiraillé par sa paseien gqui
prétend Ee livrer 4 1l'exercice spéculatif et aux
ralisonnements logiquee sgur ) “Idée du Bien, alors gue'le logos
ezt chez lul prigonnier de l"appétit et de 1l orguell, et le
philesophe gqui, au terme d*une vie d-ascése et d"étude, d une
vie dirigée par le dieu Erf=z, eet établi dane un savoir qul
ne peut pas "se formuler en propositions ", puiequ”il est
plutot

régultat de 1~établissement d un commerce ré-

pété avec ce gul est la matiére méme de ce

savoir, résultat d-une existence qu“on partage

avec elle. (Et gue) soudainement, comme s"allu-

me une lampe lorsque bondit la flamme, ce =avolr

gse produit dans 1“Ame et, désormais, il sy

nourrit tout seul. 257
La dialectigue ne pourra jamais'' A elle Eeule et
indépendamment de l*initiatien érotique aboutir au savoir des

philosophes gul n“est poesible que par cette convergion de

l*0eil de 1l"Ame et le déploiement du déeir.

3.3.3. Le point d ingertion de la dialectigue dang
l"initiation érotigue.

Avant reconnu qu*il n“y a pas d"effort philosophique

257- Lettre VII, 341 cd




gane Iimpuleion et sane éducation du deéeelr, noue pouvong
reconnaltre dane lee premiers degrés de l-initiation érotique
la propédeutique nécessaire & +toute mise en oeuvre de la
méthode dialectique, méthode gqul ge révéle dépendre de 1la
montée du désir de 1"ame. Un jeune homme ne saurait se vouer
4 la dialectique, & la recherche du Bien, sans que son désir,
purifié dee passions, se révale étre désir du Bien; chague

nouveau estade de l1*initiation érotique impligue un certain

detachement par rapport aux objets de la passion, en méme

tempe dgu une priese de conecience de la réalité du désir et

une reconnaissance plus approfondie de son objet réel.

L aeceneion e opére de fagon dialectique: a partir d une

opinion de la beauté, 1"initié sera amené a découvrir
1“inadeéguation de ce gu“il poursuit et de 1°objet de son
désir, 4 une connaissance plus profonde du désir et de soOn
chjet. Il et d abord mené au constat de son ignorance, de la
fausseté de =son mavolr, de l1*illusion qui se cachalt sous la
certitude de ea pacssion; 1°“objet sensible n“est pas le terme
du déesir, mais il a éveillé en lui le scuvenir de la Beauteé
désgirée; 11 s*en sert comne d“un marchepizga pour

a"élever au souvenir Jusguta ce que, parvenu a
1*illuminaticn, 11 puisse enfin se reposer dans la totalite
de l*archétype et du sens. A +ftravere 1la pratique de

l1*initiation érotigue, 1-objet gqu"il croyalt é&tre celui de

eon désir e“est montré incapable de le gatisfaire; de méne,

268- Républigue VI, 511b.




Ea con

ceéption de la beauté ge révale n"étre qu-une

une opinion droite peut-eétre, mais gqui n-est pa

cpinion,

E encore

pavoir de l“archétype vere legquel 1l s*achemine, A travers la

conelidé

ration d “objets de moins en moins soumis au

changement, au relativieme, aux particularités qu*

matiere
juetiece
ou 1la
juestice
situati
eituati

prédica

- Comme la discussion dialectigue sur la n
e efforce de dépasser l“opinion s assuran
régne la Jjustice sans savelr ce guest réell
éen vue d°en arriver A& saisir ce qui fa
oen une gituation juste et ce gqutest, par-
ong particuliéres auxguelles 1 opinion app

t "juste", la justice elle-méme, de méme 114

grotique recherche la Beauté qui rend les choees

cette

Beauté est celle qul rassemble Egous son

multitude des belleg réalités, malgré des différenc

particu

toutes,

larités gqui n"en finissent plus, Beauté a

ellee participent. Il s"agilt alors de rech

impose la
otion de
t gqutici
ement 1la
it d une
dela les
ligue 1le
nitiation

belles;
aile la
es et des
lagquelle,

ercher le

gens de cette beauté percue & travers la multiplicité de ses

incarna

tione, d"en retrouver la forme gqui porte la

et 1la p

pag

lénitude , beauté gui n*est pas changeante,

{ee.) belle & ce point de vue et laide a

cet autre, pas davantage 4 tel moment et

non 4 tel autre, ni non plus belle en com-
paralison avec ceci, laide en comparaison
avec cela, ni non plus belle en tel lieu,
laide en tel autre, en tant gue belle pour
certaine hommes, lalde pour d"autres; pas
davantage encore cette beauté ne se montrera
4 lul pourvue par exemple d-un vieage, ni de
mains, ni de guoi gue ce secit dautre qui
soit une partie du corps; ni non plus sous
l~aspect de guelgue raionnement ou encore de
gquelgue connailssance, pas davantage comme

totalité

gui n"est

‘)
[

4
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ayant en gquelgque étre distinet son existence

(ene)s {eas) elle se montrera (...) en

elle-méme par elle-méme dans 1 unicité de sa

nature formelle, tandis que les autreg bheaux

participent tous de la nature dont il s~agit. 259

Cette forme gui falt lez objete beaux, 1l homme peut y
accéder 4 travers le souvenir ou archétype de l"ame. Il ne

2"aglt pae 1icl de paeser d"un monde & un autre, mais de

retrouver ce gui, par deld le changement, demeure stable, ce

gquli par deld les modes dexister, st uvnité, le sens

unificateur et la plénitude de la réalité se révélant dans la

beauté dee corpe, plénitude gue 1 homme porte en lui-méme

dans ce savoir confug de la Forme permettant de juder beaux
dee corpe d agpects différents, des vertus différentes, des
Ames différentes, des sciences différentes, unité gue

lepprit percoit & travere la multiplicité. La Forme, 1-Idée,

c"est ce quil, dans le monde sensible, se réavéle comme le sens,
comme la eignification, et en défihitive, comme la réalite,
puiggque d elle seule il peut y avoir dévollenment.

