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Ce numéro de larevue est dédié a Philippe Walter qui a dirigé depuis 1999 le
Centre de recherche sur I'imaginaire (CRI) et la revue Iris pendant une quinzaine
d’années. Blanca Solares dans un article intitulé « La poétique mythique de
Philippe Walter » nous rappelle que I'ambition de Philippe Walter a été « d’étudier
la force de I'imagination symbolique et mythologique du “christianisme paien”
médiéval, dans sa fonction fondamentale d’équilibre anthropologique —
biologique, psychique, socio-historique — tout au long de presque dix siecles
d’Histoire ».

La section « Topiques » est consacrée aux « Imaginaires du cerveau », faisant suite
a une premiére publication sur le méme théme aux Editions EME (Pajon &
Cathiard, 2014). La question posée est de savoir comment confronter de maniére
pertinente le cerveau imaginé, objet parmi d’autres des études sur I'imaginaire,
avec le cerveau imaginant, dans ses fonctions encore peu connues pour la
production des ceuvres de I'imaginaire, deux domaines ne pouvant faire
I'économie de 'histoire des sciences et des développements neuroscientifiques
les plus actuels ?
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Editorial
Marie-Agnés Cathiard et Patrick Pajon
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TEXTE

1 Philippe Walter a dirigé depuis 1999 le Centre de recherche sur
Iimaginaire (fondé en 1966), et la revue Iris pendant une quinzaine
d’années (respectivement jusqu'en 2013 et 2014). Les deux signataires
de cet éditorial, membres du CRI, souhaitent lui rendre hommage en
lui dédiant ce numeéro sur « Les imaginaires du cerveau (deux) ».

2 La section « Mythodologies » s'ouvre sur le texte de Blanca Solares de
I'université du Mexique, La poétique mythique de Philippe Walter
(traduit par une doctorante de ce dernier, Andréa Rando Martin).
Blanca Solares nous rappelle que I'ambition de Philippe Walter a été
« d’étudier la force de l'imagination symbolique et mythologique du
“christianisme paien” médiéval, dans sa fonction fondamen-
tale d'équilibre anthropologique — biologique, psychique, socio-
historique — tout au long de presque dix siecles d’Histoire ». On trou-
vera a la suite de ce texte l'abondante liste de ses publications
depuis 1982. Et dans la derniere section de ce numéro, un compte
rendu de son Dictionnaire de la Mythologie arthurienne tout juste
paru en 2014. Hyacinth Madondo releve que clest bien dans le
Bestiaire de Pierre de Beauvais que I'image de la louve comme prosti-
tuée est la plus insistante, un pole sémantique qu’il faut resituer sur la
longue durée dans la figure ambivalente de la mammalité, tantot
nourriciere, tantot séductrice. Au-dela du « bassin sémantique du
merveilleux médiéval » illustré par les travaux de Philippe Walter,
Corin Braga nous ouvre aux héritages de ce monde fictionnel, celui
des utopies classiques.

3 Ce numeéro dlris intitulé « Les imaginaires du cerveau (deux) »
accueille dans sa partie « Topiques » une partie des contributions des
conférenciers étant intervenus lors d'un cycle de deux séminaires que
nous avons animés en 2011-2013 a Grenoble. Nous sommes extréme-
ment reconnaissants a Philippe Walter de nous avoir encouragés et
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soutenus tout au long de ce projet qui, au départ, n'allait pas de soi.
Comment en effet confronter de maniere pertinente le
cerveau imaginé, objet parmi dautres des études sur l'imaginaire
(avec l'accent mis sur les aspects scientifico-fictionnels, y compris
Iimaginaire techno-scientifique du « cerveau-numérique »), avec le
cerveau imaginant, dans ses fonctions encore peu connues pour la
production des ceuvres de l'imaginaire, deux domaines ne pouvant
faire 'économie de l'histoire des sciences et des développements
neuroscientifiques les plus actuels ? Les conférences de la premiere
année ont fait l'objet du livre Les imaginaires du cerveau (Pajon &
Cathiard, 2014), consacré a la présentation du développement des
sciences du cerveau en Occident, du xvin® siecle jusqu'a nos jours.
Dans ce focus sur lobjet cerveau, il navait pas été oublie de
mentionner par contraste, sur la longue durée et a grandes distances,
I'absence caractérisée de ce viscere dans la splanchnologie de I'Anti-
quité classique, avec des Grecs et des Romains soucieux avant tout de
la place des splanchna et des exta dans le sacrifice ; une situation a
Iidentique dans ces autres antiquités-monde, celles de I'Egypte et de
la Mésopotamie, de 'Inde et de la Chine ; une absence tout autant
caractérisée plus tard par l'ethnologie, entre autres en Afrique chez
les Massai avec la divination par l'omentum (le péritoine) ; les bergers
corses, comme bien d’autres peuples de 'Amérique a la Chine, étant
par ailleurs préoccupés d'un os pour la scapulomancie.

4 La seconde année de séminaires avait donc pour ambition de saisir ce
que les recherches contemporaines sur le cerveau menées par les
sciences cognitives et les neurosciences peuvent apporter quant a la
compréehension du cerveau imaginant. Les trois premiers articles
nous font péneétrer trois imaginaires artistiques. Hervé Pierre-
Lambert nous permet d'accéder a diverses représentations plastiques
des perceptions synestheésiques, tout en soulignant le caractere reste
longtemps secret de ces expériences individuelles, encore incomple-
tement comprises neurologiquement. Par le concept de « noosphere
filmique », Didier Coureau nous invite a comprendre comment le
cinéma peut nous donner a voir et entendre des images pensantes.
Clément Pelissier, épris de comics, s'attache a démontrer que la capa-
cité de vol de Superman, vol aptere bachelardien par excellence, n’a
pu étre imaginée par ses concepteurs que parce quelle révele une
expérience profondément ancrée dans notre cerveau imaginant,
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I'expérience de sortie « hors-du-corps », véritable incubateur d'onto-
logies fantastiques (Cathiard et coll., 2011). Les trois derniers articles
de la section explorent prioritairement les relations entre le cerveau
et I'imaginaire des techniques. Nicolas Abry démontre que la figure
du bicheron doit étre pensée, non pas comme l'embléeme de la force
brute, mais déja depuis la métis grecque qu'il partage des Llliade avec
le timonier et le conducteur de char, comme une incarna-
tion (embodiment) du concept de cybernétique de Norbert Wiener
(1948, enfin traduit en francais en 2014), soit la théorie du contrdle,
dont on comprend de mieux en mieux les fonctions « embrained ».
A partir du cycle des images de Simondon, Yves Citton tente de saisir
le passage du cerveau individuel aux cerveaux transindividuels ou
culturels, nous mettant en garde contre la tentation d'une machina-
tion numérique post-humaniste, et défendant au final lidée que les
images de nos cerveaux « se constituent au sein de pratiques dans
lesquelles les processus de corporation [embodiment] jouent un role
incontournable ». Enfin Jean-Jacques Wunenburger nous propose un
ensemble d'orientations programmatiques, pouvant nous ouvrir a une
meilleure compréhension de la force de synergie existant entre la
liberté d'innovation technologique et les contraintes imposées par le
controle neuromoteur et la logique symbolique.

5 A ce propos, que pouvons-nous tirer dun engouement tout neuf a
I'occasion des débuts de la commercialisation de casques « immer-
sifs » en réalité virtuelle ! ? Libération a publié ce printemps 2015 (14-
15 mars) un dossier de huit pages avec a la une : « Le virtuel est bien
reel. » Sur ces casques — qui sont en réalité des lunettes avec des
écouteurs audio (« casque » sur « casque », avec bien entendu
capture du mouvement du porteur par un gyroscope avec acceléro-
metre) —, on est dans l'habituel sens...ationnel médiatique : avec
« sidération » et « cortex berné » a la clé ; et conseils simplistes de
synchronisation au constructeur pour éviter le vertige. Comme le
note Francette Lazard dans son blog de Médiapart (15-16 mars 2015) :
« “Bluffant et flippant” commente le journal qui ne se risque pas a
philosopher. » Car cest bien la la question. Par contraste, le
groupe dartistes?, qui sest baptisé Meta-Perception Club et qui
produit happenings et installations — disons-le tout net des arts du
spectacle —, s'appuie sur un héritage bien maitrisé de la science des
illusions développée par la psychologie expérimentale de la percep-
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tion depuis la fin du xix® siecle. Ils ont réalisé des casques qui sont de
veritables sculptures fonctionnelles intégrant les acquis de la science
des illusions, a commencer par lexpérience de Georges
Stratton (1897), sur la perception inversée par le port prolongé de
lunettes prismatiques, jusquau chat du Cheshire présenté a 'Explora-
torium de San Francisco et expérimente depuis 1979 par Sally Duen-
sing et Bob Miller. En témoigne un article du Irish Times du
2 décembre 2014. Cest a partir de cet article que le rédacteur en
chef-adjoint de Pour la science (2014), Loic Mangin, a cru bon
d’ajouter la critique de Stratton a partir d'une expérience glanée sur
le web, dirigée au Max Planck de Francfort en 1998-1999 par David
Linden, et intitulée « The myth of upright vision. A psychophysical
and functional imaging study of adaptation to inverting spectacles »
(Linden et coll., 1999). En fait, ce mythe n’en est pas un comme l'ont
montré depuis 2000 les travaux de Hiroshi Sekiyama et de ses colla-
borateurs (dernierement en 2012) : pourvu quon ait la patience de
faire porter des lunettes pendant plus d'une quinzaine de jours, ce
qua éprouvé et expérimenté Stratton est tout a fait reproductible.
Les résultats de I'imagerie cérébrale montrent méme que la sensori-
motricité de l'exploration manuelle est décisive, avec le recours
possible pour le sujet a deux cartes de la main dans l'aire de Broca,
celle davant et celle dapres l'adaptation. Cet exemple rappelle
crucialement que le journalisme scientifique est entierement dépen-
dant des mises a I'épreuve scientifiques qui ne se réduisent pas a des
controverses, des « querelles dexperts » ou l'on prouverait toujours
tout et son contraire. En bref, avec une philosophie et histoire des
sciences et des techniques dont les acteurs soient capables de parti-
ciper en compétence aux débats épistémologiques soulevés par
l'avancée des connaissances.

6 A propos de la notion vague de « présence » — le graal de la subjecti-
vité en virtualité, pour que les effets de l'artefact soient crédibles
(« bluffants », « flippants ») —, nous nous permettrons de rester
encore un instant dans le vif du sujet des « imaginaires du cerveau »
en évoquant le phénomene d’induction d'une présence, que ce soit
par stimulation corticale ou par tout autre cause neurale (paralysie
du sommeil, lésion irritative, etc.), un phénomene qui a fait 'objet
d'une série de recherches depuis le début de ce siecle par I'équipe
d’Olaf Blanke a Genéve et Lausanne. IIs viennent plus précisément, en
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cette fin d'année 2014, de reproduire le sentiment d'une présence
alien, en conjuguant robotique et virtualité dans un design expeéri-
mental — mis au point par I'équipe de Chris Frith pour l'attribution de
ses propres actions a un autre, ce qui est un probléme bien connu en
schizophrénie —, en manipulant une désynchronisation de l'ordre
d'un quart de seconde entre ses propres actions et leur perception :
ce qui produit non pas un vertige.. mais un tres présent corps

« fantome 3 » !

La section « Facettes » clot ce numéro avant les comptes rendus,
dont trois sur I'imaginaire de la ville. Elle comprend quatre contribu-
tions. Monika Salmon nous fait découvrir limaginaire vexillologique
des eétendards associatifs polonais, vecteurs d’identité nationale,
brodés par les femmes installées dans le nord de la France au
début du xx¢ siecle. Héléne Savoie Colombani, a partir d'une lecture
des mythes canaques, nous montre comment l'imaginaire n'est que
« le versant caché du réel » (Walter, 2008). Larticle de Abol Ghasem
Ghiasizarch réfute l'universalité de la définition du mythe littéraire
par Philippe Sellier et Pierre Brunel, dépendant du mythe ethno-
religieux d’Eliade, a partir du cas de la mythologie de la Perse. Enfin,
Santiago Guevara analyse les personnages de trois romans de
Roberto Bolafio a travers la classification des images
de Wunenburger.
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NOTES

1 Ce qui suit sur cette vision médiatique n'enléeve rien aux années de
recherches dans ce domaine de la virtualité. Rappelons qu'il y a déja sept
ans que sest tenue a Grenoble une des conférences Enactive Interfaces 07-
Enaction-in-Arts (a laquelle M.-A. Cathiard avait contribué sur
la multisensorialite).

2 Anne Cleary et Denis Conolly avec le chercheur Patrick Cavanagh : The
Meta-Perception Club. Document de présentation a consulter sur <https: //

www.centreculturelirlandais.com /content /files /Casques et Happenings
Méta-perceptuels.pdf>.

