Spinoza et I'improvisation en danse : nul ne saitecque peut le corps !
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A. RESSOURCES DOCUMENTAIRES

1) Référence

SPINOZA.Ethique traduction Charles APPUHN, Paris, GF Flammarj@677], 1965, 378 p.

2) Deux sites Web pour explorer la pensée de Spinoga.. son actualité chez les
passionnes

http://www.spinozaetnous.org/index.html
http://spinoza.fravec une base de données trés riche sur I'Ethifp/Nvww.ethicadb.org/

B. DES EXTRAITS DE LE THIQUE POUR LE PLAISIR —ET LE DEFI —DE LIRE
SPINOZA DANS LE TEXTE !

Les quelgues 20 pages qui suivent sont des extladtisis pour approcher la pensée de Spinoza
dans le texte de I'Ethique, avec :



v les développements sur le corps autour de sa eéfébmule « Personne, il est vrai, n'a
jusqu'a présent déterminé ce que peut le Corps »

v' de trés nombreux extraits concernant les passi@ssdes parties Ill, IV et V.

Ces extraits ont été recopié a partir des deug sitdiqués qui les proposent en ligne et auquel le
lecteur pourra se référer.

J'ai pris la liberté de souligner en vert les pgesaqui me semblaient en lien avec le projet des
Curiosités...

1) Nul ne sait ce que peut le corps, la version longue

Ethique, IlI, Proposition I,

« Ni le corps ne peut déterminer I'esprit a penserl’esprit ne peut déterminer le corps au
mouvement, ou au repos, ou a quelque chose d'@litren est) »Traduction Charles Appuhn.

« Ni le Corps ne peut déterminer I'Ame a pensetAnie, le Corps au mouvement ou au repos ou a
guelque autre maniere d'étre que ce soit (s'ilgtrgeelque autre).»Traduction Bernard Pautrat.

Démonstration

« Tous les modes de penser ont Dieu pour causanem'il est chose pensante, non en tant qu'il
s'explique par un autre attribut (Prop. 6, p. I§e donc qui détermine I'Ame a penser est un mode
du Penser et non de I'Etendue, c'est-a-dire (D€p. 11) que ce n'est pas un Corps ; ce qui égait |
premier point. De plus, le mouvement et le repo<dtps doivent venir d'un autre corps qui a
également été déterminé au mouvement et au repasgutre et, absolument parlant, tout ce qui
survient dans un corps a da venir de Dieu en tandrgle considere comme affecté d'un mode de
I'Etendue et non d'un mode du Penser (méme Prap.1D,; c'est-a-dire ne peut venir de I'Ame qui
(Prop. 11, p. 1) est un mode de penser ; ce qaitée second point. Donc ni le Corps, etc.
C.Q.F.D. »Traduction Bernard Pautrat.

Scolie

« Ce qui précede se connait plus clairement paguca été dit dans le Scolie de la Proposition 7,
Partie Il, & savoir que I'Ame et le Corps sont geele et méme chose qui est congue tantdt sous
l'attribut de la Pensée, tantdt sous celui derdfite. D'ol vient que l'ordre ou I'enchainement des
choses est le méme, que la Nature soit conguetsbatribut ou sous tel autre ; et conséquemment
gue l'ordre des actions et des passions de notps€oncorde par nature avec I'ordre des actions et
des passions de I'Ame. Cela est encore évidentlgpdacon dont nous avons démontré la
Proposition 12, Partie Il. Bien que la nature desses ne permette pas de doute a ce sujet, je crois
cependant qu'a moins de leur donner de cette waréé&onfirmation expérimentale, les hommes se
laisseront difficilement induire a examiner ce paifun esprit non prévenu ; si grande est leur
persuasion que le Corps tantét se meut, tantoe cgssse mouvoir au seul commandement de
I'Ame, et fait un grand nombre d'actes qui dépenderia seule volonté de I'Ame et de son art de
penser.Personne, il est vrai, n'a jusqu'a présent détérmom que peut le Corps, c'est-a-dire
I'expérience n'a enseigné a personne jusqu'a présenue, par les seules lois de la Nature
considérée en tant seulement que corporelle, [pQueut faire et ce qu'il ne peut pas faire a moins
d'étre déterminé par 'Ameersonne en effet ne connait si exactement latsteudu Corps qu'il ait

pu en expliquer toutes les fonctions, pour ne deea ici de ce que I'on observe maintes fois dans
les Bétes qui dépasse de beaucoup la sagacité fymeti de ce que font trés souvent les
somnambules pendant le sommeil, qu'ils n‘'oserp@sfpendant la veille, et cela montre assez que
le Corps peut, par les seules lois de sa natuacoep de choses qui causent & son Ame de
I'étonnement. Nul ne sait, en outre, en quelle itimmdou par quels moyens I'Ame meut le Corps,
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ni combien de degrés de mouvement elle peut luirimmgy et avec quelle vitesse elle peut le
mouvoir. D'ou suit que les hommes, quand ils disent que tll telle action du Corps vient de
I'Ame, qui a un empire sur le Corps, ne saventggagu'ils disent et ne font rien d'autre qu'avouer
en un langage spécieux leur ignorance de la vraisec d'une action qui n'excite pas en eux
d'étonnementMais, dira-t-on, que I'on sache ou que I'on igrmae quels moyens I'Ame meut le
Corps, on sait cependant, par expérience, que flesGerait inerte si I'Ame humaine n'était apte a
penser. On sait de méme, par expérience, qu'égegement au seul pouvoir de 'Ame de parler et
de se taire et bien d'autres choses que I'onmaoisuite dépendre du décret de I'Ame. Mais, quant
au premier argument, je demande a ceux qui invddasmpérience, si elle n‘enseigne pas aussi que,
si de son coté le Corps est inerte, I'Ame est emeni@mps privée d'aptitude a penser ? Quand le
Corps est au repos dans le sommeil, 'Ame en effgé endormie avec lui et n'a pas le pouvoir de
penser comme pendant la veille. Tous savent aassixpérience, a ce que je crois, que I'Ame n'est
pas toujours également apte a penser sur un méete etlqu'en proportion de I'aptitude du Corps a
se préter au réveil de I''mage de tel ou tel olhjame est aussi plus apte a considérer tel ou tel
objet. Dira-t-on qu'il est impossible de tirer desiles lois de la nature, considérée seulement en
tant que corporelle, les causes des édifices, eiletupes et des choses de cette sorte qui se dont p
le seul art de 'hnomme, et que le Corps humainn'éiait déterminé et conduit par I'Ame, n'aurait
pas le pouvoir d'édifier un templel2i déja montré qu'on ne sait pas ce que peubries@®u ce qui

se peut tirer de la seule considération de saaahapre et que, tres souvent, I'expérience ollige
le reconnaitre, les seules lois de la Nature pduage ce qu'on n'edt jamais cru possible sans la
direction de I'Ame : telles sont les actions demsambules pendant le sommeil, qui les étonnent
eux-mémes quand ils sont éveillés. Je joins aanple la structure méme du Corps humain qui
surpasse de bien loin en artifice tout ce que lfarhain peut batir, pour ne rien dire ici de ce que
j'ai montré plus haut : que de la Nature considépies un attribut quelconque suivent une infinité
de chosesPour ce qui est maintenant du second argumengsckas affaires des hommes seraient
en bien meilleur point s'il était également au mudes hommes tant de se taire que de parler,
mais, I'expérience I'a montré surabondamment,iest moins au pouvoir des hommes que de tenir
leur langue, et il n'est rien gu'ils puissent mdiaise que de gouverner leurs appétits ; et c'est
pourquoi la plupart croient que notre liberté dacexiste seulement a I'égard des choses ou nous
tendons Iégérement, parce que l'appétit peut enag&ement contraint par le souvenir de quelque
autre chose fréquemment rappelée ; tandis quemmaemmes pas du tout libres quand il s'agit de
choses auxquelles nous tendons avec une affedttenque le souvenir d'une autre chose ne peut
apaiser. S'ils ne savaient d'expérience cependantngintes fois nous regrettons nos actions et que
souvent, quand nous sommes dominés par des affeatmntraires, nous voyons le meilleur et
faisons le pire, rien ne les empécherait de cigpie toutes nos actions sont libres. C'est ainanqu'’
petit enfant croit librement appéter le lait, umrje garcon en colére vouloir la vengeance, un
peureux la fuite. Un homme en état d'ébriété acrssi dire par un libre décret de I'Ame ce que,
sorti de cet état, il voudrait avoir tu ; de méreedElirant, la bavarde, I'enfant et un trés grand
nombre d'individus de méme farine croient parler ya libre décret de I'Ame, alors cependant
gu'ils ne peuvent contenir I'impulsion qu'ils orgaaler ;I'expérience donc fait voir aussi clairement
gue la Raison que les hommes se croient libres qgeiter seule cause qu'ils sont conscients de leurs
actions et ignorants des causes par ol ils soetrdiétés et, en outre, que les décrets de I'Ame ne
sont rien d'autre que les appétits eux-mémes antan conséquence selon la disposition variable
du CorpsChacun, en effet, gouverne tout suivant son afiactt ceux qui, de plus, sont dominés
par des affections contraires, ne savent ce g&ient ; pour ceux qui sont sans affections,als s
poussés d'un coté ou de l'autre par le plus legeif.mMout cela certes montre clairement qu'aussi
bien le décret que l'appétit de I'Ame, et la déteatipn du Corps sont de leur nature choses
simultanées, ou plutét sont une seule et méme chosenous appelons Décret quand elle est
considérée sous l'attribut de la Pensée et ex@igaé lui, Détermination quand elle est considérée
sous l'attribut de I'Etendue et déduite des loismduvement et du repost cela se verra encore plus
clairement par ce qui me reste a dire. Je voueraisffet que I'on observat particulierement ce qui
suit : nous ne pouvons rien faire par décret dméZque nous n'en ayons d'abord le souvenir. Par

3



exemple, nous ne pouvons dire un mot a moins gI'ous en souvienne. D'autre part, il n'est pas
au libre pouvoir de I'Ame de se souvenir d'une elmsde |'oublier. On croit donc que ce qui est au
pouvoir de I'Ame, c'est seulement que nous pouddrsou taire suivant son décret la chose dont il
nous souvient. Quand cependant nous révons que palens, nous croyons parler par le seul
décret de I'Ame, et néanmoins nous ne parlons passionous parlons, cela se fait par un
mouvement spontané du Corps. Nous révons aussiansecachons aux hommes certaines choses,
et cela par le méme décret de I'Ame en vertu dupeetiant la veille nous taisons ce que nous
savons. Nous révons enfin que nous faisons paaretdde I'Ame ce que, pendant la veille, nous
n‘osons pas. Je voudrais bien savoir, en conséegugiley a dans I'Ame deux genres de décrets, les
Imaginaires et les Libres ? Que si I'on ne veutgles jusqu'a ce point d'extravagance, il faudra
nécessairement accorder que ce décret de 'Amdipoeune se distingue pas de l'imagination elle-
méme ou du souvenir, et n'est rien d'autre quigrtreftion nécessairement enveloppée dans l'idée
en tant qu'elle est idée (voir Prop. 49, p. ll).dHisi ces décrets se forment dans I'Ame avec la
méme nécessité que les idées des choses existactieebeux donc qui croient qu'ils parlent, ou se
taisent, ou font quelque action que ce soit, pditwa décret de I'Ame, révent les yeux ouverts

2) De l'origine et de la force des passions, de la mpsance de I'entendement
et de la liberté de 'homme : on reste concentre...