(...) le monde intelligible, c'est tout simplement ce monde-

ci, mais atteint dans sa signification par

l~activité de la pensée. Le monde des idées

c“est tout simplement le monde dans legquel

nous vivons, en tant qu*il a un sens. 260
Ce egeens ne peut toutefole e dévoiler comme sens qu-en tant

que 1l"objet msensible raméne 4 13 priori, A& ce gqui, dans

1*ame, Jlui donne =sens et qu"il convient de retrouver. La

259~ Banguet, 211 ab
260- A. Jeanniére, Lire Platon, Aubier, 1990, p. 158
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recherche du seng est la recherche de ce gui, dans 1“Ane,
permet de travereer le senslble sours la lumiére du sens. La
dialectigue recherche ce sens; elle part de 1l expérience de
la gignification, d opinione et d"hypotheses, pour parvenir i
la source et 4 la plénitude du sens. De méme, 1 initiation
érotigque est une ascension vers la plénitude de la beaute 3
partir d"une expérience encore confusge de la beaute,
expérience gul retournera progressivement 1l“esprit vers 1la
source du sens. Ici comme 1a, le but est le méme; et 1le
procede asuesl: c'est a4 partir d images et de reflets de ce
gqul se dévolle comme source du sene gque sera évelllée cette
gource rappelée de eses profondeurs.

La dialectigue peut étre ascendante ou descendante,
¢ "est-a-dire partir d "hypothéses pour remonter a
l*inconditionné, pour ensuite A& partir du déveilement de
l"inconditionné pouvoir redeecendre créer un monde & Eon
image et reconnalitre ce qui, dans 1le monde, peut étre
enveloppe par ea glignification; de méme 1-initié, & partir gde
ce savolir confus de la beauté sera ramené par la pratigue &
la contemplation de 1l*archétype, saura désormals ce qui fait
les réalités belles, et pourra a son tour enfanter des
oeuvree qui seront, a juste titre, nommées belles.

L*initiation érotigue poursuit les mémes bute que 1la
dialectique, et de la méme fagon, & cette exception cependant
gqu“elle part de plus bas, de la considération des beautés
geneibles plutét gque de la neotion de beauté. Nous avons vu

cependant gqu-il était nécessaire de partir de la tant gue le
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degir n"a pae s=ubi une purification nécegsalre; 1a

dialectique présuppose une telle purification du désir; elle

préeuppoge aueel dque leg notions ont d abord été acguises ou

retrouvées & traversg la fréquentation et la congidération des

objete du monde senesible. Nous croyons que la dialectique a

sa place danse les degrés de l°initiation érotique. Le désir
ne peut-étre purifié gue par la pratique proposeée par
Diotime; 8“1l ne semble pas etre guestion d"une telle pratique
dang leg livres de la Républigue, c'est peut-étre parce que
cette derniére tente d"é¢laborer une éducation gui débuterait
dée 1l"enfance, qui veillerait 4 ce gque le désir ne dégénére
pas en appétit, et gue les passions n“assombrissent pas tant
ls econnalgzance de 1 abjet du désir, le Banguet, pour =sa
part, ne Be pale pas le luxe d"un initié préservé, mais se
goucie d"aller 1le chercher 14 méme ob le conduit 1la
négligence des éducateurs. Elle entend alors purifier le désir
afin de pouvoir retourner dans la bonne direction 1 peil de
1-ane. La dialectiqgue n"est possible gu-aprés cette
néceegaire purification, et ne peut é&tre entreprise gu-aux
dernliers degrés de l1°initiation. C-est elle gui débouche sur
la reéevélation du Bien, dévoilement de 1~inconditionné qui
ressurgit en 1 ame.

{«..) Des actions humalnes, 1l sera conduit aux

sciences, pour en apercevoir la beauté (...).

Qu-il se tourne vers ]l*océan du beau, gqu*il le

contemple, et il enfantera de beaux dicours sans

nombre, magnifigues, des pensées gui nattront dans

l1"élan généreux de 1l“amour du savoir, jusgqu*a ce

quenfin, affermi et grandi, il porte les yeux

vers une science unique, celle de la beauté dont

Je viens de parler. 261

261- Banguet, 210cd



Lee degrés de 1-initiation érotigue, remargue Robin,
peuvent &tre couplés par deux:l*amour d"un seul corps et
l1"amour dee besux corpe, qui eet amour des beautée sensibles,
l“amour des belles Amee et celui des belles actiones et des
bellee lole qul est amour de beauteés gqul eeraient plutdt
d“ordre moral, et enfin, l-amour des belles Eclences et
l*amour du eavolr gu“il conviendrait , afin de reepecter
cette structure binaire de 1l exposé, de distinguer de 1 amour

der belleg eciences, et qui eont tous deux amour de la beauté

262
des connaissances . Il semble gquen ces trois approches
de 1la beauté, "on doive (...) distinguer le second moment
{==:)1 {celul-wi eontribue) & refouler le particularieme des

émotions et leur attachement aux conditions de 1 expérien-

czsa ". Alnsi chague approche d"un type de manifestation de
la beauté tendrait, aprés un premier contact avec cette
beaute, a une contemplation quli gaffranchit des
particularités de 1“expérience en vue d*une confrontation
acerue 4 ce gul fait la beauté de see objets, confrontation
gui n"est possible gu*une fois 1"ame libérée de son
attachement aux formee particuliéres de cette beauté. La
dialectique trouve sa place loreque 1 a4me se détache de ses
prétentione 4 des formes particuliéree de savolr dont elle peut

désormais percevoir )l insuffisance et qui luil paraltront +trop

fragmentaires; elle ne recherchera plus telle ou telle forme

262- Idem, éd. Les Belles Lettres, 1950, notice de L. Robin,
p. ACIII.
263~ Ibidem.
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de eavoir, remargue Robin, elle ezt désormalie amoureuse du
cavolr lui-mémzsd. Ce n~est plue & l-étape des connaissances
et deg sciences, A l-étape de la "dianola", gqu“elle aspire,
maig au eavair du Tout, de l“inconditionné gque 1l Ame recherche
gous la Forme de la Beauté. Les formes particuliéres de la
manifesgtation et du rapport de la Beauté ne 1°intéressent
plus; c*est 1l archétype lui-méme auguel elle aspire .
Parvenue & ce point, elle n"est cependant pas assureée du

couronnement de son effort; c¢ar si le processus dialectigue

auguel peut désormaie se livrer 1°initié peut 4 travers le

264~ Ibidem,
Rappelone encore les mots de Festugiére gui édcrivait:
"Toute la_ préparation du philosophe se résume en 1la
dialectique. Elle est le dernier échelon. Au dessus, il
n"y a plus gue le PBgwpeeiv , qui est d"un autre ordre. Les
divers moments de la propédeutique s éclairent &4 la lumidre
du oiw Lé,?g c--r-...eou . Que veut-on dire par 147 Le mot dé-
signe celle des méthodes socratigques qui, par un jeu de
guestions et de réponses, tend & circonscrir 1 objet A
définir. S1 128 guestions visent & purifier, gréace a une
suite d~absiractions toujours plus rigoureuses,
l1*Intelligihle de sa gange, jusgu au point ol 11 apparait
enfin nu, 1l"on a cette espéce de dialectique gui est
proprement platonicienne. Une fois de plus, c*est la notion
d~Intelligible qui donne &4 la méthode un sens nouveau. Si
l*atre vrai s~identifie & une Forme idéale, le progrés qui
méne A cet étre dolt consister nécessairement & se dégager
du sensible pour atteindre l1"objet du vols . Et 1la
dialectique peut étre dite, dés lors, une sorte de
purification, non plug de moeurs, mais de 1"esprit (cee)s.
Un tel effort est indispensable. Car le caractére propre
de 1la BEunOFu platonicienne dépend, pour une grande
part, des méthodes gqui y conduisent. La contemplation
dépasse l1*intellection, mais ce prolorngement n-est
possible gque &si on a suivi jusque la tous les degrés du
connaitre.
{A. Festugiére, Contemplation et vie contemplative chez
Platon, Paris, Vrin, pp. 162-164; nous avons souligné le
texte).