3 Les travaux de cette équipe, suivis depuis 2006, ont été évalués et inte-
grés dans une proposition d'interface Humanités-Neurosciences pour déve-
lopper le modele BRAINCUBUS (M.-A. Cathiard et coll., 2011 ; dernierement
M.-A. Cathiard et F. Armand, chapitre 3 des Imaginaires du cerveau, dans
P. Pajon et M.-A. Cathiard, 2014). Le programme de ce modele étant l'unifi-
cation des corps et des corps dits « fantomes », ceux des étres dits imagi-
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naires, objets entre autres des études basées sur les récits du patrimoine de
’'humanite en folkloristique.
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RESUMES

Francais

En replacant les travaux de Philippe Walter dans les cadres historique et
théorique des analyses bachelardiennes et durandiennes sur limaginaire,
Blanca Solares met en évidence les apports spécifiques de ses theses, tant
du point de vue méthodologique que du point de vue idéologique. Cette
entreprise de reconstruction des présupposés conceptuels de Philippe
Walter permet de souligner I'importance d'une réévaluation en profondeur
d’'un imaginaire médiéval trop souvent compris a I'aune d'une conception
simplificatrice de la christianisation, tout en montrant la nécessité d'une
approche nuancée et renouvelée des sources traditionnelles.

English

By putting the work of Philippe Walter in the historical and theoretical
contexts of the Bachelard and Durand’s analysis on the imaginary, Blanca
Solares highlights the specific contributions of his theses, both from meth-
odological and ideological points of view. This reconstruction effort on the
conceptual presuppositions of Philippe Walter serves to accentuate the
importance of a thorough revaluation of a medieval imaginary too often
understood, at the beginning of a simplified design to the Christianization,
while showing the need for a nuanced and renewed approach to tradi-
tional sources.

Espanol

Al situar las investigaciones de Philippe Walter dentro del marco historico-
teorico de los analisis de Bachelard y Durand sobre el imaginario, Blanca
Solares evidencia sus aportes especificos, tanto metodologicos como ideo-
logicos. Esta labor de reconstruccion de los fundamentos conceptuales de
Philippe Walter muestra cuanto importa cambiar el enfoque al imaginario
medieval empobrecido por unas aproximaciones a la cristianizacion dema-
siado simplificadoras y justifica plenamente una aproximacion renovada y
fina a las fuentes tradicionales.
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NOTES DE LA REDACTION

Texte traduit en francais par Andréa Rando Martin, doctorante a ISA/LITT&ARTS,
Université Grenoble Alpes. Ce texte est I'épilogue, intitulé « La poética mitica de
Philippe Walter », du livre Para une arqueologia del imaginario medieval. Mitos y ritos
paganos en el calendario cristiano y en la literatura del medioevo [Pour une archéologie
de I'imaginaire médiéval. Mythes et rites paiens dans le calendrier chrétien et dans la
littérature du Moyen Age], P. Walter (dir.), 2013, édition et traduction en espagnol
par C. Azuela, édition de I'Instituto de Investigaciones Filoldgicas de la
Universidad Nacional Auténoma de México.

TEXTE
« Le mythe est le puits sans
fond du passé. »
Thomas Mann
L
1 Les travaux de Philippe Walter concernant la période meédiévale

s'inscrivent dans le courant des études sur l'imaginaire. Ce n'est donc
pas un hasard si Philippe Walter dirige depuis 1999 et avec le soutien
de Gilbert Durand, grand spécialiste des structures de I'imaginaire, le
Centre de recherche sur limaginaire (CRI) de Grenoble en France.
Pendant plus de vingt ans, Philippe Walter s'est chargé de consolider
le CRI, den faire un espace actif d'étude, d’accueil et d’articulation
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d’'un réseau international, afin de développer les études sur la culture
et les processus de I'imagination symbolique. Ce réseau est actuelle-
ment présent dans plusieurs pays de 'Europe occidentale et orien-
tale, sur le continent sud-américain et en Extréme-Orient.

2 La fermeté de sa pensée et ses recherches sur la littérature et la
mythologie médiévales ne peuvent étre mises en doute : il a non
seulement dirigé et publié un grand nombre d'ouvrages sur la littéra-

ture arthurienne !

, mais il s'est aussi chargé depuis 1994, en collabora-
tion avec son maitre a penser Daniel Poirion, de la précieuse édition
et traduction d'écrits fondamentaux pour l'étude de la littérature
médiévale, publiée dans la collection « Bibliotheque de la Pléiade »,
aux prestigieuses éditions Gallimard. Entre autres grands classiques,
on trouve les livres de Chrétien de Troyes (Cliges et Yvain, 1994 ;
Yvain ou le Chevalier au Lion), de Béroul (Tristan et Yseut, 2000) et de
Marie de France (Les Lais, 2000). Récemment, le magnifique volume
contenant les nouvelles en prose du Livre du graal a vu le jour sous

sa direction.

3 Je ne vais pas m'étendre ici sur ses apports a la littérature médiévale,
ni insister en détail sur sa contribution a la compréhension de ces
siecles qualifiés, a tort, d'« obscurantistes », au cours desquels, plutot
que de s'imposer, un christianisme sui generis s'est progressivement
formé, produit d'une réelaboration de traditions celtes, germaniques,
slaves et autochtones qui remontent au passé préchrétien, y compris
de la Vieille Europe (M. Gimbutas) et que Philippe Walter réussit a
restituer au cours de ses recherches. Plus que sur les moments
distincts de ce processus, qu'il est préférable que le lecteur approfon-
disse directement, je voudrais attirer l'attention sur deux présup-
posés de ses travaux que nous pourrions qualifier de « méthodolo-
giques », si le mot n'avait pas une connotation particulierement posi-
tiviste. Il est donc préférable de parler de « clés secretes » qui font de
ses recherches une source non seulement d'enrichissement histo-
rique ou littéraire, mais aussi de sagesse, une sorte de « lecture
heureuse » (G. Bachelard), tout au long de laquelle nous allons, effec-
tivement, « de merveille en merveille ».

4 Tout au long des travaux qu’il nous offre ici, il est rare que Philippe
Walter se préoccupe de nous distraire réellement de notre lecture
par la présentation de la perspective théorique avec laquelle il étaye
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ses explications ; il se référe un peu, par exemple, a ces « clés » au
début de sa présentation de la fée Mélusine, mais tres rapidement,
comme en passant. Ses références théoriques sont subtilement indi-
quées ici et 1a, comme des petits animaux qui se cachent dans I'épais-
seur de la forét. Ce qui lui plait, c'est de nous faire entrer directement
dans la magie du récit, dentreméler l'interpretation théorique et les
fils qui nous découvrent une histoire fantastique et extraordinaire.
Mais comment présente-t-il ses explications ? Quels étranges
¢léments contiennent ses analyses de la mythologie meédiévale qui
nous envoltent, en méme temps qu'elles nous découvrent des trésors
de signification insoupgonneés ? Quelle est sa méthode ? Quel lien
établir entre mythe et littérature ? Cest a ce substrat de sa
recherche, ou élément théorico-analytique central, que je voudrais
faire ici brievement allusion, dans ce qui ne sera qu'une ébauche
de réflexion.

5 Les analyses de Philippe Walter, comme je l'ai dit, s'inscrivent dans les
études sur l'imaginaire, un courant de pensée interdisciplinaire (qui
se nourrit d’'anthropologie, de littérature, d’histoire des religions, de
psychanalyse, de philosophie, dart, etc.), relativement récent et
centré sur le pouvoir de limage comme potentiel symbolique et
qui donne sens a l'existence, qui oriente la vie et se nourrit de ques-
tions existentielles qui ont toujours préoccupé 'homme (D'ou est-ce
que je viens ? Quel est mon destin ? Qulest-ce qui m'attend apres la
mort ?). En ce sens, comprendre que la production de symboles est a
la fois un besoin et une capacité humaine est a la base de ses travaux.

6 Le symbole est la base de I'analyse que Philippe Walter fait de I'imagi-
naire qui alimente la littérature médiévale. Ce symbole, que l'on peut
aussi traduire par le mot allemand Sinnbild — en termes aristotéli-
ciens, faculté de conserver ensemble le sens conscient (Sinn = sens)
et la matiere premiere qui émane du fond inconscient (Bild =
image) —, renvoie aux deux faces de lexpression humaine — le
concret et le figuré — ou évoque, a travers un rapport naturel,
quelque chose d’absent ou de difficile a percevoir (Durand, 2005).

7 D'un autre coté, I'une des clés du travail de Philippe Walter, qui va de
pair avec cette pierre angulaire quest le symbole et qu'il est égale-
ment nécessaire de souligner, est la notion de mythe comme élément
majeur des activités de I'imagination. Cest sur ces deux aspects, qui
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me paraissent a la base du travail réflexif des recherches de Philippe
Walter, que je redige ici quelques lignes.

IL.

Le travail de penseurs comme Gaston Bachelard, Roger Caillois,
Claude Lévi-Strauss, Paul Ricceur, Gilbert Durand et Henry Corbin,
entre autres, a été de démontrer a travers leurs travaux
que l'imagination n'est pas une activité futile comme elle est souvent
considérée dans le langage commun : ce n'est pas seulement une
fiction ou une production darchétypes, irréels, trompeurs et
imprécis, a coté de types véridiques, empiriquement constatables,
mais aussi une modalité « originelle » de la conscience, « porteuse de
sens figuré » ou « d'une vérité fondamentale », déterminée par les
images.

Méme si, dans le milieu académique, Iimagination continue détre
considérée comme une simple production dimages déformées, (et
dans le meilleur des cas) oniriques et esthétiques, l'objet de 'hermé-
neutique du symbole est, au contraire, de montrer son activité en
tant que systeme d'images complexe ou en tant que capacité humaine
spécifique de pensée figurative, de le montrer détenteur d'un logos ou
langage propre. Limaginaire, I'imagination, I'image, ne sont pas de
simples réves, mais plutot des référents indispensables pour
comprendre la genese, la structure et aussi l'efficacité des langages
de la rationalité 2.

C'est dans la tradition de 'herméneutique du symbole que les travaux
de Philippe Walter sur Iimaginaire médiéval essaient de rompre avec
notre conception eétroite ou vulgaire de l'imagination pour nous
découvrir plutdt sa dimension libératrice, ou sa capacité a dévoiler
d’'autres mondes, un autre espace-temps, doté d'une autonomie
spécifique dans I'Histoire de la culture. Il s'agit d'é¢tudier la force de
limagination symbolique et mythologique du « christianisme paien »
médiéval, dans sa fonction fondamentale d’équilibre anthropologique
— biologique, psychique, socio-historique — tout au long de presque
dix siecles d’'Histoire.

Limagination, exprimée comme langage symbolique, renvoie donc a
la dimension de 'homme en tant quhomme symbolique, a sa capa-
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cité d'interprétation du monde et non seulement a l'acceptation
passive de la réalité comme s'il s'agissait d'une conjonction d'objets
déja constitués ou de phénomenes rigides et imperméables, inexora-
blement déterminés par des facteurs socio-économiques ou idéolo-
giques. Au contraire, capter la réalité suppose ici quavant de
I'exprimer en mots, d’agir sur elle ou de la modifier, nous l'associons
avec une image ou un sens. Tout acte est déja théorie. Tout geste
intentionnel mobilise une image. Ce qui différencie les réactions de
’'homme de celles de I'animal est son caractere symbolique, le déno-
minateur commun de toutes ses activités culturelles : le mythe, la
poésie, le langage, l'art, la religion et la science. Pour le dire en utili-
sant la terminologie de la philosophie kantienne, le concept n'est pas
un signe « indicatif » de l'objet, mais une organisation instaurative de
la réalité ; la connaissance est constitutive du monde. Elle ne se limite
pas a la compréhension scientifique ou a I'explication théorique, elle
fait allusion a « toute activité spirituelle par laquelle nous créons le
monde ». La « synthese conceptuelle » — ou configuration de notre
monde — se fonde non seulement sur 'appréhension empirique des
choses, mais aussi sur son « intuition objective » dans son « schéma-
tisme transcendantal »3 ; ou mieux, précise Durand (2005), dans sa
captation et son ordonnancement au travers de limagina-
tion symbolique.

Limaginaire, nous montre l'anthropologue Durand, n'est pas seule-
ment un déficit ni la préhistoire de la saine pensée, ni le dyna-
misme équilibrant de Iimage a partir de laquelle nous interprétons le
monde. Dans sa fonction symbolique, I'imaginaire se montre comme
la tension de deux « forces de cohésion » ou polarités divergentes
(« regime diurne » et « régime nocturne »), images opposées qui dans
la conservation de leur individualité et de leur potentiel oppositif
sont cependant mises en relation dans le temps, au fil du récit,
dans le mythe. La « dialectique » de la conscience symbolique ou
mythique nous est ainsi présentée comme une tension, comme « un
systeme davantage qu'une synthese », affirme Durand (2005, p. 96),
un systeme d’organisation d’« essaims » ou « constellations » d'images
qui se déploient dans le mythe (pour un plus long développement de
cet exposé, voir Durand, 2007).

