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LA PSYCHAGOGIE DU PHEDRE
ET LE LONG LABEUR PHILOSOPHIQUE

Introduction.

«L’un des problémes majeurs que (le Phédre) souléve est précisément
celui de son unité!». En privilégiant un sujet, comme I’a fait p.ex. Derrida?
pour celui de I'écriture, on arrive a surmonter le probléme qui date depuis
I’antiquité?. Le familier a la philosophie platonicienne, comme il sait qu’ «une
étude méme spéciale (doit) étre conditionnée par une vision d’ensemble», sait
que, quand on a affaire a plusieurs thémes, on doit s’efforcer a discerner le
sujet qui les enchaine; le sujet autour duquel gravitent les oppositions ma-
jeures du platonisme: dedans-dehors, haut-bas, jeu-sérieux, non savoir-épis-
témé, rhétorique-dialectique.

Ce qui attire I'attention du lecteur a travers tout le Phédre c’est I'impor-
tance accordée au mouvement comme: sortie, mouvement d’introspection,
automouvement, dialogue vivant et surtout élan en avant*, Le début du dia-
logue, on le sait, comprend un ensemble significatif de notations: a la ques-
tion initiale de Socrate («ou vas-tu mon cher Phédre et d’ou viens-tu?»), Phe-
dre répond: «Je vais de ce pas me promener hors les Murs» (227 a)’; et cela
«sur les conseils» d’un médecin: «C’est le long des grands chemins que je fais
mes promenades; elles sont plus remontantes que celles qu'on fait dans les
préaux». Le mouvement est ici une sortie thérapeutique hors du commun des
gens. Par la suite (229 b sqq.) I'abandon de I'interprétation rationnelle des
mythes traditionnels est présenté par Socrate comme un mouvement de dé-

1. L. Brisson, Platon, Phédre, Flammarion, 1989, p. 13.

2. La Pharmacie de Platon, in L. BRISSON.

3. Pour la critique de la composition littéraire du Phédre dans I’Anuquité (Dicéarque, Denis
d’ Halikarnasse, Diogéne Laérce) v. L. RoBIN, Le Phédre. Platon, Ceuvres Complétes, Belles
Lettres, LIX; cf. DERRIDA, o.c., in Brisson, p. 260.

4. Henri Jory, Le Renversement platonicien, Logos, Epistémé, Polis, Vrin, 1980, p. 375.

4a. Pour cet élan v. H. loaNNIDI, Hypothéses sur Platon et Nietszsche, @iiooopia, 17-18,
pp. 317-318; GoLpscHMIDT, Platonisme et pensée contemporaine, Aubier, 1970.

5. Je citerai surtout la traduction de L. Robin; dans certains cas je donnerai aussi la traduc-
tion de L. Brisson.
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tournement de ['extérieur (des choses étrangeres) et de retournement vers
I’'intérieur, comme un mouvement d’autoéducation de I"ame; Socrate n’est
point pour I'effort d’interprétation rationnelle du mythe de I’enlévement d’O-
rithye par Borée et de toute autre légende du méme ordre, non pas parce qu’il
repousse les légendes cosmologiques elles-mémes, mais parce que cet effort
détourne 1"ime de son but véritable®. Voyant clairement le ridicule qu’il y
aurait, quand I"autoconnaissance fait défaut «d’ examiner les choses étrange-

‘res», Socrate donne congé aux mythes et suit I'inscription delphique de se

connaitre soi-méme. Comme on n'a pas manqué de le relever, «le khairein a
lieu au nom de la vérité, de sa connaissance, et, plus précisément, de la vérité
dans la connaissance de soi’». Dans cet effort d’introspection Socrate insére
I'investigation portant sur les deux directions de I’ame: le mouvement vers le
bas, di au désir (Tvpdvog moAvmAokatepov) et le mouvement vers le haut et
le divin, de I’dme élevée par le nous (fciac poipac puetéyov). Et I'on sait que
ce mouvement de patiente intériorisation en vue de se connaitre culmine dans
I’acquisition de la beauté intérieure, I'équilibre de la personnalité et la ri-
chesse du sage (279 b).

La notion de mouvement, qui commande aussi la démonstration ration-
nelle de I'immortalité de I’Ame —comme chose automotrice® (245 c)— se ret-
rouve dans la représentation de I'ame par I'image de I’attelage ailé avec un
cocher ailé. Ce mouvement est aussi une sortie et un élan: la troupe «d’équi-
pages ailés... s’élancent dans le ciel pour aller au-delad de la sphére sensible
contempler I'intelligible?»; pour I’ &me humaine tout I’effort consiste dans
I’imitation du modéle divin et I'écart du modéle humain. La palinodie valo-
rise le mouvement comme mélange de sentiments de douleur et de joie qui
fait que I’ame du philosophe se tourmente de ce qu’il y a de déroutant dans
son état (arorig tod mabouvg) et aussi qu’elle enrage de ne pouvoir en sortir
(251 e)!0. L’idée du mouvement en avant se retrouve déja dans ce terme
d’himéros, dont il est question a 251 c¢!!: «De 1a provient un flot de particules,
et c’est précisément pour cette raison que ce flot est appelé fugpooy. Comme

6. A comparer avec I'épilogue (priére du sage; cf. Lachés, 200 b: «tu regardes les autres et tu
oublies de te regarder toi-mémen.