jeu dez confrontatione devenir le lieu de surgissement du
souvenir dans toute son intégrite, il peut également demeurer
gang effet. Le souvenir ne se commande pas, 11 advient. La
dialectigue ne trouve sens gu“en lui: l imbroglio du dialogue
ne trouvera d~iesue gque dans la reconnaissance d*un
inconditionné gui permettra de valider ou d infirmer les
propoeitione ou hypothéses énoncées A& son sujet. Le discours
dialectigue guscite la remontée du souvenir de cet
inconditionné, agit face & lui de fagon maleutique, mais sans
plus: 1le raisconnement ne ménera pas de lui-méme 4 ce gqui le
transcende et le rend possible: 1l inconditionné reste 1l objet
265

d“une eaisie intuitive, d-une révélation . Ce n'est,

remargue 1*avteur de la Lettre VII, gu“au terme d’un commerce

répété avec ce quil est 1l objet du savoir - Platon, reléve L.

Paguet, utiliee ieci un voeabulaire qui rappelle, sans doute
poscsible, le commerce érotigue - ce nest gu-au terme de

frottements mutuele de chacun de ces éléments

265~ Lettre VII, 344b.
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"Socrates describes the man who is coming in sight of hie
goal as descrying "one single science"” of Beauty (ene)e
And in both cases, in the final moment of attainment, the
soul is described as having got beyond "science" itself.
Science here passes in the end into direct "contact", or,
as schoolmen say, "vision" an apprehension of an object
which is no longer “"Knowing about™, Kknowing proposgitions
which can be predicated of it but an actual possession of
and being possessed by it. In the Republic as in the
Symposium, the thought is conveyed by language borrowed
from the "holy marriage" of ancient popular religion and
itg survivals in mystery cult. Here it is "Beauty” to which
the =soul is mated; in the Republie it is the good which,
though the cause of all being and all goodness, is itself

“on the other side of being" ".
(C. Taylor, Op. ecit., pp. 230-231)
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l*un econtre l*autre: nome, définitione, per-

ceptione viguelles et sensations diverses;

(«.+-.) en noug abstenant de méler & nos gues-

tions et 4 nos réponees aucun sentiment de

malveillance, 266
que peut ressurgir ce savoir gqui est manifestation de 1 objet
lul-mame dans l“ame, Male la réminiscence , s%il 1lui faut
cette mafeutique gu opére, A ce niveau de 1l initiation, 1la
dialectique, ne se commande p§:?

Que la dialectique débouche cependant sur cette
ravélation, elle atteint 1 inconditionné =sous son triple
agpect: en tant qu*objet d*amour et source de regénérescence
de 1 ame, elle l-atteint sous la Forme de la Beauté; en tant
gu'eet alore restaurée en elle 1l harmonle intérileure, elle
participe désormais de la Forme de la Justice; en tant gue
goumiee 4 un logoe affranchil de la tyrannie des passions qui
détournaient son regard, d"un logos déscrmais tourné wvers 1la
pource du savolr guil lui permet de reconnaitre et d“engendrer
des oeuvres belles, elle participe de la Proportion. En tant
guenti&rement esoumise 4 ce qui s“est révélé en elle, 1-ame

est engendrée au divin; elle a étéd établle dans une conformité

avec le Bien.

3.4. La reptauration de la fonction autemotrice de 1-ame.

Nous savons gue tous les problémes des hommes relévent,

gelon Platon, d"une distorsion du'rapport au monde gqui

266~ JIdem, 343e

267- Ausel la dialectigue, si elle peut tourner l°ceill de 1-ame

dang la direction des Intelligibles, ne produit pas par elle-

méme la vision. Cf: Républigue VII, 518
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provient de l-ignorance, de la méconnaissance de so0i. L ame
oublieuse d elle-réme fausee son rapport & la réalité, cherche
gon bien dans les différents objets gqui s“offrent & elle, et
g'enlige plue avant dane l“ignorance. L-appétit est, comme le

proclame Socrate dans le Phédon, une source d"ignorance et

d erreur:

Voiecil une chose, en effet {...) gue connais-
sent lee amls du savoir: guand leur Ame est
prise en main par la philosophie, c”était une
Ame tout bonnement enchainée dans un corps et
collée & lul, forcée d*auvtre part, de regarder
les réalitées 4 +travers 1lul conmnme A&
travers les grilles d une prison, au lieu de les
regarder toute seule, 4 travers elle-méme, vau-
trée enfin dans une totale ignorance; ce qu~il

y & en outre d extraordinaire dans cette grille,
la philosophie s"en est rendu compte, c“est
gu-elle est constituée par le déslr, en sorte
gue personne ne contribuerait autant que 1l en-
chainé lui-méme A faire qu*il soit enchainé. 268

A l inverse, la découverte du Bien coincide pour elle avec
la découverte de ma vraie nature gui est d étre une réalité
auntomotrice, ¢ est-a4-dire élan, érés, mouvement spontané qui
egt 4 lui-méme son propre terme. Or Platon sculigne également
gue la connaissance trouve son fondement, sa vérité et sa
justification dans la contemplation du Bien auguel elle
accéde dans une révélation gul n*advient qutau terme de
l*“effort du dialecticien.

Comprende-mol encore gquand je parle de 1l autre

section de 1 intelligible, celle gu-atteint le

raisonnement tout seul, par la vertu du dialo-

gue, sans employer les hypothéses comme si elles

étaient des principes, mais comme ce gu'elles

sont en effet, savoir des points d appui pour

s"élancer en avant; afin que, en allant dans la
direction du principe universel jusgu"a ce qui

268- Phédon, B82e
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eet anhypothétique, le raigonnement, une foie ce
principe atteint par lui, s attachant a4 suivre
tout ce gqul sult de ce principe supréme, descende
ainei inversement vers une terminaison, sans re-
courir & rien absolument gui soit sensible, mals
aux natures essentielles toutes seules, en pas-
gant par ellese pour aller vers elles, et c"est
sur des natures essentielles qu®il vient ter-
miner =a démarche.