La conjonction de la fugacité de I'image et de la pérennité du sens qui
constitue le symbole accompagne ainsi toutes les phases historiques
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de la culture humaine. La production de symboles est une nécessite
vitale, nous insistons sur ce point, le trait spécifique qui différencie
'homme du monde animal, la faculté de s'enquérir du sens de son
aventure sur Terre et ses confins. C'est cette faculté qui est exprimée
a travers le mythe.

Limaginaire du Moyen Age que Philippe Walter tente de reconstruire
semble ainsi prendre de limportance non seulement grace aux
données historiques avec lesquelles notre connaissance saccroit,
mais surtout parce qu’il nous montre, a travers la reconstruction de
ce qu’il appelle la « mythologie chrétienne », la « structure transcen-
dantale » ou symbolique d'une phase de notre culture, concentrée, de
maniere sous-jacente, dans les mythes paiens recréés par la littéra-
ture médiévale. Cest a travers cette mythologie que les sociétés
slave, celte et germanique entreprirent le projet « euphémique » de se
rebeller contre la mort. La fabulation, 'organisation de ses images et
leur entrelacement dans le merveilleux tissu du récit fonctionnent
alors comme instinct d'adaptabilité vitale.

III.

Comme il a été dit précédemment, la clé qu’il me parait maintenant
important de mettre en évidence est la maniere de Philippe Walter de
concevoir le mythe et l'effort pour le capter sans réduire sa significa-
tion. Le probleme du mythe, explique Durand, est « celui de l'expres-
sion immanente au symbolisant lui-méme » (Durand, 2005, p. 69). En
d’autres termes, il serait inutile d'essayer de comprendre un mythe,
en cherchant en lui une explication cosmologique préscientifique des
phénomenes naturels ; en se concentrant, comme le fait souvent la
psychologie, sur lexpression de forces affectives et d'’émotions
pathologiques, en le réduisant a un instrument de cohésion sociale,
comme cest communément le cas dans une perspective sociolo-
gique, ou en tentant de trouver seulement syntaxiquement et sémio-
tiquement une cohérence narrative.

L'objet de l'analyse symbolique, insiste Durand, n'est pas de produire
une chose « analysable », mais de comprendre sa physionomie, de
parcourir son sémantisme sans le décomposer, en toute chose appa-
remment inerte ou morte, d'essayer d'appréhender son expression
vive — une activité inéluctable pour la conscience humaine et qui
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articule notre organisation immédiate du réel. En effet, jamais les
objets ne se présentent a nous morts mais plutot objectifiés,
« animes », « dignifiés » ou « promus par tout le contenu psycho-
culturel de la conscience au rang des objets significatifs » (Durand,
2005, p. 68-69), intégres, s’ils sont réellement questionnés, dans un
sentiment vital.

Le mythe ne peut donc se comprendre en cherchant sa logique
formelle, ou seulement comme force dintégration a la société. Il
serait plutot l'expression fondamentale et dynamique de linexpli-
cable, du mystere de l'existence. Tandis que la science — d’apres
Ernest Cassirer — nous offre une unité de pensée, 'art une unité de
lintuition, le mythe instaure une unité du sentiment. Tandis que la
science montre une conjonction de principes et de lois naturelles et
que l'art nous dévoile un univers de « formes vives », le mythe nous
ouvre a la conscience de l'universalité et de I'identité fondamentale, la
vie incluant également le mystere de la mort (Cassirer, 1974, p. 48).
C'est le cas par exemple, au Moyen Age, de la transformation rituelle
de la fin d'un cycle en fétes de renouvellement de la nature, du culte
de l'arbre de Noé€l, de la célébration de carnaval, le Caréme, ou de la
célébration annuelle des saints.

Le mythe ne nait pas seulement de processus intellectuels, mais aussi
de profondes émotions humaines, « du profond et ardent désir que
ressentent les individus de s'identifier a la vie de la communauté et a
la vie de la nature » (Cassirer, 1974, p. 49). Le mythe n'est pas une
simple instance qui spéculerait sur nos représentations (ce a quoi la
rationalité prétend le réduire), mais il est plutot le lieu de manifesta-
tion suprasensible du monde des images. Cest a travers cette trans-
formation que la mort cesse d'étre un fait intolérable et douloureux
pour devenir compréhensible et supportable : quand nous gotitons au
Mexique un « pain de mort », ou que nous mangeons joyeusement
une « téte de mort » en sucre. De cette maniere, nous pouvons aussi
comprendre I'affirmation de Durand quand il nous dit que bien que la
raison et la science unissent 'homme avec les choses, « ce qui relie
les hommes entre eux [...], C'lest cette représentation affective parce
que vécue, et que constitue 'empire des images » (Durand, 2005,
p. 133) au travers du mythe et du rituel.



IRIS, 362015

19

20

21

Les travaux de Philippe Walter sur l'imaginaire médiéval dans la litté-
rature nous montrent le mythe comme une « totalité multidimension-
nelle » et comme doté d'une incroyable capacitée de régéneération
propre, au fil ininterrompu de sa réactualisation rituelle. La légende
de saint Matamore parle par exemple de la mystérieuse arrivee du
corps decapité de I'apotre dans une barque sur les cotes de Galicie,
du pelerinage de Charlemagne pour faire une offrande au saint, des
origines de I'Espagne chrétienne contre les ennemis de la foi, de la
Voie Lactée, de la coutume d’'une procession qui se réitére jusqu'a nos
jours depuis plus de dix siecles dans I'Europe entiere, etc. Du moins,
pour le Moyen Age, il semble clair que le mythe est un « mode narratif
propre a révéler un contenu de pensée » qui dépasse de beaucoup
« l'expérience sensorielle » et les « concepts » comme unique moyen
d’appréhension du monde, ou comme forme exclusive de connais-
sance scientifique-rationnelle.

Pour comprendre la profondeur du mythe, il est nécessaire de recon-
naitre que 'homme dispose d’'un pouvoir originel de représentation,
d’une totalité signifiante et irréductible a ses composants élémen-
taires. Le sentiment intrinseque du mythe peut étre obtenu au travers
de la décomposition de ses unités préalables — le cheval de saint
Jacques, la barque, I'épée guerriere, le dragon ou la Voie Lactée —
mais son sens apparait dun coup et dévoile le mythe comme une
pensée synthétique (Cassirer).

Au travers des études de Philippe Walter nous découvrons donc que
le mythe n'est pas une simple fantaisie mais plutdt qu’il posséde une
signification décisive qui donne lieu a de nombreuses adaptations,
réécritures, a l'interprétation sans fin. Ainsi, 'histoire raconte que
Saint Antoine fut un saint du v siecle, bien qu’il ait été sanctifié au
xi¢ siecle, et que son culte se célebre dans toute 'Europe rurale conti-
nentale. Le bruit court que la veille de sa célébration, un grand feu
était allumé, rappelant la tentation du saint par le démon, mais qu'on
lui rendait également un culte pour demander son aide contre le
« mal des ardents » puisque son intervention permettait la guérison.
De cette fagon le mythe, nous signale Philippe Walter, ne peut étre
compris sans le rituel, tous deux mettant en scene des vérités
primordiales archaiques. IIs sont une espece de théatre vivant, une
pensée en acte qui n‘atteint pas des « vérités » logiques, ni des ques-
tions abstraites, mais qui les personnifie et les dramatise. A travers ce
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théatre sacré nous percevons les arcanes du monde des images ;
nous sommes mis en présence dune conjonction exemplaire
d'images, nous nous identifions a elles et nous leur ajoutons de
nouvelles couleurs collectives et individuelles.

La figure du pere Noé€l, de saint Sylvestre, de 'Homme-arbre, du
Sauveur ou de 'homme au Costume rouge, 'employé saisonnier en
costume chargé de la promotion a Noél des produits de supermarché
montrent l'extraordinaire capacité de certaines créatures mythiques
a s'adapter a toutes les époques.

Le mythe est un catalyseur de sens et, méme s'il se transforme, son
noyau reste invariable. Au-dela des vicissitudes historico-culturelles,
il se fonde sur la recréation d'une image ou d'un archétype, « dont la
fonction est d'étre générateur de formes symboliques ».

La mythopoétique médiévale que Philippe Walter nous présente a
travers la littérature montre que sa capacité générative indéfinie est
inséparable de la création collective et de la sphere d'une religion
dynamique, continuellement vivace. Le mythe ainsi traité exprime un
texte indéfini, une « ceuvre ouverte », une « histoire sans fin », ou
comme le souligne également le philosophe des images, Jean-Jacques
Wunenburger, brillant interlocuteur de Philippe Walter, son caractere
mythophorique par nature (Wunenburger, 2008, p. 81-98). Le trait
principal du récit mythique est sa capacité a susciter de nouveaux
récits, sa faculté de recréation de son fond symbolique et redondant,
sa possibilité méme d'ouvrir le récit a 'humour, au quiproquo qui se
résout dans la joie et de présenter le rire face a I'absurdité de la vie.
De 1a, la fascination de Philippe Walter pour fouiller dans les
« poubelles de T'histoire » et découvrir le « bas corporel » — le sexe,
les excréments, la sueur, les exhalaisons corporelles que produisent
Iingestion des feves et du porc — duquel la conscience morale et
pure essaie de se détourner, mais qui forme une partie de la vie.

Le mythe est donc une forme privilégiée de l'expression des images
qui attestent de leur potentiel figuratif et de leur capacité a orienter
et réorienter spirituellement notre étre. Individuellement, il apporte
au moyen de chailnes narratives un guide pour vivre et penser. Socia-
lement, c'est un outil culturel irremplacable pour mettre en place une
adhésion aux sentiments et aux valeurs. Le mythe, afin d’étre « pris au
sérieux », insiste Wunenburger, présente une efficacité sémiologique,
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en méme temps quil possede une efficacité psychique. Cest une
« histoire forte » ou « épaisse », qui reflete la virulence permanente
d'une imagination mythifiante. Bien qu’il semble que les motifs
mythiques dont Philippe Walter s'occupe nous ramenent a des récits
enfantins — les cadeaux de Noé€l, le chaudron ou lI'épée magique —
I'on comprend immeédiatement que les mythes ne sont pas un « récit
pour les enfants », mais plutdt une voie alternative et irréductible
d'expression de l'expérience humaine. « Ils ne prétendent pas au
statut de pensée rationnelle. » Leur configuration est « greffée » sur
un « neeud primitif de signification ». Ses valeurs positives ne sont
pas intelligibles, il est nécessaire de pratiquer sa reconstruction
archéologique.

IV.

Une derniere réflexion, qu'il est possible de faire avant de terminer
cet article, concerne la relation entre le mythe et la littérature tout au
long du travail du professeur Walter. Bien que l'univers de la narration
littéraire soit profondément analogue au mythe, il est pourtant
important de discerner leur différence. En effet, bien que toute
narration garde, dapreés Durand, une relation étroite avec le
sermo mythicus, le mythos continue d’étre la source, le « puits sans
fond » dans lequel 'homme essaie de trouver le sens de son expé-
rience éclectique.

Au travers du mythe, dans toute notre culture, 'homme ordonne et
clarifie son expérience, il nomme au sens fort la transition difficile de

4

son existence du chaos au cosmos“, réactualise incessamment la

portée d'une fondation ontologique du monde (M. Eliade).

En ce sens, pour quelques auteurs, le mythos correspond a l'oralité de
la culture et a '« art de bien parler » qui a fleuri et a été cultivé dans
les temps anciens, a un événement de « bouche a bouche »
(G. S. Kirk) ; ou a un « labyrinthe de bouche a oreille » (G. Colli),
assuré par les partitions rythmico-mélodiques appliquées a la langue,
inséparables de la musique et de la danse. Dans les sociétés
anciennes, les poetes, aedes, jongleurs et scribes sont chargés de la
récuperation et de la protection de tous les récits qui articulent la vie
de la communauté, le lien de l'expérience sapientiale de leur culture,
des doctrines religieuses, de la « science » du calendrier et du savoir
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révélé par la divinité, en résumé, la régénération de la
mémoire imaginante.

La fonction principale du mythe et du rituel dans les spheres primi-
tives, archaiques, orientales ou prémodernes a été principalement,
d’apreés ce que nous montre l'histoire des religions a travers les
travaux de Mircea Eliade, Joseph Campbell, Karoly Kerényi ou Ananda
Coomaraswamy, non pas tant denrichir l'esprit en le référant a la
connaissance de la nature de l'univers, mais plutot de créer des
communautés d'expérience partagée afin d'impliquer les sentiments
de l'individu en développement dans le sens des intéréts du groupe
en question.

Il s'agit donc, au travers du récit d’'une histoire sacrée, de faire que
'ego enfantin non impliqué, sans conscience claire de sa place dans le
monde, qui se croit différent de l'univers et fluctuant en lui sans
attache ni préoccupation pour les conventions, trouve sa place,
s'initiant au sentiment de son existence a lintérieur de la commu-
nauté et du cosmos. Au travers du mythe et du rituel se fait 'expé-
rience de la mort et de la résurrection, de la dissolution de l'ego
enfantin et de sa résurrection comme adulte socialement acceptable
et responsable.