7. DERRIDA, o.c., p. 263.

8. «La chose qui se meut elle-méme ne peut périr et elle est un principens.

9. Brisson, o.c., p. 13.

10. Pour I'importance de cet état d’embarras cf. p.ex. Banquet, 219 d, Ménon, 80 d, Théé-
téte, 151 a.

11, CL. 255 ¢
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le remarque L. Robin!2, du mot grec himéros «les trois syllabes traduiraient
les idées de mouvoir en avant (iévai), les particules (méré) d’un courant
(rhoé)». Et I'on sait que, alors que dans le Banquet Platon accorde a I'amour
une double motricité (I'amour est moteur qui se meut lui-méme et qui meut
tout le reste), dans le Phédre c’est le mouvement de I'ame qui est amour; on
sait également que dans le Phédre 'amour n’est non plus I'unique sujet,
comme dans le Baquet, mais qu'il fait partie liée avec I’éducation.

Le mythe des cigales, dans la seconde partie du Phédre, se réfere a I'idée
du mouvement d’ici-bas vers la-haut: les cigales vont rapporter aux Muses
(éABov mapa Movoag, 259 c), qui, a ’heure du midi, ou les gens du commun
sont dans I'inertie intellectuelle (259 a), les honore ici-bas en veillant. Sym-
boles des philosophes!? indifférents aux nécessités de I’existence, ne vivant
que pour I’harmonie —comme ce Socrate, qui s’adresse aux divinités a la fin
du dialogue— et missionnaires du divin, «ces sorciéres (les cigales)... récom-
pensent celui qui résiste a leurs maléfices; si Phédre et Socrate ne trahissent
pas la philosophie au profit d’un repos animal, s’ils persévérent dans leur
enquéte sur la rhétorique, ce sont elles qui devant Calliope et Uranie en por-
teront témoignage!%».

Une attention donc au role du mouvement dans les scénes du Phédre, les
divers thémes et les divers procédés, permet de comprendre que Platon y
décrit en quoi consiste I’effort philosophique qui est la véritable agogie de
I'"Ame: dans ’acheminement a «des points de vue supérieurs!>».

La psychagogie.
I. L’agogie.

Le platonisme, on le sait, est un humanisme pédagogique. L’amour,
I’ame, la rhétorique, I’écriture sont pour Platon des occasions de dire com-
ment il congoit la culture et I'enseignement!®. L’agogie est un terme qui dé-

12. En note 4 251 c.

13. Cf. Rosin, o.c., CXIII-IV.

14. RoBIN, o.c., XXVIL

15. Cf. RoBIN, o.c., LXXV. On a judicieusement remarqué (J. N. THEODORACOPOULOS, Le
Phédre de Platon, Athénes, 1971 [en grec), p. 32) que Platon se sert méme d'une topographie qui
met en relief cette idée d’élévation. La premiére scéne de la lutte tragique de I'ame individuelle
pour la conquéte du vrai, de I'idée, a licu & I'endroit des Nymphes, la seconde dans la nature
entiére, & midi, en plein été, et la derniére a I'endroit supracéleste.

16. Cf. RoBIN, o.c., I et IX.
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signe la direction de I'esprit ou le fait d’étre guidé; elle se distingue en agogie
de la raison et en agogie qui n’a pas d’identité propre, qui est une imitation
(Lois 659 d'7; 645 a'$).

Pour le but que nous nous proposons ici 1l suffirait de rapeller deux cas
du Phédre: presqu’au début du Phédre (230 d-e), Socrate, aprés avoir déclaré
qu'il est @idopafnc (aspirant au savoirl?), philosophe?? —ce qui insinue aussi
qu’il n’est ni philologue ni savant (co@dg), mais chercheur inlassable du sa-
voirZl— emploie le verbe (dyeiv): «N’est-ce pas en agitant devant elles, quand
elles ont faim, un rameau ou un fruit, qu'on méne les bétes? Ainsi fais-tu
pour moi; avec des discours qu’en avant de moi tu tendras ainsi en feuillets,
visiblement tu me feras circuler (mepideiv) a travers I’Attique entiére et ail-
leurs encore...22». Luc Brisson?3 remarque: «On retrouve... 'opposition ville/
campagne, qui recouvre I’opposition science/ignorance... L’ emploi du verbe
dyovotv, dans I'image a laquelle Socrate a recours au début de son interven-
tion, peut étre percu comme une anticipation de la définition de la rhétorique
comme psychagogie (261 a; 271 c)». Mais on vient de signaler aussi la distinc-
tion de I'agogie chez Platon. Dans le mythe de la palinodie Platon nous dit
que le cocher méne le bon cheval uniquement par I’encouragement et Adyo:
keAevouartt povov xkai Loy (253 d); et I'on sait que logos est un terme ambi-
gii; qu'il signifie a la fois parole et raison; donc encouragement et parole de
raison que le maitre (le cocher) emploie pour guider ceux qui sont amoureux
d’une gloire qu’accompagnent modération et réserve (cf. 253 d), ceux qui
éprouvent I’himéros (251 c), qui ne se contentent pas du donné (sensible ou
tout fait), mais se sentent aiguisés par le regret pour ce qui est loin, comme ce