- Je comprends (...) gue ton intention certaine
est de préciser gu"il y a plus de certitude dans
cette sorte de réalité, d intelligibilité, dont
la contemplation par 1%esprit est 1%effet d un
art de dialoguer. 269 '

Noue eommes en drolt de noug demander comment la connalssance
de gol peut fonder la connaisesance des réalltée gqui nous
entourent, et comment le raisonnement peut déboucher sur une
intuition de ce qui ne peut étre nomma, defini ou
conceptualieé. Pourguoi la révélation du Bien ne peut-elle se
pasger de 1l exercice de la dialectique? E. Bréhier esgquisse

le probléme dang le chapitre sur Platon dans son Histoire de

la philosophie:

La méthode analytigue, écrit-il, pose un

grave probléme, pressenti dans le Phédon

et longuement traité dans la Répubiigue.

Dans cette méthode, en effet, 1-hypothése,
aprés avoir servi A la démonstration, doit
elle-méme &tre ramenée & une hypothaésge

plus haute; mais dans cette régression vers

les conditionsg, {1 faut bien s“arréter & un
terme qui "se suffit” (Phédon, 101d), gui

n~est plue lui-mé&me supposé (Républigue 511d).
(e«ee.) Lorsgque Platon désigne ce terme par les
expressions Bien ou idée du Bien (508e), son
intention est assez claire; il veut dire gque

la seule explication définitive gue 1l on puis-
se donner d*une chose, c“est qu“elle est bonne
ou gu*elle participe du Bien. (...) Dans le
Phedon, Platon avait appelé du nom de réflexion
(dianola) la pensée qui procéde par la découver-
te d"hypothéses; mais 4 quoil reconnaltre gue 1la
condition & lagquelle on est remonté en allant

d hypothéses en hypoth&ses n“est plus elle-

269- Républigue VI, 511ibc
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meme une hypothéee? Non assgurément su lien lo-
gligue de dépendance que tout le reste a avec
elle, ce gqui ne la distinguerait pas d une autre
hypothése; on ne saurait le reconnaltre gue par
une intuition intellectuelle directe (noésis)

et une gorte de vision; elle n"a 4 se justifier
d"aucune autre maniére (Républigue, 511d). 270

C'est, nous 1l avions déji établi, & travers une intuition que
la chatine deeg conditione et gque le travaill analytique trouve
ea justification. Maie & gquoil discernera~t-on que ce terme
auguel noue aboutlssone ee guffit véritablement & lui-méme? Il
ezt certes aisé d"évoguer 1l intuition, encore faut-il un
certain discernement qul nous permette de nous assurer de la
valeur de cette intuition. Selon Bréhier, c est aux trois
aegpecte du Bien gque nous devone aveir recours pour nous
assurer gque notre terme est atteint,d savelr la beauté,la symé-
trie et la vérité du produit de la raison :z;lytique. Le probléme
regte cependant entier: comment nous assurerons-nous, par
exemple, que la composition d un mixte répond réellement a ces
troie conditions? Nous croyons donc gue guelque chose d autre,
gue guelgue chose de réellement indubitable permette d assurer
le eavolr, gue cette autre choee a en ocutre & voilr avec la
nature automotrice de 1l Ame que toute l initation érotigue
avec eon étape dilalectigue contribue & rendre manifeste.

Nous savons par le Banguet gue tous les objets d amour

sont aimés en vertu du Bien qui est recherché en eux; dans la

Républigue, Platon enseigne gue c~est la lumigre du Bien qui

rend poeeible toute forme de connaiseance: rien n“est pergu

270- E. Bréhier, Histoire de la philosophie, +tome 1, Paris,

P.U.F., 1931, pp. 102~103; nous avons souligné le texte.
271- Idenm, p. 121
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par 1l eprit gue grace & lui. Tout eet donc connu et aimé &
travers l*amour et l"attrait du Bien. En le retrouvant, nous
retrouvone notre véritable nature et nous accouchons de
1“é¢lément divin de notre Ame. Il nous Esemble gue cTest
Diotime gui nous livre, dés le début de son entretien avec
Socrate, le fin mot de 1“affaire, Jlorsgu-elle 1lui fait
admettre gque “"l"amour a pour objet de posséder & Jjamais le
Biexﬁz2 et gquelle précise que 1°Ame réalise cela en &=se
délivrant de sa fécondité et en engendrant, au contact de la
Beauteg, eer enfante epirituels, c est-a4-dire en devenant
créatrice.

L*ame, comme toute realite, e=st ancrée dans le Bien,
érds 1"y fait participer, mais en tant gqu“elle ne se connait
pag et cherche le Bien danz 1-objet lui-méme - gue ce soit le
beau corpe, la belle ame, la belle neuvre ou les belles
connaliggances - et non daneg gon activité propre gui est
relation féconde - l1*a4me automotrice est mouvement érotique,
reéalite relationnelle ~ et enfantement, elle le méconnalt et
cette méconnalssance est pour elle source de souffrances.
Elle e*attache de fagon pacssionnéed cet objet gui en lui~-méne
ne peut la satiefaire: 11 participe du Bien, mais il n est
pag le Bilen. L amant et l*aimé participent tous deux & cette
relation ot 1 ame de }l“"amant réalise sa nature érotique et

entre dang 1la participation au Bien; 1“aimé& pour sa part

rayonne d~une beauté qui n"est peut-&tre pas tant la cause du

272~ Banguet, 207a



mouvement relationnel, mais pourrait en étre plutdt 1l-effet,
La reconnalssance de l1*éclat de l~autre ne se réalise gue dans
l°ouverture & 1 autre. De méme le sens et la raison ne se
dévoilent gqu*ad 1l intérieur d"une relation ol 1“Ame s OUVLEe au
monde et accéde 4 la vieion des rapporte gqui tissent le réel.
Participant de la relation, 1“ame s enfante elle-méme
d“abord, en tant gu“elle reéallse &sa nature érotique,
relationnelle, automotrice, puls elle enfante la beautée et le
ESNE l1"Idée, dquil unifie le multiple dans 1l‘unité du sens,
devient l*expression d"une recherche de communion.

