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. - Vilém Flusser /1
Les changements dans la relation entre 1! espace privé et l'espace
publigue sous l'impact de 1'urbanisation gost-industrielle.
(Conférence & 1'Institut Zuropéen d'Ecologie, Metz, le 3/5/79)

Quand on 1lit Platon sous la perspective de la dite "deuxi-
tme révolution industrielle", on aura des surprises, On y trouvera sous
Jacente une anthropologie qui illumine du bas notre progrés vers 1l'appa-
reil de plus en plus autonome. Une telle lecture de Platon s fapose, car
le progrés scientifique et technologique occidental est fondé sur une v
notion spécifique de l'homme et de sa pPlace dans le monde, dont la pen-
sée platonitienne est une des racines., Hannah Arendt a essayé de faire
une telle lecture, et j'en feral un bref résumé dans cette conférence,

En suite je vous proposerai gquelques commentaires, lesquels, avec votre
aide diaslogique, peuvent peut-étfe éclaircir notre théme d'aujourd'hui,

Pour Platon 1'homme est un €tre tombé du ciel, (le royaume
des idées), dans la nature, (le royaume des apparences). Dans sa patrie
cekste il a contemplé 1'ordre loglque des idées immuables, mais pendant
sa chute 11 a tout oublié. Car entre ciel et nature cours la riviére
de 1'oublié, (Lethe), dont les eaux lavent les iddes. I1 ¥y & néanmoins
des méthodes pour redécouvrire les iddes oubliées: celles de la philosp
phie. Des telles methodes peuvent sauver 1! homme de sa condition natu-
relle, car elles le ménent vers la vérité, (a-letheia - des-oudli).

Cette anthropologie mythique cesse de 1'étre pour nous, et
nous nous y reconnaissons, dés que cherchons la saisir. Voici son schema:

"Topos uranikos": lieu des idées, de la théorie A

"Lethe": rividtre de 1'oubli

"Physis": lieu de la vie, de la praxis 1 'hHbmme la philosophie

il y a done, pour 1'homme, trois manidres de vivre: (1) i1l
peut s'integrer dans la nature et couper tout lien avec les idées, (2)
11 peut essayer de se souventr des idées pour les appliquer comme modeéles
d'un changement de la nature., Et (3)il peut tourner le dos & 1la nature et
contempler les idées redecouvertes, DPlaton ordonne ces trois virtualités
existentielles en un ordre hierarchique ainsi:

I: La vie privée des idées: (zoon oikonomikon - vita privata).
C'est la vie naturelle qui suit 1'ordre naturelle du cycle de l'eternel

retour. Clest une vie sans signification, but. ILes femmes, et les esclay
ves vivent cette vie: elle est la vie dans la cuisine, (oiké).

II: La vie qui applique les iddes: (bios politikos -vita activa)
C'est la vie pratique qui cherche changer le nature. La signification, %
but de cette vie est 1l'oeuvre. Les artisans, les artistes et les politi-
ciens vivent cette vie: elle est la vie dans le marché,

ITI: La vie philosophique: (bios theoretikos - vita contemplativg
C'est 1a vie qui regarde les idées. ILe but de cette vie est la sagesse,
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es philosophes vivent cette vie: elle est la vie dans 1l'école,
Le modéle de cette analyse platonicienne est le village grec:

la polis. Il y a une place du marché, (agora), entourée par des mai-
sons privées, (oikai), Dens les maisons travaillent les femmes et les
ececlaves: ils font la cuisine, lavent le linge, gseément et cueillen® les
fruits et legumes derridre la maison: ils sont engagés dans la vie "eco
nomique”, celle du travail. Tevani les maisons sont assis les artisans
qui produisent des biens & &tre échanger sur le marché: ils sont engagés

dans la vie "politique"”, celle de 1'oeuvre, Kt sur la plaece du marché -
il y a des personnes qui bavardent: ils sont engagés dans la "yie philg
sophique™. C4est parce que les esclaves travaillent que les ardéisans
peuvent produire des ceuvres: ils leurs ouvgg le temps libre, la base
economique., Et ctest parce?ue les artisans échangeent leurs produits
que les gens peuvent bavarder: ils leurs ouvrent l'espace libre, la
base politique. Dans d'autres mots: les esclaves travaillent pour que
1toeuvre =soit possible, et les artisans produisent pour gque solt possid
le la philosophie. La praxis politique est le but de 1'econdmie, et
1a contemplation est le but de toute action politique. Ainsi:

Praxis politigu

ravaux economiques

Te climat du travail economique est celui de la condition na-
turelle, donc du mangue de liberté. Ce n'est pas qu'on asservie les
esclaves: tout homme qui travail est esclave. Le climat de la productior
est 1a volonté de l'oeuvre, donc la liberté, OU il n'y a pas d'esclave:
il n'y a pas de libverté. Le climat de la théorie ebt le loisir, Ou il
n'y a pas de liberté il n'y a pas de loisir, C'est parce gue la plus-
part des Grecs éetalent esclaves que quelquesun peuvent produire des
ceuvres et certains peuvent philosopher. Si on liverait les esclaves,
la politique et la philosophie s'arreteront, et tout le monde devient

esclave, .
Une telle conbgptidh de 1'homme et de la société , pour laguelle
1a liberté n'est pas un but mais une méthode pour atteindre la sagesse,
est fondée sur une notion spécifique du temps et de 1l'immortalité. ILe

" temps du travail est cyclique: on mange pour faire la cuisine, et on
fait 1& cuisine pour manger. C' est le cycle absurde de l'immortalité
des animaux et des plantes, le cycle des générations: le chat et le brix
d'herbe vivent éternellement dans leur semence. Le temps de la politi
que est en arc, (en grec: bios),: quand l'omvre est faite, i1 y a une
pause, (en grec: epoche), et une nouvelle praxis commence. C'est l'arc
de la naissance vers la mort. Le temps de la théorie est figé: clest
1'éternité des formes immuables. L'esclave est immortel comme la na-
ture, le philosophe est immortel comme la formule mathématique, seul
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le politicien, l'artiste est mortel: il est "héroique' eft le destin fini
ra par le tuer. L'esclave est un phénomdne naturel, le politicien est 1ip
re et mortel, mais il peut €tre sauver de la mort par la philosophie, la-
quelle n'est pas libre, mais conditionnée par la logique.

La liberté est mortelle, mais elle est aussi une erreur, Quand
on applique une idée a la nature, on ne change pas seulement la nature, ma
aussi 1'idée. La somme des angles d'un triangle dessiné dans le sable n
est pas de 180°, et ne peut pas 1'étre. L'idée da triangle a été detommmé
par le sable, La contemplation de tels triangles conduit vers une opinion
erronée, doxa., L'art, la politique, la technique, sont necessairement dog
matiques, et il n'y a pas de sagesse, sophia dans ces domaines 1. Le pot
er ne produit pas un pot idéal, ni le politicien une société ideale, car 1
nature change les idées en erreurs, et la liberté méne donc par necessité
verg le dogmatisme et la mort.” Seul la vision théorique, 1l'amour de la sa
gesse, la philosophie, peut nous sauver de l'erreur et de la mort.

Cette anthropologie platonicienne, et l'utopie qui en resulte,
ont dominé l'occident pendant plus de 1000 années sous la forme de la pyra
mide feudale, Dans la société medievale la population rurale occupe la
place de la vie economique, (vita privata), la population urbaine cellie de
la vie publique, {(vita activa), et le clergé celle de la vie théorique,(vi
ta contemplativa), Le systime feudal est donc une "ville'platonicienne“ o
l'espace privé sont les chanmps qui-soutiennent économiquement les villes
medievales, l'espace publique sont les villes quil soutiennent politique-
ment léeglise, et 1l'eglise est l'espace de la contemplation, de la priére.
Seuls les artisans dans les villes sont libres: les serfs et les moines ne
le sont pas, . Et la ville peut &tre sauver de la mort par le clergé.

