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PRESENTACION!

Jacques Poulain es profesor emérito de la Universidad de Paris VIII, Vincen-

nes-Saint Denis y titular desde 1996 de la Catedra Unesco de Filosofia de la

Cultura y de las Instituciones. Entre 1985 y 1992 fue vicepresidente del pres-

tigioso Collége International de Philosophie, tras haber ocupado la catedra

de Filosoffa por mas de quince afios en la Universidad de Montreal (Canada).
Entre sus numerosas publicaciones destacan:

- Lage pragmatique ou l'expérimentation totale (CHarmattan, 1991).

- La loi de vérité ou la logique philosophique du jugement (Albin Michel, 1993).

- La neutralisation du jugement ou la critique pragmatique de la raison poli-
tique (CHarmattan, 1993).

- La condition démocratique (UHarmattan, 1998).

- Les possédés du vrai ou l'enchainement pragmatique de lesprit (Editions du
Cerf, 1998).

- De 'homme. Eléments d'anthropobiologie philosophique du langage (Editions du
Cerf, 2001).

1 Texto leido por Jaime Otazo Hermosilla con motivo de la inauguracién de la Cétedra Jacques
Poulain del Doctorado en Comunicacién de la Universidad de La Frontera y la Universidad Aus-
tral de Chile, el miércoles 27 de abril de 2022.
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- Die Neue Moderne (Peter Lang, 2012).

- Lart comme figuration du bonheur (Hermann, 2016).

- Peut-on guérir de la mondialisation? (Hermann, 2017).

- Anthropologie esthétique de lart et de la culture (UHarmattan, 2020).

En 2017, tras su visita a la Universidad de La Frontera, pudimos traducir al
espaiiol cuatro de sus articulos y conferencias mas representativos, los que
fueron publicados bajo el titulo Sobre la capacidad de juzgar, disponible en
versién electrdnica en la biblioteca virtual de nuestra universidad.

El consistente corpus de la obra de Poulain, que se extiende desde Lage
pragmatique en 1991 hasta sus ultimos trabajos, constituye, retomando las
palabras de René Schérer, una verdadera critica de la razén pragmatica. En
el surco abierto del enorme proyecto antropobiolégico de Gehlen y en un
didlogo permanente con la pragmadtica filoséfica representada por Peirce,
James, Dewey, Wittgenstein, Austin y, por supuesto, Lyotard, la obra de Jac-
ques Poulain realiza una minuciosa critica de la deriva evolutiva e histérica
del modo de vida instaurado por la sociedad del capitalismo tardio y de la
denominada globalizacién. Para ello, deconstruye los mecanismos prag-
maticos que estdn incrustados en nuestra condicién de seres hablantes y
que determinan nuestras decisiones desde sus dindmicas micropulsionales
hasta la comunicacién tanto privada como interpersonal y publica. De esa
manera, Poulain logra sacar a la luz lo que él denomina «experimentacién
total del hombre», como légica profunda de relacién del ser humano consigo
mismo, con los demds y con el mundo.

Sin més predmbulos, quisiera darle la palabra al profesor Jacques Pou-
lain y reiterarle nuestro agradecimiento por la oportunidad que nos da de
escucharlo nuevamente.

Jaime Otazo Hermosilla

2 Jacques Poulain, Sobre la capacidad de juzgar, trad. de Jaime Otazo, Juan del Valle y Juan Ra-
mén-Iraeta (Universidad de La Frontera, Universidad Federal de Rio de Janeiro, Universidad de
La Plata, Universidad de Oporto y Universidad de Groningen, 2017).
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LA IMPORTANCIA DEL LENGUAJE PARA
EL VIVIENTE HUMANO'

1. El diagnéstico que hace la antropologia del lenguaje sobre la
experimentacién pragmatica del hombre

La hipétesis antropobiolégica formulada por A. Gehlen? consiste en afirmar
el cardcter dindmico trascendental del lenguaje y en declarar la falsedad del
dualismo platdnico y cartesiano que sigue caracterizando a las otras prag-
maticas. Esta hipétesis reconoce en el lenguaje la condicién para la vida
mental y social, identificando lo que este produce como condicién misma
de la vida biolégica del hombre. El lenguaje, en este contexto, no es solo el a