Les passages qui suivent de I'éthique ont été tige@s par le site « Spinoza et notislans les
citations se rapportant au theme suivant « Dése,gt amour, tristesse, béatitude ».

Dans la traduction d’Emile Saisset (1842), les a§gs qui suivent donnent un bon apercu de la
pensée de Spinoza, en suivant le plan des derargss de I'Ethique :

v 1ll. De I'Origine et de la Nature des Passions.
v IV. De I'esclavage de I'homme ou de la force desieas.
v V. De la puissance de I'entendement, ou de latélor I'homme
Pour s’y repérer : P = Proposition Scolie = commaieatApp =Appendice Ch = Chapitre

[ll. De I'Origine et de la Nature des Passions.
P6 : Toute chose, autant qu’il est en elle, s'effalle perséveérer dans son étre.

P7 . L'effort par lequel toute chose tend a persgivéans son étre n’est rien de plus que I'essence
actuelle de cette chose.

P8 : L'effort par lequel toute chose tend a persgvdans son étre n’enveloppe aucun temps fini,
mais un temps indéfini.

Démonstration : ... cette chose ..., si elle n'estudt&tmpar aucune cause extérieure, devra, par cette
méme puissance qui la fait étre, toujours contirl&re, il s’ensuit que I'effort dont nous parlons
enveloppe un temps indéfini. C. Q. F. D.

P9 :L’ame, soit en tant qu’elle a des idées clairediginctes, soit en tant qu’elle en a de confuses,
s’efforce de persévérer indéfiniment dans son étra,conscience de cet effort.

Scolie :Cet effort, quand il se rapporte exclusivemenéik, s’appelle volonté ; mais quand il se
rapporte a I'ame et au corps tout ensemble, ilceeme appétit. L'appétit n’est donc que I'essence
méme de 'homme, de laquelle découlent nécessaitetoetes les modifications qui servent a sa

! http://www.spinozaetnous.org/index.html



conservation, de telle sorte que 'homme est déterra les produire. De plus, entre I'appétit et le
désir il n'y a aucune différence, si ce n'est gai@ésir se rapporte la plupart du temps a 'homme,
en tant qu’il a conscience de son appétit ; ett gdesirquoi on le peut définir de la sorte : Le dési
c’est I'appétit avec conscience de lui-méme. luli&sde tout cela que ce qui fonde I'effort, le
vouloir, 'appétit, le désir, ce n'est pas qu’ohjagé qu’une chose est bonne ; mais, au contraire,
juge qu’une chose est bonne par cela méme qu’endypar 'effort, le vouloir, I'appétit le désir

P11 : Si quelgque chose augmente ou diminue, favansempéche la puissance d'agir de notre
corps, l'idée de cette chose augmente ou dimiraw@rise ou empéche la puissance de penser de
notre ame.

Scolie : Nous voyons que I'ame peut souffrir unngraombre de changements, et passer tour a tour
d'une certaine perfection a une perfection plusndeaou plus petite ; et ce sont ces diverses
passions qui nous expliquent ce que c’est quegbnpue tristessel’entendrai donc par joie, dans
toute la suite de ce traité, une passion par l&gli@me passe a une perfection plus grande ; par
tristesse, au contraire, une passion par laquélieel passe a une moindre perfecti&@m outre,
I'affection de la joie, quand on la rapporte adafau corps et a 'ame, je la nomme chatouillement
ou hilarité ; et I'affection de la tristesse, dawleou mélancolie. Mais il faut remarquer que le
chatouillement et la douleur se rapportent a I'’ha@ren tant qu'une de ses parties est affectée plus
vivement que les autres ; lorsque au contraireetolgs parties sont également affectées, c’est
I'hilarité et la mélancolie. Quant a la nature disid, je I'ai expliquée dans le Scolie de la Proj@s
partie 3 ;et javertis qu'aprés ces trois passions, la jtaetristesse et le désir, je ne reconnais
aucune autre passion primitive ; et je me réses/@rduver par la suite que toutes les passions
naissent de ces trois passions €lémentaires

P12 :L’ame s’efforce, autant qu’il est en elle, d'imagines choses qui augmentent ou favorisent la
puissance d’agir du corps.

P13 : Quand I'ame imagine des choses qui diminleeptissance d’agir du corps, elle s’efforce,
autant qu’il est en elle, de rappeler d’autres ebagii excluent I'existence des premiéres.

Corollaire : Il suit de la que I'dme répugne a imnag les choses qui diminuent ou empéchent sa
puissance et celle du corps.

Scolie : Nous concevons aussi trés-clairement pagut précéde en quoi consistent 'amour et la
haine.L’amour n’est autre chose que la joie, accompagieekidée d’'une cause extérieure ; et la
haine n’est autre chose que la tristesse, accorépadml'idée d’'une cause extérieudodus voyons
€également que celui qui aime s’efforce nécessameme se rendre présente et de conserver la
chose qu'il aime ; et au contraire, celui qui tsadtfforce d’écarter et de détruire la chose quaiith
Mais tout cela sera plus amplement développé dasgite.

P18 : L’'homme peut étre affecté d’'une impressionoie et de tristesse par I'image d’'une chose
passée ou future, comme par celle d’'une choserniggse

Scolie Il : Ce qui précéde nous fait comprendreqoe c’est qu'espérance, crainte, sécurité,
désespoir, contentement et remoidsspérance n’est autre chose qu’une joie mal assurée de
'image d’'une chose future ou passée dont I'arrie&é pour nous incertaine ; la crainte, une
tristesse mal assurée, née aussi de 'image diosecdouteusdMaintenant, retranchez le doute de
ces affections, I'espérance et la crainte devienl@esécurité et le désespoir, c’est-a-dire la mie

la tristesse nées de l'image d'une chose qui nousspiré crainte ou espérance. Quant au
contentement, c’est la joie née de I'image d’'unesehpassée qui avait été pour nous un sujet de
doute. Enfin, le remords, c’est la tristesse opp@econtentement.

P24 : Tout ce que nous nous représentons commartailesla joie a nous-mémes ou a ce que nous

aimons, nous nous efforcons de I'affirmer, et no@&nes et de ce que nous aimons ; et nous nous
efforgcons, au contraire, d’en nier tout ce que nouss représentons comme causant de la tristesse a
Ce que nous aimons ou a Nous-mémes.



Démonstration : Ce qui nous parait causer de é&qaide la tristesse a I'objet aimé nous cause de
la joie ou de la tristesse (par la Propos. 21,i@8jt Or, notre ame (par la Propos. 12, partie 3)
s’efforce, autant qu'il est en elle, d'imagineraqud nous cause de la joie, en d’autres termeslépar
Propos. 17, partie 2 et son Corollaire), de I'apeoir comme présent, et au contraire (par la
Propos. 13, partie 3), elle s’efforce d’exclurexi&ence de ce qui nous cause de la tristesse.,Donc
nous nous efforcons d’affirmer, et de nous-mémete dbjet aimé, tout ce que I'imagination nous
représente comme une cause de joie pour nous ol'@aget aimé ; et au contraire, etc. C. Q. F. D.

P24S : ... I'orgueil, sorte de délire ou I’'homme,advles yeux ouverts, se croit capable de toutes
les perfections que son imagination lui peut regméey, et les apercoit des lors comme des choses
réelles, et s’exalte a les contempler, tant qusii mcapable de se représenter ce qui en exclut
I'existence et détermine en certaines limites sagamce d’'agir. L'orgueil, c’est donc la joie qui
provient de ce que ’'homme pense de soi plus dedpiél ne faut. Maintenant, la joie qui provient
de ce gque 'nomme pense d’autrui plus de bien qeilfaut, c’est I'estime ; et celle enfin qui
provient de ce que I’'homme pense d’autrui moinbida qu’il ne faut, c’est le mépris.

P28 :Toute chose qu’on se représente comme conduidanoi, on fait effort pour qu’elle arrive
; sl au contraireelle doit étre un obstacle a la joie et menex @istesse, on fait effort pour I'écarter
ou la détruire.

Démonstration : ... I'effort de 'dme ou sa puissadeepenser est €gale et simultanée a l'effort du
Corps ou a sa puissance d’agir ...

P29 : Nous nous efforcons de faire toutes les cghqae nous imaginons que les hommes verront
avec joie, et nous avons de 'aversion pour cejléss verront avec aversion.

P37 : Le désir qui nait de la tristesse ou deitg fie la haine ou de I'amour, est d’autant plasdr
gue la passion qui l'inspire est plus grande.

Démonstration La tristesse diminue ou empéche (par le Schol.adBrbpos. 11, partie 3) la
puissance d’action de 'homme, c’est-a-dire (paPtapos. 7, partie 3) I'effort de I’'homme pour
perséverer dans son éfret en conséquence (par la Propos. 5, partile3¢st contraire a cet effort

; et dés lors, tout I'effort d'un homme saisi distesse, c’est d’écarter de soi cette passionp@r (

la Déf. de la tristesse), plus la tristesse estdgaplus est grande aussi nécessairement la dartie
la puissance d’action de 'homme a laquelle elteopposée. Donc. plus la tristesse est grande, plus
grande sera la puissance d’action déployée pamihe pour écarter de soi cette passion ; c’est-a-
dire (par le Schol. de la Propos. 9, partie 3)sgtand sera le désir ou I'appétit qui le poussera
éloigner la tristesse. De plus, comme la joie (panéme Schol. de la Propos. 9, partie 3) augmente
ou favorise la puissance d’action de 'lhomme, omaldtrerait aisément par la méme voie qu’'un
homme saisi de joie ne désire rien autre chosedgua conserver, et cela d’'un désir d’autant plus
grand que la joie qui I'anime est plus grande. iEndlomme la haine et 'amour sont des passions
liees a la joie et a la tristesse, il s’ensuitlpanéme démonstration que I'effort, I'appétit owdkssir

gui nait de la haine ou de I'amour croit en raidercette haine et de cet amour mémes. C. Q. F. D.

P39 : Celui qui a quelque objet en haine s’effaad lui faire de mal, a moins qu’il ne craigne de
sa part un mal plus grand ; et, au contraire, agliiaime quelque objet s’efforcera de lui faire du
bien, sous la méme condition.

P44 : La haine qui est complétement vaincue pardi& devient de 'amour ; et cet amour est plus
grand que s’il n’edt pas été précédé par la haine.

Scolie : Quoique les choses se passent de cette, fagrsonne cependant ne s’efforcera de prendre
un objet en haine, c’est-a-dire d’éprouver deiktdsse, pour jouir ensuite d’'une joie plus grande
personne, en d’autres termes, ne désirera qu’ocduse un dommage, dans I'espoir d’en étre
dédommagé, ni d’étre malade, dans I'espoir de &igon. Car chacun s’efforce toujours, autant
gu'’il est en lui, de conserver son étre et d’écateelui la tristesse. Que si I'on pouvait concevei
contraire, je veux dire qu'un homme vint a désderprendre un objet en haine, afin de I'aimer
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ensuite davantage, il s’ensuivrait qu'’il désirednc toujours de le hair ; car plus la haine serai
grande, plus grand serait I'amour ; et par consdégli@ésirerait toujours que la haine devint de
plus en plus grande : et, a ce compte, un homnfi@i€erait d'étre de plus en plus malade, afin de
jouir ensuite d’une joie plus grande a son rétabhigent, et en conséquence, il s’efforcerait togjour
d’étre malade, ce qui est absurde (par la Propgmarée 3).

