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CHAPITRE III

PRATIQUE DE LA TRANSFIGURATION DU CORPS

8 6 - Problémes de la pédagogie.

La pédagogie a pour moyen l'effort répétitif qui est du ressort de
l'ampleurs Elle doit donc se dépasser dans la pédagogie du pédagogue lui-m8me
qul est du ressort de l'intensite,

L'homme ne peut vivre ses hauteurs qu'en revivant ses profondeurs déji
vécues par l'espéce et enfouies pour-lui dans le plus lointain passé; et, réci-
proquement, il ne peut maftriser ses profondeurs qulen vivant ses hauteurs.

Cette régle échappe aux moralistes idéalistes qui alidnent la vie des profon~
deurs et croient s'en tenir quittes en la répriment au nom de la raison, sans
stapercevoir que c'est la raison elle-m@me qui se trouve alors exorcisée et ne
sYémancipe pas. Si les besoins des profondeurs sont artificiellement stérilisés,
l'emploi de la raison se trouve corrélativement confiné i des champs infantiles.

Effort, sur-effort On ne peut cependant pas dire qu'i mesure
et_gratuité. que s'effectuent cette descente et cette

montée, l'intégration devient plus diffi-
cile au sens ol, pas exemple, il devient plus difficile de liquéfier wn gaz i
mesure que la température de liquéfaction se rapproche du zéro absolu. Dans la
praxis de la soi-réalisation humaine, la mensuration quantitative de 1l'effort
stefface sous son évaluation qualitative, et 1l'idée, en intégrant le nombre,
détruit la notion d'effort elle-mémes L'ouvrier qui travaille répétitivement
Yaux pieces" fait effort. L'intellectuel ou l'artiste qui obéissent & une
vocation font également effort, mais ce n'est pas le méme effort. L'ouvrier
se sent persécuté par son travail, l'artiste se sent justifié et révélé par lui.
Ie travail répétitif est malédiction, le travail non-répétitif pourrait inver-
sement 8tre dit bénédiction, mais ce demier mot est impropre, il évoque par
rapport au premier 1'idée d'une opposition linéaire et non d'un dépassement et
d'une intégration. Aussi dirons-nous plut®t que le travail non répétitif n'est
plus malédiction, mais exaltation, ou, mieux encore, exultation. Lteffort appar-
tient au domaine de la construction, qui n'est jamais le domaine ultime; au con-
traire, les pouvoirs réels émergent dans une constitution, et tout effort est
absent de cette émergence. Plus exactement, il n'y a d'émergence que si 1l'effort
déja capitalisé et fondu dans la "gnose" globale intégrée par le corps est suffi-
sant, mais cette suffisance n'a pas & 8tre constatée par un effort supplémentaire,
clest elle qui constitue le pouvoir; et la grice d'&tre de celui-ci apparalt au
corps comme un don gratuit : rien n'est pourtant moins immotivé que cette grice.
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Toutes les traditions initiatiques et toutes les doctrines avancées
ont relativisé et finalement effacé la notion d'effort dans une pédagogie supée
rieure qui fait de l'effort un moyen et non une fin. L'effort est 1ié au prin-
cipe physique et matériel, qui est celul de la répétition, le non-effort et la
grice au principe intellectuel et spirituel de la non-répétition. On sait
comrent Kierkegaard oppose 1l!éthique, caractérisée par 1l'effort, au religleux,
qui lui &échappes On sait aussi comment la Bhaglvad-Gita enseigne que Ycelui
qui. agit jusqu'au bout conformément & sa nature" - clest-a-dire sans forcer
ou violenter celle-ci - "atteint la perfection%. Dans le méme ordre d'idées,
on est bien obligé de constater que les super-athldtes modernes, qui sont des
machines & battre les records, n'accédent & ce niveau supérieur de performances
que par un entrafnement acharné et répétitif qui a pour but de développer la
résistence corporelle générale, mfme si la performance de compétition exige,
sur le fond de cette résistance, un influx exceptionnel : la résistance importe
d'abord, les qualités dites de "train" par opposition & celles de "sprint".
Deux écoles d'entraineurs ont ainsi tendance 4 s'opposer, la premiére conce-
vant l'entrafnement d'un point de vue en quelque sorte "local', n'exigeant de
1'athléte que des efforts peu nombreux, violents mals brefs, exactement sem-
blables & ceux qu'il accomplira en compétition, étant entendu que la compéti-
tion est encore plus rare que cet effort peu nombreux; la seconde au contraire,
qui intégre la premiére, se voulant "globale" et faisant de l'entrafnement le
fond m8ne de la vie, et, en ce sens, sans sacrifier absolument les efforts
exceptionnels, les soutenant par un effort patient et quasl-continue On peut
dire que la premiére école ne fait ainsi appel qu'au sur-effort d'exceptlon
tandis que la seconde fait appel & la fois & l'effort et au sur-effort, mais
on constate 3 l'expérience que le sur-effort de la seconde est beaucoup plus
efficace que celui de la premiére et qu'il en différe m@me radicalenent, puisque,
intégrant 1l'effort répétitif au lieu de 1'éliminer, il finit par faire monter
la performance plus haute Si, dans le passé, des athlétes dits "naturels"
ont pu, sans presque rien sacrifier & l'entrafnement, étonner les foules,
aujourdthui d'autres athlétes, dont on ne peut plus dire s'ils sont "naturels"
ou Yartificiels" effacent les premiers des tables des records, mais clest par
1'ascése d'un effort réitéré dont on doit dire qu'en un sens, en effet, il est
contraire & la nature, qui exige la diversification et le divertissenmente
D'od, d'autre part, le fait que le principe intellectuel soit mis en suspens
dans cet entrafnement, auquel ne se livrent volontiers que des &tres sans
problémes, de belles bEtes machinales; et, inversement, le fait que, chaque
fois que des intellectuels torturés par le besoin de différenciation et de
non-répétition ont voulu obéir 4 une ascése corporelle qui, au début, leur
paraissait non-répétitive - puisqulelle contredisait leur nature -, ils n'ont
pu se soumettre aux exigences de la répétition forcée qulune telle ascése
finit par manifester qu'en se forgant eux-m8mes et en courant infiniment plus
de risques que les vrais corporelse De 13 que les yogas orientaux, si on les
réduit arbitrairement 3 de simples exercices du corps physique, vont & 1l'en~
contre des exigences particulidres de 1l'intellect occidental, qui est le plus
différenciateur des intellectss De 13 aussi que la notion de sur-effort
physique & laquelle faisait appel la méthode de Gurdjieff portait le corps
physique de certains intellectuels occidentaux au-deld de la limite de résis-
tance ol ce corps, brusquement, trahissalt, faite d'@tre soutenu par un corps
intellectuel porté dans son ordre au méme niveau par une gnose suffisamment

avancée,
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Hérédité, habitude, Tout le problédme de la constitution des
MEOLYre.,s pouvoirs revient ainsi a celul de la

capitalisation sans effort des efforts.

Il faut ici fixer le vocabulaire. On
dira que les acquis s'accumulent dens le corps physique par 1'héridité, dans
le corps psychique par 1l'habitude, dans le corps intellectuel ou mental par
la mémoire, mais on peut dire aussi que 1l'hérédité est la mémoire du corps
physique et l'habitude la mémoire du corps psychique, et il va de soli que ces
fonctions procédent les unes des autres, au méme titre que les niveaux orga-
niques auxquels elles se rapportent, selon la dialectique de 1'ampleur-inten-
sitée Aussi bien 1l'amplification et l'intensification des pouvoirs sont-elles
déja illustrées et différenciées par la constatation banale suivante : il est
facile dtexercer la mémoire intellectuelle, mais dé€ji plus difficile de déve-
lopper ou de corriger des habitudes; Quant & 1'hérédité, elle échappe encore
dans une large mesure & nos prises conscientes, ce qui montre bien que la
descente la plus ""profonde" dans l'incarnation et "1'approfondissement" Hultime"
des pouvoirs concernent la maftrise du corps physique intégrant tous les corps.
Tel est le champ de 1l'onde d'historialisation transcendantale de la seconde
mémoires Et toute la problématique de la pédagogie apparait alors immédiatement 3
la pédagogie banale n'exerce que la premidre mémoire, qui agit en mode d'ampleur,
et qui est la mémoire intellectuelle "naturelle" dont nous avons parlé ci-dessus;
mals s'il existe une deuxiéme mémoire agissant en mode d'intensité et qui ne
saurait 8tre dite ni intellectuelle ni physique puisqu'elle intégre tous les
corps, clest qu'au-deld de la pédagogie banale, il faut parler d'une pédagogie
transcendantale prenant cette deuxidne mémoire pour champ de culture et d'exer-
cicee Peut-on discourir sur cette pédagogie ? Peut-on la sortir de son inti-
mité et en faire un objet d'enseignement ? Elle est en fait intensification
de 1la pédagogie naturelle, pédagogie intime de cette pédagogie banale, pédagogie
du pédagogue par le pédagogue lui-mBne. lfais, dds lors qu'elle apparalt comme
1texpérience mBme du Je transcendantal dans ce que cette expérience prisente
de personnel, de subjectif, d'incormunicable, peut-on la sortir de cette sub-
jectivité ol elle apparaftra paradoxalement comme objectivité parfaite et, 3
son tour, réductible & des régles d'enscignement? ILe probléme qui se trouve
posé ici est immense. Nous 1'avons déja rencontré : clest celul du passage
du Je au Nous, et par deld encore, au Soi. Ce probléme, certes, s!évanouit
dans l'expérimentation directe que le phénoménologue fait de son propre Je,
et 1'intersubjectivité absolue qui confine & l'objectivité absolue lul appa-
raft comme le champ rnfme de sa conquéte de soi. Cependant, nous voulons mettre
encore plus de conscience dans cet évanouissement, en faire un objet d!expé-
rience non seulement pour nous mais pour autrui, et cela par la vertu propre
au Verbe, c!'est-3-dire au discours, & la spéculation, & la wationalité du réel.
En dlaubtres termes, nous voulons essayer de suivre le passage de l'enseigne-
ment "banal® 3 1l'initiation "transcendantale" de fagon & faire aussi de 1'ini-
tiation un enseignement, c'est-3-dire 3 fonder la phénoménologie du phénoméno-
logue lui-mfme, au sens od 1l'on reconnaft que la psychanalyse du psychanalyste,
par exemple, est le probléme~clef de la psychanalyse elle-méne, ou le jugement
des juges le probléme-clef de la justice. Nous aboutissons ainsi a4 poser comme
probléme ultime de la pédagogie la pédagogie de la pédagogie elle-rfme, qui
confinera bien entendu & 1'abolition de la pédagogic.
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Gymnastique, musique, Essayons de tracer les linéaments de
geometrie. cette pédagogie transcendantale. Nous