La revolution bourgeoise de la Renaissance & reformulé la pyra-
mide platonicienne, en colloquant la politique, 1l'art, ltoeuvre, en somme:
la liberté, au sommet, C'est évident, car ces valeurs—-la sont le climat
vital de 1la bourgeoisie, de la ville. De cette maniére la politique et la
théorie ont changé de place dans la pyramide, et le modéle de la société
mocderne est le sulvant:

olitique, ar
'hédrie, science, philosop
Travaux econombques, machines, proletarl
Comme 1'idéal est dorénavant la liberté, et non plus la sa

gesse, 13 théorie change de fonction, ("savoir est pouvoﬁr") La thdorie
moderne n'est plus la contemplation des idées, mais une manipulation des
idées, donc une espdce d'art. C'est pourquoi la notion gmcgque de 1l'art,
"techné", ne change pas seulement de place dans la pyramide, mais se di-
vise en deux bras: l'art de la théorie, (la technique), subalterne, et
ltart de la liberté, (le beau)}, suprime, Cette division a produit le pro-
gres: ltapplication progressive de nouvelles idées, moddles, modes. Et
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cecl a provoqué la premidre revolution industrielle, Fendant toute cette
époque on peut constater une espéce d'effritement de la signification de
la'vie: si ce n'est plus la contemplation de la pérfection, l1a poursuite
de la sagesse, la prigére, qui sont le but, mais la liberté, alors la mort,
ce salaire de la liberté, met out en question. Le progres est un mauvais
substitu de l'immortalie,

. La deuxidme revolution industrielle du 20é&me sidcle a renversé
la pyramide platonicienne, de fagon suivante: -

Politique, art
Théorie, science, technique, philosoph

A présent c'est la vie privée qui est 1'idéal, et la liberté et la sa-
gesgsey les deux, servent pour rendre une telle vie des travallleurs de
plus en-plus agréable. C'est évident, car ces valeurs sont le climat
vital du travailleur, du proletariat, Dorénavant la théorie sert 2 la
praxis, et la praxis 4 la consommation. La science sert 4 la politique,
et la politique & 1l'économie., La sagesse seTt 3 la liberté, et la liber
té & la repetition de 1teternel retour. ILa prophétie platonicienne est
réalisée: les esclaves ont été affrancis, et nous gsommes tous devenus
esclaves, La vie est devenue absurde, car il n'y a pas de but dans la
vie privéé.' Ceci est observable et dans les sociétés socialistes et
dans les socidétés technocratiques: la privatisation totalitaire., Ia
ville post-industrielle est un seul apparell, un espace privé destiné

% 1z repetition cyclique du fonctionnement.
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Pour saisir ce jugement gue Hannah Arendi porte sur le présent,
i1 faut considérer deux pairs de notions: "travail et ceuvre", et "affal
rement et loisir". Travailler n'est pas agir,‘mais souffrir, ©Le travail
leur est condamne, tel Sisyphe, & repeter touJOurs les mémes gestes ab-

- surdes, et si c'est la machine qui roule la pierre, il est condamné &
avaler, dans sa retraite, les morceaux que la machine lui met dans la
bouche, Ses mouvements éont aussi previsibles que ceux d'une boule de
billard. Ce sont des mouvements repetitifs comme travailler et dormir,
manger et faire la cusine, et le week-dend, les wacances et la retraite
ne sont pas des interruptions, (loisir), mais des phases de consommation -
dans le.cycle du travail. Ciest le fonctionnement cyclique, pa851f.

geuvrer est agir, car c'est obliger une idée vue dans le loisir
a penetrer la nature.. Avant et aprés toute oeuvre il y 2 une vision
d'une idéé: avant la vision de 1'i#e elle-méme, et aprés la vision de
11idée dans 1l'oeuvre. Le loisir est le temps "libre" pour voir des i-
ddes. Le travailleur ne peut pas avoir du temps libre, parcegu'il est
privé des idées, Mais malgré sa liverté, son temys libre, 1'artisan ne
méne pas la "bonne vie", C(‘'est le philosophe, le moine, le théoricien,

s
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iui seul, qui reste toujours dans le loisir, et péut donc devoiler les
idées, voir la vérité, et atteindre lz sagesse, "le bel et le bemu",

Le loisir s'appelle en gréc "scholé", et l'aiffairement s'appellé
"agcholia", c'est & dire: manque de loisir. Le meie mépris des affaires
se manifeste en latin: "otium - negotium"., Le mot "echolé" est 2 l'ori
ne de notre mot "école". L'école est l'endroit du loisir ol les idées
sont contemplées. L'academie et le lycée sont des lieus de la salvation,
car on s'y sauve de l'action, donc de la mort, Dans l'espace privé du
travailleur il n'y a pas de lieu pour une école, et ce qu'on appelle les
hécoles" dans le c¢limat du travail ne sont Que des endroits pour l'en-
trainement. Dans l'espace publique de 1l'art et de -la politique 1l'école
est degradée et devient un lieu ol on regarde les idées pour pouvoir les
appliquer. La vPale école, celle des scholastiques mediévaux, n'est pos
sible que dans l'espace de la contemplation, de la priére, La véritable
raison de la crise des universités est le manque du vrail loisir.