En tant guerde, 1“Ame est une reéalité relationnelle,
et ce, A un double niveau: elle se reéalise & travers la
relation et ece qui lui ezt deonné d enfanter au sein de cette
relation, c"est-a-dire des oeuvres belles gqui portent la
margue de 1l eélan érotique et procédent d*un loges gqui  a
accédé 4 l1'intelligence des relations gui fondent le réel.
Qu“Erde eocit un démon, que ce démon soit la réalité de 1" ame
et gu-en outre Diotime nous dise gue les démone &ont des
intermddiaires, dez médiateurs gui mettent le Tout en liaison
avec lui-méme n"est pas A négliger. "Il contribue, précise

Diotime, & remplir l“intervalle, de maniére & ce que le Tout

273
soit lié & lui-méme "« Ce rbdle d"Erts unificateur apparalt
également dans le discours d“Agathon selon lequel Erés est
274
fondateur des réunions , régle leg différents gul divisent

275
lee hommes et les dieux , est 1“instigateur de la paixn

273- Banquet, 202e
274~ Idem, 197d
278~ Idem, 197b
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276
entre lee hommes . Avant gue n-arrive Erts, la violence
277
et lee querelleg divisaient les dieux, avec lui
g~amorce un  régne de paiw . Il est, pour Aristophane,

278
celul gqui réunit la nature divisée de 1“homme. Dans

le digcoure d Eryximague enfin, 11 reconcilie les contraires
279
et réalise 1a concorde entre legs éléments. Son action

unificatrice et bhienfaicante, précise-t-il, "s"étend a

tout, autant dans 1l*ordre humain que dans 1l ordre
280

divin". L°"oeuvre d“Erbs est relation, communion, vie de

l*esprit, mouvement conciliateur.

Il gemble que ce =oit 14 ce gque 1l initiation érotique
cherchait & faire découvrir, 1la vérité de 1°érds gui n’est
pas tant affaire de contenu gque relation wunificatrice et
fondatrice. L initié est amené & réaliser que le terme de son
asplration n-est pas 1l objet lui-m&me, comme le croit le pas-

sionné, mais la relation 4 laquelle il participe, obscurément

276- Idem, 197c.
277- Idem, 195c

278_ Idem, 189d-193d
279- Idem, 1B88de
280- idem, 186b



reconnue et aimge en lul. Leeg beaux discours et les belles
oeuvres gu'engendre 1*amoureux au contact du bel objet
témoignent de 1-eveil de l*ame A ga réalité propre dans la
contemplation du beau. Encore aveugle 4 ce qui se produit
slore en lul, il prend 1*objet lui-méme pour cause de son
bonheur et s“attache a4 lui avec passion. Il ne peut de ce

fait trouver une pleine eatiefaction, mais donne libre cours

A l-activite créatrice d Eréz en enfantant des oeuvres

bellez. C et en le guidant vers des objets de moinz en moins

limités, de moins en moine particuliers et en outre de plus en

plue interieurs - les beaux corps, les beaur tempéraments,
leg belles actiones &t les belles vertus, leg Lelles sclences
et les beaux raisonnements - guon tentera de 1 amener &
réaliser gque la beauté n“est pas un contenu, un objet. T}
g"agit damener 1l initie & deécouvrir gue 1 objet du désir
n“eet pas “"guelgue chose" de particulier: ausei 1l érte doit-

1l g ouvrir, g glarglir, devenir de moing en neing

digeriminant. Loregu*il g“éprend dee Idees et devient

dislecticien, 11 eet prés du terme: la beauté qui se revele
alore & lui n*a plus aucun support sensible: {1l falt face &
CEE plue procheg miroire que eont les Idées, filles
spirituelles et images de la relation. Mais ce n"est pas le
raiecnnement du dialecticien qui le conduira au Bien: 1le
ralsonnement n“engendre pas le Bien

, 11 en et &

l*inveree le fruit. Il agira, comme tous les autres ebjets du

142
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dégir, 4 1la fagon d un miroir.

81 l'exXercice de la dislectigue et le raisonnement
ceggent tout-a-coup de 1lul apparaltre comme dee absolus
deequels elle tirerait le Bien maie gue le mouvement dont ils
procédent ee révéle 4 elle, qu‘elle cesse enfin soudainement
de tendre vers l°objet, gqu“"elle cesse d aspirer aux produits
et que devienne manifecte le mouvement dont ils tirent leur
origine, 1*ame cofncidera enfin avec elle-méme, ne =e
cherchera plus dane la médiateté de ses projections, mais
reprendra contact avee ce gui leg supporte toutes, se
retrouvera elle-méme de fagon directe, ee nourrira de son
¢tre méme, c est-A-dire de son acte gui s~“épanche en fruits.

Ce n"egt done pam le raisonnement qui lui livre le Bien comme

terme de =&son effort, mals 1"acte eérotique dont ce

raigonnement procéde gqul devient manifeete et =e révéle comme

abgolu. Si l*intelligible est 1"oeuvre d*érés, si celui-ci se

devoile comme eocurce du seng, et gue son activité créatrice

est la nature méme de 1°aAme, l*idée et le raisonnement

trouvent en lul leur Justification: la source du sens

justifie le esens et celui qui a-retrouve l*intégriteé de =a

propre nature est remonté au principe anhypothétique gu-il

gaisit dane une relation o0 i1 coincide enfin pleinement avec

lui-méme. J1 est entré dans la vision de ce qui fait voir,

comme de ce gui est partout désiré et recherché. Il fait un

avec la réalité du regard.

Nous croyons done que c~est dans l“é&réAs en tant gue

purifié et révélé enfin 4 lui-néme en tant gque mouvement
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relationnel gue e trouverait la eignification et le terme de
la vie philosophique. L*aboutissement de la quéte d érés se
réalige dane une expérience ob guelque chose gqul est a la
fois souverainement proche - en tant gue cela est la vie mée-

me - et pouveralinement lointain - parce que toujours ignore,
médiatiséd - devient tout A coup manifeste. C-est tout au long
de 1-initiation érotique que se déploie l-érds et gque se
révéle A 1"ame la vérité de sa nature; mais ce n'est que
loreguelle coincide pleinement et directement avec elle-méme
dans cette vérité qu-elle atteint son terme et se repose dans

gon activité gquelle déploie alors librement en s enfantant

au divin.



CONCLUSION



I1 noue faut maintenant revenir aux assertions de L.
Robin et de E. Bréhier, eelan leequellee il faudrait wvoir
daneg 1la dialectique et dang 1*initiation érotigue deux modes
dietincts d ascension au Bien, deux méthodes différentes dont
l1"une, sublime, conviendralt mieux & la dignité de 1*effort
philosophique, 1*"autre ¢tant pour sa part acceeeible anw
commun deg mortels, A& tous ceux qul ne disposent ni des
facultés, nl du temps, de 1l-énergie, du désir ou de la
gqualité d~&me nécessaires pour entreprendre 1la démarche
dialectique.