17. «L'éducation (paideia) consiste a tirer et amener les enfants (6Ax1] 1 xai dywyn) au
principe que la loi déclare juste, et dont, forts de leur expérience, les gens les plus vertueux et les
plus dgés, s’accordent & reconnaitre la justessen.

18. (Le fait d’étre guidé, opposition entre la commande de raison et les commandes sembla-
bles 4 des modéles toutes sortes): «C'est la commande d’or, la sainte commande de la raison (tnv
1ol Loyiopol dywynv ypuvofiv te iepav...).»

19. Cf. M. Dixsaut, Le Naturel philosophe, Essai sur les Dialogues de Platon, Pans, Les
Belles Lettres, Vrin, 1985; L. Brisson, o.c., p. 76, n. 22.

20. Cf. Rép. 376 c, 475 ¢, 504 d, Parm. 135 d.

21. Préfiguration de la conception de la dialectique comme aspiration toujours renaissante
vers le savoir, cf. RoBIN, o.c., p. CLVIII-IV.

22. Dans le Lachés (187 e-188 b) la métaphore de la chasse des bétes sauvages, que les
chasseurs mepifjyov, faisaient tourner avec art jusqu’a ce qu’clles tombent dans leur piege, sert a
montrer |'efficacité de la parole de Socrate lui-méme: c'est Socrate qui fait tourner et alors dé-
tourner les gens & force de paroles, c'est lui le chasseur qui captive pour éduquer.

23. O.c., p. 198, n. 55.
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cocher de la palinodie, qui se laisse envahir par le chatouillement et les aiguil-
lons (253 e).

La distinction de ’agogie se retrouve dans cette notion de psychagogie,
qui, dans les dialogues de Platon, est présentée sous un double aspect: comme
une fagon de mener les Ames, gouvernée par I'extérieur (rhétorique de I'illu-
sion, dans le Phédre, ou séduction, dans les Lois, 909 b?4), transmission facile
de la connaissance?’, techné, et comme une vraie psychagogie, éducation?®,
associée avec l'inscription de la connaissance dans I’ame, le sérieux, le vivant,
la liberté?’, I’épistémé.

Ceci dit, nous essaierons de montrer que la psychagogie peut étre consi-
dérée comme skopos véritable du Phédre, qu’elle réunit les divers thémes et
les divers procédés et qu’elle représente le but de 'académie platonicienne au
milieu de la crise intellectuelle d’Athénes du IV siécle. Platon essaie de réfuter
la psychagogie-artifice, celle de I’illussion ou rhétorique non philosophique et
d’éduquer la jeunesse d’Athénes en lui imposant «une cure par le logosZ®y,
une psychagogie légitime qui comprend la connaissance véritable de I’ame en
général, et la connaissance de I’Ame a laquelle elle s’applique, et les discours
de celui qui sait, discours qui s’écrivent dans I’ame de I’homme qui apprend
(276 a), la psychagogie dont le processus est long et le but la culture; celle qui
est I’einseignement philosophique, la recherche en commun, I'effort vers la
vérité, ou disciple et maitre sont unis par 'amour®.

1. Le double processus de la psychagogie legitime.

Pour 'intelligence du role de la psychagogie dans le Phédre on doit sur-
tout se rappeler les raisons pour lesquelles Platon accorde a la question du

24. 909 b (Platon parle des délits d"impiété et des punitions). «Quant a ceux qui, pareils a des
bétes fauves, non contents de nier I'existence des dieux ou de les croire soit négligents, soit
corruptibles, méprisent les humains au point de capter les esprits d'un bon nombre parmu les
vivants (yuyayeydol pév rolloig 1dv Ldvrev) en prétendant qu'ils peuvent évoquer les esprits
des morts et promettant de séduire jusqu’aux dieux (tolg &8¢ tebvedrag @aoxovieg yuyayw-
YEIV)»,

25. Cf. Banquet, 175 d.

26. Cf. le commentaire d'Hermias & 261 et 274 c-d: «yvyayoyiav 6& AEyer 10 EAxev TNV
yuyfv eig Eavthv xai ne1bd adti) évriktewve; ayuyayoyiav Aéyov 1o divacbar dyev xai neibewv
v yuytive, et la définition de la maideia dans les Lois, 659 d: «naideia piv Eot’ 1) naidov dixn
1€ Xai dywyn npodg tOv OUmd 1ol vopou Adyov Opbov eipnpuévovs.