Nous pouvons donc saisir la signification des termes "espace pri-
vé, olké, resprivata™ et "espace publique, poiis, respublica" selon Han
nah Arendt: La chose privée est l'endroit de la vie cyclique, absurde,
du travaill, ©La chose publique est 1l'endroit de la vieartificielle,de-
livérée de l'oeuvre. Au dessus‘des deux s'ouvre l'espace du loisir conm °
templatif, des idées eternelles, Dans la société bouggeoise, dans la
république, l'ordre est renversé et tout est soumis & l'espace publique,
A présent tout est soumis & 1l'espace privé. Nous sommes devenus tous
des travallleurs, des fonctionnaires, des esclaves, Cdest 1'état de la
privatisatioﬁ totale, l'état totalitaire.

Selon une telle analyse la ville postQindustrielle ne comporte
donc pas de véritables espaces publigues, ni de véritables écoles, Tout
est plongé dans l'espace privé de l'appareil, et 1a ville est en effet
divisée en deux parties: la ville-travail et la ville-dortoire, lesguel
les representent les deux phases de la vie economiQue des souifrances.
Il y a, dans la ville post-industrielle, des phénoménes qui imitent des
espaces publiques, comme les supermarchés, les mass media, et des évene
ments dits publigues., Mais i1 est facile de demasquer 1'idéologie d'une
telle imitation. Les supermarchés ne sont pas des places publiques, car
ils imposent la cosommation au lieu de permettre 1l'échange, le dialogue.
Les masd media ne politisent pas, (n'ouvrent pas l'accés a l'espace pud
lique), mais ils privatisent, (1e politicien sur l'écran TV entre dans
lt'espace privé du consommateur)., Les événement dits publiques transfor
ment les participants en "masse", c'est 4 dire en consommateurs passifs.
I1 n'y a pas d'espace publique dans la ville post-industrielle, et il
ne peut pas y avoir: car.l'anthropologie soujancente d'une telle ville
est 1'homme qul travaille et consomme, l'esclave, "l'homme prive®,
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Il faut faire face & une telle analyse désesperée de notre
situation, On peut le faire si on se rend compte gque le modéle arendtien
de la ville post-industrielle est 1la nazisme. D'une telle perspective
tous les appareils, par exemple celui du stalinisme ou d'une technocatie
américaine du futur, ne sont que des éditions améliorées du nzzisme. Ils
fonctionnent mieux et devient donc plus invisible. Le fonctionnaire paz
fait, le travailleur idéal, est, de ceite Perspective, Eichmann: 1l'homme
privé de toute idée, est donc irresponsable,. (incapable d'action vérita-
ble). Tous les apparatschiks russes et managers américains ne sont que
des Eichmanns perfectionnées. L'idéal de la ville post=industrielle est
Auschwitz, ol les habitants collaborent & leur propre destruction. Nos
villes ne sont, de cette perspective, que des Auschwitz perfectionnés, Et
la question celebre: "comment peut on toujours philosopher aprés Ausche
witz?" trouve sa réponse évidente: "on ne peut pas le faire, car il n'y
a pas d'école, de loisir pour la contemplation des idées".