savons déja que l'intensification absoe

lue du corps logistique ou intellectuel
ne peut 8tre atteinte que dans le Christ de la parousie et qu'on ne peut donc
parler de cette intensification qu'en mode asymptotique. La raison en est que
1'amplification du corps logistique est elle-méme indéfinie, et cela pour la
simple raison que le champ en ampleur de la logistique n'a évidemment pas de
limites, puisque ce champ est constitué par la suite sans fin des nombres.
Ltinfinitude en ampleur de la science arithmétique apparait ici comme le symbole
de 1'infinitude de l'amplification du corps logistique. Mais, d!autre part,
le nombre de structures possibles reliant les nombres de cette suite indéfinie
est, lui, infiniment infini : il y a en effet une infinité de structures possi-
bles reliant chaque nombre & tous les autres, et par conséquent, pour tous les
nombres, une infinité d'infinités de structures. Ce domaine n'est plus celul
de 1l!'amplification sans fin du corps logistique, mais celui de son intensifi-
cation sans fin, et, s'agissant en effet non plus de nombres 'purs® mais de
structures de nombres ajoutant un élément qualitatif & la pure numération,
ctest le domaine de la géométrie et non plus seulement de 1'arithmétiques
Liinfinitude en intensité de la science géométrique apparaft donc & son tour,
comme le symbole de l'intensification sans fin du corps logistique. Clest de
cette géométrie intégrant toute science des nombres que Platon voulait parler
lorsque, essayant de parcourir en mode rationnel la vole de 1l'initiation, il
disait : "Que nul n'entre ici s'il ntest géométre". Dans nos Fondements
Cosmologiques, nous verrons hientSt comment, aujourd'hui, arithmétique et
geometrie confinent dans ce qu'on appelle l'axiomatique, illustrant ainsi ce
fait essentiel que la fin de 1'ampleur et celle de l'intensité sont simulta-
nées, et qu'il n'y a jamais d'ampleur pure ni d'intensité pure dans le monde,
mais toujours un complexe d'intensité et d'ampleur génétiquement déversé vers
toujours plus d'ampleur et toujours plus d'intensité. L'axiomatique ost ainsi
la science ultime des structures de la quantité et de la qualité, elle confine
elle-m8me dans le dépliement du sénaire-septénaire considéré comme structure
absolue structurant toute structure. Rien n'emp8che cependant, au point ol
nous sommes parvenus, de conserver le langage traditionnel et de continuer &
parler de la géométrie, au sens platonicien, comme de 1l'instrument pédagogique
accordé au corps logistique ou intellectuel, la gymnastique étant alors l'ins-
trument accordé au corps physigue et la musique au corps psychique. On sait
quelle importance Platon donne & ces trois instrumentse.

Reste bien entendu 3 en suivre l'action dans sa double modalité,
clest-3~-dire en mode naturel et en mode transcendantal. Pour la gymmastique,
la dualité apparaft de facgon évidente. Il y a une gymnastique naturelle, c'est
le mouvement rythmé du corps ou de ses parties, et, & cet égard, la respiration
ou le battement du coeur sont des applications intégrées de la gymastique,
mais intégrées & 1'état de réflexes et non de pouvoirs, des situations-limites
qu'il faut absolument désintégrer pour passer de la soumission aux réflexes &
la possession des pouvoirs. Aussi bien la gymnastique dite suédoise ou tout
autre mode d'exercice répétitif volontaire du corps ou de telle ou telle de
ses parties sont-ils déji wn pas en avant vers le pouvoir réel, ils se propo-
sent de dépasser les automatismes, de les forcer ek-statiquement, de briser
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leur cours répétitif afin de les faire accéder & un niveau de répétition diffé-
rent tant en quantité qu'en qualité. Naturellement, la répétition "pure" n'existe
pas dans le monde, et la respiration naturelle pas plus que le battement du
coeur ne sont rigoureusement répétitifs. Des phénoménes comme ceux de fiévre
ou d'essoufflement témoignent de la possibilité d'un certain déréglement, évie
demment limité, qui est d'ailleurs l'index de la possibilité d'une évolution-
involution générale par paliers. La gymnastique est dés lors l'exploitation
systématique de cette possibilité de jeu et de déplacement des équilibres.
Certes, il y a de nombreuses qualités de gymmastique. On devine déji que
1'ambition de la gymnastique suédoise, qui se borne & faire gonfler les muscles
et & régulariser ou perfectionner certaines fonctions végétatives, est beaucoup
moins ambitieuse qu'une technique comme celle du hatha~yoga par exemple, qui
procéde d'une connaissance bien plus avancée et qui rattache conscierment la
respiration de 1l'homme a 1l'ensemble des rythmes universels. Il n'en demeure
pas moins que 1'éléve ne regoit encore ces recettes de gymnastiquc que du
dehors, et ctest ici que se marquent les limites de la gymnastique. Ie corps
physique de l'homme est si bien intégré et cette intégration remonte pour-nous
& un si lointain passé que sa désintégration et sa ré-intégration par la gymnas-
tique exigent que celle-ci se fasse intégrante des autres modes pédagogiques.
Nous sommes évidemment, & ce sujet, loin de compte. liais il faut porter atten-
tion 3 cecl : lorsque les recettes du hatha-yoga se proposent de donner i
1'homme la pleine maftrise de son souffle, par exemple, ou de sa faim, ou de
son besoin de sommeil, cela ne peut pas vouloir dire autre chose, & la limite,
que l'homme, gréce i ces recettes, doit pouvoir vivre sans respirer, sans
manger, sans dormir, sans vieillir, Une fois de plus, il s'agit d'une limite
dont nul ne peut se rapprocher qu'asymptotiquement. Mais cette ambition,
cependant, est totalitaire, et rien ne nous permet de penser quielle ne l'est
pas & bon droite. Aussi bien cette prétention, justifiée ou non, doit-elle en
tout état de cause nous faire considérer avec humilité que ce n'est pas parce
que les recettes du hatha~yoga sont insuffisantes que nous n'arrivons pas par
elles a transfigurer immédigtement notre corps, c'est parce que notre corps
actuel ne posséde pas une compréhension suffisante de ces recettes. Tout
instrument pédagogique se présente i nous comme un levier ayant une valeur

en soi, ume valeur absolue de levier. Mais la force qui meut ce levier n'est
que notre force, qui est i chaque instant composée de deux parties : notre
force déja intégrée, qui est statique, et la différentielle de cette force,

qui est l'intentionmnalité vitale, qui ek-statifie cette intégrale dont elle
naft, de la m8me fagon que le germe contenu dans le fruit ek-statifie ce fruit.
Et de mBme qu'en mathématiques la différentielle d'une fonction de variables ne
change pas si on ajoute une quantité M"pure" A cette fonction, de mfme il ne
dépend pas de 1l'augmentation Ypurement" quantitative de notre force physique

de faire croftre cette intentionnalité différentielle, seule capable de provo-
quer la transfiguration. La connaissance de cette différentielle échappe &

la mesure des effets quantitatifs de la gymnastique, elle résultera un jour

de la connaissance de ses effets qualitatifs, elle sera cette connaissance
m@me.

Clest ce retard que les autres instruments pédagogiques essaient de
remplire A cet égard, la constatation des effets qualitatifs de la pédagogie
est dtautant plus facile que l'instrument pédagogique considéré est plus in-
tellectuels On ne peut gudre suivre aujourd'hui les effets de la gymmastique,
pour l'ensemble de 1l'espéce, qu'd la constante amélioration quantitative des
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tables de records, ou bien pour un individu déterminé, 3 la croissance également
quantitative du volume ou de la dureté de ses muscless liais rien ne nous auto-
rise & penser que cette amélioration soit directement transmissible, au contraire.
L'enfant d'un homme fort n'est pas forcément wn homme fort. Le dosage harmo-
nieux de la force physique est mfme si difficile, - toujours & cause de la dif-
ficulté qu'il y a & suivre la réelle intégration de cette force dans le secret
de l'organisme, et & plus forte raison dans le germe reproducteur, - qu'on peut
estimer au contraire que 1'athlétisme actuel procéde & la forcerie de la force
elle-nme et aboutit & user non seulement les athldtes mais la race qu'ils pro-
créent. On connait l'effroyable consommation de champions du monde que font