27. Cf. Prot., 312 b: «wobx &mi téyvy... AL’ émi nadeiq, o tOV ElevBepov npénews,

28. DERRIDA, o.c., p. 337.

29. Cf. J. N. THEODORACOPOULOS, o.c., p. 275.
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langage une importance particuliére. Ceci a été mis en relief par Henri Joly
dans son remarquable ouvrage Le Renversement platonicien, Logos, Epis-
témé, Polis: «La question du langage et de sa réforme commande, outre celles
de la vérité et de la connaissance, celles de la cité et de la politique platoni-
cienne... L’intérét de Platon pour ces problémes se trouve pris dans une cri-
tique du discours politique et suscité par une crise radicale du langage. Celle-
ci s’atteste, selon Platon, dans I’abus de la sophistique des mots et engage a la
recherche d’une théorie du langage, accordée a cette pratique raisonnée du
discours que constitue la technique dialectique'».

Le terme de psychagogie apparait dans la troisiéeme partie du Phédre, au
moment ou est entamée la question de I'objet de I’art oratoire, aprés une
déclaration de Socrate qui relie Aéyetv et verité, «de la parole [...] un art
authentique faute d’étre attaché a la vérité, ni n’existe, ni jamais ne pourra
naitre dans I'avenir» (260 ¢) et 'admonition: «persuadez a Phédre, pére de
beaux enfants, que s’il n’a pas aspiré au savoir comme il faut, il ne sera
jamais en mesure de parler de rien, comme il faut?!», ot Aéyerv est associé a
ixavdg pirlooogeiv. Dans ce contexte positif, ou 1l est question de tout dis-
cours, Socrate dit: «Eh bien! est-ce que, somme toute, |’art oratoire ne serait
pas une fagon de mener les Ames (psychagogie)’?, non point uniquement,
devant les tribunaux et dans tout autre endroit public de réunion, mais aussi
dans les réunions privées? une fagon (de mener les Ames) qui ne change pas
avec la petitesse ou la grandeur du sujet traité?..» (261 a)33. 1l s’agit donc
d’opposer a la rhétorique des Maitres une rhétorique philosophique (269 d-
272 b) et de convertir le discours rhétorique en discours philosophique34.
Comme le remarque L. Brisson il s’agit d’un élargissement «du spectre sé-
mantique de la rhétoriquen: «Socrate élargit considérablement le champ d’ac-
tion de la rhétorique en la définissant comme 1’art d’avoir une influence sur

30. 378; cf. Genevieve Ropis-LeEwis, Platon, Seguers, Paris, 1965, p. 18.

31. Tr. L. Brisson, o.c., p. 143. Je préfére cette traduction a celle de Robin qui traduit
ixavidg par «dignement» et griooogrjon par «a philosophés. Si I'on relie I'expression avec les
assertions de la fin du dialogue: per’ émorrjung (accompagné de savoir), tov tol elddtog Ldyov
Atyewg (276), per’ Eémotiung Adyoug (que le savoir accompagne 276 ¢) on comprend mieux le
sens en traduisant «comme 1l faut et suffisamment» (cf. Philébe, 62 a).

32. Cf. 271 c, ou la psychagogie est liée a la question des formes d’ame: «Puisque justement
la fonction propre du logos est d’étre une fagon de mener les 4mes, on doit nécessairement savoir
de combien de formes "ame est susceptiblen.

33. Tr. L. RoBin.

34. On se rappelle qu'a I"admonition adressée & Phédre précéde le voeu de Socrate terminant
sa palinodie: «Tourne le (Lysias) plutdt... vers la philosophie... que sans partage, avec I'amour
pour objet, il emploie son existence a des discours qu’inspire la philosophie» (257 b).
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les Ames par le moyen de discours en toute sorte de réunion. C’est avant tout
une affaire éthique, car I'influence qu’elle veut exercer sur elle engage la des-
tinée de I"ame humaine, qui, il ne faut pas 'oublier, est immortelle... La rhe-
torique traditionnelle entraine (&yetv) I'ame vers le bas, non vers le haut33y.

Comme il faut distinguer dans le délire, le délire-maladie —qui entraine
vers le bas— du délire divin (265 ¢ sqq.)*® qui éléve I’ame en la restituant, il
faut distinguer dans la psychagogie la fausse de la vraie: la premiére est celle
ol la persuasion tient lieu du savoir; c’est la rhétorique de I'illusion (261 a
sqq.), ou psychagogie par les discours, ou I'on juge contrairement a la réalité
(mapa 1@ Svra Sofdlovot 262 b)*7 et qu’on est dupe d’une illusion (Gnatopé-
voic)38. A cette psychagogie-séduction3?, qui est ainsi une drogue, «un redou-
table pharmakon*®®», ressemble la psychagogie-magie, le comportement des
impies, dont parle Platon dans les Lois X, 909 b*!, et la psychagogie par des
visions, qui s’adresse a la partie déraisonnable et Eﬂncupisccntcu de I’ame,
dont il est question dans le Timée 71 a%3.