P53 : Quand I'ame se contemple soi-méme et avesas@uissance d’action, elle se réjouit ; et
d’autant plus qu’elle se représente plus distinetenet soi-méme et sa puissance d’action.

Corollaire : Plus 'homme s’imagine qu’il est I'aij des louanges d’autrui, plus cette joie est
alimentée dans son ame. Plus, en effet, il se septé soi-méme de la sorte, plus grande il imagine
la joie que les autres éprouvent a cause de lailajuelle il joint I'idée de lui-méme (par le $th

de la Propos. 29, partie 3), et conséquemmentidparopos. 27, partie 3), plus grande sera la joie
gu’il éprouvera, et cette joie sera accompagndedée de lui-méme. C. Q. F. D.

P54 : L'ame ne s’efforce d'imaginer que les chapasaffirment ou posent sa puissance d’agir.

Démonstration t’effort de 'ame ou sa puissance, c’est 'esseméme de I'amépar la Propos. 7,
partie 3). Or, I'essence de I'ame n’affirme queqce I'dme est et ce qu’elle peut, et non pas ce
gu’elle n'est pas et ce qu’elle ne peut (cela essa évident). Par conséquent, 'dme ne s’efforce
d’imaginer que les choses qui affirment ou qui pbsa puissance d’action. C. Q. F. D.

P56 : Autant il y a d’espéeces d’objets qui nougs@#nt, autant il faut reconnaitre d’espéeces dag joi
de tristesse et de désir, et en général de toeggsalssions qui sont composées de celles-la, comme
la fluctuation, par exemple, ou qui en dériventaoee 'amour, la haine, I'espérance, la crainte, etc

Démonstration : ... le désir étant I'essence ou launeade chaque homme, en tant qu'il est
déterminé par telle constitution donnée a agiretle facon (voir le Schol. de la Propos. 9, pasdie

il s’ensuit que chagque homme, suivant qu'il esec# par les causes extérieures de telle ou telle
espéece de joie, de tristesse, d’amour, de hainec'est-a-dire suivant que sa nature est constitué
de telle ou telle facon, éprouve nécessairemerdueél désir ; et il est nécessaire aussi quaity
entre la nature d’'un désir et celle d’'un autre dastant de différence qu’entre les affections ou
chacun de ces désirs prend son origine. Donc, ailitaa d’espaces de joies, de tristesse, d’amour,
etc. ; et conséquemment (par ce qui vient d’étoeiyg) autant il y a d’espéces d’objets qui nous
affectent, et autant il y a d’espaces de désiQ.G. D.

Scolie : Entre les différentes espéces de passiesguelles doivent étre en tres-grand nombre
(d’aprés la Propos. précédente), il en est qui parttculierement célébres, comme l'intempérance,
l'ivrognerie, le libertinage, I'avarice, 'ambitioriToutes ces passions se résolvent dans les notions
de 'amour et du désir, et ne sont autre chosd’'go®ur et le désir rapportés a leurs objets. Nous
n’entendons, en effet, par l'intempérance, l'ivrega, le libertinage, I'avarice et I'ambition, rien
autre chose qu’un amour ou un désir immodéré deim$e des boissons, des femmes, de la richesse
et de la gloire. On remarquera que ces passiongnemu’on ne les distingue les unes des autres
gue par leurs objets, n'ont pas de contraires. |I&dempérance, la sobriété, la chasteté, qu'on
oppose a l'intempérance, a l'ivrognerie, au libege, ne sont pas des passions ; elles marquent la
puissance dont I'ame dispose pour modérer lesqassi

P57 : Toute passion d’'un individu quelconque défde la passion d’'un autre individu autant que
I'essence du premier differe de celle du second.

Démonstration : .... Toutes les passions se ragpioail désir, a la joie et a la tristesse ; cealté

des définitions données plus haut. Or, le désitaestiture méme ou I'essence de chaque individu
(voyez-en la déf. dans le Schol. de la Proposafiep3). Donc, le désir de chaque individu differe
de celui d'un autre individu autant que differegils natures ou leurs essences. De plus, la §oie, |
tristesse sont des passions par lesquelles lagmgissde chaque individu, c’est-a-dire son effort
pour persévérer dans son étre, est augmentée aouéeen favorisée ou empéchée (par la Propos.,
11, part, 3 et son Schol.) Or, cet effort pour @eéser dans son étre, en tant qu’il se rapporte en
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méme temps a I'ame et au corps, c’est pour noppdtit et le désir (par le Schol. de la Propos., 9,
partie 3).Donc la tristesse et la joie, c’est le désir mémd'appétit, en tant qu’il est augmenté ou
diminué, favorisé ou empéché par les causes extésigce qui revient a dire (par le méme Schol.)
gue c’est la nature méme de chaque individu : d'@uit que la joie ou la tristesse de chaque
individu differe de celle d’'un autre, autant quenédure ou I'essence du premier differe de celle du
second. En conséquence, toute affection d’'un iddijuelconque differe de celle d’'un autre
individu autant que, etc..@. F. D.

Scolie : ... la différence n’est pas médiocre engrédnheur que peut ressentir un ivrogne et celui
qui est goQté par un philosophe, et c’est une rgogaque j'ai tenu a faire ici en passant. Voila ce
gue j'avais a dire des affections qui se rappordittomme en tant qu'il patit. Il me reste a agyut
quelques mots sur celles qui se rapportent a I'heramtant qu’il agit.

P58 : Outre cette joie et ce désir qui sont desctfins passives, il y a d’autres joies et d’autres
désirs qui se rapportent a nous en tant que nosSoaG.

Démonstration Quand I'ame se concoit elle-méme et sa puissaraiol, elle se réjouit (par la
Propos. 53, partie 3) : or 'ame se contemple regiemment elle-méme quand elle congoit une idée
vraie ou adéquate (par la Propos. 43, partie Zyn [utre cOté, I'ame congoit quelques idées
adéquates (par le Schol. 2 de la Propos. 40, @rt2onc elle se réjouit en tant qu’elle conc@sd
idées adéquates, c’est-a-dire (par la Propos.riie®) en tant qu’elle agit. En outre, 'ame, antt
gu’elle a des idées soit claires et distinctes, mmfuses, fait effort pour persévérer dans som ét
(par la Propos. 9, part. 3) : or, cet effort poous, c’est le désir (par le Schol. de cette méme
Propos.). Donc le désir se rapporte aussi en reugant que nous pensons, c'est-a-dire (par la
Propos. 1, partie 3) en tant que nous agisn®. F. D.

P59 : Entre toutes les passions qui se rapportéamna, en tant qu’elle agit, il n’en est aucuné qu
ne se rapporte a la joie ou au désir.

Scolie : Toutes les actions qui résultent de cdteod’affections qui se rapportent a 'dme en tant
gu’elle pense, constituent la force d’ame. Il yeaixlespéces de force d’ame, savoir : l'intrépidité

la générosité. J'entends par intrépidité, ce dgsir porte chacun de nous a faire effort pour
conserver son étre en vertu des seuls commandemerits raison. J'entends par générosite, ce
désir qui porte chacun de nous, en vertu des seatsnandements de la raison, a faire effort pour
aider les autres hommes et se les attacher péietessde I'amitié. Ainsi donc, ces actions qui ne
tendent qu’a I'intérét particulier de I'agent, @gslrapporte a I'intrépidité, et a la générositéesejui
tendent en outre a I'intérét d’autrui. De cetteofacla tempérance, la sobriété, la présence dtespri
dans le danger, etc., sont des espéeces particutiéngrépidité ; la modestie, la clémence, etonts
des especes, de générosite.

. il arrive souvent, quand nous jouissons d'un Dliésiré, que le corps acquiert par cette
jouissance une disposition nouvelle qui lui imprideenouvelles déterminations, de telle sorte qu’il
se forme en lui d’autres images des choses, efpgueuite 'ame commence a imaginer d’'une
maniere différente et a former d’autres désirs.ek@mple, quand nous imaginons un objet dont la
saveur nous est habituellement agréable, nousodésite jouir de cet objet, c’'est-a-dire de le
manger ; or, tandis que nous le mangeons, I'est@@aemplit et le corps se trouve disposé d’'une
nouvelle maniere. Les choses en étant la, si I'andg ce mets présent a nos yeux vient a se
représenter et avec elle le désir de manger, itesier que la nouvelle disposition de notre corps
s’opposera a ce désir, et la présence de I'objetngus aimons nous deviendra désagréable ; c’est
la ce qu’on appelle le dégodt, 'ennui.

Du reste, j'ai négligé de marquer les affectiongegures qu’on observe dans le développement
des passions, comme le tremblement des membre&lelar, les sanglots, le rire, etc., parce que ces
affections se rapportent exclusivement au corps saicune relation a I'ame. Je termine par la

définition des passions, et je vais, en conségueeseranger ici par ordre, en intercalant les

observations convenables.



AppD1 : Le désir, c’est I'essence méme de 'homme, endaiglle est concue comme déterminée
a quelque action par une de ses affections queleonq

Explication :Nous avons dit plus haut, dans le Scolie de lagsop, partie 3, que le désir, c’'est
I'appétit avec conscience de lui-méme, et que Edippc’'est 'essence méme de 'homme, en tant
gue déterminée aux actions qui servent a sa catgaryMais nous avons eu soin d’avertir dans ce
méme Scolie que nous ne reconnaissions aucuneedit® entre I'appétit humain et le désir. Que
’lhomme, en effet, ait ou non conscience de sorétitpcet appétit reste une seule et méme chose ;
et c’est pour cela que je n’ai pas voulu, craigrparaitre tomber dans une tautologie, expliquer
le désir par I'appétit ; je me suis appliqué, antcare, a le définir de telle sorte que tous lésrts

de la nature humaine que nous appelons appétiontégl désir, mouvement spontané, fussent
compris ensemble dans une seule définitlaurais pu dire, en effet, que le désir, c’essdence
méme de 'homme en tant qu’'on la congoit commerdétee a quelque action ; mais de cette
définition il ne résulterait pas (par la Propos, gartie 2) que I'ame pdt avoir conscience de son
désir et de son appétit. C’est pourquoi, afin d&apper dans ma définition la cause de cette
conscience que nous avons de nos désirs, il aééessaire (par la méme Propos.) d’ajouter : en
tant gu’elle est déterminée par une de ses affectipielconque, etc. En effet, par une affection de
'essence de 'homme, nous entendons un état queleode cette méme essence, soit inné, soit
congu par son rapport au seul attribut de la permsépar son rapport au seul attribut de I'étendue,
soit enfin rapporté a la fois a I'un et l'autre des attributs. J'entendrai donc, par le mot désirs

les efforts, mouvements, appétits, volitions quierst avec les divers états d’'un méme homme, et
souvent sont si opposés les uns aux autres quaiteg tiré en mille sens divers, ne sait plus quelle
direction il doit suivre.