1 Traduccién de Jaime Otazo Hermosilla, Universidad de La Frontera.

2 Lateoria antropobiolégica de Arnold Gehlen, formulada en Der Mensch (Frankfurt: Athe-
naiim, 1939), permite comprender la génesis del psiquismo y de las instituciones a partir del
lenguaje, pero también su desregulacién autistica contempordnea por medio de la pragmati-
ca. Véase su aplicacién a este fenémeno por Friedrich Kainz en Psychologie der Sprache, tomo
2 (Stuttgart: Neske, 1962). La estructura autistica de la conciencia individual y colectiva que
acompaiflan el retorno de las actitudes arcaicas en las culturas avanzadas fue descrita por Ge-
hlen en Urmensch und Spétkultur (Frankfurt: Athenaiim Verlag, 1956). Esta toca a las conciencias
estéticas y tecnoldgicas en sus objetivos méas especificos (cf. Arnold Gehlen, Zeitbilder [Frankfurt:
Athenaiim Verlag, 1964]). Su evolucién dindmica disuelve tanto el psiquismo derivado del len-
guaje como sus fundamentos neurofisiolégicos. Esta al centro de la evolucién que induce en si
misma a la conciencia pragmética contemporanea (cf. a este respecto Jacques Poulain, «Peut-
on guérir de la pragmatique?», en Ldge pragmatique ou lexpérimentation totale [Paris: 'Harma-
ttan, 1991]: 179-229, y Jacques Poulain, De 'homme. Eléments d’anthropobiologie philosophique du
langage [Paris: Editions du Cerf, 2001]).
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priori por el cual se hizo posible el pensamiento y la vida social; es sobre todo
el a priori que condiciona toda percepcién y toda accién fisica, asi como la
dindmica misma de las pulsiones. Sin lenguaje, el viviente humano no pue-
de ser deseo, no puede identificarse con una representacién. Sin lenguaje,
no puede identificarse con una sensacién, fijaindose a ella, ni reconocer que
percibe lo que percibe, ni fijarse la intencién de ejecutar una accién fisica.
Porque el mundo que él confronta sin lenguaje no es un mundo; es una aper-
tura absolutamente indeterminada que no suscita en él mas que un impulso
indeterminado a la accién. El es ese ser vivo que necesita del lenguaje para
orientarse sensorialmente y organizarlo como un mundo, como un conjunto
de anclajes sensoriales posibles, con el objeto de poder abordarlos de for-
ma motriz, aislando los movimientos y las respuestas adecuadas a lo que él
mismo produce como percepcidn.

No es suficiente decir que el hombre no puede sentir nada sin interpre-
tarlo como una percepcién, debemos decir que no puede producir una sen-
sacién sin lenguaje, sin comunicérsela a si mismo, que no puede actuar sin
comunicarse su propia accién. Por lo mismo, tampoco es suficiente decir que
las pulsiones y el inconsciente estan organizados como un lenguaje: incluso
debemos decir que el viviente humano solo puede reconocerse en la medida
en que se comunica sus deseos como se comunica sus percepciones y sus
acciones. Debemos admitir que la dindmica verbal de puesta en transparen-
cia de los fenémenos condiciona toda dindmica pulsional, ya sea libidinal,
nutricional o agresiva, en la medida en que las propias coordinaciones here-
ditarias intraespecificas, las iinicas que el ser humano tiene a su disposicién
como prematuro crénico nacido un afio antes de tiempo,? solo pueden acti-
varse en él como procesos comunicacionales.

Esta dindmica dicta las condiciones de completitud y terminacién de
las necesidades primarias, asi como de las necesidades derivadas. Antes de
constituirse en una reflexién que busca regular éticamente la reduccién de
los instintos, haciendo que cada uno se adapte a la necesidad de no satisfacer
los deseos que los demds reconocen que no se deben satisfacer, la comuni-
cacién organiza los circuitos orgdnicos del humano viviente para permitirle
aislar las escenas visuales, imaginarias o categoriales en las que reconoce a
los demas y a las cosas, encontrando en ellos su felicidad. La comunicacién

3 Louis Bolk, «Le probléme de la genése humaine» (Das Problem der Menschwerdung, 1926),
trad. de Francois Gantheret y Georges Lapassade, Revue francaise de Psychanalyse, marzo-abril
(1961): 243-279.
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le permite articular sus movimientos de transformacién de la realidad con
la satisfaccién de las necesidades en las cuales él se ha reconocido. Es un ser
vivo que necesita tomar posicién frente a las cosas, a los demés y a si mismo
para poder vivir y actuar: en él la reflexién es ya un proceso comunicacional
orgénico que realiza antes de poder siquiera reflexionar que reflexiona. Tal
como lo presintié y afirmé Platén, su psique no es mas que un didlogo con-
sigo mismo.