les universités américaines, ol ces champions sont fabriqués en série mais ol
ils s'effondrent en deux ou trois anse Or, on constate l'effet inverse dans la
pédagogie "purement" intellectuelle., Ici aussi, certes, la cadence accélérée
des découvertes témoigne d'une forcerie qui, en aboutissant & 1tutilisation de
la force atomique corme moyen de désintégration planétaire, risque de faire
rebrousser son propre cours. Mais, outre que cette désintégration, si elle se
produit, sera un phénoméne physique et non intellectuel, il semble bien qu'au
niveau de 1l'espéce comme de 1l'individu, 1l'intégration des effets de la péda-
gogie soit aisément perceptible. Et peut-&tre ferons-nous une remarque décisive
si nous remarquons que les lignées de mathématiciens de talent et r€me de génie
ne sont pas rares (ni, & un moindre degré, les lignées de musiciens) comme si le
talent de géométre ou celui de musicien étaient transmissibles et venaient par
conséquent s!intégrer directement au niveau du germe, c'est-3-dire au niveau
ultinmes Dans le domaine des mathématiques en tout cas les progrés qualitatifs
se constatent aisément, comme il apparaft avec évidence dans le processus d!abs-
traction accéléré qui marque le passage du stade géométrique purement figuratif
8 la géométrie analytique puis & 1l'axiomatique. Mais surtout, si 1l'on reconnaft
la valeur qualitative d'une pédagogie & ce fait qu'elle transforme aussi rapide-
ment que possible le disciple en maftre, c'est-d~dire qu'elle permet au disciple
non plus de recevoir mais de donner, non plus d'admettre mais de re-découvrir,
non plus de comprendre mais d'inventer, la géométrie est 3 ce titre un instru-
ment supérieur puisque trés vite, chez un nombre relativement grand de sujets,
1l'enseignement de la géométrie suscite des vocations de géomdtres capables de
création et d'invention qui rendent en fait l'enseignement inutile. Il n'en

est pas du tout de m€me pour les recettes du hatha~yogas Malgré leur ancienneté,
ou mieux, & cause d'elle, nul ne les re-découvre; on les regoit du dehors et on
les répdte dans une compréhension plus ou moins profonde de leur universelle et
perpétuelle portée, mais nul ne peut prétendre les avoir trouvées du dedans,

par son expérience propre, comme Pascal retrouva les premiers livres d'Euclides
Et si 1'on reconnait la valeur pédagogique d'un enseignement 3 la plus ou moins
grande facilité de se passer de l'enseignement lui-méme, et, en quelque sorte,

3 1laptitude qu'il développe d'aboutir i sa propre inutilité, 1'instrument
géométrique sera de valeur infiniment supérieure 3 1l'instrument gyrmastique.
Mais cette hiérarchisation linéaire est, comme toute discrimination de valeur,
le fait de la nalveté. Llinstrument géométrique est "supérieur" dans ses effets
visibles, l'instrument gymnastique l'est dans ses effets invisibles. Et comme
toujours en pareil cas, cette opposition apparente cache une complémentarité :
c'est par la mathématisation progressive des faits biologiques cachés que 1'in-
tégration par la gymmastique se fera plus consciente et par conséquent visible;
clest par ce qu'on peut appeler la "gymnastique" du cerveau que les mathémati-
qQues progressent visiblement alors que cette gymastique cérébrale elle-méme
pose derechef aux mathématiques par son intégration invisible un nouveau pro-
bléme, encore plus difficile, de désintégration et d'émergence visible pour-nous.
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Pédagogie du corps psychiques Peut-on considérer le niveau psychique
12 notion de nwusiques corme wn niveau intermédiaire partici-
pant des deux niveaux extr€mes que nous
venans d'étudier et auquel les considé-
rations précédentes s!'appliquent ensemble ? En un sens, oui, mais en un sens
seulenent., Le "point de vue" du corps psychique apparaft ici, certes, comme
intégrant les deux autres, mais c'est le propre de tout niveau intermédiaire,
et i1 faut irmédiatement relativiser cette prétention du psychique en se sou~
venant que, dans la vision absolue, c'est le mental et non le psychique qui
occupe la position d*ubiquité, & la fois centrale et marginale, de l'envelop-
pant-enveloppé, d'od procéde toute réintégration gnostique. Cependant, a ne
considérer que la vision naive, il faut réfléchir & un fait de preriére impore
tance ¢ ce n'est pas pour rien que toutes les morales d'usage prennent de pri~
férence pouwr objet le contr8le du corps psychique, c'est-i-dire des émotions
et des passions, et que 1l'impassibilité, la “maftrise de soi" ou le "self
control¥, = réduits, il est vrai, 3 la dordnation exercée sur les simples
attitudes - passent pour aristocratiques, tandis que 1l!aptitude aux perfor-
nances physiques ou la virtuosité mathématique sont réputées "démocratiques"
ou "vulgaires". En ce sens, les Anglais, qui sont des 8tres de sensibilité
réduite ou inhibée, ont longtemps réussi 3 faire croire au reste du monde que
la discrétion dans 1'émotion était un signe de civilisation supérieure, et ils
ont, wne fois de plus, fait prévaloir les questions de "forme!" sur les questions
de "fond", se préoccupant de l'expression de l'ampleur plus que de la culture
de 1'intensité, Ce n'est évidemment que dans une vision naive que les deux
instruments pédagogiques dont nous avons traité jusqu'ici sont considérés comme
insuffisamment intégraux. La gyrmastique apparait encore couranment corume un
instrunent mineur, dont seuls se contentent les faibles en esprit, mais il
stagit d*une gymmastique vue comme simple exercice répétitif des rwscles, et
inversement la géométrie est sbandonnée aux esprits systématiques, aux "tech~
niciens" incapables d'assimiler une culture réellement créatrice, mais il
stagit de la géométrie scolaire, vue comme simple science de la pure quantité.
Si 1'on réfléchit aux causes de ce double discrédit, on s'apergoit que dans
les deux cas c'est la répétition méme qui est en jeu, et que toute vocation
aristocratique se veut anti-répétitive. Et toujours dans le méme champ de la
vision naive, on constate alors que les deux modes d'expression considérés
comme aristocratiques sont la poésie et la musique, justement parce que la
eonception naive en fait les seuls arts réellement subjectifs, ceux ou 1'uni-
d té du signe -permet la plus grande prolifération de sens.

lMais 1'insuffisance et par conséquent la contradiction de cette vision
simpliste sont patentess La musique qui est l'expression la plus ¥cultivéed
des émotions et des passions est par excellence l'instrument du psychisme.
Or, les Anglais qui veulent maftriser le psychique et disent y &tre parvenus
sont le noins musicien des peuples : cette maftrise ne s'exerce que sur un
désert; ils ressemblent tous un peu & ce personnage d'Othello qui réclame une
¥musique de silences". On voit aussi tout de suite que ce culte de la musique
et de la poésie risque de se tenir, comme tous les cultes, & 1l'opposé de la
culture, et le moindre clerc de sous-préfecture "st!évade" dans la musique, le
moindre bas-bleu rejeté par la vie et refusé par 1l'amour "s'évade" dans la
poésie, mals en réalité ils ne s'exaltent que dans leur propre vide. Clest
qu'il y a tous les degrés dans la poésie et la musique, et que ces arts qui
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passent pour les plus personnels de tous ne le sont que pour ceux qui n'ont
pas de personnalité. Poésie et musique sont en réalité les arts les plus
universels, non pas seulement les plus objectifs mais ceux dont 1llobjectivité
tend & 8tre absolue dans la mesure m@me ol ils sont le plus susceptibles de
devenir intersubjectifs, ceux qui ont le moins besoin de motivatione Et ce
n'est pas parce qu'ils sont au-deld de la rigueur discursive ou loglstique
qulils ne sont pas au contraire un comble de rigueur. On peut se complaire
dans la poésie et la musique par défaut de rigueur, on peut inversement y
aboutir par une rigueur portée & son paroxysme et dont les exigences, brus-
Quement, disqualifient les anciens signes et les anciennes formes intellec-
tuelles de l'expression. Aussi bien tous les degrés en sont-ils & parcourir
par-nous, depuis le cri inconscient qui marque notre naissance dans le monde
pour-nous, et qui, & chaque souffrance physique nous échappe i nouveau, car
chaque souffrance est naissance & un mode plus avancé du monde; jusqu'au
verbe unique et unifiant qui est 1'ultime cri de cette méme souffrance, mais
¢largie en souffrance christique et cosmique, et en méme temps le cri primor-
dialy celul de toute la création et de toute 1l'adoration enveloppant tous les
cris du monde dans le silence de Dieue

Il faut réfléchir sur la signification ontologique du cri, qui mani-
feste la dialectique du psychisme, et qui, au-deld m@me de la signification du
mot, s'enracine au plus profond pour s!élever au plus haut et rend compte, dans
une expression instantanée et spontanée, & la fois du local et du global, de
1'élémentaire et de 1l'intégral, du "commencement® et de la "fin", ILe premier
eri, & notre naissance, est "purement!" physique : il appartient encore au corps
physique, il y marque 1l'éveil du corps psychique. Le dernier cri, le Verbe
unique, ne saurait par contre €tre dit ni physique, ni psychique, ni intellec-
tuel : il est l'expression de toutes les souffrances physiques, de toutes les
énotions psychiques, de toutes les exultations intellectuelless La culture
et 1llintensification du psychique occupent tout cet entre-.deux. Clest effec-
tivement dans ce domaine que s'ouvre la plus grande distance entre l'attitude
et la conduite, et c'est pour cette raison que le psychique est le domaine de
choix de la pédagogie. les recettes de la gymmastique sont regues du dehors
et subies, l'homme intérieur n'est pas libre de les refuser ou de les accepter,
clest-3-dire de se battre contre elles, elles ne l'enrichissent pas; les démons-
trations de la géométrie ont, & l'inverse, un caractére d'évidence intérieure
qui stimpose sans effort, mais lthomme intérieur n'est pas davantage libre de
les refuser ou de les accepter, c'est-a-dire de se battre contre elles, et elles
non plus ne l'enrichissent pas. Les premidres souffrent en quelque sorte d'un
défaut d'intégration ou de mentalisation tellement grand que la pédagogie de
leur pédagogie est encore presque impossible; les secondes & l'inverse procé-
dent d'une intégration, d'une mentalisation déji si accomplies, elles souffrent
d'un tel excés de mentalisation, d'une telle perfection logistique que la péda-
gogie de leur pédagogie apparait comme presque inutile. Mals ctest au contraire
au niveau du psychique que les rapports du maftre et de 1'éléve peuvent prendre
le tour de la discussion et méme du combat : la pédagogie du psychique posséde
wne problématique propre, et & portée humaine moyenne, qui ouvre les possibi-
lités de rappel & soi les plus nombreuses et, en quelque sorte, les plus cou~
rantese Tout le monde respire, mais peu d'hommes pensent qu'il y a une pro-
blématique de la respiration; et ceux qui y pensent sont bien incapables dten
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différencier les éléments. De méme presque tous les hommes font de la géométrie
(ne serait-ce que pour cultiver le sol ou se construire un abri), mais bien peu
pensent qu'il y a une problématique de la géométrie, et ceux qui y pensent et
qui posent les problémes des géométries non euclidiennes par exemple ou de
1'axiomatique sont bien incapables d'en réintégrer les éléments. La structure
de l'inversion d'inversion joue entre ces niveaux extrémes, mals tout se passe
comme si le p®le d'inversion et par conséquent le centre du Je se trouvaient