Parce gqu®elle s"ancre dans les forces déchalnées de
l~affectivité, parce qu' elle est 1l expression d un désir qul
g"élance d“abord, enflammé, vers les corps, 17inltiation
érotigque du Banguet a 1incommodé et embarrassé plus dTun

commentateur et plus d"un fervent de Platon. Aussi ceux-ci

ont-1ls souvent é#té portés & déconsidérer 1 enseignement du

-

Banguet, & n"y wvoir que 1l expreseion d"une philosophie
populaire, dietincte de la philosophie d~élite, philosophie
deg philosophes, gqu‘un moyen mis au service de tous ceux
au il fallait bien, malgré tout, proposer guelgue
planche de salut, qguelgue chemin de perfection.

On ¥y a encore vu un épisode de la pensée de Platon
vite clos et relayé par la vision plus intellectuelle du

Phédon et de la République; nous avone, pour notre part,

t4ché de démontrer gque l'exposé de Diotime s intégre &
l“ensemble de la pengée platonicienne et gu”il aide a en
peroevoir lee articulatione. 81 le Banquet et le Phédon ne

semblent pak toujoure tenir le mé&me discourse, nous croyons,
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comme Taylor, gqu-il ne s-agirait pas d"un revirement des vues
de Platon, male plutdt d un déplacement de point de wvue.
Alore gque le Phédon nous brosse le portrait du philosophe
acecnpli, parvenu au terme de sa guéte et de son désir, un
homme délivré dee passions et amoureux de la sagesse dgul
281

s“apppréte, serein, 4 entrer dans 1la mort , le Banguet
gxpoee pour e& part le processus de purification du désir,
d~un dérir gqui ne peut é&tre assouvi tant guon ne le
tient pae pour ce gu-il est réellement, mals gui peut é&tre
conduit, lorsque droitement dirigé, & la reconnaissance de la
gouree de eon mouvement.

In the Phaede we have had the plcture of a

human soul on the very verge of attainment,

at the moment when it is about to "loose it-

geelf in the light", In the Symposium we are

shown, more fully than anywhere else in Plato,

the etages by which that soul has come to be

vhat 1t is in the Phaedo. We see with Plato"s

eyes the interior life of the soul of Socra-

tes. 282

Mépriger 1 érts platonicien parce gu“il &se tourne
d~abord vers lee objets seneibles, parce gu"il se manifeste
en premier lleu comme désir sexuel, revient 4 jeter
l*anathéme sur des réalités que Platon lul-m&me ne condamne
pag, mals dont il dit au contraire gqu-elles participent du

Bien. Loin de porter atteinte & la dignite de la philosophie,

l1*initiation érotigque en souligne la nécesgité en

281~ Outre le sene littéral, il ne faudrait pas négliger ici le
sens symbolique de la mort au corps, c est-a-dire de la mort
aux passions des plaisirs du corps.

282- C. Taylor, Op. cit., p. 225.



l1"inecrivant au coeur méme du dynamisme vital o0 chague é&tre
tend & 1la réalisation et & 1l-accomplisszement de sa nature
propre. La philosophie qul vise une sagesse de vie conforme
au Blen, c¢"est-a4-dire une vie adégquate, conforme a la nature
et, par 14, wvie heureuse, ne cherche pas 4 dépasser, &
tranecender la nature humaine pour 1*établir dans un état
supérieur, mais A& redresger une distorsion, & restaurer un
étre déchu, c"ept-a-dire déviant. Erds est ce dynamisme
fécond, ce mouvement de ]1“&me gul tend & la réalisation de la
nature humaine.

Tous les théologiens reconnaissent gue Dieu

est la Vérité premibre et le Bien premier,
gqu“il est Tout, gqu*il est éternel, qu"il pour-
volt 4 tout, gqu*il geuverne avec justice, que
dans son gouvernement il perséveére avec force
dangs sa manidére d“&tre, gqu*ll opére avec modé-
ration et douceur, gu*il vit dans la magnifi-
cence et le bonheur, gqu-il contemple, admire et
honore esa béatitude.

Ces douze priviléges, tous les théologlens,
chez tous les peuples, les attribuent & Dieu.
Partout, les hommes rapportent leurs actes &
la poesession de ces attributs et 1ls visent et
ne tendent qu~a leur possession totale. Or Dieu
eeul lee poeséde pleinement. Tout 1l effort de
notre ame est donc de devenir Dieu. Un tel ef-
fort est ausei naturel aux hommes gque le vol des
oigeaux. Il est dans tous les hommes, toujours
et partout. Il ne résulte donc pas de la gqualite
contingente 4 un homme en particulier, mals de
la nature méme de 1“espéce. Or, un mouvement na-
turel qui est dirigé vers une fin, n est détermi-
né vere telle fin plutdt gue telle autre guen
raison d une sorte de tendance naturelle, gui fait
gue telle fin lui convient mieux gue telle autre
et c*est en raison de cette convenance qu“il aime
et peut atteindre ce gu-il aime. 283

81 Ertsz est, comme le dit L. Robin, "empirique dane eon

983~ Margile Ficin, La Théologie Platonicienne, pp. 246-247.
Nous avone souligné le texte.
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284
origine ", ec“est gque, perdu A lui-méme, tout homme se

cherche d-abord dans ce gui lui est extérieur et congoit le
vide qu*il resesent comme un mangue qui pourrait étre comblé
de 1l extérieur, sang réasliser gue le bonheur qu~il recherche
au dehore, c*eset en luil-méme qu-il 1l-atteint lorsqu©il
retrouve la vérité de =son rapport aux réalités gul
l*entourent. Ce n"est gu au terme d-une longue et totale
clarification du déesir gu il atteint un tel but. Malg nous
tachone trop esouvent de le situer d*emblée dans une sphére

-

gqu-il n*a pas encore pénétreée: celle d une réalité qui

tranecende, mals sans jamals les renier, les premier objets du

désir, ce Bien gu“il recherche constamment, mais gu®il
n"entrevelt d-abord que danz une image déformée et incompléte
avant d"en retrouver la plénitude.