La fausse psychagogie n’est qu’ «un artifice**» qui cherche I’eixdg, la
vraissemblance et fait fi de la vérité; soucieuse uniquement de 'opinion, elle
vise la séduction, la persuasion (272 d)*°. Cette psychagogie refuse tout ce qui

35. O.c., pp. 51, 52 et 59.

36. Ou il s’agit aussi de deux sortes de jeu, jeu impie et jeu sacre.

37. «Abyov téyvnv... & v dAnbeiav pn eidog, H6Eng 6E tebnpavkdcy.

38. A cette psychagogie se rattache la psychagogie-paidia (262 c) de celui qui connait le vrai,
mais qui, en faisant de la parole un jeu égare ses auditeurs: 6 eidig 10 Ginbég, npoonailwv £v
AOyolg mapayot tolg axodovrag (262 c-d).

39. BaiLLY, en citant Platon, Phédre, 261 et 274, donne comme traduction du terme psycha-
gogia: attrait, séduction.

40. Cf. DERRIDA, o.c., p. 320: «sorcellerie (yonreia), psychagogie, tels sont les faits et gestes
de la parole, du plus redoutable pharmakon». Pour I'ambivalence du terme de pharmakon chez
Platon ainsi que pour le portrait de Socrate «emagicien» (papuaxevg), v. DERRIDA, o.c., pp. 279

sqq. et p. 322.
41. V. n. 24,

42. Cf. Rép., 439 .

43, (La partie) «qui a I"appétit du manger et du boire (émfuunrixov tijs yuyijc) et de tout ce
dont le corps a besoins, de cette partie qui est comme une béte brute et qui constamment, la nuit
et le jour est guidée (yvyaywyrjooiro) par des visions et des fantdomes», tr. Albert Rivaub,
Platon, Timée, Belles Lettres, 1963. Puisqu'il s’agit de I'émBuunnixov tijc yuyijc le verbe peut
étre compris aussi dans le sens de se réjourr (cf. BAILLY).

44. Cf. RoBiN, o.c., p. CXLIIIL

45. «Dans les tribunaux personne n'a la-dessus le moindre souci de la vérité, mais bien de ce
qui est convaincant (ro0 mfavor). Or cela, c'est le vraissemblable (16 £ixdg), et c’est a quoi doit
s"attacher quicongue se propose de parler avec artn.
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exige un long labeur et une ascension: «Ils prétendent qu’il ne faut pas du
tout prendre de grands airs, non plus qu'imposer aux gens une ascension qui
allonge leur route par tant de lacets» (000" dvayewv dve oltem paxpav nepi-
Baiiouévorg 272 d).

La vraie psychagogie, comme peut I’étre la rhétorique philosophique
(257 b)*, la psychagogie thérapeutique*’ que Platon oppose a celle des rhé-
teurs, des logographes et des Sophistes, se fonde sur I'eidos, I’épistemé, la
vérité, la connaissance de ’essence vraie et la connaissance de I’Ame «de tout
sujet auquel s’appliquera le discours» (259 e - 260 e)*8. «Par I'usage de I'art
dialectique et une fois prise en main I’Ame qui y est appropriée on y plante et
seme des discours que le savoir accompagne; discours qui sont 2 mesure de se
donner assistance a eux-mémes ainsi qu'a celui qui les a plantés, et qui, au
lieu d’étre stériles, ont en eux une sémence de laquelle, en d’ autres naturels,
pousseront d’autres discours» (276 e - 277 a).

Dans le Phédre la psychagogie légitime est pratiquée comme «une cure
par le logos» qui opére «la véritable transformation de ’ame#», sa transfor-
mation permanente par un double processus: un processus de détournement
et un processus de retournement; détournement du dehors (interprétation des
mythes cosmologiques; confiance a I'écrit, 275); de I'inférieur (modele hu-
main, amour subjectif et égoiste, plaisir) et de la semblance (doxa, 275)°; de

46. 11 est significatif que Platon n’est plus radical, comme il I’a été dans le Phédon et le
Gorgias. comme il veut que I"ame corporelle récupére ses ailes et ne propose pas la séparation
orphicoreligieuse, la mortification ou punfication mystique, il insiste sur la nécessité qu'on ac-
quiére le vrai savoir, il propose que les rhéteurs se nourissent de philosophie, que la rhétonque
devienne philosophique (257 b). Ce n’est donc pas seulement la technique qui le préoccupe.
«C'est avant tout une affaire d’éthique» (BRISSON, o.c., p. 52) qui domine sa pensée. ROBIN tra-
duit (278 b): Oixoiv f1én nenaicbe petpiowg Huiv 1a@ mepi Adywv, «en voild désormais bien
suffisamment du divertissement». BRiSSON traduit: «Eh bien il a assez duré le divertissement qu’a
constitué notre discussion sur les discourse. ROBIN, (0.c., p. LX) suppose que «tout examen de la
rhétorique a été une occasion de se divertir... Méme la détermination d’une rhétorique philoso-
phique... il n’y a qu'une chose vraiment sérieuse, ce sont les objets mémes que cette rhétorique la
prend pour matiere de son action, le Bien, le Beau, le Juste (278 a)». Je crois qu’il faut compren-
dre petpims comme «convenablement», «avec mesure», «dans une juste mesure» et railg: comme
un jeu sérieux, qui consiste justement a transformer la rhétorique en rhétorique philosophique.
Sur le rapport entre le Phédon, le Phédre, le Banquet et le Timée v. ROBIN, o.c., p. CXXXIV.