au niveau "intermédiaire", & celui de la "médiation", de la'mise en proportion',
et clest un fait qu'ici les éléments de la différenciation et les facteurs de
réintégration sont si apparents que toutes les religions s'en sont emparées,

et que 13 s'insére le levier le plus efficace de tout ce qui, hypocritement ou
non, se veut totalitaire. L'immobilité, le silence, 1l'impassibilité se tiennent
alors aux deux extr&mes du psychique, celui du vide et du plein, pour bien mar-
quer par cette unicité d'attitude couvrant la plus compléte disparité de con-
duite que le "milieu" se confond & la limite avec le "tout"s Il y a d'un cdté
le silence et 1l'immobilité de la pierre : ces qualités sont privatives. Il y

a d'un autre cdté le silence et l'impassibilité du Bouddha : on ne peut méme
plus ici parler de qualités.

Cette dialectisation du niveau "intermédiaire" fait cependant compren-
dre qu'en pédagogie supérieure il n'y ait pas d'instrument privilégiés Au sur-
plus, au sein de la rmusique et de la poésie elles-mémes, on distinguera facile-
ment les supports de 1l'ampleur et de l'intensité, depuis la-mélodie qui avance
en mode d*ampleur 4 l'aide de notes successives et de "leit-motives" jusqu'a
1ltharmonie qui est intensification des notes, 1l'une & 1'autre intégrées par les
formes contraignantes du rythme, et depuis, d'autre part, la soi-disant poésie
didactique proche de la prose et qui est succession de mots jusqu'd la poésie
pwre qui est exaltation de sons et de sens, l'une & l'autre intégrées par les
formes contraignantes de la prosodie. Nous citerons ici un texte fondamental
du Zohar (I-32b) qui donne le secret de toutes ces correspondances et de tous
ces déplacements simultanés et successifs de 1'enveloppé et de 1'enveloppant,
et qui résume au fond toute génétique : "Trois sortent d'Tn. Un est dans Trois.
Un est au milieu de Deux et Deux embrassent celui du milieu, et celui du milieu
embrasse le monde". La musique et la poésie,dans le verbe primordial et ultime,
embrassent le monde; elles sont le monde.

Ainsi toute réflexion transcendantale sur la poésie et la musique, et
en général sur tous les instruments de 1'expression et de la pédagogie, aboutis-
sent-ils & mettre en mouvement dialectique la pédagogie elle-m€me, puisque les
techniques pédagogiques ont une vie propre et sont prises les unes et les autres
dans wne corrélation globale qui est pédagogie de la pédagogies Le pédagogue
des pédagogues est évidemment celui qui maftrise cette dialectique totale qui
confine i la négation de la pédagogie. Aussi bien cette réciprocité de 1'ins-
trument et de son champ ne fait-elle qulillustrer cette vérité presque évidente
de toute relation de "mafitre" A "disciple", & savoir que le disciple est aussi,
en un sens, le maftre du maftre, et que l'ultime vérité sort de la bouche des
enfantse
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8 7 - Yoga intégral et signification de la maladie.

En mode transcendantal de vision, tout yoga est intégral. La maladie
n'est d'ailleurs pas la négation du yoga, mais un yoga elle-mfue, une des ex-
pressions du yoga.

I1 résulte des considérations du paragraphe précédent que tout exer-
cice, et en général toute action, font, en vision transcendantale, monter simul-
tanénent les trois corps, méne si, en vision naive, ils s'appliquent & 1'un
plut8t qu'a 1'autre et ne cumulent leurs effets qu'en dehors du chomp de cette
visione C'est donc par concession aux classifications provisoires de la vision
naive qu'un yoga sera dit plus ou moins intégral; il faudrait plus justement
le dire plus ou moins mentalisé, c'est--2-dire plus ou moins intégré, Ce défaut
de mentalisation de tel ou tel exercice, qui ne permet pas d'en suivre les
Neffetsh aux différents "niveaux" du corps, est évidemment la "cause" des
"déséquilibres" physiques, psychiques ou intellectuels qui sont autant de
réactions de défense de l'orgenisme en vue de faire "descendre' la conscience
et la nentalisation dans le corps intéressé et, & travers lui, dans le monde.
La maladie est un appel & l'incarnation de plus de conscience, Et seule la
conscience guérit; car la guérison est conscience.

Fakir, noine et yoghi- C'est sous le bénéfice de cette obser-
vation fondanmentale qu'il faut prendre
en considération les divers développe-
ments sur le yoga "intégral' proposés par telle ou telle école:¢ Il n'y a en
réalité pas d'autre yoga intégral que la phénoménologie transcendantale faisant
sortir le Je de son sommeil et le transformant réellement en Je ou en Nous.
Dans son ouvrage Fragments d'un enseignement inconnu, le Russe Ouspensky dis-
tingue trois voies, celle du fakir accordeée au corps physique, celle du moine
accordée au corps psychique et celle du yoghi accordée au corps intellectuel;

il propose ensuite avec son maftre Gurdjieff ce qu'il appelle la voie intégrale 1

L'école socratique et, tout récemment, l?ashram d'Aurobindo se sont proposés

le méme objets lMais d'une fagon générale, 1l'intégration mentalisante-mentalisée
étant indéfinie et ne pouvent &tre achevée que dans le Christ, tout yoga inté-
gral est une perpétuelle conquéte de son propre yoga, un yoga de yoga, et seule
la vision absolue peut y &tre réellement considérée comme seuil initiatique,

le pouvoir absolu de l'acte ne pouvant jamais &tre entrevu que comme sommet
asymptotique. On peut finalement dire que la claire conscience, et méme la
conscience absolue, de la relativité des pouvoirs constitue le seul contenu de
lt'initiation véritable, mais l!insuffisante capacité de mentalisation que
recélent 3 cet égard les enseignements soi-disant initiatiques fait que ceux~
ci, axés sur la conquéte des "pouvoirs" proprement physiques ou de pure atti-
tude psychique, nettent au second rang, lorsqu'ils ne les nient pas, les néces-
sités et les moyens de cette mentalisation. Cela explique que 1'enseignement
des écoles dites ésotériques ou spiritualistes, si on le compare & celul des
établissements scientifiques, surtout en Occident, apparaisse simplistc et
retardataire, méme quand son esprit est plus élevé, mals cet esprit alors est

1) Voir aussi P.-D. OUSPENSKY : L‘homme et son évolution possible,
éde Richard liassé, Paris 1952.

*
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mystique, non gnostiques Ces m8mes écoles sont en général beaucoup plus exi-
geantes pour "1!éthique" proprement corporelle, mais on ne peut pas dire que
Llesprit profond des anciennes prescriptions d'ordre physique, qui abondent
dans la Tradition, y scit vraiment comprise. Notamment les interdits alimen-
taires, si précis par exemple dens le Pentateuque ou les Lois de lianou, se
trouvent aujourd'hui détachés de leur contexte spirituel et dégradés en simples
régles d'hygiénes Or, toute régle qui se veut applicable indifférerment &
tous et dans toute situation est un moyen d'aliéner la conscience et d'obli-
térer le mental. Le végétarisme de certaines sectes, leur refus de 1l'alcool,
sty au méne titre que la chasteté mal comprise, des formes de 1l'aliénation.

La lecture de la Bible nous apprend que si l'homme adamique, c!est-3-dire
1%horme primordial du cycle anté-noétique, avait regu pouvoir et permilssion

de manger seulement les végétaux, Noé, dans la Nouvelle Alliance, regut cette
méme permission et ce pouvoir sur la chair des animaux, & condition qu'il mangedt
la chair "sans son sang, c'est-3-dire sans son &me". Et la régle chrétienne va
encore plus loin, puisqu'elle autorise l'homme non seulement & se nourrir de
chair animale non séparée de son sang, mais qu'elle lui en fit mfme parfois une
obligation : au moyen f8ge, la persécution des Juifs s'appuyait sur le refus de
ces derniers de manger une autre viande que kasher, et les Albigeois, pour non-
trer qulils abjuraient vraiment leur hérésie, devaient publiquement manger de
la viandes

I1 faut donc admettre quec ces changements de statut sont 1liés aux
nécessités de 1l'évolution, clested-dire de toute gendse, et notamment de 1'évo-
lution intellectuelle, Lfapparition de la vigne et la consormation du vin a
partir de Noé offrent un autre exemple de ces changementse Ie vin est icl
1thomologue du sange Jésus cormence sa vie publique en changeant 1l'eau en vin
et la termine en changeant le vin en sange Ie vin est 1l'adjuvent de 1'émergencs
du Je, méme si son excés, comme ce fut tout de suite le cas pour Noé, dissout
4 nouveau le Je dans les eaux indifférenciées, en lui faisant ainsi boucler,
par en haut, le passage des eaux supérieures aux eaux inférieures. On connalt
de méme le r8le initiatique confié par certalnes sectes ou certains peuples au
haschich, au peyotl, au kola, & 1'opium. Ainsi la persistance de certains
statuts alimentaires périmés est-elle réactionnaire au méme titre que la crainte
systématique des maladies et du déséquilibre du corps physique. Il faut que
1'houme soit en déséquilibre pour avancer. Toute ek-stase est sortie de 1'équi=
libree La maladie ntest qu'un index du combat que se livrent, dans l'accord et
le désaccord des tempos composants, la stase et l'ek-stase du tempo intégrant
qui caractérise 3 chaque moment la tension entre deux intentionnalités : celle
de la conscience de tout existant et celle du monde extérieur qui veut intene
sifier cctte existencee.