AppD2 : La joie est le passage d’une moindre pé&die@ une perfection plus grande.
AppD3 : La tristesse est le passage d’une perfegiios grande a une moindre perfection.

Explication :Je dis que la joie est un passage a la perfedfioreffet, elle n’est pas la perfection
elle-méme. Si 'lhomme, en effet, naissait avececegterfection ou il passe par la joie, il ne
ressentirait aucune joie a la posséder ; et cesjut est plus clair encore pour 'affection oppnsé

la tristesseCar personne ne peut nier que la tristesse nesterdans le passage a une moindre
perfection, et non dans cette perfection elle-mémasqu’il est visiblement impossible que
’homme, de ce qu’il participe & une certaine peréa, en ressente de la tristesse. Et nous ne
pouvons pas dire que la tristesse consiste dapsvation d’'une perfection plus grande ; car une
privation, ce n’est rienOr, la passion de la tristesse étant une choselbche peut donc étre que
le passage actuel a une moindre perfection, erirdsatermes, un acte par lequel la puissance d’agir
de 'hnomme est diminuée ou empéclieair le Schol. de la Propos. 11, partie 3). Dsteej'omets

ici les définitions de I'hilarité, du chatouillemienle la mélancolie et de la douleur, parce qusetie
rapportent principalement au corps et ne sont gseedpéeces de joie et de tristesse.

AppD6 :L’amour est un sentiment de joie accompagné déd’ide sa cause exterieure.

Explication : Cette définition marque assez claeaitl’essence de I'amour ; celle des auteurs qui
ont donné cette autre définition : Aimer, c’est hmus’unir a I'objet aimé, exprime une propriété
de 'amour et non son essence ; et comme ces aut@avaient pas assez approfondi I'essence de
I'amour, ils n'ont pu avoir aucun concept clair ses propriétés, ce qui a rendu leur définition
obscure, au jugement de tout le monde. Mais il daserver qu’en disant que c’est une propriété de
'amant de vouloir s’unir a I'objet aimé, je n’entds pas par ce vouloir un consentement de I'ame,
une détermination délibérée, une libre décisionnefdar tout cela est fantastique, comme je lai
démontré Propos. 68, part. 2) ; je n’entends pasphas le désir de s’unir a I'objet aimé quandsi e
absent, ou de continuer a jouir de sa présencedgliagst devant nous ; car 'amour peut se
concevoir abstraction faite de ce désir. J'entguatsce vouloir la paix intérieure de I'amant en
présence de I'objet aimé, laquelle ajoute a sa gniedu moins lui donne un aliment.



AppD12 :L’espérance est une joie mal assurée qui provietiadte d’'une chose future ou passée
dont I'événement nous laisse quelque doute.

AppD13 : La crainte est une tristesse mal assutéeimpvient de l'idée d’'une chose future ou
passée dont 'événement nous laisse quelque doute.

Explication : 1l suit de ces définitions qu'il n’y a pas d’espdca sans crainte, ni de crainte sans
espérance En effet, celui dont le coeur est suspetidapérance et qui doute que I'événement soit
d’accord avec ses désirs, celui-la est supposépsésenter certaines choses qui excluent celle qu’i
souhaite, et par cet endroit il doit étre saisirddessgpar la Propos. 19, partie 3) ; par conséquent,
au moment ou il espere, il doit en méme temps drainAu contraire, celui qui est dans la crainte,
c’est-a-dire dans l'incertitude d’'un événement lpdéteste, doit aussi se représenter quelque chose
qgui en exclue I'existence ; et par suite (par lap@s. 20, part. 3), il éprouve de la joie : d’ou il
s’ensuit que par cet endroit il a de I'espérance.

AppDGA : Ce genre d’affection qu’on appelle passien’ame, c’est une idée confuse par laguelle

'ame affirme que le corps ou quelgu’une de sesiggB une puissance d’exister plus grande ou

plus petite que celle gu’il avait auparavant, ldiguguissance étant donnée, 'ame est déterminée a
penser a telle chose plutdt qu’a telle autre.

Explication : Je dis d’abord qu’une passion c’as idée confuse ; car nous avons vu (Propos. 3,
partie 3) que I'ame ne patit qu’en tant qu’ellees ddées inadéquates ou confuses. Je dis ensuite :
par laquelle I'ame affirme que le corps ou quelge’'wle ses parties a une puissance d’exister plus
grande ou plus petite que celle qu’il avait aupamy car toutes les idées que nous avons des corps
marquent bien plutdt (par le Coroll. 2 de la Prod® partie 2) la constitution actuelle de notre
propre corps que celle des corps extérieurs, add’iqui constitue I'essence ou forme de telle ou
telle passion doit exprimer la constitution de eatorps ou de quelgu’'une de ses parties, en tant
gue sa puissance d'agir ou d’exister est augment@&bminuée, favorisée ou contrariee. Mais il est
nécessaire de remarquer que quand je dis une poésskexister plus grande ou plus petite que
celle gu’il avait auparavant, je n’entends pas djpe I'ame compare la constitution actuelle du
corps avec la précédente, mais seulement que kjdéeonstitue I'essence de telle ou telle passion
affirme du corps quelque chose qui enveloppe plusnoins de réalité que le corps n’en avait
auparavant. Or, comme l'essence de I'ame conPstel¢s Propos. 11 et 13, part. 2) en ce qu’'elle
affirme I'existence actuelle de son corps, et qae gerfection d’'une chose nous entendons son
essence méme, il s’ensuit que I'ame passe a ufecpen plus grande ou plus petite quand il lui
arrive d’affirmer de son corps quelque chose quieppe une réalité plus grande ou plus petite
gue celle qu’il avait auparavant. Lors donc quediaplus haut que la puissance de penser de I'ame
était augmentée ou diminuée, je n'ai voulu dirgeaahose sinon que 'ame se formait de son corps
ou de quelgu’une de ses parties une idée qui eppaioplus ou moins de vérité et de perfection
gu’elle n’en affirmait préecédemment ; car la supeté des idées et la puissance actuelle de penser
se mesurent sur la supériorité des objets penséig, Eai ajouté : laquelle puissance étant donnée
'ame est déterminée a penser a telle chose mlutéttelle autre, afin de ne pas exprimer seulement
la nature de la joie et de la tristesse, laquedtecentenue dans la premiere partie de la définitio
mais aussi celle du désir.

IV. De l'esclavage de I'nomme ou de la force des $&s0ns.

Pré : ... quand nous disons que la cause finale dhaison c’est de se loger, nous n’entendons rien
de plus par la sinon que 'homme, s’étant repré&séag avantages de la vie domestique, a eu le
désir de batir une maison. Ainsi donc cette cairsgef n'est rien de plus que le désir particulier
gu’on vient de dire, lequel est vraiment la cau$eiente de la maison ; et cette cause est pair le
hommes la cause premiere, parce gu’ils sont daesigmorance commune des causes de leurs
appétits. lls ont bien conscience, en effet, corfari@i souvent répété, de leurs actions et desleur
désirs, mais ils ne connaissent pas les causdssgdieterminent a désirer telle ou telle chose.
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P8 : La connaissance du bien ou du mal n’est nigreahose que la passion de la joie ou de la
tristesse, en tant que nous en avons conscience.

P15 : Le désir qui nait de la connaissance vraibielu et du mal peut étre détruit ou empéché par
beaucoup d’autres désirs qui naissent des pasdooisiotre ame est agitée en sens divers.

P16 : Le désir qui provient de la connaissanceidn bt du mal, en tant que cette connaissance
regarde I'avenir, peut facilement étre étouffé aypéché par le désir des choses présentes qui ont
pour nous de la douceur.

P17 : Le désir qui provient de la connaissanceswlai bien et du mal, en tant qu’elle porte sur des
choses contingentes, peut plus facilement encoeeeétpéché par le désir des choses présentes.

P18 : Le désir qui provient de la joie est plud,ftoutes choses égales d’ailleurs, que le désir qu
provient de la tristesse.

Démonstration Le désir est 'essence méme de 'homme (par la Déks pass.), c’est-a-dire (en
vertu de la Propos. 7, part. 3) I'effort par legliebmme tend a persévérer dans son étre. C'est
pourquoi le désir qui provient de la joie est fasérou augmenté par cette passion m@mnevertu

de la Déf. de la joie, qu’'on peut voir dans le Scte la Propos. 11, part. 3)u contraire, le désir
qui nait de la tristesse est diminué ou empéchégite passion méme (en vertu du méme Schol.) ;
et par conséquent la force du désir qui nait d@ik doit étre mesurée tout ensemble par la
puissance de I'homme et par celle de la causeientérdont il est affecté, au lieu que la force du
désir qui nait de la tristesse doit I'étre seuleimgar la puissance de 'homme ; d’ou il suit que
celui-la est plus fort que celui-ct. Q. F. D.

Scolie : ... la vertu ne consistant pour chacun e@reaihose (par la Déf. 8, part. 4) qu’a vivre selon
les lois de sa nature propre, et personne ne gieffib de se conserver (par la Propos. 7, partud) q
d’aprés les lois de sa nature, il suit de [remierement, que le fondement de la vertu, c’est ¢
effort méme que fait 'homme pour conserver somr,ét que le bonheur consiste a pouvoir le
conserver en effet secondement, que la vertu doit étre désirée pllerméme, et non pour autre
chose, car il n’en est pas de préférable pour rmwsle plus utile ; troisiemement, enfique ceux

qui se donnent a eux-mémes la mort sont des ingnissvaincus par des causes extérieures en
désaccord avec leur natuterésulte, en outre, du Postulat 4 de la parg2il nous est a jamais
impossible de faire que nous n'ayons besoin d’aecise extérieure pour conserver notre étre, et
gue nous puissions vivre sans aucun commerce ageabjets étrangers. Si méme nous regardons
attentivement notre &me nous verrons que notrenéateent serait moins parfait si 'ame était
isolée et ne comprenait rien que soi-méme. Il yracchors de nous beaucoup de choses qui nous
sont utiles, et par conséquent désirables. Engreloeses, on n’en peut concevoir de meilleures que
celles qui ont de la convenance avec notre nafiaesi deux individus de méme nature viennent a
se joindre, ils composent par leur union un indivateux fois plus puissant que chacun d’eux en
particulier : c’est pourquoi rien n’est plus utdd’homme que 'homme lui-méme. Les hommes ne
peuvent rien souhaiter de mieux, pour la consemale leur étre, que cet amour de tous en toutes
choses, qui fait que toutes les ames et tous Igs c@ forment, pour ainsi dire, qu’une seule ame e
un seul corps ; de telle fagon que tous s’efforcauntant qu’il est en eux, de conserver leur propre
étre et, en méme temps, de chercher ce qui peutide a tous ; d’ou il suit que les hommes que la
raison gouverne, c’est-a-dire les hommes qui clestcbe qui leur est utile, selon les conseils de la
raison, ne désirent rien pour eux-mémes qu’ils égrent également pour tous les autres, et sont,
par conséquent, des hommes justes, probes et ksrvi@ila les commandements de la raison, que
je m’étais proposé de faire connaitre ici en peundés, avant de les exposer d’'une maniére plus
étendueMon dessein était en cela de me concilier I'attentle ceux qui pensent que ce principe :
chacun est tenu de chercher ce qui lui est utsieye principe d'impiété, et non la base de laéiét
et de la vertu. Maintenant que j'ai rapidement mdaue la chose n’est point comme ces personnes
le supposent, je vais exposer ma doctrine suiamé@me méthode que jai pratiquée jusqu’a ce
moment.
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P19 : Chacun désire ou repousse nécessairementesiies lois de sa nature, ce qu'il juge bon ou
mauvais.