En ce sens, il est nécessaire de ne pas confondre le mythos avec la
littérature mais de constater plutdt la prégnance secrete du mythe, a
laquelle les fabulations individuelles écrites recourent comme a une
source inépuisable. Le mythos, comme l'affirme ouvertement Durand,
est la fontaine génératrice de toute créativité dans sa gamme infinie
de nuances, de perspectives et de modalités, depuis l'activité scienti-
fique jusqu’a la créativité littéraire, depuis les « réves éveillés » jusqu'a
la  connaissance du caractere sapiential, métaphysique
et supraconscient.

Le mythos ne peut s'expliquer a travers quelque chose qui n'est pas en
soi lui-méme. Le conte populaire, la légende, la fable, la littérature et
aussi la science sont des formes narratives. Mais le mythos, joint a
I'événement festif-rituel et au fagconnage artistique, parle tradition-
nellement de la maniére dont 'homme, in illo tempere, réussit a
conquerir son humaniteé et de la maniere dont il peut toujours recom-
mencer a le faire. Pour mieux le dire, nous empruntons a Rollo May :
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le mythe est ce qui ajoute une dimension existentielle au conte
de fées.

V.

Nous disposons seulement du terme « mythe » pour différencier le
vrai mythe des différentes formulations narratives, celles par exemple
que Platon considere avec mépris comme des « commeérages », les
allégories, les paraboles ou tout un conglomérat narratif d’images
communes, stéréotypées ou mal vues par la doxa populaire. Mais c'est
une chose que limaginaire mythique, et c’en est une autre que ses
falsifications ; c’est une chose que le langage réduit en systeme de
signes, « consensus instrumental » ou idéologies, et cen est une
autre tres différente que I'image symbolique qui suscite la commu-
nion et la renaissance. Cassirer demande dans un de ses livres s'il est
possible de renvoyer a une source commune les rites les plus
barbares et le monde d’'Homere, ou le délirant tourbillon des danses
derviches et la profondeur spéculative des Upanishad, puis il ajoute
que de toutes les choses du monde, le mythe semble étre l'une des
plus incohérentes et des plus inconsistantes. Mais il souligne ensuite :
le probleme apparait sous un autre jour sil est abordé depuis un
angle spécifique, quand nous observons ou nous nous apercevons du
fait que les themes du mythe sont « infiniment calculables et inson-
dables » (Cassirer, 1972, p. 48). De sorte qu'il n'y a pas une configura-
tion mythique et religieuse qui soit a dédaigner comme héritage pour
I'ensemble de 'histoire spirituelle de 'homme.

Le difficile travail de la recherche herméneutique contemporaine a
permis la réévaluation du mythe. Malgré le fait que la conscience
moderne préfere suivre la raison instrumentale et I'étroitesse positi-
viste, avec pour conséquence la dévalorisation massive du symbole,
de la religion et de I'imaginaire, a I'heure actuelle, tout de méme, l'on
commence a reconnaitre le mythe comme un mode symbolique
d’appréhension de l'expérience humaine. Sa validité et sa l1égitimite se
fondent non seulement sur sa capacité a rapporter le penser
archaique propre des sociétés traditionnelles ou sans histoire, mais
aussi sur le fait que son polymorphisme « structure et oriente »
également les représentations et actions des
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sociétés contemporaines®. Clest dans ce contexte que les travaux de
Philippe Walter, il me semble, prennent toute leur importance.

En plein essor de la révolution scientifique-technique, d'instrumenta-
lisation et de commercialisation médiatique de la mythologie antique,
qui en reéalité la conduit vers sa multiple vulgarisation ainsi quau
blocage de sa tension symbolique, les travaux de Philippe Walter
montrent que le mythe n'est pas seulement un moyen de distraction,
puisqu’il cache dans sa structure, si on I'examine de facon plus appro-
fondie, un impératif éthique qui appelle a nous élever bien plus haut
que les images dont nous parlons.

Dans ce contexte, a travers sa contribution a I'¢tude de la mythologie
médiévale, Philippe Walter nous montre un catholicisme tres distinct
de celui qui s'impose lors de I'Inquisition avec la Conquéte espagnole,
a partir du xvi¢ siécle, un catholicisme brutalement fondé sur la
répression et l'extermination générale des mythes et rituels de la
communauté indigene de la Nouvelle Espagne, en méme temps qu'il
nous permet de comprendre les nuances des éléments des
« méthodes d'évangélisation » introduites par les ordres monastiques
comme des processus complexes d'« acculturation » des croyances et
des cultes indigenes « paiens ».

Le christianisme paien médiéval en Europe se révele, par contraste,
comme le résultat d'un long processus d'adéquation mythologique et
d'une assimilation des coutumes et des traditions ouvertes et en
devenir qui, de fait, aurait peut-étre survécu s'il n‘avait pas choisi de
rester enfermé dans le dogmatisme aveugle dune progressive
modernisation a outrance, en marge de la revitalisation de I'imagi-
naire religieux. Loin du christianisme répressif de(s) église(s) offi-
cielle(s) dont nous sommes familiers, les travaux de Philippe Walter
sur l'imaginaire meédiéval nous montrent un christianisme festif et
métissé, produit de visions cosmologiques distinctes en tension et
articulées autour d’'un calendrier rituel.

Les recherches walteriennes nous présentent finalement un éventail
d’interrogations contemporaines. Quels mythes impregnent nos
sociétés modernes ? Quels sont les mythes qui réussissent a établir
un équilibre psychosocial, qui nous permettent dentrer dans la
communauté des hommes et du cosmos ? Quels sont les mythes
authentiques recréés aujourd’hui pour la littérature et pour le
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cinéma ? Souvent, notre monde moderne a confondu démystification
et démythification (Durand, 2005, p. 132). Dans un monde qui a tant
besoin dune profonde orientation mythique, l'édition de travaux
comme les siens est aussi un souffle, une réponse a la nécessité
urgente de contribuer aussi bien a I'analyse littéraire qu’a la pédagogie
des images (G. Bachelard), dans les débuts d'un siecle de sauvage
accélération technologique qui menace de nous plonger dans de
nouvelles formes de colonisation et d'anéantissement.
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RESUMES

Francais

Avec l'essor et le succes croissant de la littérature de voyages, nourrie par
les grandes explorations et découvertes, les utopistes de I'Age classique ont
commencé a s'intéresser plus au sujet épique qua 'encadrement rhétorique
de la relation utopique. Avec comme résultat des utopies realistes dans
lesquelles les narrateurs, en imitant le schéma de la littérature de voyages
et d'exploration, prétendent avoir découvert des civilisations exotiques
idéales, crédibles et applicables, qu'ils offrent en modele a leurs contempo-
rains. Les principaux procédés de construction des « utopies réalistes » sont
la sélection et I'extrapolation utopique. Travaillant sur image de son monde
historique, l'utopiste fait un choix des traits négatifs et positifs et les
regroupe dans deux espaces complémentaires. Les caracteéristiques jugees
mauvaises sont rassemblées et isolées dans la description de « notre » civili-
sation (d’habitude I'Europe), celles bénéfiques sont regroupées et extrapo-
lées dans la configuration de la civilisation exotique. Lexclusion des
éléments désagréables, nuisibles et funestes soumet la fiction utopique a
une « réduction au positif », ce qui fait d’elle un univers fictionnel eudémo-
nique, capable de susciter I'adhésion rationnelle, morale et affective des
personnages, ainsi que des lecteurs.

English

Nurtured by the great explorations of the period, the emergence of voyage
literature in early modern Europe led classical utopian writers to shift from
the dialogical form of Renaissance utopias to voyage narratives. A great
many of the classical utopias worked in a realistic code, mimicking the
voyage epic, in which fictional voyagers discovered exotic ideal civilizations
that were offered as a contrastive example to the European countries. The
main construction procedures of these “realistic utopias” were utopian
selection and extrapolation. The utopian writer started from the “neutral”
image of his contemporary world and operated a separation between its
positive and negative features. He regrouped the negative features into the
image of “our” civilization (Europe) and the positive features into the image
of the antipodal civilization. By excluding the bad and harmful elements, the
utopian writer submitted his ideal society to a “reduction to the positive”



IRIS, 362015

and transformed it into a eudemonic fictional world, meant to prompt a
rational, moral and emotional adhesion response in the characters, as well
as in the readers.

INDEX
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littérature classique, utopie, eutopie, monde fictionnel, Denis Veiras, George
Psalmanazar, Marquis de Lassay, Sinapia

Keywords
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TEXTE

1 A partir de la deuxiéme moitié du xvi® siécle, les utopies changent de
« porteur » narratif. Thomas More et les utopistes italiens, s'inspirant
des Antiques, avaient utilisé et imposé la forme du dialogue, dans
lequel un voyageur raconte a un petit auditoire, ou tout simplement a
un interlocuteur, sa visite au pays idéal. La plupart des textes
utopiques de la Renaissance sont organisés sous cette forme dialo-
gique, qui permet une meilleure mise en vedette, par des questions et
des interrogations maieutiques, des détails et des nuances de la
sociéte décrite. Cependant, avec l'essor et le succes croissant de la
littérature de voyages, nourrie par les grandes explorations et décou-
vertes, les utopistes ont commencé a s'intéresser plus au sujet épique
qu'a 'encadrement rhétorique de la relation. Le discours du voyageur
utopien devient dorénavant dominant, donnant la priorité aux péri-
péties de la narration et faisant 'impasse sur le cadre de la prestation
du narrateur.

2 Les voyages extraordinaires de I'Age classique reprennent les voyages
merveilleux de I'Antiquité et du Moyen Age. Plusieurs récits utopiques
adoptent un profil classicisant, néo-anacréontique, arcadien, jetant
un regard nostalgique sur les civilisations antiques. Homeére et Platon,
Tacite et Thucydide, les Grecs et les Atlantes, les Egyptiens et les
Romains ont inspiré différents utopistes et leur ont offert le cadre
pour les propositions de cités idéales. On peut mentionner dans
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ce sens Les Aventures de Télémaque de Fénelon (1699), Sethos, histoire,
ou vie tirée des monumens. Anecdotes de lancienne Egypte de Jean
Terrasson (1731), le Voyage dAlcimédon, ou Naufrage qui conduit
au port du Comte de Martigny (1751), Les Isles Fortunées, ou les Aven-
tures de Bathylle et de Cléobule possiblement de Julien-Jacques
Moutonnet-Clairfons  (1778), ou encore lanonyme Educa-
tion dAdmete (1791).

3 Ce sont cependant les « merveilles de I'Orient » qui constituent la
source d'inspiration la plus riche. Comme nous l'avons démontré
ailleurs, les utopies classiques héritent du bassin sémantique du
merveilleux médiéval et revisitent pratiquement toutes les localisa-
tions que les théologiens et les docteurs de I'Eglise avaient attribuées
au Paradis terrestre (voir le chapitre « Lutopie — héritiere des
mirabilia médiévales » dans Braga, 2010). Sur le schéma de ces
voyages initiatiques vers des points privilégiés de la mappemonde, les
utopistes classiques ont emprunté a I'imaginaire médiéval toutes les
figures fantastiques de « l'horizon onirique » des Indes fabuleuses
(Le Goff, 1978), flore et faune surnaturelles, races humaines mons-
trueuses, objets et artefacts magiques, etc. Avec cette infusion de
miraculeux, beaucoup d’utopies ont basculé du registre réaliste au
registre fantastique, elles sont devenues des ou-topies, des non-
lieux, impossibles en regard des lois courantes de la nature et de
la sociéte.

4 Cependant, en parallele a ces voyages imaginaires, d’autres auteurs
de voyages utopiques ont adopté dans leurs textes un pacte de
lecture réaliste. En synergie avec la philosophie empirique et prag-
matique classique, cette littérature s'ingénie a créer 'impression de
vraisemblance, brouillant la distance entre la réalité et I'invention, et
abusant souvent de la crédulité des lecteurs (voir le chapitre « Le
pacte de vraisemblance » dans Braga, 2012). Parmi les « procedés
d’authentification » des textes, Jean-Michel Racault énumere le
recours aux lexiques techniques, la multiplication des détails descrip-
tifs, inventaires et énumeérations, description minutieuse du monde
concret, insertion du récit dans une trame spatiotemporelle précise,
narration a la premiére personne, etc. (Racault, 1991, p. 310-311).

5 En conséquence on a affaire a des utopies réalistes dans lesquelles les
narrateurs, en imitant le schéma de la littérature de voyages et
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d’exploration, prétendent avoir découvert des civilisations exotiques
idéales, crédibles et applicables, quils offrent en modéle a leurs
contemporains. Parfois ces relations imitent si bien le code réaliste
que le public a pu croire a l'existence réelle de la société utopique,
comme dans le célebre cas de George Psalmanazar, francgais prétendu
natif de l'lle Formosa (le Taiwan), recu dans les milieux lettrés de
Londres comme émissaire formosan. Le pacte de vraisemblance
proposé au lecteur fait basculer le sens général de ces récits du cote
des ou-topies (« non-lieux » imaginaires, chimériques, inexistants)
vers le coté des eu-topies (« bons-lieux » véridiques,
probables, faisables).