Qulestece que la maladie ? Par la signification rétrospective qu'elle
prend dans l'ensemble intentionnel de
1'évolution-involution, toute maladie a
donc wm sens, et, par ce sens, elle est toujours positive. Il est d'ailleurs
évident que la gnose, en chaque existant, étant toujours croissante, n'intégre
que des positivités. Les maladies de désagrégation comme la tuberculose ou les
naladies inverses de prolifération comme le cancer sont alors les résultats
respectifs d'une sublimisation et d'une chosification décalées par rapport au
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tempo moyen de 1'époque ou du groupe, car nos tempos composants et ceux de
1thistoire en cours ou des groupes plus ou moins larges dont nous faisons
partie et dont les égrégores nous sont correliés, ces tempos sont en relation
dtinduction réciproque. Le maniement inauthentique de la force sexuelle,
1'absence de choix qui la laisse livrée & ses impulsions grégarisantes,
1'accomplissement ignorant des gestes sacrés, la confusion des rythmes et

leur brisure chaotique qui est inversion du paroxysme libératoire, créent

les conditions d'un envofitement universel par l'animalité qui tend & con~
traindre et chosifier les parties animales de tout existant pour obliger le

Je & les sur-chosifier, mais il s'agit toujours, & la fols, de la confronta-
tion d'un Je personnel et d'un Je collectif, et le Je collectif est évidemment
en permanence plus ou moins désaccordé de tous les Je personnels. Eb clest

ce désaccord qui provoque des "excés" de sublimisation ou de chosification.
lMais le mot "excés" appartient au vocabulaire de la naiveté., Il faut qu'il

y alt du "trop" dans le monde pour qu'il y ait du mouvement. Rien n'est malé-
fique, tout est bénéfique, ou, plus exactement, tout est pédagogiquees Le dyna-
misme intentionnel du monde est fondé sur le décalage conscientiel entre le
local et le global, et ce décalage provoque un écartélement inoui, dont 1l'effet
manifeste est de tirer encore plus vers le bas les parties animeles pour inten-
sifier 1'animalité et la rendre perméable & l'incarnation d'une spiritualité
elle-m8me intensifiée. C'est le mfre processus de déséquilibre local dans
1téquilibre global qui explique que les périodes d'8ge noir ou la masse paralt
tout recouvrir de son entropie uniformisante soient au contraire, et en méme
temps, les périodes ol une petite minorité cachée exalte comme jamais elles ne
le furent les plus hautes valeurs de connalssance. Mals cette ninorité est
dlautant plus minoritaire que la masse est plus ample. Il n'y a jamais de
décadence "pure". Il y a des alternances d'immersion et d'émersion, d'inten-
sité et d'ampleur pour-nous, relatives 3 un certain champ de vision dans le
termps et 1'espace. Aussi toutes les dénonciations de la décadence, de la
corruption, de la b8tise, toutes les indignations, toutes les plaintes, tous
les pamphlets, toutes les véhémences, tous les emportements, s'ils ne sont

pas authentiquement compensés dans le secret de la conscience par la claire
vision de. ce qui balance leur objet, toutes ces manifestations de la naiveté
ajoutent—elles & la b8tise qu'elles prétendent combattre, elles sont au-sens
strict réactionnaires, elles ne sont 13 que pour faire monter la conscience
des lucides et des patients.

La maladie apparalt ainsi comme le résultat de la tension entre un
germe en cours de sublimisation et une écorce toujours insuffisamment sur-
chosifiée, une réaction stabilisatrice qui essaie de régulariser la croissance
de forces opposées. Mais il ne peut jamais y avoir de régulation parfaite dans
le nondes Aussi la maladie, en tant que force de régulation, est~elle elle-méme
perturbée et appelle-t-elle sa propre régulation. Le déplacement des maladies
est le phénoméne-clef qui en fait comprendre l'essence : il est lui-mfme inten-
sificateure La maladie est donc double : il y a une maladie de la maladie.

Au cours des siécles, certaines maladies "disparaissent", d'autres "apparaissent".
les secondes ne sont que la maladie des premiéres. La maladie de 1l'individu
guérit en apparence, mals c'est dans la maladie de 1l'espéce, qui est ingué-
rissable, et cela dans la mesure mfme ol l'espéce croft en ampleur et inten-
sités Et cette maladie collective est de moins en moins guérissable, car la
maladie est vies Toute fidvre apparalt d'abord comme correctrice. Lorsqu'elle
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cesse non moins apparemment de 1'€tre et que l'individu meurt, elle est quand
méme correctrice, mais de 1l'¢poque et du groupe. L'homme qui meurt est toujours
sacrifié & son groupe et & son époque« Mais les époques et les groupes meuw-
rent aussi, et ce n'est jamais pourtant dans la vanité du sacrifice des indi-
viduse Ils meurent lorsque des époques plus intégrantes ou des groupes plus
vastes les dépassent en les conservant et les emportent dans le devenir uni-
versele. Mais qulune seule conscience d'homme soit consciente de ce devenir
Jjustifie la mort de toutes les époques et de tous les groupes.

8 8 - Le probléme de la valeur est un probléme na®f.

En vision transcendantale, clested~dire en vision absolue, le pro-
bléme de la valeur des actes s'abolit. Nos actes ne nous qualifient pas,
c'est nous qui qualifions nos actese

Revenons au probléme de l'intégration au niveau du plan "intermédiaire",
ctested~dire de la mentalisation du psychique. En vertu des correspondances
résultant des inversions successives et des inversions d'inversions, tout sta-
tisme passif-actif sur le plan psychique correspond & la dynamisation active-
passive des deux plans voisins, "inférieur!" et "supérieur". Par exemple,
1'absence de pitié (statisme du psychique) est corrélative de la cruauté
(dynamisme du psychique) mais, si le plan supérieur est mentalisé, elle s'y
fait amour intellectuel, c'est—a-dire dynamisme de ce plan. En effet, la
pitié est faiblesse, 1l'amour est force; la pitié non transcendée, c'est-a-
dire réduite 4 une peur égoiste ou un attendrissement sur nous-mémes, est
intra-mondaine; au contraire, l'amour qui est participation réelle & la né-
cessité universelle de la souffrance et & sa transfiguration, cet amour, qui
est connaissance, est extra-mondaine. liais cette méme mentalisation transfigure
aussi la cruauté, qui devient rigueur morale délibérée, exigence intellectuelle
et réfléchie de la justice. Tous les plans alors montent ensembles Récipro-
quement, tout "excés" d'émotion (dynamisme du psychique) est corrélatif de la
paralysie des instincts (statisme du physique, fascination) et, si le mental
est encore peu ouvert, du bégaiement (statisme, inhibition de la fonction du
discours). Mais, si le mental est vraiment ouvert, il ne peut plus y avoir
"excés" d'émotion. Le bégaiement n'est pas 3 proprement parler une situation
réellement intellectualisée, il est une forme infantile de l'expression in-
tellectuelle : avant de savoir parler, l'enfant bégaie, il répéte les syllabes.
Le bégaiement est donc une situation "charnidre" entre le psychique et le
mental, comme le tremblement est une situation charniére entre le physique et
le psychique, et leur caractére répétitif ne fait que préparer 1'émergence
d'un paroxysme libérateur. L'Mexcés" d'émotion non contr8lé par le mental
dénonce donc le caractére infantile de ce mental lui-mémee liais un mental
suffisamment fort, c'est-3-dire capable de procéder i un retour consclent sur
sol, ce mental sublimise 1l'excés d'émotion et transforme la fascination en
enthousiasme et adoration. Comme 1'intellect n'est jamais complétement inten~
sifié, il est cependant forcé qu'une part de fascination subsiste sous toute
admiration, sous toute adoration, sous tout enthousiasme, et, dans certains
gas, cette fascination provoque une ré-immersion du Je : il faut alors parler
de fusion wpitive. Cet état caractérise 1l'adoration mystiquee Cependant,
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mBme si la fusion unitive et la fascination présentent les mfmes attitudes
extérieures, il faut remarquer qu'on ne saurait les confondre quant au con-
tenu conscientiel : fusion unitive et fascination sont dans le méme rapport
que les eaux supérieures et les eaux inférieures.

Apour et désir. I1 résulte de ces constatations qu'il
ne peut pas y avoir d'autre amour véri-
table que 1'amour intellectuel. Dés que
1'on veut distinguer 1'amour du simple désir physique ou de 1'emportement
passionnel de la possession, il faubt que l'intellect transcendantal 1l'habite,
il est cet intellect lui-méme. Et clest pour cela que 1l'amour se rapporte
immédiatement & 1l'universel, et, qu'ad la limite, il peut se passer de la
possession personnelle, mais & la limite seulement. On ne peut et on ne doit
pas croire a4 l'intensité d'un amour qui se dit sans problémes de possession.
C'est que le monde ne peut pas supporter 1'amour "pur". LPamour qui se dit
pur n'est que l'imagination de 1l'amour, la vision absolue d'une gnose irréelle,
1'aliénation obsessionnelle d'un pouvoir imaginaires lais il résulte aussi de
ce qui précéde que 1l'attitude externe de l'amour "pleinement" fort peut par-
fois 8tre confondue avec l'attitude externe de 1l'insuffisance de 1l'amoure.