Démonstration : La connaissance de ce qui est banauvais, c’est la passion méme de la joie ou
de la tristesse, en tant que nous en avons cogsc{par la Propos. 8, part. 4), et conséquemment
(par la Propos. 28, part. 3¢hacun désire nécessairement ce qu'il juge baepeiusse au contraire

ce qu’il juge mauvais. Or, ce désir ou appétith@st autre chose que I'essence méme de 'homme
ou sa naturépar la Déf. de I'appétit, qu’on trouvera dansSkhol. de la Propos. 9, part. 3, et dans
la Déf. 1 des pass.). Donc chacun, par les sevileslé sa nature, désire ou repousse, etc. C. Q. F.
D.

P20 :Plus chacun s’efforce et plus il est capable dectiee ce qui lui est utile, c’est-a-dire de
conserver son étre, plus il a de vertu ; au caetrain tant qu’il néglige de conserver ce qui kti e
utile, c’est-a-dire son étre, il marque son impanEe

Démonstration La vertu, c’est la puissance de 'homme elle-méagyelle (en vertu de la Déf. 8,
part. 4) se définit par la seule essence de I'honerest-a-dire (en vertu de la Propos. 7, parpa)

ce seul effort que fait 'homme pour perséverersdson étrePlus par conséquent chacun s’efforce,
et plus il est capable de conserver son étre,ibtude vertu, et par une suite nécessaire (Vog®z |
propos. 4 et 6. part. 3), en tant qu'’il négligecdaserver son étre, il marque son impuissance..C. Q
F.D.

Scolie :Personne ne cesse donc de désirer ce qui luiiEsetine néglige la conservation de son
étre que vaincu par les causes extérieures qui cmitaires a sa natur@ersonne n’est donc
déterminé par la nécessite de sa nature, maisnsendepar les causes extérieures, a se priver
d’aliments, ou a se donner lui-méme la mort. Aigsiui qui tire par hasard son épée et a qui un
autre saisit la main en le forcant de se frappemime au coeur, celui-la se tue parce qu’il y est
contraint par une cause étrangere. Il en est deentBuam homme que l'ordre d’'un tyran force a
s’ouvrir les veines, comme Sénéque, afin d’évitemal plus grand. Enfin, il peut arriver que des
causes extérieures cachées disposent I'imagindtiore personne et affectent son corps de telle
fagon que ce corps revéte une autre nature cantraielle qu'il avait d’abord, et dont I'idée neupe
exister dans I'ame (par la Propos. 10, part. 3)isMae I’'homme fasse effort par la nécessité de sa
nature pour ne pas exister ou pour changer d’esseeta est aussi impossible que la formation
d’'une chose qui viendrait de rien ; et il suffiude médiocre attention pour s’en convaincre

P21 : Nul ne peut désirer d’étre heureux, de biggned de bien vivre, qui ne désire en méme temps
d’étre, d’agir et de vivre, c’est-a-dire d’existatuellement.

Démonstration : La démonstration de cette propmsitbu, pour mieux dire, la chose elle-méme est
de soi évidente ; et elle résulte aussi de la Béfdésir. En effet (par la Déf. des pags.)lésir de
bien vivre ou de vivre heureux, de bien agir, attest I'essence méme de 'homme, c’est-a-dire
(par la propos. 7, part. 3) I'effort par lequel cha tend a conserver son ét@onc nul ne peut
désirer, etc. C. Q. F. D.

P22 : On ne peut concevoir aucune vertu antériawrele qui vient d’étre définie (savoir, I'effort
de chacun pour se conserver soi-méme).

Démonstration : L'effort d'un étre pour se conseyeest son essence méme (par la Prop. 7, part.
3). Si donc il pouvait y avoir une vertu antérieareelle-la, il faudrait concevoir 'essence de cet

étre comme antérieure a soi-méme (par la Déf. &, pB ce qui est évidemment absurde. Donc

nulle vertu, etc. C. Q. F. D.

Corollaire : L’effort d’'un étre pour se conservat & premier et unique fondement de la vertu. Car
aucun autre principe n’est antérieur a celui-la ({p@ropos. précéd.), et sans lui (par la Propbs.
part. 4) aucune vertu ne se peut concevoir.
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P23 : Quand 'homme est déterminé a faire quelgtieraparce qu'’il a des idées inadéquates, on ne
peut dire d’'une maniere absolue gu’il agisse pamuve€ela ne se peut dire qu’en tant que ’lhomme
est déterminé par des idées claires.

Démonstration : En tant gu’il est déterminé a factparce qu’'il a des idées inadéquates, ’'homme
patit (par la Propos. 1, part. 3), c’est-a-direr (pa Déf. 1 et 2, part. 3) fait quelque choserguse
peut concevoir par sa seule essence, en d'autresddpar la Déf. 8, part. 4), qui ne suit pasale s
propre vertu. Au contraire, en tant qu'il est détie® a quelgue action parce qu'il a des idées
claires, 'lhomme agit (par la Propos. 1, part. @gst-a-dire (par la Déf. 2, part. 3) fait quelque
chose qui se concoit par sa seule essence, emedaatmes (par la Déf. 8, part 4), qui résultend’u
facon adéquate de sa propre vertu. C. Q. F. D.

P25 : Personne ne s’efforce de conserver son &aase d’'une autre chose que soi-méme.

Démonstration : L'effort par lequel chaque choselta persévérer dans son étre est déterminé par
la seule essence de cette méme chose (en verduPdedos. 7, part. 3), et résulte nécessairement de
cette seule essence une fois donnée, et non derfes d’'une autre chose (par la Propos. 6, part. 3)

P26 : Nous ne tendons par la raison a rien autssechu’a comprendre, et 'ame, en tant qu’elle se
sert de la raison, ne juge utile pour elle quewdagconduit a comprendre.

Démonstration : L'effort d’'un étre pour se consem@st rien autre chose que son essence (par la
Propos. 7, part. 3), cet étre, par cela seul guiste de telle facon, étant congu comme doué d’une
force par laquelle il persévere dans I'existenca (p Propos. 6, part. 3) et agit suivant le cours
nécessaire de sa nature déterminée (voy. la Défag@etit dans le Schol. de la Propos. 9, patrt. 3)
Or I'essence de la raison n’est autre chose que @obe, en tant qu’elle comprend clairement et
distinctement (voyez-en la Déf. dans le Schol. 2aderopos. 40, part. 2). Par conséquent (en vertu
de la Propos. 40, part. 2) tout I'effort de no@eson ne va qu’a un seul but, qui est de comprendre

Maintenant, puisque I'effort de 'dme pour consers@n étre ne va, en tant qu’elle exerce sa raison,
gu'a comprendre (comme on vient de le démontret),effort pour comprendre est donc (par le
Coroll. de la Propos. 22, part. 4) le premier etiue fondement de la vertu, et conséguemment ce
ne sera pas en vue de quelque autre fin que nassefforcerons de comprendre les choses (par la
Propos. 25, part. 4) ; mais, au contraire, I'anmetagt qu’elle use de sa raison, ne pourra concevoi
comme bon pour elle que ce qui sera un moyen demrndre (par la Déf. 1, part. 4). C. Q. F. D.

P27 : Rien ne nous est connu comme certainementbomauvais que ce qui nous conduit a
comprendre véritablement les choses, ou ce quinprig en éloigner.

P37 : Le bien que désire pour lui-méme tout hommiegoptique la vertu, il le désirera également
pour les autres hommes, et avec d’autant plus e fgu’il aura une plus grande connaissance de
Dieu.

Démonstration : Les hommes, en tant qu’ils vivenitssla conduite de la raison, sont trés utiles I'un
a l'autre (par le Coroll. 1 de la Propos. 35, pd)t.et conséquemment (par la Propos. 19, pala 4)
raison nous déterminera nécessairement a fairéegu®mmes vivent sous la conduite de la raison.
Or le bien que désire pour lui-méme celui qui vitvant la raison, c’est-a-dire (par la Propos. 24,
part. 4) celui qui pratique la vertu, c’est de coemgre (par la Propos. 26, part. 4). Donc ce méme
bien qu’il désire pour lui-méme, il le désirera siysour les autres hommes. En outre, le désir, en
tant qu’il se rapporte a I'adme, est 'essence mdmkEame (par la Déf. 1 des pass.) ; or, 'essatece
I'ame consiste dans la connaissance (par la Prddogart. 2), laquelle enveloppe la connaissance
de Dieu (par la Propos. 47, part. 2), et ne pauis da connaissance de Dieu, ni exister, ni étre
congue (par la Propos. 15, part. 1). Par conségaenesure que I'essence de I'ame enveloppe une
plus grande connaissance de Dieu, ’lhomme vertaié&sxe avec plus de force pour les autres le
bien qu’il désire pour lui-méme. C. Q. F. D.
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Scolie | : ... Tout désir, toute action dont nous @A nous-mémes la cause en tant que nous
avons l'idée de Dieu, je les rapporte a la religidiappelle piété le désir de faire du bien dans un
ame gque la raison conduit. Le désir de s’unir autxes par les liens de I'amitié, quand il possede
une ame qui se gouverne par la raison, je le nohonaeétete, et I’honnéte est pour moi ce qui est
I'objet des louanges des hommes que la raison goeyeomme le déshonnéte est ce qui est
contraire a la formation de I'amitié. ...

P41 :La joie, considérée directement, n'est pas mauyaisdés bonne ; la tristesse, au contraire,
considérée directement, est mauvaise

P43 : Le chatouillement est susceptible d’excéseet étre mauvais ; la douleur, a son tour, peut
étre bonne, en tant que le chatouillement ou Egont mauvais.

Démonstration : Le chatouillement est un sentintknjoie qui consiste, relativement au corps, en
ce que l'une de ses parties, ou bien un certainbn@m’entre elles, sont affectées de préférence a
toutes les autres (voyez la Déf. de cette passams t& Schol. de la Propos. 11, part. 3) ; et cette
affection peut avoir une telle puissance qu’ellgpasse les autres actions du corps (par la Prépos.
part. 4), et s'attache a lui avec persistance, deiéne a empécher que le corps puisse étre propre a
recevoir des modifications diverses ; d’ou il gpiar la Propos. 38, part. 4) que cette affectidn es
mauvaise. Maintenant, la douleur, qui est au costum sentiment de tristesse, prise en soi, ne peu
étre bonne (par la Propos. 41, part. 4). Mais corsani®rce et son accroissement se mesurent par le
rapport de la puissance d’'une cause extérieurelavditre (par la Propos. 5, part. 4), nous pouvons
concevoir pour cette passion une infinité de dedinésrs de force et des modifications infinies (par
la Propos. 3, part. 4), et, en conséquence, onl@eagincevoir de telle fagon qu’elle puisse comnteni

le chatouillement, en faire disparaitre I'excesemtpécher ainsi (par la premiere part. de cette
propos.) que le corps ne devienne moins propre éosetions. Or, sous ce point de vue, la douleur
est bonne. C. Q. F. D.