Intelligence du Bien et purification du désir ne
sauraient qu*aller de palr:

It ie as true to say that each man®"s grasp

of transcendant reality is determined by

hig lave in all its manifold aspects as

it is to assert that his understanding of

that reality is the single determined

cauese of love. 285
C eet pourquol Platon affirme avec tant de vigueur que "c“est
de 1“Ame qu“il faut avoir souci et c*est le but gqu-il faut

286

viger ". VL-ignorance et les errances du désir ne peuvent

&tre résorbées séparément. Accéder 4 la contemplation du

284- Ll Robin’ Op. Cit., p. 166
286- H.-L. Sinaiko, Op. ecit., p. 96.
286- Phédon, 83de
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Bien, c“est accéder & la contemplation de cela gui, pour

1 “homme, est 1l ultime ohjet du désir.

The delurion of the prisoners, dit Cushman
1ie a stabllized caondition (...) not of an
avtonomous reason, but of the whole man.
Man is a "unity" of rational and affective
pewere, and neither may operate independently
of the influence of another. The habitude of
the prisoners ie symbeolized by the fetters of
bonds which always eblige them to look away
from the light (519a). This lamentable "habi-
tuation” of mind is by Plate attributed to the
influence of the appetitive faculty which
*+turne downwarde" the vision of the soul "as
wrongly directed earthwards as 1t ie sunk in
ignorance". 287

r

Nous pouvens encore dire avec Jean Frére que "toute
i-attitude et toutes les pensées de Socrate n“ont de sens gue
par rapport & une remontée au pur divin (...). Or comment se
fait cette remontée? Elle n est pas d*abord une oeuvre de la
raison, elle est aspiration288 “. La philosophie, leoin

d-&tre une activité gratuite et aléatoire, participe au
mouvement d“Eréds; la philosophie est éréos, et le philosophe
ne peut passer outre ce fait, sous peine de ne pouvolr jamais
devenir un dialecticlen valable.

C est par Erts que tout événement de la vie humaine

ge réalise; 11 est cette force quli nous pousse & rechercher

le Bien et ses images. Or l"orientation du désir qui peot

suivre sa pente naturelle ou encore la pente de 1Tappétit,
l“homme n*est pae en mesure de la contréler: nous ne pouvons

décider d-aspirer au Bien. Erte demeure toujours un mouvement

2&7- EUShman, op- Qit-, P- 145.
288- J. Frare, Op. cit., p. 103.

150



naturel et epontané gui tend vers ce gul lul semble

déesirable. L"objet est déeirable en tant gu“on le connalt et
qu-Erce ee reconnalt en lui. Tant gque nous ne connaltrons le
Bien, nous ne pourrone le désirer gqu-a traveres ses images. Il
ne peut e&tre présenté dans un enseignement puisgqu~il n’est

offert qu"& l'expérience: le concept se révéle 4 la fois

incapable d-entraliner le désir dans son sillage et impuissant

4 traduire la réalité supréme. Ce n*est pas une connaissance

abetralte gque recherche Socrate, mais une connaissance

existentielle et wvitale gul engage tout 1 “homme, et ne se

révéle gue dans une union consubstantielle. La remontée de
1“4tat d*ignorance au gavoir s effectuera donc de fagon
graduelle, A travers une éducation du désir gui, en faisant

1l expérience de 1l insatisfaction, pourra s~éveiller A4 =sa

propre wvérité. Tant que le philosophe restera sensible aux

forces de 1 appétit, +tant que la passion aura encore prise
gur lul, il ne pourra étre considéré comme un amoureux de la
sagesse, gon é&lan vers le Bien n*aura ni coneistance, ni
vérite, et 11 g épuisera en vain. Dane cette optique, 1la
philosophie devient bien plus expérience gue théorie,

pratique débouchant parfois sur la révélation du mouvement

relationnel et uniricateur de 1*aAme.

En tant qu-elle est clarification d*un désir gui est

1l essence méme de cette Ame auvtomotrice aliénée, oublieuse de
ga propre nature, l-initation érotigue nous semble donc mener
4 un déveollement progressif de la vérité de l"érHs, A& une
purification de 1“*amour, un éveil a4 sa réalite, une

réminiecence. L initié doit y découvrir gque =a - passion est
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fondeée sur une 1illusion fondamentale, celle qui consiste a
prendre le terme de la relation plutét que la relation elle-
meme comme ce Bien gqu©jl recherche , et gul 1 améne & falre
dépendre son honheur d-une réalité extérieure, &s°aliénant
aing!l toujours davantage. C"est cette croyance qul nous
condamne a d“inévitables déceptions puisgque d “une
part, rien ne noue garantira jamais la possession de ce que
noug convoitone, et gque d“autre part, elle nous voue &
l*"ingatiefaction en tant que 1l appétit dénature et détruit la
relation au bel objet gu‘on tente par tous les moyens de
ramener A& soi. Le désir-passion nalt de 1%amour, de la
rencontre d“un autre, d"une relation ol se réalise l essence
propre d une Ame; maies ignorants de nous-mémes, noOuUs prenons
l“objet extérieur comme source de notre bonheur; l"amour,
dynamieme relationnel, se transforme alors en passion.
L*initiation érotique est éveil A& la vérité de 1"érés, en
tant guelle nous semble chercher & faire découvrir a

1*initieé gque ce n"est pas tant du cété de 1l objet gqu“il nous

fallle chercher le Bien, mais du c6té de la relation, de

l*amour, de la Beauté o0 s"exprime l-activité de 1°ame et o0

elle délivre sa féceondlté. La reconnalssance de la beauté

n-“est possible gqu“A partir d-une ouverture & 1l~autre, d“une
reconnaiszance de la valeur de l-autre. LTappétit qui raméne
tout & =0l et ne peut plus s"ouvrir véritablement a 1%autre
n“a plue ace&e A une beauté qui ne se deévolle gqu'au esein
d*une ouverture, d-une relation, d-une contemplation de

l1-“autre. Le désir-passion peut cependant nous évelller &
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l-autre en tant qu“il en est la forme pervertie, en tant
gqu“il e“origine dane l-amour - la reconnaissance de la beaute
- méconnu au profit de son objet. C-est le fondement méme de

toute paselon gu il faut amener 1l initié A redécouvrir, afin

gu~il puisse s*affranchir de 1"illusion commune, source de

geeg maux. La purification de l1-érés et la redécouverte de

notre nature profonde, gui est dynamisme relationnel et

fecond. Erte noue apparalt donc 4 la fols comme la méthode et
le terme de 1l aecension au Bien. Seule son activité a le
pouvolr de rendre manifeste son essence.