Ies deux sont immobilités, I1 faudrait pouvoir lire le premier dans l'inten-
sité du regard. Mais le regard "pleinement" intense devient lui aussi illi-
sibles On ne peut pas juger du dehors les conduites. Cette conclusion qui
marque les limites de vision de la phénoménologie naturelle ouvre aussi le
champ de la phénoménologie transcendantale proprement dites

Pureté et valeur. Le probléme de la pureté est ainsi un
faux probléme, méme s'il se pose a
chaque instant devant la conscience
nafves 0On ne peut le régler qu'en distinguant comme nous l'avons déji fait
1tauthenticité de la vision de 1l'inauthenticité de 1l'acte. Et la science
absolue de la vision, qui fonde la lucidité,ne peut pas &tre confondue avec
le pouvoir absolu sur l'acte, bien qu'elle soit elle-méme déjd un pouvoir
absolu, et, mieux encore, l'outil définitif de la montée asymptotique de
1'8tre cause~de-soi vers le pouvoir absolu. Pureté et vérité ne sont ainsi
que des limites extra-mondaines, et leur présence, leur actualité, sont celles
du Je lui-nfne, qui est extra-mondain corme elles, elles marquent, dans la
génétique d'un dépassement perpétuel, la présence éternelle et intemporelle
de 1'indépassable. A tout instant, dans tout instent, elles sont cette pré-
sence mémes Pourtant leur réalité n'est jamais que sormaire, et toujours en
devenire. Ce paradoxe de leur permanence et de leur croissance est une fois
de plus celuli de toute phénoménoclogie transcendantale et de toute ontologie
génétiques.

Clest en ce sens ambigu qulon dira par exemple que les mathématiques
sont vraies, ou qu'elles sont pures : c'est qu'elles ne sont que vision, elles
ne sont qulun sous-moment abstrait d'une réalité concréte ol elles stinsérente.
Cependant, elles ont leur propre réalité concréte, et ce serait pousser trop
loin le nominalisme de dire que les mathématiques sont "pure" abstraction :
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il faut seulement considérer qu'il y a une série d'implications dans le concret,
méme si ces implications ne sont pas linéaires mais sphéroidales, ce qui les
nie. La réalité concréte des mathématiques est celle de leur symbolisme, qui
ne se soutient par sol que dans le mode de monde du symbolisme et non dans
otre'monde tout court. Ce mode de monde posséde sa propre réalité substan~
tielle puisqu'il est celui des archétypes et par conséquent du démiurge. Pour
qulil la posséde aussi pour nous, il faudrait que nous fussions capables, comme
le démiurge lui-méme, de poser sur les symboles un regard suffisamment intense
pour qutils nous soient intégrants de toute réalité. Gide, dans son Journal,
s'interroge sur le dogme trinitaire et se demande naivement si on peut adorer
un triangle. En vision non-naive, ce n'est pas la "valeur!" figurative du
triangle qui est en cause, c'est la capacité gnostique de celui qui le contemple.
Un triangle n'est pas adorable en soi, mais quelqu'un qui est capable d'adorer
peut tout adorer. Ainsi les mathématiques sont réelles dans la mesurc ol nous
soumes capables de leur conférer la réalité, sinon elles ne sont que des sym-
boles plus ou moins froids et plus ou moins signifiants, ou m8me, & la limite
inférieure, un simple instrument de supplice universitaire. Ainsi encore, et
plus généralement, il y a des degrés dans la vérité, et cela dans la mesure
méme ol notre propre genése est en cours, et aucune réalité ne se soutient par
sol, il lui faut le support d'un regard extra~mondain, celul du Je, qui lui
confére justement sa propre capacité de constituer le réel comme corrélat de
consciences Il n'y a de réalité absolue que pour la conscience absoluee

C'est alors la présence de ce regard et sa propre qualification qui
qualifient la réalité de pure ou d'impure, ou, plus exactement, qui y procédent
au partage des facteurs de pureté et d'impureté. On peut s'enfulr devant un
ennerml. soit par peur, solt par calculs Mais la peur en tant qulinstinct est
le calcul du corps physique. On ne la dira pas pure ou impure en soi, tandis
que le calcul tout court sera pur en tant que calcul, forme vide du rappel &
sol de la conscience de calculers. liais, quant au contenu, il reste au calcul
du corps physique a devenir le calcul du corps mental, qui est plus intégrant,
Ce supplément d'intégration est difficile & discerner du dehors, et une fois
de plus, on se trouve ici en présence du probléme de la polyvalence de signi-
fication des attitudes, qui sont peut-8tre claires pour nous et ne possédent
en effet pour-nous qu'un seul sens, mais qui restent ambigués pour le "on"
anonyme de la foules (Il faut réserver ici le cas du "prochain®, cl'est-d-dire
de celul qui a vécu une somme d'expériences & peu prés semblable & la nbtre,
étant bien entendu que la connaissance du prochain et la commmunication avec
lui ne sont jamais en mode discursif qu!ap-proximatives", et simplement moins
approximatives qu'avec le "on" anonyme et ne culminent que dans la communion,
hors du discours et hors du temps, dens 1l'abolition de tout "moyen" de commue
nication)e On peut illustrer cette polyvalence des significations en repre-—
nant l'exemple qui vient de nous servir, celui de la peur. Si un ennemi
mtattaque, j'al le choix entre plusieurs attitudes. Je peux fuir - mais cette
fuite peut 8tre instinctive, c'est-a-dire panique, et n'avoir pour but que de
sauver mon corps physique; elle peut au contraire &tre contr8lie et transcendée,
et avolr pour but de sauver mon corps mental, celuil justement qui transcende
1Vattitude de la fuite. Je peux, en second lieu, faire face et me batire,
mais icl encore cette attitude de courage physique peut &tre le fait soit de
la gloriole et de la témérité, qui ignore le risque, soit de la peur d'un risque
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plus grand - je serail fusillé si je fuls, - soit d'une dltemination particu-
liére qui n'est claire que pour moi, & savoir la nécessité de faire face pour
certains motifs d'ordre individuel ou collectif qui me feront. qualifier de
héros par certains, de traftre par d'autres et d'imbécile par le reste., Je
peux enfin rester simplement immobile, sans fuir ni me défendre, avec pour

arme mon seul regard, qui peut lui-m8me 8tre ouvert ou couvert, towrné vers

lc dehors ou le dedans; ou les deux enscrible, ct on pourra dire que cotte
immobilité vient de ce que je suis pétrifié par la peur, fasciné par cette

mort qui s'approche, ou au contraire que je veux témoigner, par mon impassi-
bilité, de llexistence de valeurs supérieures & celles du corbat physique.

On pourra, du dehors, disserter sans fin sur ces mobiles et essayer de les
hiérarchiser. L'échec de toutes les morales discursives basces sur la notion
de devoir est 13, depuis qu'au monde il y a des pédagogues, c'est-d~dire depuis
le commencement du monde, pour témoigner de la vanité de cette rationalisation
rétrospectives Et 1'Evangile a d'avance répondu & la proclamation de tous les
Jugements de valeur : Qui donc es-tu; tol qui Jjuges ? En jugeant, nous ne
jugeons jamais que nous-mémes. Faut-il cependant se fier au "plus ou moins
grand degré" de mentalisation pour qualifier les mobiles ? Cela signifierait
déjé qulon ne retient du mental que ce qu'il contient en mode d'ampleur, ce

qui est aliénation du mental lui-m@me. On peut juger de "la plus ou moins
grande" somme de connaissances mathématiques d'un existant, mais ce n'est méme
pas la grandeur de cette somme qui qualifie la qualité du génie mathématique
de ce mfme existant. Dans une vision encore naive, la mentalisation des atti-
tudes permet, certes, d'établir d'utiles distinctions. On dira que la fuite
panique ne veut sauver que le corps physique et que la fuite transcendée par
le mental veut sauver ce corps mental lui-méme. Cette derniére est~elle pour
cela plus "justifiée"? Qu'est-ce qui me prouve que le sauvetage de ce corps
mental isolé importe & la sauvegarde des chances de la conscience universelle ?
Bien entendu, je peux toujours me dire, en fuyant un danger, que je préserve
ainsi les chances de 1l'oeuvre que j'al & écrire, des découvertes que je suis

en train de faire, tout un ensemble de potentialités. Mals justement personne
ne peut juger de la "valeur" de ce qui est simple potentialité, pas m8me moi.
Et surtout, puis-je réellement penser que, restant "vivant", je pourrais sauver
quelque chose qui disparaftrait avec moi, avec ce que j'appelle ma "vie®?

le moins que 1l'on puisse dire est que clest 1d un postulat discubable, et qu'on
ne saurait fonder dessus une (chelle de valeurs. N'est-ce pas en effet qu'en
reisonnant ainsi j'identifie la vie de mon intelligence avec celle de mon corps
physique, et que je présuppose toute une conception de la mort physique, consi-
dérée non seulement comme premiére mort mais comme seule mort ? On pourra
toujours me rétorquer que mon intelligence survit, et qu'elle est mfme d'autant
meux armée, aprés "ma mort", que j'al quitté avec plus de détachement & son
égard cette provisoire enveloppe que fut mon corps physique. On pourra surtout
me faire remarquer que l'intelligence universelle n'a rien & perdre dans ma
perte, que je m'inscris dans wn devenir qui me dépasse et m'emporte, mort ou
vivant, et que tout ce que ma mort va laisser en suspens n'est en suspens que
pour moi et va fructifier sans moi« Qui me dit enfin que mon sacrifice n'a
pas, pour les survivants, une valeur exemplaire "supérieure" & la valeur que

jYaccorde & la connaissance personnelle que je veux sauver ?
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Tous ceux qui ont réellement pénétré du dedans le sens de la structure
sénaire-septénaire se sont déji rendu compte qu'il n'y a pas de solution objec~
tive au probléme de la valeur, et que le seul probléme non-naif qui se pose au
sujet des fondements de l'action est celui de 1l'authenticité ou de la non-authen-
ticité de la vision qui la soutiente. Dans le cadre de cette authenticité, 1'équi-
valence de tous les actes ressort de l'impossibilité méme de décomposer en ampleur
les conduites qui font suite 4 la conquéte de 1'authenticité elle-m@me, conquéte
qui est marquée, on le sait, par le franchissement du seuil initiatique. A qui
est pur, tout est pur. Cet aphorisme de la tradition vise la "pureté" de la
vision absolue, qui abolit toute hiérarchie entre les actes & l'instant méme
ol la conscience transcendantale émerge au dernier degré de la gensse du Moi.
Cette rutation brusque du Je est sanctifiante au sens ol Maftre Eckhart entend
ce mot : Ce ne sont pas nos actes qui nous sanctifient, c'est nous qui sancti-
fions nos actese.