liais le nazisme n'est pas le seul moddle possible. Le ren-
versement de la pyramide platonicienne rermet d'autres visions du futur,
On peut s'imaginer des villes post-industrielles dans lesquelles la re
lation entre la vie privée, la vie active et la vie contemplative ne soit
pas celle dernos villes actuelles, laquelle est, il faut ltadmettre, la
relation totalitaire de la privatisation. ' Cn peu s'imaginer d'autres an
thropologies que celle de l'esclave, gquoique, obligatoirement pour nous
les occidentaux, toute anthropologie doit se placer dans le contexte pla
tonicien. Cette conférence en prdposera une,
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Toute ville, la polis grecque comm la ville des artisans me-
dlevaux, la ville industrielle comme la ville des parques industrielles et
de plaisance, et des HLM, est au fond une entreprise pour dépasser la soll
tude. 11 est wrai gque tout homme est par la "nature-physis" ésclave au
sens platonicien: conditionné par la nature, Mais il n'est pas coupléte~
ment esclave, complétement prévé de toute idée. IMéme l'eszclave sait qutil
va mourir, donc n'est pas privé au moins de 1'idée de la mort. Il ne toulx
ne donc pas tout 2 fait dans le cercle naturel du chat et du brin d'herbe,
Dire cela n'est pas étre victime d'un humanisme quelquonc: l'existence des
ville en est 1la preuve. La ville est l'endroit oll les gens essaient de
vivre ensembley non pas malgré leur connalssance de la mort, mais pour
pouvoir viyre avec cette connaissance. Il est vrai que la ville est voude
a2 l'echec: tous les habitants meurent, et ils meurent dans la solitude.Mak
la ville produit une espéce d'immortalité secondaire: la civilisation. C°
est & dire: malgré l'analyse platonicienne il ¥y @ une ouverture vers les
idées et vers l'espace publigue dans tout esclave: son savoir de sa mort,
et cette ouvertur se manifeste par l'existence des villes. Ne pas avoir
admis cela rend Platon, & nos yeux, de quelque sorte "fasciste", quoique
dans un sens opposé au nazisme.
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- Admettons que nous sommes tous, & présent, des esclaves platoni-
ciens, et que personne entre nous ne peutvétre philosophe: gue nos vil
les sont donc des camps de concentratiohs perfectionnés auxquels nous
collaborons tous, soit que nous y travaillons et consommons, sSoit que
nous y produisons des oeuvres, soit des théories., Admettons méme que
toute contestation de la ville le renforce par feed-back. Malgré tout
cela nous restons tous cuverts pour l'espace politique, pour la liberté,
parceque il y a dans nous l'idée de la mort. L'espace publique est tou
jours ouvert au dedans de nous méme sous forme de notre ouverture vers
la mort., ©Notre tache est donc de projeter cet espace sur la ville, si
nous voulons la rebitir,

Par paradoxe une telle projection suppose l'acceptation de notre
espace privé, notre solitude vers la mort. Car clest parceque nous ‘som
mes "privés des autres" que nous voulons projeter l'espace publigue, que
nous nous engageons a pikblier. Et c'est parceque nous voulons penetrer
la solitude d'autrui et le seduir d'étre avec nous que nous publions. )
C'est dire gue l'espace publique presuppose la reconnaissance de la pri
vaticité, la notre et celle des autres. hais c'est paradoxe, parceque
la ville post-industrielle, selon l'analyse précédente, notre ville,est
un espace privé. Comment donc vouloir initier la reconstruction de 1la
ville par l'admission de la privaticité? Mais le paradoxe n'est qu'ap
parent, La privéticité de notre ville n'est pas la bonne: elle a été
projetée & partir de l'espace publique, ce qui renverse la relation au
thentigue des deux'espaces. Un coup d'oell sur ltarchitecture de 1la
ville montre que ses espaces privés ont été "prévus": méme si on conw-
struit sea propre maison le projet doit €tre approuvé. Mais on ne peut
pas projeter un espace veritablement privé a partir de 1l'espace publique
sans le falsifier: Brasilia en est la preuve, ol les espaces privés sont
la conséquence d'une urbanisation politique.

I1 faut refuser la fausée'privaticité de nos villes et la substituy
er par une privaticité veritable, parceque l'espace geivé de notre ville
est le resultat de la prévoyance publigue, de l'assistence publique. HNais
la reconnaissance de la privaticité est l'exatte opposé: elle est le ré-
sultat du soin qu'on porte a4 soi-méme et aux autres, de ce qu'on nomme,
dans des contextes il y a longtemps dépassés Bl'amour"., Or, l'amour\est
1'exatte opposé de la prévoyance: si on prévoie la vie d'autrui et si on
la projdte, c'est qu'on ne l'aime pas. Et on peut aimer seulement dans
son espace privé, jamais sur le marché, C'est dire que pour reconnaitre
la privaticité d'autrui, i1l fautr d'abord pouvoir disposer d'un espace pri
vé & sol-méme. XB C'est cela 1'opposition au totalitarisme.