6 Les textes qui s'inscrivent dans cette classe d’« utopies reéalistes »
sont : Denis Veiras, Histoire des Sévarambes (1677) ; Claude Gilbert,
Histoire de Calejava ou de l'isle des hommes raisonnables (1700) ; Pierre
de Lesconvel, Idée d'un regne doux et heureux, ou relation du voyage
du Prince de Montbéraud dans Ulisle de Naudely (1703) ;
George Psalmanazar, Description de U'lle Formosa en Asie (1705) ; Hervé
Pezron de Lesconvel, Nouvelle relation du Voyage du prince de Mont-
béraud dans lisle de Naudely (1706) ; Edward Ward, The Island of
Content: or, A New Paradise Discovered (1709) ; Simon Tyssot de Patot,
Voyages et aventures de Jaques Massé (1710) ; Francois Lefebvre, Rela-
tion de voyage de l'isle d’Eutopie (1711) ; anonyme (Ambrose Philips ?), A
Description of New Athens in Terra Australis Incognita (1720) ; le
Marquis de Lassay, Relation du Royaume des Féliciens (1727) ;
Edouard Dorrington, Le solitaire anglais ou aventures merveilleuses de
Philippe Quarll (1729) ; Varennes de Mondasse, La découverte de
UEmpire de Cantahar (1730) ; Stanislas Leszczynski, Entretien d'un
Européen avec un insulaire du Royaume de Dumocala (1752) ; anonyme,
Voyage curieux dun philadelphe dans les pays mnouvelle-
ment découverts (1755) ; James Burgh, Relation du premier établisse-
ment, des lois, de la forme de gouvernement et de U'Etat politique
des Césars (1764) ; lanonyme Voyage de Robertson aux
Terres australes (1766) ; Guillaume Grivel, L'isle inconnue, ou Mémoires
du Chevalier de Gastines (1783-1787) ; Moutonnet de Clairfons, Le
véritable philantrope ou Ulle de la philantropie (1790) ; et le texte
anonyme, que les commentateurs hésitent a situer entre la fin du
xvii® siecle et le xvin® siecle, Descripcion de la Sinapia, Peninsula en la
Tierra Austral.
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7 Prenons pour exemple le texte de Denis Veiras, LHistoire
des Sévarambes, « peuples qui habitent une partie du troisieme Conti-
nent, communément appelé la Terre Australe ». Selon la convention
geographique utilisée par beaucoup d'utopies classiques, le royaume
des Sévarambes est situé dans un soi-disant continent austral
inconnu, qui fascinait les explorateurs et les géographes de I'époque.
Cette terre fantasmée accumulait les réves du paradis perdu des
Européens. Dans la relation du capitaine Siden, le narrateur, elle
aurait fait figure de terre promise pour un groupe de Parsis, partis de
la Perse, conduits par Sévaris, a la recherche de la bonne fortune.
Apres avoir vaincu des peuples aborigenes et s'étre allié a d’autres,
Sévaris aurait instauré dans le nouveau monde une monar-
chie héliocratique.

8 Les procédés de lingénierie utopique sont patents : sélection des
traits positifs de notre monde et leur extrapolation dans le monde
des antipodes. Pour établir le gouvernement idéal, Sévaris et son
conseiller Giovanni méditent « le choix de divers modeles » (Veiras,
1994, p. 130). Ainsi Giovanni avance-t-il le projet d'une société a sept
classes (laboureurs, métiers mécaniques, métiers artisanaux,
marchands, bourgeois et artistes, gentilshommes, seigneurs), inspirée
des castes indiennes. Néanmoins le projet qui 'emporte est celui de
Sévaris. Pour produire un systeme « incomparablement plus juste et
plus excellent que tous ceux qu'on a pratiqués jusqu'ici », le nouveau
Utopus part de la constatation que « les malheurs des sociétés
dérivent principalement de trois grandes sources, qui sont l'orgueil,
l'avarice et l'oisiveté » (Veiras, 1994, p. 131). Ce sont ces vices qu’il faut
exclure de la société et de la nature humaine.

9 Pour mettre en place une telle réforme morale, Sévaris s'attaque a la
base des différences entre les individus, a savoir la propriété privée. Il
abolit le droit de posséder des biens personnels et nationalise toutes
les terres et les richesses. Ensuite, il peut procéder a un nivellement
des classes, materialisant le principe que « la nature nous a faits tous
égaux ». L'unique différence de rang qui reste en place est celle qui
reflete I'inégalité d’age. Pour le reste, les Sévarambes sont tous égaux
devant I'Etat et leur Dieu souverain. Faisant écho a lidéologie poli-
tique du Roi Soleil, Veiras déclare que le gouvernement utopique est
« monarchique, despotique et héliocratique au premier chef, clest-a-
dire que la puissance et lautorité supréme réside en un seul
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10

11

monarque ; que ce monarque est seul maitre et propriétaire de tous
les biens de la nation, et que c'est le Soleil qu'on y reconnait pour roi
souverain et pour maitre absolu » (Veiras, 1994, p. 145). Toutefois,
pour faire marcher cette théocratie solaire au niveau social, Sévaris et
ses successeurs assument le role de vice-rois, c'est-a-dire de vicaires
du dieu Soleil.

Le code de lois promulgué par Sévaris imite la simplicité des tables de
Moise, puisqu’il est supposé refléter le droit naturel et les « maximes
fondamentales de I'Etat ». Cette législation met a nu le procédé de
séparation ou d’électrolyse utopique, a savoir I'exclusion du mal et le
choix du bien, en imposant :

De n'admettre a la vice-royauté que celui que le Soleil aura choisi
d’entre les principaux ministres de I'Etat [...]. De ne pas souffrir que
la propriété des biens tombe en aucune maniere entre les mains de
personnes particulieres ; mais d'en conserver l'entiere possession a
I'Etat, pour en disposer absolument. De ne pas permettre qu'il y ait
de rang ni de dignité héréditaire ; mais de conserver avec soin
l'eégalité de la naissance, afin que le seul mérite puisse €lever les
particuliers aux charges publiques. De faire respecter la vieillesse et
d’accoutumer de bonne heure les jeunes gens a honorer ceux qui
sont leurs supérieurs en age et en expérience. De bannir l'oisiveté de
toute la nation, parce que c'est la nourrice des vices et la source des
querelles et des rebellions, et daccoutumer les enfants au travail et a
lindustrie. De ne point les occuper a des arts inutiles et vains, qui ne
servent qu'au luxe et a la vanité, qui ne font que nourrir l'orgueil et
qui, engendrant l'envie et la discorde, détournent les esprits de
I'amour de la vertu. De punir I'intempérance en toutes choses parce
qu'elle corrompt le corps et 'ame et fait tout le contraire de la vertu
opposée, qui les conserve l'un et l'autre dans un Etat tranquille et
modéré. De faire valoir les lois du mariage et les faire observer aux
personnes adultes, tant pour la propagation de l'espece et
'accroissement de la nation, que pour éviter la fornication, 'adultere,
linceste et d’autres crimes abominables qui détruisent la justice et
troublent la tranquillité publique. (Veiras, 1994, p. 133)

Et l'abrégé des principales lois de Sévaris finit sur trois autres articles,
concernant I'éducation des jeunes et la religion.

Comme il est facile de le voir, la législation proposée par Veiras est
moins celle dun homme politique et plus celle d'un moraliste.
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Lauteur procede par l'identification des vices de la société contem-
poraine — oisiveté, orgueil, envie, discorde, fornication, adultere,
inceste, etc. — et par leur bannissement de la société souhaitée. Il en
résulte un Etat idéal généré par ce que nous appelons une « réduc-
tion au positif » : par décret, le comportement de tout un chacun
rejette le mal et la corruption de tout bord, et s'adonne a la pratique
du bien, de la vertu, de I'amour, de la tempérance et de la modération,
etc. Bien que probablement irréalisable, une telle réforme éthique de
la nature humaine reste une « utopie réaliste », puisquelle n'introduit
pas d’¢léments fantastiques, hors les lois de la nature, de la sociéte et
de l'ame humaine.

Comme dans tout dispositif utopique, la création d'un poéle positif
pose automatiquement l'existence d'un pole négatif aussi. Si les
« anions » moraux reviennent au monde des antipodes, les « cations »
restent les caractéristiques du monde européen. Entre les deux
sociétes situées des deux cotés du miroir, s'institue une symétrie
comme entre le negatif et le positif d'un film. « Les choses sont les
mémes dans le fond mais la maniére de les distribuer est différente »,
commente I'auteur. A I'encontre des Sévarambes,

Nous avons parmi nous des gens qui regorgent de biens et de
richesses et d’autres qui manquent de tout. Nous en avons qui
passent leur vie dans la fainéantise et dans la volupté et d'autres qui
suent incessamment pour gagner leur misérable vie. Nous en avons
qui sont éleves en dignité et qui ne sont nullement dignes ni capables
d’exercer les charges qu'ils possedent ; et nous en avons enfin qui ont
beaucoup de mérite mais qui, manquant des biens de la fortune,
croupissent misérablement dans la boue et sont condamnés a une
éternelle bassesse. (Veiras, 1994, p. 149)

Pour que Iimage du monde utopique monte au zénith de I'excellence,
il faut que limage de notre monde descende au nadir
de l'imperfection.

Un cas des plus intéressants est celui de George Psalmanazar, le nom
sous lequel se cache lauteur de An Historical and Geographical
Description of Formosa (1704), traduit en francais 'an suivant comme
Description de l'ile Formosa en Asie (1705). Né probablement dans le
midi de la France, 'auteur a beaucoup circulé en Europe, posant en
Italie comme Irlandais, en Allemagne comme Japonais, et finalement
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en Angleterre comme Formosan (natif de I'lle de Taiwan). Il est diffi-
cile de pénétrer les « masques » de cet individu que beaucoup ont fini
par traiter d'« exemple avéré de simulateur » (Keevak, 2004, p. 4 ; voir
aussi Ruthven, 2001, p. 20 et suiv.) ; il est instructif toutefois de voir
comment, pour se construire des identités fausses, il a su mettre a
profit les conventions des discours scientifiques de I'époque. Sa
description de Formosa a été soumise a la Société Royale en tant que
traité ethnographique, car elle imite le style des relations de voyages
et des descriptions de populations nouvellement découvertes.

De ce fait, la Description de l'Tle Formosa en Asie adopte un pacte de
lecture réaliste. Il est vrai qu'un carroyage mythologique sous-tend la
narration : l'lle est située dans la mer de Chine, ou plusieurs carto-
graphes du Moyen Age placaient le jardin d'Eden ; elle s'appelle Gad
Avia, la Belle Tle, ayant une connotation paradisiaque transparente ;
enfin, elle fait figure de « terre promise » pour un « peuple choisi »,
dont Psalmanazar lui-méme serait le prophete. Cependant, la
description de la société formosane, quoique inventée, impose un
effet de vraisemblance et de plausibilité, qui a pu valoir a son auteur,
dans les milieux cultes de Londres, un certain credit d’ethnographe et
méme daborigene. Nous avons ici un beau sujet dimagologie,
démontrant que les caractéristiques du discours sur l'autre, surtout
en l'absence des informations directes, peuvent imposer une réalité
mentale dont la validation ou l'invalidation s’averent difficiles a partir
des seuls critéres internes du discours.

Lile Formosa n'est pas une utopie, mais plutot une hétérotopie,
puisque Psalmanazar est plus intéressé par linvention ethnogra-
phique que par l'exemple moral et social qu’il pourrait en tirer.
Combinant librement les traits de plusieurs civilisations exotiques,
avec un plaisir ingénu de construction imaginaire et d'« ars ludi »,
l'auteur ne se propose pas de faire du monde formosan une topie
posée comme modele contrastif, ou une satire visant les pays euro-
péens. Communisme et idolatrie, justice et sacrifices humains, poly-
gamie et punition de la steérilité, foi dans la métempsychose, la divina-
tion et la démonologie, art de l'architecture, informations sur la
langue (avec un petit dictionnaire en annexe), éducation, technique
militaire, transports et commerce, ces €léments composites et
parfois contradictoires finissent par produire I'image dune civilisa-
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tion autre, étalée comme point de référence afin de servir au débat
sur les différents aspects de la civilisation européenne.

Apparemment, le point qui touche au vif lauteur et quil veut
examiner par l'intermédiaire de cette parabole hétérotopique est la
foi. Psalmanazar se donne une identité formosane pour pouvoir
commenter, du point de vue neutre dun « paien », pratiquant un
monothéisme naturiste et idolatre, les diverses confessions chré-
tiennes. Dans une sorte de compétition, comme celle a laquelle aurait
participé Odoric de Pordenone devant le grand Khan des Mongols,
Psalmanazar compare catholicisme, luthéranisme, calvinisme, angli-
canisme et leurs dogmes et pratiques. Le catholicisme et les Jésuites
surtout (avec leur politique active et intrusive en Orient) regoivent les
critiques les plus séveres. Mais l'arbitre « formosan » rejette en égale
mesure la doctrine catholique de la transsubstantion, celle luthé-
rienne de la consubstantialité et celle calviniste de la prédestination
absolue. La religion qui recoit finalement son adhésion est I'anglicane,
Psalmanazar le « Formosan paien » motivant ainsi sa conversion a la
foi de son nouveau pays d’adoption.