89 - Enseignement, exemple, influence.

L'enscignement est le mode pédagogique adapté au corps mental,
1texemple le mode adapté au corps psychique et l'influence le mode adapté au
corps physique.

I1 faut cependant reconnaftre que 1l'analyse de la transfiguration
serait incompléte si on l'arrétait & cette évidence que tous les actes, qui sont
Wimparfaits", sont équivalents par leur imperfection m@me au regard de la con=-
science absolue. Il reste que nos actes s'ils appartiennent, par la vision
transcendantale que nous en prenons, au champ de 1'authenticité, démontrent
un "pouvolrtplus ou moins!" &étendu, ce "plus ou moins" étant alors significatif
dtun autre probléme qu'il faut nlannoins poser. Nous avons ¢té souvent amenés,
en effet, & parler.de la “croissance" de la gnose, c'est-3~-dire de la croissance
des pouvoirs réels. Quelle est 1'échelle de mesure de cette croissance ? Ne
faut-il pas entendre pourtant que la gnose, du fait qu'elle échappe-a tout ins-
trument de mesure quantitativement ¢talonné, enferme sa mesure elle-m8me, et
que si sa croissance se vit du dedans sans pouvoir &tre vue du dehors, le pro-
bléme de la valeur se trouve réintroduit pour la gnose dans son ensemble méme,
4 défaut de 1'€tre pour chacun de nos actes considéré seul ?

Signification de Ce probléme est beaucoup plus avancé que
la guérisone le précédent. Et, a fortiori; la réponse

quton peut y apporter dépasse-t-elle,

elle aussi, les possibilités de commu~
nication universitaires. Seule la science, en effet, rentre dans le champ du
Wplus® et du "moins", et non la connailssance, et il ne peut pas y avolr de
science de la connaissance, pas plus qu'il n'y a d'ampleur de l'intensité, mais
seulement une connaissance de la comnaissance qui se fond dans la connaissance
elle-mBme, de méme qu'il y a une intensité d'intensitl qui se fond dans 1'in-
tensité absolue.




Restons pour le moment dans le champ de la science. En quel sens
peut-on dire qu'un homme est plus savant qu'un autre, de la méme fagon qu'on
dit que tel explosif est plus puissant que tel autre ? On ne peut faire de
telles comparaisons que dans le domaine du quantitatif, c'est-a-dire du répé-
titif. On dira par exemple que tel mathématicien qui sait intégrer les équa-
tions différentielles du second ordre est plus savant que tel autre qui en
est encore aux équations du premier ordre. Encore faut-il que pour pénétrer
dans ce champ plus étendu le premier de ces mathématiciens ait dfi obligatoi-
rement traverser le champ ol se trouve encore le second, c'est-a-dire que
cette science plus étenduc s'accroisse en mode d'ampleur, et soit par consé-
quent comrmunicable par un enseignement adéquat. Mals rien ne permet de consi-
dérer la gradation établie comme définitive, et méme au contraire : llextension
du champ en mode d'ampleur est en effet forcément corrélative d'une amélioration
en intensité de 1'outil pédagogique qui explore, pour le second mathématicien,
ce champ plus étendu, en sorte que le second savant, s'il a le temps de béné-
ficier de cette compression du temps qui est le produit de la pcdagogie, c'est-
d~dire de la réflexion de la science sur elle-méme, ce second savant, qui fut
en retard, dépassera le premier, mals toujours, bien entendu, cn mode dampleurs
Finalement, le seul critdre certain de supériorité en matiére de sclence sera
1térudition, c'est-a~dire l'accumulation quantitative des références propres
3 la premiére mémoire. De 13 que les derniers seront les premiers : ils béné-
ficient de tout le travail sur fiches des précédents. Mais ils ne regoivent
ainsi qu'une matidre morte.

L'accumulation de la gnose ne saurait &tre aussi aisément constatable
et communicable : elle est le produit de la seconde mémoire. Il est pourtant
une parole décisive des Evangiles qui doit nous mettre sur la voie, clest celle=-
ci : la pulssance de Dieu se manifestait par des guérisons. La gnose n'est pas
constatable par quelque instrument dfordre quantitatif que ce soit, elle est
constatable par le corps lui-méme, qui est en effet 1l'ultime outil, celui qui
les intégre tous. Naturellement, si la maladie doit &tre considérée dans sa
relativité et si elle est simplement le mouvement de 1'un des mouvements de
la vie, et en quelque sorte son accélération, positive ou négative, la guéri-
son doit de méme apparaftre comme relative. Aussi bien tout houme, par son
corps physique, est-il mortel et par conséquent, en un sens, inguérissable.
Mais c'est le changement de tempo que la "guérison" manifeste par rapport a
la'maladie" et surtout par rapport & la "santé" qui doit nous servir pour
distinguer les deux sortes de guérisons, la guérison banale et la guérison
que nous devons appeler, par analogie, transcendantale, et qui est le témoi-
gnage de la gnose. Il faut en effet préter attention a ceci que certaines
guérisons ne se bornent pas & détruire le mouvement méme de la maladie, elles
rendent également inutile le mouvement reconstitutif de la santé qu'on appelle
convalescence. La guérison simple est simple rebroussement annulant le mouve-
ment de la maladie. La guérison transcendantale est & la fois rebroussement du
mouvenent de la maladie et accélération du mouvement de la santé, Elle comble
deux intervalles de vitesse, non wn seule. Lecomte du Nou} a déja signalé que
le tempo de la cicatrisation des blessures variait avec 1'&ge du patient :
rapide dans la jeunesse, lent dans la vieillesse. La gnose est ici un facteur
de jeunesse, elle est 1l'éternelle jewnesse du monde.
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I1 ne faut évidemient considérer les "guérisons" du corps physique
que comme des représentations symboliques de l'efficacité de la gnose sur tous
les planse lMals en agissant dans llinstentanéité et en échappant ainsi 3 toute
prise de mesure quantitative sur les moyens mis en oeuvre, ces mfmes guérisons
mettent llaccent sur l'essentiel : elles sont absolument intégratrices. A cela
stajoute qu'elles agissent au niveau ultime, celui du corps physique, ‘13 ol
cette intégration est la plus difficiles Les conversions du psychique et du
mental, qulon appelle gréces et illuminations, apparaissent, et de loin, comme
beaucoup plus aisément reproductibles que les guérisons "purement! physiquese. On
peut méme dire que la compréhension de la phénoménologie transcendantale est
directement initiatique, et provoque par conséquent au moins la conversion du
mentale Et que la pratique de cette méne phénoménologie ne peut que provoquer
un jour la conversion du psychique, comme il sera précisé ci-apris. Les gué-
risons "proprement" physiques prennent une tout autre voie, ol la gratuité
paraft jouer & plein. Prenons garde seulement i ceci que la conversion du
mental par la phénoménologie transcendantale est dans son ordre une véritable
guérison, qui porte le mental bien au-deld des simples convictions od 1'emporte
le fonctionnement habituel mais non réellement intégré de la logistiques De
méme pour la conversion du psychique : les ¢motions aussi sont, en wn sens, de
mauvaises fiévres. Cependant ces analogles laissent de cBté l'essenticl. La
conversion du mental ressortit & un mode de communication appelé enscignement,
qui, s'il ne tire pas son effet de la répétition pure et simple, procede ncan-
moins d'une objectivation accessible & tous ceux qui ont atteint 1'Sge dit de
raisones Il est d'ailleurs significatif que, dans tous les pays dits civilisés,
l'enseignement soit déclaré obligatoire : cela veut dire que tout le monde est
considéré comme capable d'atteindre cet Age ol le corps intellectuel émerge,
ctest-d-dire ol la logistique devient, pour le corps, une fonction aussi natu-
relle que la respiration ou la digestione On peut méme dire que 1l'émergence
de ce niveau constitue pour tout homme une ordination simplee Et m€me si cette
premiére ordination doit &tre complétée par une ordination seconde, qu'on doit
appeler transcendantale, & laquelle seulement une minorité d!'individus a accés,
- ordination provoquée ou constituée par la pleine compréhension de la phéno-
ménologie génétique - il n'en reste pas moins qu'on ne voit pas de différence
de nature entre l'homme ordinaire et l'homme ainsi ordonné, et que, méme s'il
slagit, pour cette deuxidme ordination, de franchir un seuil au~-deld duquel
toute compréhension est transformée et transfigurée, on peut suivre chez 1'éléve
la lente préparation de cette soudaine irruption de sens. De mfne que le maitre
salt reconnaltre si tel ou tel eleéve est dou¢ pour les mathématiques et peut
sulvre en cet éléve le cheminement des facultés de découverte et d'invention,
de m8me pour ce futur couronnement de la logistique, pour sa consécration trans-
cendantale : sa préparation peut toujours Btre suivie et, d'autre part, le moment
venuy, les effets de 1l'initiation seront non seulement visibles, mais décoggosa—
bles, 1!'éléve se fera maftre 4 son tour et saura transformer sa connaissance
personnelle en science communicablee Il aura compris son outil et saura le
faire comprendre. Or, si nous abordons maintenant les problémes posés par la
conversion non plus du corps mental mais du corps psychique, nous constatons
déja des différences fondamentales : le mode de communication n'est plus 1l'en-
seignement, mais 1l'exemple, dont le ressort est l'imitation. Essayons d'en
comprendre l'essences La force de conversion du raisonnement logistique tient
3 son caractére d'évidence : la logique formelle s'impose & nous (ce qui ne
veut pas dire que toute 8vidence est adéquate). La force de conversion de la
maftrise du corps psychique procdde elle aussi de 1'évidence, mais d'une autre
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évidence que celle de la logique, et ol la décomposition ne tient pas de place.
Flle tient & la prise de conscience intuitive de ce fait que la force psychique
se mesure a la distance qui s'établit entre 1l'attitude et la conduite, et que,
dés lors, le psychisme le plus fort est celul qui est le plus impassible : ce
sont en effet les attitudes de silence et d'immobilité qui sont potentiellement
les plus chargées de sens, les plus polyvalentes, les plus fascinantes, et,
malgré l'apparence, les plus difficiles & soutenir, donc les plus désirables.
D'ou 1'anglomanie : on imite 1'impassibilité des Anglais, car on peut toujours
la croire pleine de sens caché, et on 1l'imite sans dérision, nfme si on la rend
caricaturale; au contraire, c'est toujours par moquerie qu'on imite 1'zgitation
des Latins, on ne la respecte pas, mfme si elle est chargée d'une sensibilité
infiniment plus riche que celle des Anglais. Il y a ainsi entre les deux modes
de communication que sont l'enseignement et 1l'exemple la méme distance qu'entre
ce qulton appelle l'instruction et 1'éducation. Cette distance est celle de
1'ampleur & l'intensité., Méme si, & la limite inférieure, 1'éducation peut &tre
réduite & un pur et simple dressage répétitif (1'éducation d!'Oxford, par exemple,
réduite 34 des recettes : ceci "se fait", ceci "ne se fait pas", et on 1'admet
sans discuter, c'est aussi évident qu'un théoréme), cette évidence méme ne s'en-
seigne pas, elle se sent, elle n'est pas décomposable en évidences partielles