47. Cf. DERRIDA, o.c., p. 332

48. Cf. RoBIN, o.c., p. CXLVIL

49. Cf. Brisson, o.c., p. 60-61.

50. «Quant a I'instruction (cogiag), c’en est la semblance que tu procures a tes éléves (d0-
cav), et non point la realité (dArfeiav); lorsqu’ en effet avec ton aide ils regorgeront de connais-
sances sans avoir recu d'enseignement (moAvxoot) ils sembleront étre bons a juger de mille
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la magnificence d’un divertissement provisoire et stérile (discours écrit ou éc-
riture extérieure), non-sérieux (jardins d’Adonis 276 e) et du savoir de trans-
mission02 incapable d’engendrer; et retournement au dedans (autoréflexion,
intériorisation rationnelle propédeutique a la contemplation de la réalité ob-
jective des Idées; équilibre de la personnalité (279 b); au supérieur (modéle
divin (253 b-c)’!, 2 I'amour objectif pour les biens de I’esprit (237 d), au
dialogue vivant qui fait fructifier la persone; a I'instruction (275), les discours
accompagnés de savoir (276 a), a I'écriture intérieure, I'épistémé qui inscrit
dans I’ame (276 a, 278). «L’écriture &v tij yvyip», remarque Derrida32, «n’est
pas une écriture de frayage, mais seulement d’enseignement, de transmission,
de démonstration, ou mieux de découvrement, écriture d’aletheia... Cette écri-
ture doit étre capable de se souvenir elle-méme dans le dialogue vivant et
surtout d’enseigner le vrai». Platon le dit expressément: ’art de dire et d’écrire
ne consiste pas a donner des modeles, des formules toutes faites (271 c: adta
td pripata eineiv oOx ednetéc)>3, mais A apprendre la méthode, la maniére de
I’art (&g 0€l). «A une théorie qui reste rhétorique ou formelle et qui est dé-
pourvue d’efficacité se substitue une théorie qui est théorie de la pratique et
qui s’applique a un continu réel>.

La nouvelle psychagogie réunit ainsi les majeures de Platon: I'idée du
dialogue —de la participation active des éléves a la quéte du savoir— et I'idée
du labeur’ qu’exige la philosophie, la recherche vivante et toujours renais-
sante de la vérité par la vérité. «Que dans cette direction la route est longue et
pleine de circuits, il n’importe, si elle doit mener directement au but, au lieu
d’étre titonnement d’aveugle et de n’y conduire que par I'effet d’une heureuse
fortune» (272 ¢, 270 d-e)°». Le but de cette route ou méthode est la véritable

choses, au lieu que la plupart du temps ils sont dénués de tout jugement; et ils seront en outre
insupportables, parce qu'ils seront des semblables d"hommes instruits, au lieu d'étre des hommes
instruits», tr. ROBIN, o.c.

50a. Cf. Rép., 518: «lls prétendent (les sophistes) en effet mettre la science dans I"ame, ol
elle n'est pas, comme on mettrait la vue dans les yeux aveugler». Pour le sujet v. aussi HEGEL,
Lecons sur Platon, éd. Aubier Montaigne, tr. francaise J.-L. Vieillard-Baron, 1976, 86 (tr.
grecque par A. Kélessidou, éd. de |" Académie d’Athénes, 1991).

51. La mesure n’est pas I'homme quotidien, mais I’homme qui se dépasse, qui s'efforce de
s'unir a son Dieu.

32. O.c., p. 367.

33. Cf. RoBIN, o.c., p. XLVIIL, n.1 et p. 271, n. 2; cf. aussi Brisson, o.c. pp. 170, 271.

34. RoBIN, o.c., p. XLIX.

55. Cf. 273 e: «C’est un résultat qu'on n’obtiendra pas sans beaucoup d'applications; 274 a.
Cf. aussi Politiqgue, 286 d-287 a.

56. RoBiN, o.c., p. CLIIL
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culture: «A condition de considérer (le discours) comme une semence vivante
...on voit... quel est I’'aboutissement de la route par laquelle nous méne la
rhétorique philosophique, art de parler et de penser (266 b): c’est I'enseigne-
ment, mais non pas un enseignement figé et dogmatique; c’est au contraire
celui qui suppose la recherche en commun et un effort vers la vérité, qui est
dans I’esprit du disciple aussi vivant et aussi fécond qu’il I’est dans I’esprit du
maitre. C’est qu'en effet... les liens d’'un amour inspiré les unissent I'un a
I"autred7».