Si le « conflit des religions » imaginé par Psalmanazar n'opere pas une
polarisation entre 'Europe et le royaume utopique, le mécanisme de
sélection et d’extrapolation des traits positifs et négatifs du mundus
est en revanche au travail dans le code de lois des Formosans. Celui-
ci a un aspect principalement prohibitif, ses mesures visent l'exclu-
sion des maux incarnés par les chrétiens (européens), des voleurs et
des meurtriers, des adulteres, des faux témoins, des blasphémateurs,
ceux qui frappent leurs pére et mere, des médisants et calomniateurs,
ceux qui refusent d'obéir a leurs supérieurs, des séditieux et des
conspirateurs, etc. (Psalmanazar, 1705, p. 27-31). Rappelant les tables
de Moise, mais inversant les roles des chrétiens et des idolatres, cette
organisation législative éleve finalement le royaume formosan au
statut deutopie et renvoie les traits négatifs a la civilisa-
tion européenne.

La disposition du bien et du mal recoit une dimension presque
graphique, a savoir géographique, dans The Fortunate Shipwreck, or A
Description of New Athens in Terra Australis Incognita (1720). Le
narrateur, porte-parole dun auteur anonyme pour lequel les
commentateurs ont proposé plusieurs identités possibles, Ambrose
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Philips, Charles Gildon, ou Thomas Killegrew the Younger, raconte
son naufrage sur le continent austral inconnu et sa visite de la
Nouvelle Athenes. Cette colonie utopique aurait été fondée par la
migration de quelque cent mille Grecs conduits par Demophilos,
fuyant la destruction d’Athenes par des barbares (des Turcs ?). Apres
une traversée difficile, qui renvoie a I'exode des Juifs vers la Terre
promise, ces Troyens a l'inverse batissent sur le continent austral une
Rome inverse, une Nouvelle Athenes, dans laquelle ils cohabitent
harmonieusement avec une population aborigéne de la méme dimen-
sion démographique. Somme toute, il s'agit d'une parabole de la
constitution d'une colonie protestante dans une terre exotique
habitée par de « bons sauvages ».

La situation géographique de la Nouvelle Athénes met a nu le méca-
nisme méme de construction des utopies, par la sélection et l'extra-
polation des meilleurs traits de notre monde. La source en est offerte
par les civilisations antiques des Grecs et des Romains qui, apres leur
destruction en Europe, retrouvent une nouvelle vie sur le continent
austral. Pour protéger leur excellence, les Nouveaux Athéniens se
sont isolés du reste du monde derriere une barriere montagneuse
protectrice. Une série de petites collines a été transformée, par des
travaux assidus, en une sorte de mur chinois pour rendre la presqu’ile
colonisée imprenable et inaccessible. On y reconnait le pattern sous-
jacent de More : de méme que I'Utopie est séparée du continent par
un bras de mer creusé par les Utopiens, la Nouvelle Athénes est isolée
du continent par une cime artificielle. En fait, les deux utopies,
ensemble avec beaucoup dautres textes de I'Age classique, réin-
ventent l'imaginaire médiéval du Paradis terrestre, que les docteurs
de I'Eglise situaient dans une ile ou presquile, au bout de notre
monde, protégée par des bras de mer, des montagnes, des déserts ou
des marais infranchissables.

La disjonction territoriale pose deux espaces distincts qui permettent
une électrolyse des valeurs morales. La chaine montagneuse est la
cesure qui sépare le mal du bien, le vice de la vertu, notre monde
déchu de l'utopie australe. Méme la nature participe a cette polarisa-
tion : désertique et invivable de notre c6té, paradisiaque de l'autre :
« [...] a most delicious country, diversify'd with easy hills, pleasant
vallies, winding rivers, small seas, islands, towns, cities and villages. »
([Ambrose], 1994, p. 30) Tous les maux que les colonisateurs ont pu
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apporter d’Europe ont été laissés derriere le mur, qui fonctionne
comme un treillis moral ; et si dans la population mélée d'aborigenes
et de nouveaux venus apparaissent des déviants, ils sont expulsés
hors de leur monde dans le notre. La montagne est une

[...] barrier betwixt these wretched people, and those happy men who
inhabit the other side of it. You must observe, that all those on this side
of the mountain were originally exiles banish'd from from the other
side for crimes which would not be suffer’d among them; such as
avarice, ingratitude, unchristian Dealing, lust, and the like. (p. 19-20)

La Nouvelle Athénes est une utopie antiquisante (classicisante) qui
pousse la régression vers un illud tempus prelapsaire.

Une Nouvelle Rome (et une France meilleure en méme temps) est le
Royaume des Féliciens imaginé par le Marquis de Lassay (1727). Son
fondateur légendaire, Lelius, est un Romain ami de Scipion, qui a fui
les guerres civiles de Rome, « déterminé a la quitter pour aller
achever sa vie tranquillement avec les Gymnosophistes, Philosophes
qui habitoient dans les Indes » (Marquis de Lassay, 1756, p. 384).
Lauteur assume donc explicitement qu’a I'héritage classique il ajoute
des éléments de la « pensée enchantée » médiévale. Les Gymnoso-
phistes, une sorte de sages stoiciens des Indes, qui apparaissent dans
tout « l'arbre » des manuscrits de la saga d’Alexandre, avaient été
adoptés et adaptés au nouveau genre renaissant de l'utopie par
Antonio de Guevara, dans son Relox de principes (1532). Une autre
tradition médiévale exploitée par le Marquis de Lassay est celle du
Royaume du Prétre Jean, avec ses rivieres de sable, d'or et de pierres
précieuses, ses palais remplis d’'artefacts admirables, ses fontaines de
jouvence et autres « merveilles de 'Orient ».

Les royaumes de France et de Félicie se retrouvent dans une position
de symetrie spéculaire. Géographiquement, Félicie se trouve aux
antipodes de I'Europe, en dessous de I'Equateur : « [..] entre le
quarante & le cinquantieme degré de latitude méridionale de l'autre
coté de la Ligne ; cest-a-dire, a peu prés comme la France. » (Marquis
de Lassay, 1756, p. 357) Tout ce qui sur notre continent constitue un
défaut, et marque donc des « creux » au tableau, a pour correspon-
dant sur le continent austral les traits complémentaires, qui
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produisent une sorte de fresque en « repoussé ». Tous les éléments
de Félicie jouissent d'une excellence joyeuse :

Les terres sont cultivées avec autant de soin que les jardins : les
campagnes produisent les meilleurs bleds du monde ; les coteaux,
des vins excellents ; & les montagnes sont remplies de minéraux de
toutes especes, & de carrieres de jaspe, d'agate, de cristal, de
porphyre, d’'albatre, de toute sorte de marbres & de pierres propres
pour batir. (p. 368)

Ils ont des légumes & des fruits excellents ; leurs vins sont délicieux,
& on trouve par-tout des fontaines d'une eau pure : enfin il ne
manque rien de tout ce qui peut contribuer au plaisir des sens & a la
bonne vie : un beau ciel, un air sain, un climat doux, un peu plus
chaud, & moins sujet au changement que le notre, acheve le bonheur
de ces peuples fortunés. (p. 369-370)

Bien qu'un paradis sur terre, Félicie ne se transforme pourtant pas en
un Age d'Or mythologique, ou en un Pays de Cocagne ot la nature
pourvoit a toutes les nécessités et plaisirs des hommes. La caracté-
ristique utopienne en est donnée par I'implication des individus dans
une construction sociale, donc par l'effort collectif de batir dans ce
jardin naturel une cité de 'homme, un royaume heureux. C'est ici que
Felicie présente « en repoussé » ce qui, pour le Marquis de Lassay, se
manifeste « en creux » dans la France de son temps. Par rapport a
Paris, la capitale de Félicie, Leliopolis, est

[...] batie beaucoup plus régulierement, d'une pierre jaspée, aussi
belle que le marbre, & pavée d'un pavé blanc et rouge, fort dur ; les
maisons n'y sont pas si hautes qu’a Paris, mais plus égales, les rues
sont tirées au cordeau, avec des grandes places d’espace en espace ;
des fontaines, & des édifices publics magnifiques, & surtout les
temples ou ils sassemblent pour faire leurs prieres. (p. 359)

Le palais du Roy « est la plus magnifique, & la plus surprenante chose
quil y ait dans le monde » (p. 363). En général, dans tout le pays, il y a
« un nombre infini de belles maisons, & les seigneurs ont des
chateaux superbes dans les provinces » (p. 365).

Comme on le voit, le Marquis n'a guere de réformes économiques,
sociales ou administratives a proposer, il se contente de réver d'un
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monde d'ou les maux et les carences de la nature et de la société ont
été exclus : « les hommes sont grands, bien faits & vigoureux ; ils ont
presque tous de belles dents & de beaux cheveux, & on n'y voit quasi
point de bossus ni de boiteux » (p. 362) ; « ils sont sujets a peu de
maladies ; ils passent souvent leur vie sans en avoir aucune, & ce n'est
pas une chose rare dy voir des personnes agées de cent ans »
(p- 380) ; « il y a quantité de gens s¢avans parmi eux : ils ont poussé
leurs connoissances fort loin, & ils ont des livres admirables dans
presque tous les genres d’écrire ; ils nous surpassent dans la plupart
des arts ; ils excellent dans la poésie, dans la musique, dans l'architec-
ture, dans la sculpture, & dans la peinture » (p. 377) ; « les loix des
Féliciens m'ont paru plus sages que celles d’aucuns peuples du
monde ; ils sont gouvernés par ces loix plutdt que par les hommes »
(p. 441).

Ce réve de félicité, qui n'a point d’ambitions réformistes et transfor-
mistes, expose le mieux le mécanisme psychologique de la sélection
utopique. En Félicie, on dirait que c'est le principe du plaisir qui est a
I'ceuvre, alors qu'en Europe ce qui domine cest le principe de réalité
dure. En Félicie, les citoyens peuvent satisfaire tous leurs souhaits et
leurs désirs visant la nature et la société, en Europe la nature
humaine dévoile ses plus mauvais penchants. Lutopie du Marquis
de Lassay est un refuge mental et affectif, dans lequel l'auteur se
trouve une patrie alternative. Sa relation devrait faire connaitre
aux lecteurs

[...] sijai tort de demeurer dans un lieu ou l'on est gouverné par les
Loix plutot que par les hommes, & ot 'on n'a qua étre sir de soi,
pour navoir rien a craindre. Chez les autres peuples on ne trouve
que de la fausseté & de la malice, & on est quasi forcé a étre méchant
pour se défendre de leurs injustices, & pour ne pas combattre avec
des armes trop inégales contre des gens qui ne songent qu'a vous
tromper : ici on peut €tre vertueux sans courir aucun risque, & on en
coureroit beaucoup a ne pas étre. (p. 248-249)

Et pour donner un arriere-plan historique a cette réverie d'évasion,
faut-il encore préciser que le départ du narrateur en Félicie est di
aux « raisons que vous savez », cest-a-dire a la révocation de I'Edit de
Nantes ?
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Quant a I'Espagne, elle a produit sa propre eutopie en Sinapia, un
texte anonyme dont la datation — fin du xvi® siecle ou siecle des
Lumieres — est encore incertaine. Le mécanisme de positionnement
dans le miroir y est encore plus manifeste, puisque l'auteur invoque
non seulement une symeétrie géographique (« es esta peninsula
perfectisimo antipode de nuestra Hispana », Avilés Fernandez, 1976,
p. 134) et cartographique (la méme forme de presquile au bout d'un
continent), mais aussi une symeétrie toponymique. Lantique nom du
pays, Bireia, est l'anagramme pour Iberia, de méme que Sinapia est
l'anagramme de Ispania. Les autres noms sont « a clé » : Rio Pau est le
Tage, Ni — Madrid, Bender Pa — Lisbonne, les « Chinois » — les
Gréco-Romains, les « Perses » — les chrétiens, les Lagos — les Fran-
cais, les Merganos — les Allemands, etc.

Si la presquiile de Sinapia a la forme renversée de 'Espagne (prenant
pour axe d'inversion 'Equateur), en revanche elle est mieux systéma-
tisée dans son territoire. Un géométrisme mathématique dicte son
organisation en 9 provinces carrées avec 8 métropoles plus la capitale
Ni, conduites par des « padres de metrdopolis ». Chaque province a
49 « partidos », a savoir villes (donc 341 au total), dirigées par
des « padres de ciudad », chaque ville coordonne 49 « cuadrados », ou
villages (donc 6 709 au total), dirigés par des « padres de villa », et
chaque village a 8 quartiers, chacun étant composé de 10 maisons
familiales plus une pour le « padre de barrio » (Avilés Fernandez, 1976,
p. 80-91). Le pays est gouverné par un prince et le Sénat, dans une
forme de « république monarchique, mélée de traits aristocratiques
et démocratiques » (p. 86).