Cet érts relationnel est la réalité de 1l a&me et 1la
réaliteé du Bien. L. Robin terminait son étude sur la théorie
piatonicienne de 1"Amour en écrivant:

Peut- eétre Platon tendait-il & voir dans

1“Amour la loil universgelle gui anime tout

le réel, gqui falt vivre la nature, gui meut

l1"ame du monde, gqui }lie dans 1*Intellect

l°intelligible et le Sensible, gui opére dans

le monde idéal le mélange des Genres, et les

euepend enfin au Blen, sous son triple aspect

de la proportion, de la beauté et de la véri-

té. 289
Noue adhérons pour notre part 4 cette interprétation, et
ferons un saut que Robin ne fait pas en identifiant 1"Amour
aunthentique et le Bien. Etant la plus haute image du Blen gqui
fonde toute réalité, 1 aAme est d*eszsence relationnelle, de

meéme gue 1l ensemble du réel gui n“accéde & 1 #tre que par la

grAce de la relation, du mouvement érotigue dont procéde
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toute réalité particuliére. Contrairement & Robin, nous voyons

dans l*initiation erotique 1a pratigue nécesgaire par

290‘- L- RDbin, op- Qit-, p- 189-



lagquelle tout homme doit passer pour accoucher de son naturel
philogephe, retrouver 1°intégrité de sa nature dans 1la
clarification du désir, et s unir au divin. Ignorant de 1lui-
méme, 1l eprit humain n"a pas d*accés immédiat A& ses propres
richessers, au souvenir, 1ctne du divin gqu~il porte en lui.
Maiz c*est A partir de ce gu*il 1lul est d-abord donné
d*atteindre gue pourra e*effectuer, sous l“action d“Erds, une
régurgence, un dévollement progressif qui se réalisera tout
au long de Ea rencontre avec le monde sensible et spirituel
et gui trouvera son aboutissement dans la manifestation de la
plénitude de 1“ame. Moteur de la vie humailne comme de la

rhilorophie, Erdte est & la foils principe d unification et de

transformation dane 1la wvie des hommes, continuite de

l*exirgtence humaine. La philosophie n*existe gu“en

vertu de la puissance d“Er6s gqui tend au rétablissement de la

pageere, et n“atteint =on but gqutau terme de 1 initiation

érotique. C-est Dante gui aura suv, & nos yeux, +trouver la

formule gui résume le mieux 1°“enseignement de Platon sur

l*Amour lorsgu“il écrit, dans son Banguet, que "la philosophie

B {anas) la msagesse pour objet matériél et pour forme
1‘amour290". Le philosophe est essentiellement un

amoureux; tant qu*il n*a pas retrouvé le Bien -« le primat de
la relation - Erde reste pour lul un démon gui lul permettra

peut-atre d°y accéder; le désir aliéné porte, de fagon vol-

lée, la vérité de l*érte; lorsque 1°inité y accidde, loreque

200- Dante, Le Banquet, trad. P. Guiberteau, Parie, Lez Beller

Lettree, 1968, p. 260.
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se dévolle cette vérité, 1 Amour n"est plus seulement un
291
démon malse &e révéle étre un dieu , la source de 1“ame,

la eource de toute reéalité, le Solell qui permet existence et
visian: la relation fonde l“étre et le sens.

Comme 11 eet trés naturel gue Dieu veuille

gtre (....), écrit Dante dans son Banguet,
l*amour humain, de tout son désir, veut aussl
atre; et puisque son &tre dépend de Dieu et par
Dieu Ee coneerve, elle déslire et veut naturel-
lement étre unie &4 Dieu pour fortifier son
étre.

Et comme &4 travers les bontés de la nature

et de la raison Ee montre la bonté divine, 11
suit gue naturellement 1“Ame humaine s unit

par voie spirituelle 4 ses bontés d~autant plus
vite et fort gu-elles lui apparaissent plus
parfaltes: et cette perfection apparalt selon
gue la connaissance de 1°&8me est clalre ou entra-
vée.

C"est cet unir gue nous appelons amour, drace
auguel on peut connaltre ce quest notre &ame en
eon for interne en veoyant les objets gu“elle
aime en dehors d"elle. Cet amour mien, ¢ est=-4-
dire 1l union de mon a&me avec cette gentille da-
me, dans laquelle m*“était montrée heaucoup de
la divine lumiére, est ce raisconneur gue je dis;
c"est de lui gue naissaient de continuels pen-

gers, regardant et examinant la valeur de cette
dame guj était devenue spirituellement une seule
et méme chope aveg mon Ame.

Le lieu ol je dis gue réside ce raisonneur est
la "nente" (...). On peut voir désormais ce
gu-est la "mente": c“est cette fine et trés pre-
cleuce partie de 1 Ame qui est deité. Tel est le
lieu o0 je dis que 1"Amour me tient des raison-
nemente sur ma dame. 292

C*est dans wune intuition, une révélation que 1le
philosophe &s"éveillera enfin &4 ce savoir dans lequel 1a
dialectique trouve son fondement, dang lequel 1 &me me libére

et ge réalise. Cette révélation se réalise graduellement, au

291- Le Phédre en parle d*allleurs comme d“un dieu

292- Dante, Op. cit., pp. 195-197; nous avons souligné le
texte.
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long de l1"éveil de 1“ame A toutes les formes de la beauté, au
long de son affranchissement des objets particuliers de 1la
paesion et de 1l ouverture de 1-érés, mals ne s accomplit
véritablement, ne gurglit et n*émerge véritablement des
tréfonde de 1l Ame gqu-au terme de cette purification du
désir. Loreque l"neil intérieur du philosophe s"éclaire et
g*illumine enfin, un revirement, une conversion s accomplit:
le déeir n“a d~autre objet que lul-méme, et tout objet n'est
dégirable gqu*en tant qu-il s-inseére dans cette réalite
souverainement désirable gqu” est la relation gqui "met le Tout
en relation avec lui-méme". Ce savoir n~est pas un savoir
spéculatif, abstrait théorique, gui se puisse enseigner, mais
un eaveolr profond, fécond, effectif, qui établit 1 homme dans
la vertu la plus authentigue en le faisant mourir
définitivement aux passionsg: il a désormals retrouve 1°"objet”
véaritable du désir, découvert 1%illusion gqgui fondait la
raegion. Ausel nous garderons-nous de dire gue nous croyons
avolr découvert, dans le présent travaill, la réalité du Bien:
noug n-avons falt qu*établir des rapports entre des théner
majeurs de l*oeuvre de Platon; 1“accés A un savoir véritable
du Bien n“est pas simple affaire d“étude, mais n advient
qu-au terme d-une initiation, d"une illumination gqui, au
terme d*une longue purification du désir, se reéalise en
conversgion du dégir et traneforme 1l°existence humaine; aussi
Platon e“egt-il bien gardé de n“en rien dire et n"en a parlée
gue soue le voile du langage symbolique et de 1l"allégorie,

parae que tout diecours en la matiere lui eemblait vain ...
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