Est-ce un retour au liberalisme, "chacun pour soi", & la ville ims
dustrielle du 19%me, et aux bidonvilles? <(C'est lexacte opposé., Dans la
ville capitaliste l'espace privé fonctionne comme point de départ pour
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conquérir l'espace publique, (faire des oeuvres), et comme point de re-
tour pour y accumuler ses conguétes, (faire des économies). C'est cela
la moralité de la production, la "protestante®. Mais dans notre contex
te 1'espace privé fonctionne comme mzixk¥® refus d'une fausse publicité,
d e l'appareil, et comme recherche de la contemplation, des idées, Cela
s'explique: dans le contexte du capitalisme classique l'espace publique,
la république, domine. Dans le notre c'est l'appareil qui domine, et
l'appareil est un espace publique privatisé qui projéte des espaces pri
vés secondaires, faux. La recherche de la privaticité Gans le capitalig
me classique a pour base une anthropologie pour laquelle l'homme est PU
blique: le producteur. La recherche d'une véritable privaticité dans
notre contexte a pour base une -anthropologie schématisable'ainsii

vie privée, naturelle

technigue, politique, art, mass medi
‘(Il ge peut que les dits "ecologlstes" soient d'accord avec ce schema).
La recherche du privé ici proposée comme point de départ pour une

réconstruction de la ville, loin d'étre comparable & la privaticité du
‘liberalisme, semble évoquer des phénoménes comme les résidences secon-
deires en Europe occidentale, les "datchas" en Furope orientale, et les
"suburbia® aux Etats Unis. Mals des tels phénomeénes ne peuvent pas me-
ner vers une reconstruction de la ville, et restent au contraire des fui
tes, des évasions, s'ils ne sont pas accompagnés d'une reformulation de
l'anthropologie dominante de l'homme travailleur et consommateur, du prg
letaire. Il y a, bien siir, des tendences vers une nouvelle anthropolo=-
gie au sens schématisé: non seulement dans la philosophie, (par exemple
dans la phénoménologie et 1'exisfencialisme), mais aussi ailleurs, (par
exemple dans les mouvements hippie et religieux aux ktats Unis)., I1 faut-
se rendre compte de la nouveauté radicale d'une telle recherche du privé,
et pour le faire il faut repenser notre contexte:

La polis grecque étalit un espace ?Lﬁn marché, entours par
des espaces privés, les oikai, et elle avait comme centre un espace sa
cré, le temple. Cet espace sacré, (temenos), était découpé de 1l'espace
publigue pour servir a la contemplation des dieux qui étaient represen-
tés par des statues, (des "idols"), donc & la théorie au sens archaique
du terme.* C'est pourquoi les premiéres écoles, les premiers espaces &u
1bisir, étaient localisées dans les temples d'Akademos et de Lykaios.
Notre ville est un espace publique dégradé en privé, l'appareil avec
son fonctionnement circulaire. C'est comme une cuisine qui aurait ava
1é et la place du marché et l'eglise., Vouloir ouvrir dans un tel espace
fonctionel des veritables espaces privés c'est vouloir y recocuper des
cellules ouvertes vers l'eglise et 1l'écolé, donc des espaces d'une sa-
cralité radicalement nouvelle, |
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Ces cellules ne seraient pas ouvertes vers la "nature" au
sens des résidences secondaires, (au sens post-romantique), ni des lieus
"naturels" au sens platonicien, (determinés par la physis), mais elles se
raient ouvertes vers les idées, les moddles, Il y a déji des fenétres gui
permettent des telles visions, les écrans TV, mais elles deveraient fong
tionner d'une fagon radicalement différente de la présente. Puour pouvoir
atteindre les idées,ces cellules deveraient disposer de portes qui m2nent
vers un espace publique véritable, vers le marché dialogique, et non.vers
1l'appareil, (le bureau, le garage, le stade). Il y & déja de portes qui
permettent des telles sorties: le téléphone et le cable, mais elles de-
veraient fonctionner d'une fagon radicalement différente de la présente.
C'est dire que le recoupage des véritable espaces privés exige d'abord
la déecision existentiélle de la part du concerné, et ensuit la collabora
tion des architectes, techniciens de la communication, psychologues, so-
ciologues, philosophes et prétres. '