La construction spéculaire des deux pays, 'Espagne et la Sinapia, est
poussée si loin que l'éditeur moderne du texte, Miguel Avilés
Fernandez, propose de traiter Sinapia non pas comme une utopie, un
non-lieu, mais comme une antitopie, comme un lieu contraire a ce
qui existe dans un autre lieu (p. 24). La disposition polaire des deux
topies permet la distribution en antitheése des traits caractéristiques
de chaque société :

En Sinapia se vit dans une parfaite communauté ; en Espagne, « nos
habemos criado con lo mio y lo tuyo ». En Sinapia, « se pratica la
perfecta igualdad » ; en Espagne, « estamos hechos a la suma
desigualdad de nobles y plebeyos », « estamos corrompidos con el abuso
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de la superfluidad ». En Sinapia, tout est orienté pour « vivir
templada, devota y justamenente en este mundo, aguardando la dicha
prometida con la venida gloriosa de nuestro gran Dios, para lo cual
ningunos medios son mas a propdsito que la vida comun, la igualdad,
la moderacion vy el trabajo ». En revanche, dans nos pays, ou ces
moyens sont dépréciés, les gouvernements se concentrent
uniquement a satisfaire « nuestra pasion o redimir nuestra vejacion ».
(p. 24-25, notre traduction)

Sinapia met en pratique l'idéal d’Etat chrétien de la Contre-Réforme,
avec une morale « prudente » et une foi dévote.

Pour conclure, les principaux procédés de construction des « utopies
réalistes » sont la sélection et I'extrapolation utopique. Travaillant sur
I'image de son monde historique, l'utopiste fait un choix des traits
négatifs et positifs et les regroupe dans deux espaces complémen-
taires. Les caractéristiques jugées mauvaises sont rassemblées et
isolées dans la description de « notre » civilisation (d’habitude
I'Europe), celles bénéfiques sont regroupées et extrapolées dans la
configuration de la civilisation exotique. Lexclusion des éléments
désagréables, nuisibles et funestes soumet la fiction utopique a une
« réduction au positif », ce qui fait d’elle un univers fictionnel eude-
monique, capable de susciter I'adhésion rationnelle, morale et affec-
tive des personnages, ainsi que des lecteurs.
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RESUMES

Francais

La louve (lupa) n'est pas seulement associée a la violence et a la terreur mais
elle évoque également I'image de la mere nourriciere et protectrice comme
dans les légendes de Rémus et Romulus et de saint Ailbhe. Dans les deux
légendes, des héros allaités par une louve grandissent pour devenir fonda-
teurs : Rome pour Rémus et Romulus et le diocese d’Emly pour saint Ailbhe.
La louve est aussi liée a la débauche et a la luxure, et le bordel est nommé
lupanar en latin.

English

The she-wolf (lupa) is not only associated with violence and terror, but also
evokes the image of a protective, nurturing mother as in the legends of
Remus and Romulus as well as Saint Ailbhe. In the two legends referred to,
namely that of the Roman heroes who became the founder of Rome, as well
as that of Saint Ailbhe, founder of the diocese of Emly, both the Roman
twins and Saint Ailbhe were suckled by a she-wolf. The she-wolf is also
associated with debauchery and concupiscence and the whorehouse
is called lupanar in Latin.
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TEXTE

3

La louve revét toujours un symbolisme ambivalent. D'un co6té, positif
et plausible, et de l'autre violent et effrayant. Dans son aspect positif,
la louve se présente comme la figure de la mere nourriciere et
protectrice, par exemple dans le mythe de la fondation de Rome, etc.
Dans son aspect négatif, elle est symbole de débauche, de passion
amoureuse, de désir sensuel, de rapacité et de voracité. Vue sous cet
angle, la louve devient une image de la mere dévorante.

Le mythe de la fondation de Rome avec l'allaitement des jumeaux par
la louve et celui de saint Ailbhe (Ailbe, Albeus, Elvis, etc.), fondateur
du diocese dEmly a Munster en Irlande, nous présentent la louve
dans sa fonction bénéfique. Les deux récits partagent les mémes
éléments de la jeunesse héroique : éloignement de I'enfant a cause de
son destin, exposition du nouveau-né dans la forét ou envoi du corps
sur la riviere, voire sur la mer, sauvetage et allaitement du héros par
un animal bénéfique, découverte du héros par un berger ou un chas-
seur, etc., et, plus tard dans le récit, aide apportée par le héros a un
animal en danger, chassé par le peuple, mais qu’il reconnait comme sa
mere adoptive qui l'allaita jadis. Rappelons brievement la fable de
Rémus et Romulus :

Le dernier des rois d’Albe, Amulius, chasse Numitor, roi légitime, et
fait de Rhéa Silvia ou Hia, unique enfant de Numitor, une vestale,
pour sassurer qu'elle ne portera pas d’héritier. Mais Rhéa Silvia,
visitée par le dieu Mars, enfante deux jumeaux, Romulus et Rémus.
Amulius emprisonne la mere et jette les bébés dans le Tibre. Ils
échouent sur le rivage et sont allaités par une louve, puis découverts
par Faustulus, berger du roi, qui les éleve avec l'aide de sa femme
Acca Larentia. Plus tard, reconnus, ils écartent Amulius et
rétablissent Numitor sur le trone. Ils décident alors de fonder un
nouvel établissement a I'endroit ou le Tibre les a déposés. (Howatson,
1993, p. 864)

Il semble intéressant de noter que le mythe de la fondation de la ville
de Rome ne repose pas seulement sur les descendants d’Enée par
leur mére dont le pére est le fils dAscagne (fils d'Enée), mais le narra-
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teur ajoute un nouvel élément au récit : le viol de la vierge par une
déité de la fécondité et de la guerre, en l'occurrence Mars. Il ne s’agit
plus dune personne humaine mais dun héros surnaturel aux
pouvoirs exceptionnels : il est a la fois mi-dieu mi-humain. Ce type de
sacralisation du lignage du héros par un viol divin sera transformeé en
conception immaculée par le christianisme.

4 Au contraire, dans le récit de saint Ailbhe, le héros n'est que le fils
d'un chef (Olenais) et d'une jeune servante (Sanclit) au service du roi
Crénan de la région de Cliach. Un soir, Olenais entre dans la chambre
de la jeune fille, la viole et s'enfuit avant que le roi ne découvre quelle
est enceinte. Nous assistons encore ici au mythe de la jeunesse du
héros qui ne connaitra jamais son propre pere. Quand le héros est né,
le roi Cronan est tellement courroucé qu’il ordonne la mort du
nouveau-né car il ne veut pas qu’il grandisse dans son palais avec ses
propres fils. Le roi chasse la mere du héros de son palais. Les
servantes prennent I'enfant héroique et décident de ne pas le tuer,
mais de le cacher sous un rocher. Cest ainsi qu'il acquiert son nom
composé de lirlandais ail (« rocher » ; Vendryes, 1959, lettre A, p. 29-
30) et beo (« vivant » ; lettre B, p. 37). Donc Ailbhe signifie « vivant
sous le rocher ». 1l est découvert et allaité par une louve jusqua ce
quun chasseur le trouve et 'adopte. Quand la louve revient de la
chasse et s'apercoit que le petit héros n'est plus dans la taniere, elle le
recherche partout furieusement jusqua ce qu'elle le trouve avec le
berger. Le jeune héros embrasse la religion chrétienne et va étudier a
Rome. Il est ordonné par les anges devant le pape et les croyants, car
le pape se dit indigne d'ordonner un homme si saint. 11 devient
premier évéque du diocese d’Emly. Un jour, il voit une louve et ses
louveteaux pourchassés par les chasseurs. Il reconnait sa mere adop-
tive et intervient pour la protéger contre les chasseurs. La louve et
ses petits mangent avec le saint Ailbhe tous les jours.

5 Limage de la louve bénéfique et de la mere nourriciere évoque égale-
ment le récit de la louve d’Aix-la-Chapelle (Aachen) que les guides
racontent avant de conduire les touristes dans I'édifice :

La légende raconte que le peuple d’Aix-la-Chapelle manquait
d’argent pour terminer la construction de sa cathédrale. C'est alors
qu'un homme se présenta et proposa de financer la fin de la
construction, en échange de 'ame de la premiére personne qui
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franchirait la porte de cet édifice. La cathédrale terminée, tout le
monde pouvait contempler sa beauté, mais personne n‘avait oublié le
chatiment que leur réservait le franchissement du seuil de la porte.
Un habitant eut alors l'idée d’envoyer une louve franchir la porte
pour se débarrasser a jamais de ce chatiment. A peine 'animal avait-il
franchi la porte que le diable sempara de son ame. Mais ce dernier
s'apercit de la supercherie. Pris d'une grande coleére, il se mit alors a
cogner violemment la porte, ce qui provoqua une fissure sur celle-ci.
Aujourd’hui la porte de la cathédrale se nomme la Porte du Loup, en
hommage 4 la louve sacrifiée .

La fonction christique est évidente dans ce mythe de la porte de la
louve a Aix-la-Chapelle : 'animal est utilisé comme bouc-émissaire ou
agneau de sacrifice.

6 A coté de ces images de la louve bénéfique et sacrificielle, on trouve
également les images de la louve symbole de luxure, de débauche et
de rapacité. En effet, dans le monde gréco-romain, une prostituée est
désignee par le mot lupa (« louve ») et le bordel est appelé lupanar
(« taniere de la louve »). Selon Isidore de Seville, la fille de joie est
nommée daprés la louve a cause de la rapacité qui la pousse a
semparer des biens des pauvres miséreux. Pierre de Beauvais est
encore plus explicite sur ce rapport entre la prostituée et la louve :

Loup : l'origine de ce nom est un mot du sens de « enlever de force »
et pour cette raison, c'est a juste titre que l'on appelle « louve » les
femmes dévergondées qui détruisent les bonnes qualités des
hommes qui les aiment. (Bianciotto, 1980, p. 63)

7 Dapres certains auteurs, le lupanar dérivé évidemment du
mot « lupa » serait une référence au « hurlement de la louve
lorsqu'elle est en chaleur » (Nappo, 2004, p. 74). Dans la ville de
Pompéi, le lupanar se trouve au carrefour de deux allées, au 18 Vicolo
(Allée) de Lupanare. Ce rapport entre la louve et la fille publique est
renforce par l'existence d'une maladie de la louve (il male della lupa)
mieux attestée en Italie quailleurs (Mazzoni, 2010, p. 152-155). Une
personne qui souffre de la maladie de la louve a toujours faim comme
elle. En effet, plus elle mange, plus elle a faim et il est dit qu'il n'y a pas
de remede a cette maladie. Précisément, il male della lupa n'est
qu'une expression de vagabondage sexuel, de dévergondage et de
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grand appétit sexuel ou d’insatiabilité, caracteéristiques
d’'une prostituée.

Le grand appétit sexuel dont est affligée la louve peut s’expliquer par
le fait que les parties de la dépouille du loup sont aussi considérées
comme dotées de pouvoirs magiques susceptibles d'augmenter la
performance sexuelle, de nouer l'aiguillette, de concocter le philtre
d’amour et de protéger contre le cocuage :

Pour nouer laiguillette, ayez la verge d'un loup nouvellement tué ; et
étant proche de la porte de celui que vous voudrez lier, vous
I'appellerez par son propre nom, vous lierez la dite verge du loup
avec un lacet de fil blanc, et il sera rendu impuissant a I'acte de
Venus, qu'il ne le serait pas davantage s'il était chatré. De bonnes
expériences ont fait connaitre que, pour remédier, et méme pour
empécher cette espéce denchantement, il n'y a qu'a porter un
anneau dans lequel soit enchassé I'ceil droit d'une belette. (Le Grand
et le petit Albert, p. 276)

La méme verge du loup peut porter garantie contre le cocuage :

Prenez le bout du membre génital d'un loup, le poil de ses yeux et
celui qui est a sa gueule en forme de barbe : réduisez cela en poudre
par calcination, et faites-le avaler a la femme sans qu'elle le sache, et
'on pourra étre assuré de sa fidélité ; la moelle de I'épine du dos du
loup fait le méme effet. (Le Grand et le petit Albert, p. 280)

Pour une qui n'est pas satisfaite de son mari, continue Albert
le Grand, il suffit de porter sur elle la moelle du pied gauche dun
loup. Elle peut étre assurée d'étre la seule a le posséder.

Les deux visages de la louve étudiés dans cet article sont les bases de
la féminité ou mammalité ambivalente. Depuis 'Antiquité, les auteurs
se servent de l'image de la louve, soit comme tendre mere nourriciere
qui s'occupe de ses petits et qui protege méme les bébés humains,
soit comme femme séductrice et ravisseuse. Lapparence maigre
d’'une louve indique a la fois sa luxure, son insatiabilité, et ainsi
évoque la fille publique pour laquelle I'argent n'a pas d'odeur (pecunia
non olet). Ainsi ses pis gonflés de lait représentent tout a la fois la
maternité nourriciecre en méme temps quils évoquent la sexua-
lité excessive.
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RESUMES

Francais

A partir des années 1980 eut lieu une véritable révolution dans la connais-
sance du phénomene neurologique de la synesthésie, qui s'est accompagnée
d’'une révolution culturelle avec l'apparition de témoignages personnels de
synesthetes. Cette représentation littéraire et plastique des perceptions
synesthésiques fait partie du mouvement contemporain de représentations
autobiographiques de différentes conditions neurologiques. Carol Steen,
Patricia Lynne Duffy et Marcia Smilack sont des acteurs pionniers de la
représentation des perceptions synestheésiques.