P44 : L'amour et le désir sont sujets a I'exces.
P45 : La haine ne peut jamais étre bonne.

Scolie :Entre la dérision (que j'ai appelée passion maevdans le Coroll. 1) et le rire, je reconnais
une grande différence ; car le rire, comme le egnest un pur sentiment de joie ; par conséquent
il ne peut avoir d’exces et de soi il est bon (palPropos. 41, part. 4). En quoi, en effet, egpltik
convenable de soulager sa faim ou sa soif que deseh la mélancolie ? Telle est du moins ma
maniéere de voir, quant a moi, et j'ai disposé mgprie en conséquencAucune divinité, ni qui que

ce soit, excepté un envieux, ne peut prendre plaisispectacle de mon impuissance et de mes
miséres, et m'imputer a bien les larmes, les sasmgla crainte, tous ces signes d’'une ame
impuissanteAu contraire, plus nous avons de joie, plus nougi@®mns de perfection ; en d’autres
termes, plus nous participons nécessairement @umendivine. Il est donc d’'un homme sage d’user
des choses de la vie et d’en jouir autant que ples@bourvu que cela naille pas jusqu’au dégodt,
car alors ce n’est plus jouir). Oui, il est d’'unninme sage de se réparer par une nourriture modérée
et agréable, de charmer ses sens du parfum eédatlverdoyant des plantes, d’'orner méme son
vétement, de jouir de la musique, des jeux, destages et de tous les divertissements que chacun
peut se donner sans dommage pour personne. Enleffarps humain se compose de plusieurs
parties de différente nature, qui ont continuelletri@soin d’aliments nouveaux et variés, afin que
le corps tout entier soit plus propre a touteddestions qui résultent de sa nature, et par satte,

que I'ame soit plus propre, a son tour, aux fomstide la pensé€ette regle de conduite que nous
donnons est donc en parfait accord et avec nosipes, et avec la pratique ordinaire. Si doncal y
des regles différentes, celle-ci est la meilledria @lus recommandable de toutes fagons, et dtn’e
pas nécessaire de s’expliquer sur ce point pluseotent et avec plus d’étendue.

P46 : Celui qui vit sous la conduite de la raistafferce, autant qu’il est en lui, d’opposer aux
sentiments de haine, de colere, de mépris, et@ngupour lui, des sentiments contraires d’amour
et de générosité.
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P47 :Lespassions de I'espérance et de la crainte ne pejaraats étre bonnes par elles-mémes

Démonstration : L’espérance et la crainte sont jpi@ssions inséparables de la tristesse. Car,
d’abord, la crainte est une sorte de tristessel§oBef : 13 des pass.), et 'espérance (voyezplEx
des Déf. 12 et 13 des pass.) est toujours accompadm crainte ; d’ou il suit (par la Propos. 41,
part. 4) que ces passions ne peuvent jamais étmeebgar elles-mémes, mais seulement en tant
gu’elles sont capables d’empécher les exces arddpar la Propos. 43, part. 4). C. Q. F. D.

Scolie : Joignez a cela que ces passions marquedéfaut de connaissance et I'impuissance de
'ame ; et c’est pourquoi la sécurité, le désespleircontentement et le remords sont aussi des
signes d’'impuissance. Car bien que la sécurité ebhtentement soient des passions nées de la joie,
elles supposent une tristesse antérieure, sawdle qui accompagne toujours I'espérance et la
crainte. De la vient que plus nous faisons effodrpvivre sous la conduite de la raison, plus aussi
nous diminuons notre dépendance a I'égard de IFaspé et de la crainte, plus nous arrivons a
commander a la fortune, et a diriger nos actionsastiune ligne réguliére et raisonnable.

P50S : ... si un homme n’est jamais conduit, ni pardison, ni par la pitié, a venir au secours
d’autrui, il mérite assurément le nom d’inhumainjgou’il ne garde plus avec ’'homme aucune
ressemblance (par la Propos. 27, part. 3).

P52 :La paix intérieure peut provenir de la raison,edtecpaix née de la raison est la plus haute ou
il nous soit donné d’atteindre.

Scolie :La paix intérieure est réellement I'objet le plusvé de nos espérances ; car personne
(comme on I'a démontré dans la Propos. 25) neas@fde conserver son étre pour une autre fin
gue soi-méme ; et comme cette paix intérieure msetenue et fortifiee en nous par les louanges
(en vertu du Coroll. de la propos. 53, part. 3y@tblée au contraire par le blame d’autrui (ertwer
du Coroll. de la Propos. 55, part. 3), on s’ex@iginsi que la gloire soit le principal mobile desn
actions, et que la vie avec 'opprobre nous deegmmesque insupportable

P54S : Les hommes ne dirigeant que rarement leudapres la raison, il arrive que ces deux
passions de I'humilité et du repentir, comme ablsspérance et la crainte qui en dérivent, sons plu
utiles que nuisibles ; et puisque enfin les hommeisent pécher, il vaut encore mieux qu’ils
pechent de cette maniere. Car si les hommes damel'est impuissante venaient tous a s’exalter
également et par l'orguell, ils ne seraient plysirdés par aucune honte, par aucune crainte, et on
n’aurait aucun moyen de les tenir en bride et deetechainer. Le vulgaire devient terrible des qu'il
ne craint plus. Il ne faut donc point s’étonner tpgeprophetes, consultant I'utilité commune et non
celle d’'un petit nombre, aient si fortement recomdal’humilité, le repentir et la subordination.
Car on doit convenir que les hommes dominés papassions sont plus aisés a conduire que les
autres et plus disposés a mener une vie raisonraest-a-dire a devenir libres et a jouir de la vi
des heureux.

P56CS : ... I'abjection peut se corriger plus aisénagre I'orgueil, parce qu’elle est un sentiment
de tristesse ; tandis que I'orgueil est un senttndenjoie, et conséquemment cette passion est plus
forte que I'autre (par la Propos. 18, part. 4).

P57S : Il serait trop long d’énumérer ici tousresux qu’entraine I'orgueil, puisque les orgueilleux
sont sujets a toutes les passions, mais a aucuires mo’'a I'amour et a la pitie. Je dois faire
remarquer du moins que celui-la aussi est appge@edieux qui pense des autres moins de bien
gu’il ne faut ; et dans ce sens l'orgueil peut &&fini : un sentiment de joie né d’'une fausse
opinion qui fait qu’'un homme se croit au-dessusee semblables. L'abjection, qui est la passion
opposée, se définira alors : un sentiment de $gst@é d’'une fausse opinion qui fait qu’'un homme
se croit au-dessous de ses semblables. Cela poséprgoit aisément que l'orgueilleux soit
nécessairement envieux (voyez le Schol. de la Brdp, part. 3) et haisse surtout ceux qui sont
loués pour leurs grandes vertus ; et on compressi gue cette haine ne soit pas aisément étouffée
par 'amour et par les bienfaits (voyez le Scha.la Propos. 41, part. 3), et que les hommes de
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cette espéce ne se plaisent que dans le commersuxeui flattent 'impuissance de leur ame, et
d’un sot font bientdt un insensé.

P58S : Ce qu’on appelle vaine gloire, c’'est cetf@eee de paix intérieure qui n’est entretenue que
par I'opinion du vulgaire, de sorte que, cette apinvenant a disparaitre, la paix intérieure, en
d’autres termes (par le Schol. de la Propos. 52, $a le souverain bien que chacun aime, disparai
avec elle. Il suit de la que celui qui se fait gode I'opinion du vulgaire fait sans cesse ef@irt
s’épuise en inquiétudes de chaque jour pour coesesa réputation. Le vulgaire, en effet, est
changeant et plein d’'inconstance, et toute rémrajui ne se maintient pas périt a l'instant. Or,
comme tous les glorieux désirent les applaudissemén vulgaire, il est facile a chacun de
diminuer la réputation d’'un autre, et de cettelii@aqui les anime pour la possession de ce qu’ils
croient le souverain bien, nait un désir si violdats'abaisser I'un l'autre que le vainqueur dans
cette lutte est plus glorieux d’avoir nui a seaux que de s’étre servi lui-méme. Cette gloiretecet
paix intérieure, sont donc choses vaines et n'oatia fond réel.

Les remarques que je pourrais faire ici sur la é@etuvent se conclure aisément de ce qui a été dit
touchant la pitié et le repentir. Je me borne atejoque la honte, de méme que la commisération,
bien gu’elle ne soit pas une vertu, est bonne toisteen tant qu’elle marque dans celui qui
I'éprouve un désir réel de vivre dans I'honnéteté ¢’est encore ainsi que la douleur est bonne, en
tant qu’elle est une preuve que la partie maladstrpoint encore en putréfaction. Ainsi donc, bien
gu’'un homme qui a honte de quelque action soitiparéme dans la tristesse, il est dans un état de
perfection plus grand que I'impudent qui n’a audésir de bien vivre.

Tels sont les principes que javais entrepris ditaouchant les passions qui dérivent de la gmie

de la tristesse. Quant aux désirs, les uns sorg, kemautres mauvais, suivant qu’ils proviennent d
bonnes ou de mauvaises passions. Mais tous cewsedorment en nous sous linfluence
d’affections passives sont des désirs aveuglesrfeihest aisé de le déduire de ce qui a été dit
dans le Schol. de la Propos. 44, part. 4), etdlsaraient d’aucun usage, si les hommes pouvaient
étre aisément ameneés a vivre sous la conduite siula raison. ...

P59 : Toutes les actions auxquelles nous sommesnti@és par une affection passive, la raison
nous y peut déterminer indépendamment de cettetiaifie

Démonstration : Agir selon la raison, ce n'est auwthose (par la Propos. 3 et la Déf. 2, part. 3)
gu'accomplir les actions qui résultent de la nét@sie notre nature considérée en elle-méme. Or la
tristesse est mauvaise, en tant qu’elle diminueropéche notre puissance d’agir (par la Propos. 41,
part. 4). Donc nous ne pouvons étre déterminésadaistesse a aucune action que nous n’eussions
été tres capables de faire sous la conduite daisarr. De plus, la joie est mauvaise en tant
seulement qu’elle empéche qu’un homme ne soit prapiaction (par les Propos. 41 et 43, part. 4)

; et par conséguent, sous ce point de vue, elfentenon plus nous déterminer a aucune action que
nous n’eussions accomplie sous I'empire de la nai&mfin la joie, en tant qu’elle est bonne, est
d’accord avec la raison (elle consiste en effetsdaugmentation ou dans le développement plus
facile de notre puissance d’agir), et sous ce m@ntue, la joie n’est une affection passive quen
sens que par elle la puissance d’agir de 'hommastrpas augmentée jusqu’au point qu’il congoive
et ses actions et soi-méme d’'une facon adéequatéa(paopos. 3, et son Schol.). Par conséquent, si
’'hnomme qui éprouve la joie arrivait a un degrélsivé de perfection qu’il comprit et ses actions et
soi-méme d’'une maniere adéquate, il en serait afduplus propre a accomplir les actions
auxquelles il est déja déterminé par des affectpassives. Or toutes les passions dérivent de la
joie, de la tristesse ou du désir (voy. I'explie.ld Déf. 4 des passions), et le désir n’est aitose

que l'effort méme que nous faisons pour agir. Dtdes les actions auxquelles nous sommes
déterminés par une affection passive, la raisoh paus les faire accomplir. C. Q. F. D.