et coordonnées, et, une fois admise, elle ne se communique pas davantage & autrui
par une décomposition ou un raisonnement. Il ne faudrait pas croire cependant,
et clest 13 1ll'essentiel, que cette sorte de singerie des attitudes vides soit
dépourvue de sens et ne participe pas dans son ordre i la montée transfiguratrice.
Pas plus qu'il n'y a d'ampleur ou de répétition & 1'état pur, il n'y a d'attitude
pure!, clest-ad~-dire n'engageant aucune conduite. Et ici la singerie de 1'im-
passibilité est de toute évidence un pas en avant sur le chemin de l'impassibilité
réelle, le vide se fait appel d'un plein. ILe jeu de 1l'attitude en crée dans une
certaine mesure le contenu. On se rappelle l'anecdote rapportée par lMontaigne :
pour n¥€tre pas dérangé par les importuns, un sybarite imagina de faire croire
qutil avait la goutte et il put rester ainsi chez lui, ne quittant pas son fauteuil;
cette goutte imaginée devint bient®t une goutte réelle. La raison profonde de
1ltefficacité du jeu de l'attitude est que, dans son immobilité, le corps se
trouve relfché, et que clest dans la relaxation, l'absence de crispation du

corps que stopére au mieux le rappel & soi de la conscience. Tout mouvement
contrBlé procéde a4 l'inverse de ce nfme rappel 4 soi, et il 1'intensifie. Et-on
voit bien par le paradoxe du comédien & quel point la singerie et son contr8le
arrivent & créer wne seconde nature, clest-i-dire & devenir intégrants. Le
comédien peut feindre la peur en n'ayant absolument pas peur, il pcut m€me donner
de la terreur une image plus terrifiante que 1l'image naturelle, mais cette image
nouvelle se fait intensifiante du sentinment qu'elle habille : et certes Montherlant
a raison de rerarquer que nul n'aurait songé & se tordre les bras d'une maniére
pathétique avant qu'un acteur efit inventé ce geste, mais cette remarque est in-
suffisante, il faut ajouter que la force intime du pathétique ainsi manifesté
staugente de ce surcroit de force démonstrative, et que méme, & force de s'exté-
rioriser en gestes, il finit par atteindre un paroxysme ol il s'épuisc et se
transmue : & force de colére, on casse tout ce qui tombe sous la main, mais le
geste de casser soulage brusquement la colére et la laisse en face de soi,
domptée par son propre excds. Bt le comédien qui, & la ville, imite le comédien
qu'il est & la scéne et exagére ses gestes et ses attitudes, - clest le "cabo-
tinage" - ne donne qu'une illustration particuliére de cette inmtBgration 2 il
multiplie la puissance de l'imitation., Si 1l'intégration est effacement de la
différenciation, le comédien qui efface la frontiére entre la ville et la scéne
est wn incomparable agent de cette intégration méme.




-2 .~

I1 suffit alors de franchir un degré d'intensité de plus et de passer
au stade de 1l'intensité d'intensité pour comprendre 1l'essence du troisiéme mode
de communication, qui est celul de la conversion du corps physique : 1l'influence.
I'imitation était déja le produit de l'influence, mais d'une influence encore
mal élucidée, et qui ne prétendait qu'l copier une image. L'imitation reste
extérieure & son objet. ILa véritable influence est ressentie au contraire corme
une véritable incorporation, une communion, une théophagie. Il existe entre
1'infantilisme de 1l'imitation et le caractére achevé de 1l'influence cette méme
différence qu'entre les conceptions que Descartes et Husserl se font du monde.
Pour Descartes, le monde est extérieur & la conscience, et nous nec nous en
faisons que des idées-copiess Pour Husserl, il stintériorise, il est wne
création de la conscience méme, mais de la conscience transcendantale. Mais
la commmnication influentielle est encore moins susceptible d!'€tre suivie que
la commmication par l'iumitation : elle chemine "encore moins", et ses effets
sont "encore moins" décomposabless lLe roi de France recevant par son sacre le
pouvoir de guérir est une illustration symbolique de cette incorporation qui
échappe aux sens et dont nous ne constatons que 1l'effet globaly, sans pouvoir
saisir la filiation détaillée des séquencess De méme 1'imposition des mains :
les mains du consécrateur sont placées en position dominante sur la t8te du
consacré, pour bien marquer, en l'espéce, la subordination de la pensée i 1l'acte,
du savoir au faire, de la science au pouvoire Cette dewdéme transcendance du
Ufaire" par rapport au "savoir! épuise la transcendance globale par llaction
elle~-mBme globale de tout le corps, et aucune décomposition pédagogique n'est
possibles Dtailleurs le seul enseignement concernant l'exercice de l!influence
est tautologique : il se borne & déclarer que les "pouvoirs® ne peuvent 8tre
acquis que par la maftrise du corpse Et ceux qui veulent cultiver leurs "dons'"
de guérisseurs influentiels savent qu'ils n'y arrivent que par la concentration
de leur peusée, concentration vide et de pure attitude, qui se borme en fait 3
tuer le divertissement et déja, cependant, récupére en force influentielle ce
que ce divertissement laissait se diluers, Mais la vraie concentration ne sau-
rait se contenter de cette vacuité de la pensée. Elle est exactement 1l'inverse,
elle est mise en branle de toute la plénitude de la pensée. lais ceci est wn
état limite : les pouvoirs sont toujours limités.

Humlliatiopn et humilité. I1 faut alors prendre consclence de ce
fait que la recherche des pouvoirs
appartient encore au mode de l'ampleur,
et que la valeur attachée & la "“plus ou moins" grande connaissance qu'ils déno-
tent est encore le fait de la conscience naive. Il y a deux fagons de déplacer
les montagnes : une fagon visible, par les moyens de la quantité; une facon
invisible, par le moyen de la "foil, qui signifie ici la gnose, la connaissance
-~ la connaissance du fait qu'il n'y a pas de montagnes. Dans le premier cas, on
peut toujours additionner, retrancher, comparer, mettre en succession; dans le
second cas, on ne le peut pass "Clest 1l'étude de la Loi qui soutient le monde",
enseigne le Zohar. Mais si 1'étude est toujours décomposable et successive,

les ressorts qui soutiennent le monde, eux, sont invisibles, ils échappent a
toute mise en succession, et le "moindre" soutien apporté au monde est ainsi un
soutien total, il envahit et porte la totalité du monde, il est ce monde méme,
transfiguré et transcendé. Dans le premier cas, s'établissent entre les hommes
des relations de professeur & éléve, de maftre 2 esclave. le psychisme s'y




colore de toutes les nuances qui vont de la sensatlon presque "purement" physique
d*humiliation au sentiment presque Ypurement!" intellectuel d'émulation, le second
étant llavers actif-passif de la premiére, qui est son revers passif-actif. Mais,
dans le cas de la vraie foi, il ne faut plus parler d'émulation ni d*humiliation,
mals dthumilités, Si l'on peut encore viser des relations de maftre 4 disciple,
ctest par concession aux anciennes formes de la communicatione Il n'y a plus
cormunication, mais communion : "la communion des saints". Et 1!absence de
hiérarchie, la subversion initiatique des niveaux caractérisent paradoxalement
l'accés au seul niveau qui importe, celui ol on apprend qu'il n'y a pas de nivegux.
Humiliation, émulation et humilité se correlient alors dans un sénaire complet

qui enferme pour la détruire toute pédagogie. Le pouvoir est wn, tout est pouvoir,

rien ntest pouvoir.