English

From the 1980s, a revolution took place in the knowledge of the neurolo-
gical phenomenon of synesthesia, which has been accompanied by a
cultural revolution with the emergence of personal accounts of synesthetes.
Autobiographical representation—literary or plastic—of synesthetic percep-
tions belongs to the contemporary movement of autobiographical repres-
entations of various neurological conditions. Carol Steen, Patricia Lynne
Duffy and Marcia Smilack are pioneers involved in representation of synes-
thetic perceptions.
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Figure 1. - Carol Steen, ZigZag, 1996, huile sur papier, 30,48 x 25,40 cm.

When | was first trying to understand how to use my synesthetic visions in my work | explored
ways of working with the lines | saw, the moving color fields, and, in this case, a zigzag that was so
prominent in one particular photism. The trigger for this painting came from a very intense
acupuncture session one day 1.

La confirmation de la synesthésie
comme phénomeéne neurologique

La synesthésie et son neuropsycholo-
gical turn
1 A partir des années 1980, les études réalisées par Simon Baron-Cohen

et John E. Harrison en Grande-Bretagne, Lawrence E. Marks et
Richard Cytowic aux Etats-Unis ont transformé la conception de la
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synesthésie, définitivement reconnue comme un phénomene neuro-
logique étudié de maniére scientifique. Lage de la « Synesthesia
Renaissance », grace a son « neuropsychological turn » commen-
cait : « Within the last few years synesthesia has enjoyed something of a
renaissance, with researchers from various disciplines within cognitive
neuroscience contributing both new data and theory. » (Baron-Cohen
& Harrison, 1997, p. 4) Le phénomene consiste en une association
involontaire entre divers modes de perception : la stimulation dun
sens active un autre sens, sans que celui-ci ait été stimulé par
ailleurs. Cette association intermodale est dite bimodale quand elle a
lieu entre deux modalités sensorielles, ce qui est le cas le plus
courant, elle est dite multimodale quand elle met en jeu au moins
trois modalités sensorielles. Elle est généralement unidirectionnelle,
une perception stimule un autre mode mais cela n'est pas réversible,
elle est dite bidirectionnelle dans les rares cas de réversibilité.
Certaines associations sont plus courantes, notamment entre le son
et la vue, d'autres plus rares avec le goiit ou l'odorat. Un mode de
perception peut étre activé également a partir non pas dune
premiere perception, mais de « systemes culturels de catégorisa-
tion » : nombres, noms, jours de la semaine, mois, etc. Le synesthete
Prix Nobel de physique, Richard Feynman, écrivait ainsi :

When I see equations, I see the letters in colors—I don’t know why. As
I'm talking, I see vague pictures of Bessel functions from Jahnke and
Emde’s book, with light-tan j’s, slightly violet-bluish n’s, and dark
brown x’s flying around. And I wonder what the hell it must look like to
the students. (Feynman, 1988, p. 59)

2 Cette association intermodale involontaire est discréte, mémorisable,
émotionnelle et noétique. Les perceptions synesthésiques sont
durables et « génériques », cest-a-dire non élaborées : elles ne
produisent jamais dlimages ni de scenes complexes mais, au
contraire, des points, des taches, des lignes, des spirales et des
formes en grillage, des textures lisses ou rugueuses, des gofts
agréables ou désagréables, tels que salés, sucrés ou meétalliques.
Cytowic souligne :

Synesthetic percepts never go beyond this elementary, unembroidered
level. If they did, they would no longer be synesthesia but rather well-



IRIS, 362015

formed hallucinations or figurative mental images of the kind we all
have daydreaming. (Cytowic, 1993, p. 77)

3 Dans un second temps, l'utilisation de limagerie par résonance
magnétique fonctionnelle (IRMf) par Cytowic, Paulesu, Aleman,
Ramachandran et Hubbard a permis une connaissance approfondie
des processus cérébraux a I'ceuvre dans la synesthésie, et fournit une
explication du phénomene par la théorie dite de « lactivation
croisée » (Hubbard & Ramachandran, 2005 ; Ramachandran &
Hubbard, 2001a et 2001b). Il reste a en comprendre les causes, I'expé-
rience ayant montre la transmission génétique de cette « erreur de
cablage » et une prédominance féminine chez les synesthetes. La
these actuellement dominante est celle présentée en 1988 par
Charles et Daphne Maurer : I'étre humain naitrait synesthete. Le
nourrisson serait synesthete pour des raisons de survie — recon-
naitre la mere par tous les moyens — et pour des raisons biologiques
— les connexions neuronales ne seraient pas encore fermement
établies. La prédisposition génétique interviendrait alors pour ne pas
élaguer tous les cablages synesthésiques existant chez chacun
des nourrissons.

4 Ce tournant neurologique constitue en fait une redécouverte car les
études scientifiques sur la synesthésie avaient commencé a la fin du
xix® siecle, marquées par des publications concomitantes — larticle
de Francis Galton en 1880, les travaux des médecins suisses Eugen
Bleuler et Karl Lehmann en 1881 —, avant de sombrer dans une quasi-
indifférence a partir des années 1930, jusquau revival des
anneées 1980, un siecle apres une premiere apparition dans l'histoire
des sciences. Selon Baron-Cohen et Harrison comme pour Cytowix,
ce désintérét fut causé par la domination du paradigme behavioriste
considérant la synesthésie comme trop subjective. En effet, jusqua
l'utilisation de lI'imagerie cérébrale, 'étude de la synesthésie dépen-
dait des récits des patients, source sujette a caution. En France, ou le
courant symboliste avait mis en avant la métaphore synesthésique,
les travaux concernerent I'un des types de synesthésie, l'audition dite
colorée avec Laudition colorée de Ferdinand Suarez de Mendoza en
1890, et Des phénomenes de synopsie (audition colorée) du médecin
Theodore Flournoy en 1893.
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5 Dans la période de reflux, furent néanmoins publiés des témoignages
importants, le livre de mémoire de Vladimir Nabokov, Speak, Memory,
en 1947 — le second chapitre contient ce qu'il appelle sa confession de
synesthete —, les Entretiens avec Olivier Messiaen de Claude Samuel
en 1967, et le livre influent du psycholoque russe Alexandre Luria, Une
Prodigieuse mémoire, étude psycho-biographique, publié en 1968, sur
le cas suivi pendant des décennies du journaliste Solomon Veniami-
novich  Shereshevsky, mnémoniste mais aussi synesthéete
(Lambert, 2009).

Les quatre grands types de synes-
thésie : synesthésie et pseudo-
synesthésie

6 Il n'existe pas de signes extérieurs de synesthésie, laquelle n'est pas
considérée non plus comme une maladie neurologique. Dans son Blue
Cats and Chartreuse Kittens, How synesthetes color their worlds,
Patricia Lynne Duffy (2002) reprend la liste des différentes catégories
de synesthésie avancées par Baron-Cohen et Harrison : la premiere
est la synesthésie comme phénomene naturel (develop-
mental synesthesia) ; la deuxieme est une synesthésie acciden-
telle (acquired synesthesia), qui est provoquée par un dysfonctionne-
ment neurologique ou physique, par exemple les séquelles de la
méningite ; la troisieme concerne la synesthésie temporaire induite
par les drogues, le haschich et le LSD particulierement.

7 Enfin la quatrieme catégorie concerne la synesthésie meétaphorique,
ou pseudo-synesthésie, qui désigne ses manifestations culturelles et
littéraires, les métaphores synesthésiques et les tropes dans le
langage, toutes les contructions artistiques qui emploient le mot
« synesthésie » pour décrire des associations multisensorielles, ce qui
fut I'une des caracteéristiques du romantisme allemand et du symbo-
lisme francais. Cette préoccupation de distinguer synesthésie et
pseudo-synesthésie n'est pas caractéristique de la nouvelle période
scientifique. Dés la premiere époque, faire la différence entre audi-
tion colorée et systeme synesthésique élaboré par les artistes s'était
imposé aux scientifiques. Jean Claviere, en 1898, diagnostiquait sans
ménagement :
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Ce qui a fait a l'audition colorée une si mauvaise réputation, cest que
ses manifestations ont été posées comme principes fondamentaux
de la régénération de l'art par des littérateurs, des poctes, des
artistes suffisamment connus sous les noms de décadents, de
symbolistes, d’évoluto-instrumentistes, etc., et que 'on a qualifiés
soit des dévoyés de l'art et des névrosés, soit tout simplement des
fumistes 2. (Claviére, 1898, p. 164)

L'ambiguité pseudo-synesthésique sur
des expériences synesthésiques

La littérature européenne du xix® siecle fut le domaine par excellence
de la pseudo-synesthésie 3. Le romantisme allemand 4, puis — entre
autres — le romantisme et le symbolisme francais, ont produit des
ceuvres qui développaient des images intersensorielles et des méta-
phores synesthésiques, voire des systemes de pensée fondés sur
ces associations.

En France, la littérature pseudo-synesthésique se développe aussi en
relation avec l'expérimentation de substances psychoactives qui
peuvent induire une synesthésie temporaire et bien réelle. En 1843,
Théophile Gautier présentait les sensations éprouvées a la suite d'une
absorption de haschich :

Mon ouie s'était prodigieusement développée ; jentendais le bruit
des couleurs. Des sons verts, rouges, bleus, jaunes, marrivaient par
ondes parfaitement distinctes. Un verre renversé, un craquement de
fauteuil, un mot prononcé tout bas, vibraient et retentissaient en moi
comme des roulements de tonnerre > (Milner, 2000, p. 72)

Moreau de Tours, dans son Du hachisch et de l'aliénation mentale en
1845, avait souligné l'exces lyrique du témoignage de Gautier et, dans
son étude de 1868 sur Baudelaire, Gautier avouait avoir effectué une
réélaboration littéraire de ses expériences d'états modifies de
conscience : « J'y ai mélé mes propres hallucinations. » (Milner, 2000,
p. 75) Max Milner commente : « La maniere dont Gautier décrit ses
hallucinations [...] est le premier exemple, en France, de I'exploitation
systématique d'une prise de drogue pour en tirer des effets litté-
raires. » (Milner, 2000, p. 72) Le récit de l'expérimentation de la
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drogue constitue des l'origine un genre littéraire, ou les effets synes-
thésiques de par leur valeur poétique sont réinscrits dans l'imaginaire
et les themes personnels de I'auteur. Chez Baudelaire, la description
des effets de la drogue oscille entre un commentaire dominant de
minimisation, de mise a distance et des envolées lyriques ou para-
doxalement la véritable expérience de la synesthésie — celle de cate-
gorie III, induite par la drogue — est réduite a une hyperesthésie
décrite comme une intensification des analogies hoffmanniennes.

Les sons se revétent de couleurs, et les couleurs contiennent une
musique. Cela, dira-t-on, n'a rien que de fort naturel, et tout cerveau
poétique, dans son état sain et normal, congoit facilement ces
analogies. Mais jai déja averti le lecteur qu'il n'y avait rien de
positivement surnaturel dans l'ivresse du haschich ; seulement, ces
analogies revétent alors une vivacité inaccoutumeée ; elles pénetrent,
elles envahissent, elles accablent l'esprit de leur caractere
despotique. Les notes musicales deviennent des nombres [...].
(Baudelaire, 1975, p. 419)

Lune des conséquences de la nouvelle science synesthésique est la
relecture de certains cas supposés de synesthésie chez des écrivains
et des artistes, peintres ou musiciens. Il sagit dun domaine en
grande partie spéculatif et ouvert. Ainsi Cretien Van Campen (2008)
et Patricia Lynne Duffy (2013) considerent a la lecture des
Paradis artificiels que Baudelaire aurait bien expérimenté la synes-
thésie induite par le haschich, a lopposé de linterprétation de
Milner (2000).

La relecture contemporaine par des synesthetes de l'histoire cultu-
relle de la synesthésie a tendance a annexer des artistes qui semblent
relever de la pseudo-synesthésie, en déduisant de leur intérét pour
les systemes synesthésiques une projection de leur secrete condition.
Des musiciens hantés par le lien entre musique et couleurs ont
parfois ainsi été considérés comme des synesthetes véritables : Scria-
bine, Rimski-Korsakov, Chiurlionis. Toutefois, Van Campen (1999),
étudiant 'expérimentation artistique sur la synesthésie a la fin du xix®
et début du xx¢, ne fait aucune référence a une possible synesthésie
réelle chez ces artistes. Il est clair pour lui quil s'agit d’expérimenta-
tions comme celles faites au sein du Blaue Reiter, et non pas de trans-
position de cas personnels. Deux auteurs russes, Bulat Galeyev et