P60S : Comme la joie se rapporte la plupart du sempne seule partie du corps (par le Schol. de la
Propos. 44, part. 4), nous désirons la plupartedaps de conserver notre étre d’'une maniére
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aveugle et sans égard a la conservation de naité. shignez a cela que les désirs dont notre ame
est le plus fortement possédée n’ont de rappogdwjpiésent et non a l'avenir (par le Coroll. de la
Propos. 9, part. 4).

P61 : Tout désir qui nait de la raison ne peutsijet a I'exces.

Démonstration : Le désir, considéré d’'une manidrsole, c’'est (par la Déf. 1 des passions)
'essence méme de 'homme, en tant que détermiadell@® ou telle facon a une certaine action ;
d’ou il suit que le désir qui nait de la raisorest-a-dire (par la Propos. 3, part. 3) qui se foeme
nous, en tant que nous agissons, c’'est I'essenceent® 'homme ou sa nature, en tant que
déterminée a accomplir les actions qui se concoiyeime maniere adéquate par cette seule essence
(en vertu de la Déf. 2, part. 3). Si donc ce dgsivait étre sujet a I'exces, il faudrait que lduna
humaine, prise en soi, plt s’excéder soi-mémet-a@hre que sa puissance excédat sa propre
puissance, ce qui est une contradiction manif&tai il faut conclure que ce désir ne peut avoir
d'excés. C. Q. F. D.

P70Dm : ... 'lhomme libre, pour éviter la haine dgadrants, pour ne pas se conformer a leurs
désirs aveugles, mais bien a la raison seule ostaff autant qu'il est en lui, de se soustraireuas!
bienfaits.

P71 : Les hommes libres seuls sont trés reconmasskess uns a I'égard des autres.

Scolie : La reconnaissance qu’ont les uns poualgges les hommes qu’un désir aveugle conduit
est plutdét un marché ou une fourberie qu’une reamsance véritable. ...

AppChl : Tous les efforts de 'hnomme, tous sesrdgsesultent de la nécessité de sa nature propre,
de facon qu’ils peuvent étre congus soit par eldes comme par leur cause prochaine, soit en tant
gu’elle est une partie de la nature et ne peut @&mmmment étre congue par soi d’'une fagon
adéquate indépendamment des autres parties.

AppCh2 :Les désirs qui résultent de notre nature, de faflen qu'’ils puissent étre congus par elle
seule, sont ceux qui se rapportent, a I'ame, ergiaam constituée par des idées adéquates ; lesautr
désirs ne se rapportent a I'ame qu’en tant quadlecoit les choses d’'une facon inadéquate, et la
force et I'accroissement de ces désirs ne doiveint gtre déterminés par la puissance de I’'homme,
mais par celle des choses extérieures. On a dewnrd’appeler les premiers d’entre ces désirs des
actions, et les seconds des passions : ceux-l#etmearquent toujours la puissance de 'lhomme,
ceux-Ci au contraire son impuissance et sa corarassncompléte et mutilée.

AppCh3 :Nos actions, c’est-a-dire ces désirs qui se dégmis par la puissance ou la raison de
’lhomme sont toujours bonnes. Les autres désirsgrglétre tantt bons, tantdt mauvais.

AppCh4 : 1l est donc utile au supréme degré, dans la viepeatéectionner autant que possible
'entendement, la raison, et c’est en cela seul apresiste le souverain bonheur, la béatitude. La
béatitude, en effet, n’est pas autre chose que tremnquillité de I'd&me qui nait de la connaissance
intuitive de Dieu, et la perfection de I'entendemneansiste a comprendre Dieu, les attributs de
Dieu et les actions qui résultent de la nécessitiadhature divine. La fin supréme de 'homme que
la raison conduit, son désir supréme, ce désitguprel il s’efforce de régler tous les autres, ic’es
donc le désir qui le porte a connaitre d’une manatéquate et soi-méme, et toutes les choses qui
tombent sous son intelligence.

AppCh30 : Puisqu’il est certain que toutes les ebkogqui aident les parties de notre corps a
s’acquitter de leurs fonctions sont de bonnes chateajue la joie consiste en ce que la puissamce d
’lhomme, en tant que I’'homme se compose d’'une a&ndkua corps, est favorisée ou augmentée, il
s’ensuit que tout ce qui produit en nous la joiebes. Cependant I'action des étres de la natwae n’
point pour fin de nous donner de la joie, et leuispance d’'agir ne se regle point sur notre utilité
comme en outre la joie se rapporte le plus soudéme maniere particuliéere a une partie
déterminée de notre corps, il en résulte que saikon et la prudence n’interviennent pas, les
sentiments de joie tombent dans I'exces, et il &hde méme du désir que ces sentiments font
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naitre. Ajoutez a cela que le premier bien pour pesssions c’est le bien du moment, et que notre
ame ne peut étre touchée d’'une impression égalka paévision de I'avenir (voyez le Schol. de la
Propos. 44, et le Schol. de la Propos. 60, part. 4)

AppCh31 : La superstition semble au contraire érggebien tout ce qui cause la tristesse, et en mal
tout ce qui cause la joie. Mais comme nous I'avidja dit (Schol. de la Propos. 45, part. 4), il n'y
a que I'envieux qui puisse se réjouir de mon imgange et du mal que je souffre.

A mesure, en effet, que nous éprouvons une joie ghande, nous passons a une plus grande
perfection, et par conséquent nous participonsrdage de la nature divine ; la joie ne peut donc
jamais étre mauvaise, tant qu’elle est réglée pdoilde notre utilité véritable. Ainsi celui quén
sait obéir qu’a la crainte, et ne fait le bien goer éviter le mal, n’est pas conduit par la raison

V. De la puissance de I'entendement, ou de la litérde I'homme.

P2 : Si nous dégageons une émotion de I'ame, wsgqpa de la pensée d’'une cause extérieure, en
associant a cette passion des pensées d'une apieee I'amour ou la haine dont cette cause
extérieure était I'objet et tous les mouvementd'@wee qui en étaient la suite doivent disparaitre

aussitot.

Démonstration : Ce qui constitue en effet la foond’essence de 'amour ou de la haine, c’est un
sentiment de joie ou de tristesse accompagné dieel'd’'une cause extérieure (par les Déf. 6 et 7
des passions). Otez cette idée, I'essence de I'amwode la haine est détruite, et avec elles toutes
les passions qui en dérivent. C. Q. F. D.

P4S : ... c’est par un seul et méme appétit que lihenagit et qu’il patit. Par exemple, la nature
humaine est ainsi faite que tout homme désire gsi@litres vivent suivant son humeur particuliére
(par le Schol. de la Propos. 31, part. 3). Orapgtetit, quand il n’est pas conduit par la raisst,
une affection passive qui s’appelle ambition etdifére pas beaucoup de l'orgueil, tandis qu’au
contraire cet appétit est un principe actif dand\amme que la raison conduit, et une vertu, qui est
la piété (voyez le Schol. 1 de la Propos. 37, garet la 2e Démonstr. de cette méme Propos.). Et
de méme, tous les appétits, tous les désirs nedssrpassions proprement dites qu’en tant qu’elles
naissent d’'idées inadéquates ; mais en tant qoits excités et produits par des idées adéquates, c
sont des vertus. Or, tous les désirs qui nous métent a I'action peuvent naitre aussi bien d’idées
adéquates que d'idées inadéquates (voyez la Propogart. 4). ...

P17 : Dieu est exempt de toute passion, et il B@gt a aucune affection de joie ou de tristesse.

Corollaire : Dieu, a parler proprement, n’aime eihrait personne. Car Dieu (par la Propos. précéd.)
n’éprouve aucune affection de joie ou de tristesseen conséquence (par la Défin. 6 et 7 des
passions) il n’a pour personne ni haine ni amour.

P18S : On peut objecter cependant qu’en concevemut @omme cause de toutes choses, nous le
considérons comme cause de la tristesse. Je régarda tristesse, en tant que nous en concevons
les causes, cesse d’étre une passion (par la P@puet. 5) ; en d’autres termes (par la Prop®s.
part. 3) elle cesse d'étre la tristesse ; d’owil gqu'en tant que nous concevons Dieu comme cause
de la tristesse, nous éprouvons de la joie.

P20S : ... 'amour de Dieu est de toutes nos pas$@ophis constante, et tant qu'il se rapporte au
corps, ne peut étre détruit qu’avec le corps lum@éQuant a la nature de cet amour, en tant qu'il
se rapporte uniquement a I'dme, c’est ce que neusns plus tard.

... les inquiétudes de I'ame et tous ses maux timmntorigine de 'amour excessif qui I'attache a
des choses sujettes a mille variations et dontoksgssion durable est impossible. Personne, en
effet, n’a d’'inquiétude ou d’anxiété que pour unedlgu’il aime, et les injures, les soupcgons, les
inimitiés n'ont pas d’autre source que cet amourmpus enflamme pour des objets que nous ne
pouvons réellement posséder avec plénitideout cela doit nous faire comprendre aisément ce
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gue peut sur nos passions une connaissance ctaitsstmcte, surtout, ce troisieme genre de
connaissance (voyez le Schol. de la Propos. 41, padont le fondement est la connaissance
méme de Dieu ; car si cette connaissance ne dgasiabsolument nos passions, comme passions
(voyez la Propos. 3, et le Schol. de la Propogadt. 5), elle fait du moins que les passions ne
constituent que la plus petite partie de notre &ogez la Propos. 14, part. 5). De plus elle fait
naitre en nous 'amour d’'un objet immuable et &k woyez la Propos. 15, part. 5), que nous
possédons véritablement et avec plénitude (voyBrdpos. 45, part. 2) ; et cet amour épuré ne peut
des lors étre souillé de ce triste mélange de \oed’amour amene ordinairement avec soi ; il peut
prendre des accroissements toujours nouveaux|gBropos. 15, part. 5), occuper la plus grande
partie de 'adme (par la Propos. 16, part. 5) etd&€gloyer avec étendue. ...