}ais une telle perforation de l'appareil par des trous ou
vers vers le loisir, scholé, ne seralt qu'un premier pas vers le dépassg
ment de la fausse privatisation totalitaire, Le deuxiéme pas serait 1'
ouverture d'ung espace publique véritadble, en opposition, mais non comme
substitution, de l'espace faussement publique, car privatisé, de l'apparei
D'un espace d'ol l'appareil deviendrait gouvernable: car.on aura toujours
besoin de 1'appareil. Ce nouveau espace publique serait un marché pour
y échanger des idées, et non plus des bimms de production et de consomma
tion: on peut releguer la distribution des biens 4 un appareil de plus en
plus automatisé et cybernetisé. Pour le comprendre, il faut faire un pas
en arridre,et reconsiderer le marché: . '

- Platon pense que 1'échange des produits sert & deux propos:
i1 sert & verifier la valeur 3d'échange des produits, a la verification de
la norme, et il sert & verifier la valeur intrinsique des produits, a la
verification du degré de la réalisation de 1'idéé dans l'oeuvre, de la
peffection. C'est pourquoi pour Platon lt'échange des produits est "po-
litique": normalisation et critique. Quant & 1'échange des idées Platon
pense qué son propos est de faire naftre des idées oubliées par provoca-
tion dialogique, par‘la dialectique, C'est pourquoi les philosophes doiy
ent &tre rois: ils doivent "gouverner', (kybernein), en normalisant et '
critiquant sous la lumidre des idées.

* Nous ne pouvons plus partager sa vislon de la dlalectique
aprés Kant, Pour nous les 1dées ne sont plus des formes immuables, mais
le produit d'une action humaine sur les idées préalables et sur l'experien
ce. La dlalectique, pour nous, c'est la lutte entre les idées et 1'expéri
ence qui resulte en idées nouvelles. Pour mous aussi les idées sont éter
nelles zu sens de: 1'dée que un et un font deux ne dépend pas du moment ol
elle est formuldée. Mais ce n'est pas le sens platonicien de 1l'eternel. C
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est pourquoi pour nous le marché, 1'espace publique, serait, aprés 1'€14
mination de l'échange des produits, le lieu de la production dialogique
de nouvelles idées & €tre plutard contemplém, (théorisées).

Un tel marché détruirait la distinction entre politique, science
et les arts, Les hommes qui y échangent ses idées congues dans 1le pri-
vé, qui y publient, ne seront pas des specialistes, et le dialogue dans
lequel ils s'engagent ne sera pas comme les diélogues scientifiques, ar
tistiques et politiques du présent., Pour eux la connaissance, le vécu
et la valeur ne seront que les trois dimensions de toute idée, de toute
forme, de tout modeéle, dont le but dernief sera de donner une;significg
tion & une vie vouée & la mort. Un tel marché serait véritablement pu-
blique au sens de: dépassant cette privatisation idiotique appellée "spé
cialisation". C'est pourquoi la construction d'un tel marché ne peut pas
Etre 1¢ projet d'un specialiste quelquonc,'quoi qu'élle dépendra du con=-
cours des specialistes, des fonctionnaires de l'appareil. Cemarché se
construira par soi-méme, il naitra du dialogue des hommes qui sortent
de ses espaces privés pour se rencontrer, pour faire ensemble face & la
privaticité naturelle, & la mort. En d'autres mots: la "politique" re-
deviendra ce qu'elle est essentiellement: la science et l'art de vivre
ensemble pour faire face & 1la mort,

Mais la construction d'un tel marché n'est pas encore la recon-
struction de la ville. TIa ville mangue toujours son centre, son propos,
son but véritable: l'école. Il y a, Dbien siur, des écoles pour entrainer
les travailleurs, et des €coles pbur €laborer des théories vouédes 3 1!

- application technigue. Mais 1l'école véritable, le lieu du loisir con-
templatif des idées élgborées sur un marché véritable, ne peut pas exig
ter avant. la construction d'un tel marché. Car le dernier propos de la
reconstruction de la ville ici proposée est précisément celui de renver
ser le programme moderne “schola fundamentum vitae" par "vita fundamen-
tum scholae”, Celul de faire de la ville une place publique destinde &
la recherche de la sagesse: une préparation pour 1l'école.