Dans cette psychagogie philosophique I'amour n’est pas un démon ou
une méthode particuliére d’élévation successive, tel qu'il est dans le Banquet.
Comme le remarque trés judicieusement L. Robin, Platon, cherchant a créer
une nouvelle psychagogie, une méthode philosophique générale, pour con-
duire les ames par la vérité a la vérité, a recours au lien d’amour, espérant
d’obtenir le méme résultat qu’il recherchait avec son enseignement a 1’Acad-
é¢mie: «la pérennité de I’action que son enseignement a exercé sur les dmes
qu’il a lui méme conquises en les aimant et en s’en faisant aimer>%y.

II1. La psychagogie du Phédre et d’autres
dialogues de Platon.

Il ne saurait étre question de relever en détail les paralléles de la vraie
psychagogie du Phédre dans d’autres dialogues de Platon. On se contentera
d’en donner quelques exemples a titre allusif et programmatique.

Comme thérapeutique par I'’examen philosophique cette psychagogie
pourrait étre rapprochée a la méthode de guérison exercée par Socrate dans le
Phédon. A 1'aveu de Phédon, le maitre par sa voix rappelle les jeunes en
avant: «il nous fit faire demi tour, pour reprendre sous sa conduite et avec lui
'’examen de I'argument» (89 a: npdc¢ 16 mapéneobal xai ovokonely tOv Ao-
yov).

Comme élévation, détournement du plus bas au plus haut (palinodie du
Phédre) elle peut étre rapprochée, toutes proportions gardées, a la périagogie
et ’épanagogie de la République: «toute ame a en elle cette faculté d’appren-
dre et un organe a cet usage, et..., comme un oeil qu’on ne pourrait tourner
de I"obscurité vers la lumiére qu’en tournant en méme temps tout le corps, cet
organe doit étre détourné (mepiaxtéov) avec I'ame toute entiére des choses
périssables jusqu’a ce qu’il devienne capable de supporter la vue de I’étre et

57. RoBIN, o.c.
58. ROBIN, o.c.; cf. son commentaire pour le Banquet, 209 a-c.
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de la partie la plus brillante de I’étre... le bien» (518 d). Ailleurs (532 c¢),
Socrate se réferant a la marche (wropeia) dialectique précise que «l’étude des
sciences passées en revue.. €léve la partie la plus noble de I'ame jusqu’ a la
contemplation du plus excellent de tous les étres» (Emavaywynv tol PeAti-
otov &v Ti] yuyf) mpog v 1ol dpiotov Béav).

Dans la Républigue toujours Platon insiste sur I'idée que «les grandes
entreprises sont toujours hasardeuses» (497 d); la partie la plus difficile est la
dialectique (yalendratov 10 mepi toug Adyoug 498 a). Il faut donc une in-
struction (maideia 498 b). Cette éducation de 'ame est une tache lente et
laborieuse et non pas un jeu, «aussi simple que de retourner un palet», puis-
qu’il s’agit «de tourner I’ame (mepraywyrj) du jour ténébreux au vrai jour,
c’est-a-dire de I'élever jusqu’a la réalité» (521 a). On se souvient que dans le
Phédre Socrate affirme la nécessité de longs circuits, quand on a de grans
objets pour but (274). Dans la République (490 b) Platon précise que «celui
qui a le véritable amour de la science est.. disposé a lutter pour atteindre
Iétre..., qu’il le poursuit sans faiblir et ne se reliche point dans son amour®y;
la palinodie du Phédre dépeint le drame de I’élévation douloureuse de I’ame
jusqu’a la contemplation de I'idée.

Enfin I'idée qu’un petit nombre®! de gens assume le long et pénible la-
beur et qu’il accéde au réel dans la mesure du possible —xarta dvvautv, nous
dit le Phédre (249 ¢)52, s’écartant «ainsi des objets ou tend le zéle des hom-
mes», alors que la «foule lui remonte qu’il a la téte a I’envers» (249 d)— est
une idée qu’on retrouve également dans d’autres dialogues®3. Ce «petit nom-
bre d’dmes auxquelles appartient en suffisance le don du souvenir» (250)64

rappelle les assertions de la Républigue sur les qualités nécessaires a une na-

59. Cf. 533 d: dvdya: dve.

60. Cf. Théététe, 172 c: «point ne leur importe longueur ou briéveté dans 'argument, pourvu
qu'ils atteignent le vrai».

61. Cf. Anna Kélessidou, La finitude humaine et I'anistocratie de la connaissance chez
Platon, Ann. de la Fac. des Lettres de I'Univ. d’Athénes, Athénes, 1972, pp. 224-235 (en grec). Le
savoir philosophique étant un savoir désintéressé (Phédre, 269 d, 270 a, Rép., 488 e-489 a) et
géneral (Phédre, 270 b-c, Rép., 537 c), savoir qui reconnait que chaque chose est solidaire du
tout, n'est pas a la portée de tous. La Républigue nous montre que ce savoir parait au commun
des gens comme bavardage, et le Phédre comme |'attitude d’un bayeur aux nuées (ainsi que je
traduis le passage 270).