Deux petits retours en arriére sur le « troisiermerg de connaissance » dont parle Spinoza a partir
d’ici
Partie Il, 2, prop 47, sc - Nous voyons par la fessence infinie de Dieu et son éternité gont
connues de tous. Puisque, d'autre part, tout eBienet se concoit par Dieu, il s'ensuit que npus
pouvons déduire de cette connaissance un trés gmandre de conséquences que nous connaifrons
adéquatement, et former ainst troisieme genre de connaissance dont nous garté dans |9
Scolie 2 de la Proposition 40 et de I'excellencdeetutilité duquel il y aura lieu de parler ddag
cinquiéme PartieQue si d'ailleurs les hommes n'ont pas de Dieuconeaissance aussi claire que
des notions communes, cela provient de ce qu'ifeengent imaginer Dieu comme ils imaginent|les
corps, et ont joint le nom de Dieu aux images dexses qu'ils ont accoutumé de voir, et cela] les
hommes ne peuvent guére l'éviter, affectés commdeilsont continuellement par les cofps
extérieurs. Et, effectivement, la plupart des ag@onsistent en cela seul que nous n'appliqguang pa
les noms aux choses correctement. Quand quelqit'gnelles lignes menées du centre du cergle a
la circonférence sont inégales, certes il entermtsapar cercle autre chose que ne font|les
Mathématiciens. De méme, quand les hommes comrhettererreur dans un calcul, ils ont dang la
pensée d'autres nombres que ceux qu'ils ont gaplier. C'est pourquoi certes, si l'on a égardialle
Pensée, ils ne commettent point d'erreur ; ils $emhlen commettre une cependant, parce que phous
croyons qu'ils ont dans la pensée les nombresamtissir le papier. S'il n'en était pas ainsi, noaip
croirions pas qu'ils commettent aucune erreur, @emenqu'ayant entendu quelqu'un crier nagyere
gue sa maison s'était envolée sur la poule dunygssin‘ai pas cru qu'il fit dans l'erreur, parae g
sa pensée me semblait assez claire. Et de la nalagglupart des controverses, a savoir de ce|que
les hommes n'expriment pas correctement leur pemséde ce qu'ils interpretent mal la pengée
d'autrui. En réalité, tandis qu'ils se contrediderilus, ils pensent la méme chose ou pensens a de
choses différentes, de sorte que ce qu'on creitugte erreur ou une obscurité en autrui, n'enasst p
une.

2, prop 40, sc 2 - Par tout ce qui a été dit cedssl apparait clairement que nous avons nombie de
perceptions et formons des notions générales fieanrigine :

1° des objets singuliers qui nous sont représqrdaésdes sens d'une maniere tronquée, confuge et
sans ordre pour l'entendement (voir Coroll. de tapP 29) ; pour cette raison jai accoutumé
d'appeler de telles perceptions connaissance périerce vague ;

2° des signes, par exemple de ce que, entenddigamti certains mots, nous nous rappelons|des
choses et en formons des idées semblables a palldssquelles nous imaginons les choses (voir
Scolie de la Prop. 18). J'appellerai par la sutite ¢t I'autre modes de considérer connaissange du
premier genre, opinion ou imagination ;

3° enfin, de ce que nous avons des notions commeindes idées adéquates des propriétég des
choses (voir Coroll. de la Prop. 38, Prop. 39 as@t Coroll. et Prop. 40), j'appellerai ce mgde

Raison et Connaissance du deuxiéme géhnge ces deux genres de connaissance, il y encaegn
un troisieme, comme je le montrerai dans la sujtes nous appellerons Science intuitive. E{ ce
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genre de connaissance procede de l'idée adéqubgssince formelle de certains attributs de
a la connaissance adéquate de I'essence des cHexpbquerai tout cela par I'exemple d'une chose
unigue. On donne, par exemple, trois nombres powbéenir un quatrieme qui soit au troisieme
comme le second au premier. Des marchands n'teggifgas a multiplier le second par le troisieme
et a diviser le produit par le premier, parce guilbnt pas encore laissé tomber dans I'oubli @ u
ont appris de leurs maitres sans nulle démonstratio parce qu'ils ont expérimenté ce procgdé
souvent dans le cas de nombres tres simples, ola fjarce de la démonstration de la proposition
19, livre VII d'Euclide, c'est-a-dire par la pragi@ commune des nombres proportionnels. Mais
pour les nombres les plus simples aucun de cesmaayest nécessaire. Etant donné, par exemple,
les nombres 1, 2, 3, il n'est personne qui ne goie le quatrieme proportionnel est 6, et gela
beaucoup plus clairement, parce que de la relatiéme, que nous voyons d'un regard qu'a le
premier avec le second, nous concluons le quatrieme

P26 : Plus I'ame est propre a connaitre les chd'se® connaissance du troisieme genre, plus elle
désire les connaitre de cette méme fagon.

P28 : Le désir de connaitre les choses d’'une cesauate du troisieme genre ou l'effort que nous
faisons pour cela ne peuvent naitre de la conmaiesdu premier genre, mais ils peuvent naitre de
celle du second.

P32 :Tout ce que nous connaissons d’'une connaissant®idiégme genre nous fait éprouver un
sentiment de joie accompagné de I'idée de Dieu cememnse de notre joie

Démonstration De cette espéce de connaissance nait pour I'arpaidala plus parfaite, c’est-a-
dire (par la Déf. 25 des passions) la plus parfaiequ’elle puisse ressentir, et cette joie denie
est accompagnée de l'idée de soi-méme (par la Br@o part. 5.), et partant de l'idée de Dieu a
titre de causé¢par la Propos. 30, part. 5). C. Q. F. D.

Corollaire :Cette connaissance du troisieme genre produit sgicement I'amour intellectuel de
Dieu ; car elle produit (par la Propos. préced.g jme accompagnée de I'idée de Dieu comme
cause, c'est-a-dire (par la Déf. 6 des passioas)dur de Dieu, non pas en tant que nous imaginons
Dieu comme présent, mais (par la Propos. 29 ppen %ant que nous le concevons comme éternel.
Or cet amour est justement ce que j'appelle 'amiaigdlectuel de Dieu.

P33 :L’amour intellectuel de Dieu. qui nait de la corssaince du troisieme genre, est éternel

Scolie : Bien que cet amour intellectuel de Dieaitnpas eu de commencement (par la Propos.
précéd.), il a cependant toutes les perfectionsadeur, absolument comme s’il avait une origine,
ainsi que nous l'avons supposé dans le Coroll.adrbpos. précédentet il n'y a la d’autre
différence, sinon que 'ame a possédé éternellesenmémes perfections que nous avons suppose
gu’elle commencait d’acquérir, et cette possesséitenmnelle a été accompagnée de I'idée de Dieu
comme de sa cause éternelle ; et certes, si lacgisiste dans le passage a une perfection plus
grande, la béatitude doit consister pour I'ame damp®ssession de la perfection elle-méme.

P34C : ...il n'y a d’'amour éternel que 'amour intellectuel
P35 : Dieu s’aime soi-méme d’'un amour intellectoghi.

P36 : L'amour intellectuel de I'ame pour Dieu eatriour méme que Dieu éprouve pour soi, hon
pas en tant qu'infini, mais en tant que sa natenat g’exprimer par I'essence de 'ame humaine
considérée sous le caractére de l'éternité, entr@'auermes, 'amour intellectuel de I'ame pour
Dieu est une partie de 'amour infini que Dieu aipsoi-méme.

Corollaire :1l résulte de la que Dieu, en tant qu'il s'aime-haéme, aime aussi les hommes, et par
conséquent que I'amour de Dieu pour les hommearablr intellectuel des hommes pour Dieu ne
sont qu’une seule et méme chose.

Scolie : Ceci nous fait clairement comprendre en quoi ctmsisnotre salut, notre béatitude, en
d’autres termes notre liberté, savoir, dans un arooaostant et éternel pour Dieu, ou si I'on veut,
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dans I'amour de Dieu pour nous. Les saintes Eestalonnent a cet amour, a cette béatitude, le
nom de gloire, et c’est avec raison. Que I'on raggen effet cet amour, soit a Dieu, soit a I'ame,

c’est toujours cette paix intérieure qui ne seimigte véritablement pas de la gloire (voyez les Déf

25 et 30 des passions). Si vous le rapportez a Detwamour est en lui une joie (qu’on me permette
de me servir encore de ce mot) accompagnée de lkdddui-méme (par la Propos. 35, part. 5) ; et
si vous le rapportez a 'ame, c’est encore la ménose Par la Propos. 27, part. 5). ...

P42 :La béatitude n’est pas le prix de la vertu, c’astértu elle-méme, et ce n’est point parce que
nous contenons NOs mauvaises passions que noosdadons, c’est parce que nous la possédons
gue nous sommes capable de contenir nos mauvass®ps

Démonstration La béatitude consiste dans I'amour de Dieu (paPrapos. 36, part. 5 et son
Schol.), et cet amour nait de la connaissanceaisidme genre (par le Coroll. de la Propos. 32,
part, 5), et en conséquence (par les Propos. 39 mrt. 3), il doit étre rapporté a 'ame, en tant
gu’elle agit. Cet amour est donc la vertu méme [pddéf. 8, part. 4). Voila le premier point. De
plus, & mesure que I'ame jouit davantage de cetuardivin ou de la béatitude, elle exerce
davantage son intelligence (par la Propos. 32, paric’est-a-dire (par le Coroll. de la Propos. 3,
part. 5), elle a plus de puissance sur ses pas®bmesie a moins a patir des affections mauvaises
(par la propos. 38, part. 5) ; d’ou il suit quen@, dés qu’elle jouit de cet amour divin ou de la
béatitude, a le pouvoir de contenir ses mauvaiassigns ; et comme la puissance dont 'lhomme
dispose pour cela est tout entiere dans I'entendgnidaut conclure que personne ne jouit de la
béatitude parce qu’il a contenu ses passions, queade pouvoir de contenir ses passions tire son
origine de la béatitude elle-méme.

Scolie :J'ai épuisé tout ce que je m'étais propose d'axglitpuchant la puissance de I'ame sur ses
passions et la liberté de I'homme. Les principes j@u établis font voir clairement I'excellence du
sage et sa supériorité sur l'ignorant que I'avepgision conduit. Celui-ci, outre qu'il est agité e
mille sens divers par les causes extérieures, posgede jamais la véritable paix de I'ame, visdan
l'oubli de soi-méme, et de Dieu, et de toutes chost pour lui, cesser de patir, c'est cessered'ét
Au contraire, I'dme du sage peut a peine étre keulossédant par une sorte de nécessité éternelle
la conscience de soi-méme et de Dieu et des chaseais il ne cesse d'étre ; et la véritable paix d
I'ame, il la possede pour toujours. La voie quenjantrée pour atteindre jusque-la paraitra pénible
sans doute, mais il suffit qu'il ne soit pas imjassde la trouver. Et certes, javoue qu'un but si
rarement atteint doit étre bien difficile & pouxsei; car autrement, comment se pourrait-il fagie,

le salut était si pres de nous, s'il pouvait étreirst sans un grand labeur, qu'il fat ainsi néglite
tout le monde ? Mais tout ce qui est beau est aliffisile que rare.

Dans la traduction de Charles Appuhn :

Scolie :J'ai achevé ici ce que je voulais établir concertmpuissance de I'Ame sur ses affections
et la liberté de I'Ame. Il apparait par 1a combienit le Sage et combien il I'emporte en pouvoir sur
l'ignorant conduit par le seul appétit sensuelridrant, outre qu'il est de beaucoup de manieres
ballotté par les causes extérieures et ne posaeathg le vrai contentement intérieur, est dans une
inconscience presque compléte de lui-méme, de Blieles choses et, sitot qu'il cesse de patir, il
cesse aussi d'étre. Le Sage au contraire, consitéette qualité, ne connait guere le trouble
intérieur, mais ayant, par une certaine nécestaddalle conscience de lui-méme, de Dieu et des
choses, ne cesse jamais d'étre et possede leorEntement. Si la voie que jai montré qui y
conduit, parait étre extrémement ardue, encoreurqe entrer. Et cela certes doit étre ardu qui est
trouvé si rarement. Comment serait-il possiblelessalut était sous la main et si I'on y pouvait
parvenir sans grand'peine, qu'il fit négligé pasgue tous ? Mais tout ce qui est beau est déficil
autant que rare.
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