Il y a, déja, des tendences vers une telle reformulation. ILa
jeunesse, surtout de 1'élite, reste longtemps & ltécole, étant donné la
complexité des informations disponibles, Les specialistes dofivent se Tg
cRcler et retourner souvent 2 1'école, étant donné la precariété de la
validité des informations sous la préssion du dit progreés scientifiqﬁe.
Et les retraités retournent souvent &4 1'école pour remplir leur temps
vide, (et non pas libre), avec des informations. Donc: l'école occupe
déja un espace important dans la vie de la villie, un espace toujours
crolssant. Mais ces tendences ne peuvent pas aboutir & 1'établissement
d'une véritable école, et ne peuvent pas dépasser la crise scholaire de
l'actualité, aussi longtemps qu'on ne dépasse pas une anthropologie pour
lagquelle le but de la vie est la consommation, et non la contemplation.
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L'école ici visualisée exige une reforﬁulation de la notion
de "théorie". Pour Platon c'est la contemplation des idées immuables.
Tour les modernes c'est une méthode pour une praxis rationelle., Dans
notre contexte c'est la formalisation des expériences avec des théories
préalables, en vue d'une application et falsificatlon futures. Elle sg
ra, dans la ville nouvelle, la synthése des jdées élaborées sur le mar-
ché, une tWeltanschauung", - C*est pourquol 1a nouvelle école ne peut pas
fonctionner, comme & présent, comme distribution discursive des inform=-
ations en vue d'étre stockées dans les mémoires des étudiants, C'est |
d'ailleur un, processus devenu déja absurde, La masse des informations
disponibles est déja trop grande poﬁr Stre émmagasinée dans des mémoires
individuelles, méme s'il est divisée en tranches specialisées. Et nous
disposons de mémoires artificielles capables d'dmmagasiner cette masse,
I1 est donc absurde de vouloir faire des étudiants des.concurrents des
ordinateurs, voués & 1l'échec. aussl la méthode discursive de nos écoles
est dépassée: les discours des media élitaires sont plus efficaces, car
ils permettent aux recepteurs de rester chez eux, et ils dispose® de '
mémoires artificielles, donc plus riches gue celles des professeurs.

I1 y & déja des théories dans le sens ici envisagé. Non selu
lement les théories classiques platoniciennes comme clest la logique et
1a mathematique. C4esf d'ailleur pourguel on 1lisait & l'entrée de 1'A-
cademie: "entrée défendue 4 ceux qui méconnaissent la mathématique". Il
y a aussi des theéories du type théorie de la décision, du jeu, de 1l'in
formation, la cybernétique. Il slagit de tﬁéories'qui ne systematisent
pas des informations, mais la structure des informations, et it est ca-
racteristique de notre situation que de telles théories ne trouvent pas
un lieu convenable dans la structure de nos écoles. 'Ce sont des théo-
ries qui ne visent pas changer le monde, mais analyser des systemes.
Clest & dire: dominer ltappareil, par la contemplation de sa structure.
L'école nouvelle sera le lieu de telles théories: d'une contemplation
qui dépasse ltappareil et le controle. Les philosophes seront redeve
nus rois en un sens a la fois platonicien et radicalement nouveau.

, IL'école nouvelle, issue du marché nouveau, lequel est isén
"de la p:ivaticifé nouvelle, sera le centre de la ville nouvelle: le
lieu du loisir d'ol les hommes contemplent leurs situation dans le
monde, cherchent & donner une signification a la vie dans le monde,
et condulsent ltappareil pour qu'il sert & une telle signification.
Voici l'utople post-platonicienne, et post-ariendftienne, gue je vous
propose, ‘

.l......‘.......
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Notre théme était l'impact de l'urbanisation post-industri-
elle sur la relation entre l'espace privé et l'espace publique, Voici
comment Hannah Arendt, % la base d'une lecture spécifique de Platon, ana
lyse le resultat d'un tel impact:
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J'espdre que la discussion qui suivera & cet exposé corrigi-
ra mes idées, Faisonjde cette réunion une véritable école: un espace
d'un loisir contemplatif, d'une philosophie salvatrice,