62. Cf. Phédre, 253 a, 246 a (I"ime), 274 c (le lieu supracéleste).

63. Cf. p. ex. Sophiste, 254 b (les yeux de I"dme vulgaire ne sont pas de force 8 maintenir leur
regard fixé sur le divin).

64. Cf. 250 b: «a grande peine... de troubles instruments permettent-ils, et méme a un petit
nombre des gens, de recourir aux représentations de ces objets...»; cf. Phédon, 69 d.
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ture philosophique: «le courage, la grandeur d’ame, la facilité a apprendre, la
mémoire» (490 c).

Le Phédre, cet «heureux jour d’étén, n’est pas moins un éloge du courage
qu’exige la vraie philosophie. Est-ce par hasard que, tandis que le Phédon
«libérait immédiatement, pour I’éternité, le philosophe parfaitement pur» (114
c), le Phédre lui impose une triple épreuve, chaque vie étant distante de mille
ans, jusqu’ 4 un cycle total de mille ans (248 e - 249 b)56?

Anna KELESSIDOU

(Athenes)
H «<¥YXATQI'TA» TOY ®PAIAPOY KAI TO [IOAYMOXOO
EPI'O THE ®IAOZO®DIAL
Mepiinyn

"Eva dnd ta peyalitepa mpoPfArquata molv mapovowdler 6 didhoyog
Paidpoc otoLg peAeTnTéG, 110N Gnd TNV dpyardtnta, elval 10 npdfinua tiig
Evotnrag Tdv pepdv tov. "Av Bewpricovpe npovoptotyo Eva Gnd ta Bépata
—oOnwg Exave n.y. 6 Derrida yia ™ ypagri— eivar duvatdv va avtipetoni-
covpe droteleopatikd 10 {ftnua, va ntpooeyyicovus otd oo Bépa-aova
tig péyroteg avriBéoeirg tob nhatovicpot: towtepiko-EEwtepkd, Loviavo-
un Loviavld, tadia-coPfapd, un yvoon-£motiun, pnTopiki-OtalexTiKy.

"Ene1dn 6 mhatovikodg dvBponog elvar 6 GvBponog t1ig yuyfig tou (m.y.
‘AAxifidonce 129 c-130) xai 6 mhatoviopodg elvar Evag nadaywyikog avipo-
mopog, otdyog tiic perétng elvar va deifer 611 «oxondgy tob drakdyov, Kai
TV apdpov Tpénev Exgpacng tdv 1dedv tov elvar 1| «wyuyayoyiar, Ben-
poupévn @¢ Bepaneia tiic yuyfic ué ) dbvaun xai thv t€yvn 1ol dinbivod
Ldyou, oxonog mpaypatikog dllwote kai tiic mAatovikiic "Axadnuiag xai
npOTAPYIKT Gvayxkn mpoxewévou va «EEEABeEw (BA. TN Beparcvtikn EEodo
tii¢ Gpyiic Tob daddyov) 1) @Bnvaikt vedtnta and thv nvevpatikn Kpion
Tiig Emoyfic.

“Epwg, woyn, pntopikty, ypaen elvar yia tov [TAdrova edxaipieg npo-
Kewpévou va ExBéoer v nepl dywyfic tiic vedtntag droyn tov. "O IMidrwv
otv évdwagépetal i THv teXVIKT T Aymyiic, GAAd yid tThv fj0ikn tAevpad
g, N Onoila xai drairtel «molbv Adyove, pakpd xai énimovn mvevpatikn
npoondfeia. Ltov Paidpo 1| «yvyayoyiar, drd anin dywyn, yonteia péow

65. WiLaMowiTZ, Plator?, 1, p. 459.
66. Genevieve Ropis-LEwis, o.c., p. 30.
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1@V Adyov, dpapatonoreital pE v naiivedia tol ZeKpdrn Kal o1 cuve-
yewa napovordletar g «Bepancia d1a 1ol Adyoun, 1| dmoia mpaypatomolel
v GAnof petapdpgpoon tiig yuxiic. "EE adtod kai 1| oyxfon pi thv «nept-
ayoyn», v «Eravayoyny Kai thy «dvayoyn» 100 Paidwvos xai tig [ToAl-
reiac. "H Bepehiddng idéa tdv daddyov adtdv, f| Béaon tiig idfag xai 1
rpOoKTINOT NG And THv yuyn devpivetar, péow 1ol Epwtog, otov Paidpo.

“"Avva KEAEZIAOY
("ABfjvar)
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