Ellenguaje es pragmatico, permite al ser humano generar su vinculo con
las cosas y con los demés, ademads de producirse a si mismo solo en la medida
en que lo induce a ponerse en relacién de discontinuidad (hiato) respecto de
toda necesidad natural de percibir y actuar, asi como a inventar un compor-
tamiento que no cambia nada: la actividad tedrica. Que el ser humano sea
lenguaje no quiere decir que su enunciacién deba adaptar mutuamente per-
cepcién y accidn para contentarse con reestablecer un andlogo del instinto
e instaurar el vinculo entre un solo y Gnico estimulo con el gatillado de un
solo y inico programa motor. Eso lo hace igualmente, pero solo como efecto
de su actividad tedrica, pues esta funcién de correlacién de los estimulos y
las respuestas solo se produce —y libera al ser humano de tener que selec-
cionar a cada instante un estimulo entre todos los estimulos, una reaccién
entre todas las reacciones posibles— si alcanza a anclarse por la palabra o el
pensamiento a aquello en lo que se reconoce. Porque la conciencia de la ver-
dad acompaiia este reconocimiento de si mismo, de los otros y del mundo,
gratificdindolo por el acceso a la realidad reconocida. Es por ella que el ser
humano construye su sentido de lo real. Su principio de realidad se constru-
ye simultdneamente en ella como principio de placer porque encuentra en
ella su gratificacién.

De este modo, transforma, por medio del lenguaje, el hiato de su aparato
de recepcidn sensorial respecto de su aparato motor, asociado a su estatuto
biolégico de prematuro crénico y a la consecuente pérdida de las coordina-
ciones extraespecificas con el medioambiente que lo distingue de los ani-
males. Esta situacién de hiato se expresa y se supera simultdneamente por
medio de la identificacién de si mismo en la produccién fénica de sonidos
y su recepcién auditiva. En tanto a priori sensible y trascendental necesa-
rio para la constitucién y la apercepcién de toda experiencia, esta condicién
hace posible tanto la pragmatica de la percepcién como la pragmatica de la
vida mental e institucional. En tanto movimiento de descarga motriz y de
accién de consumo auditivo, la emisién audiofénica de sonidos se produce
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como la accién que se indiferencia ella misma del estimulo auditivo y de la
recepcién que produce de ese estimulo.

En tanto movimiento de orientacidn, la emisién audiofénica se ancla
a si misma, liberdndose de tener que percibir otra cosa que a si misma.
Ajustala constitucién del mundo perceptivo y el dominio de los movimien-
tos motores sobre el mismo modelo, guiada por un principio de gratifica-
cién que es, indisociablemente, un principio de seleccién: solo aquello que
desencadena como reaccién en quien la reconoce como su propia recep-
cién puede concebirse como comunicacién exitosa consigo mismo y con
los otros, convirtiéndola en la Unica accién consumatoria necesaria para
cerrar el ciclo biolégico. El estimulo y la respuesta de comunicacién solo
pueden ser experimentados como accién consumatoria de si mismos: el
placer de la comunicacién selecciona todo otro placer produciéndolo, ex-
presandolo como deseo y haciendo que su portador se reconozca en su ex-
presién. El hedonismo verbal condiciona, asi, no solo la vida mental, social
y comunicacional del ser humano, sino que también hace posible su vida
sensorial y motriz: el viviente humano solo puede reconocerse en las sen-
saciones y las acciones fisicas que desencadenan como reaccién su propia
recepcidn, las percepciones y las acciones cuya produccién solo desenca-
dena la accién consumatoria de si misma.

Al constituir todo movimiento y todo resultado sensorial como movi-
miento comunicacional, la emisién audiofénica exime al viviente humano
de tener que percibir la totalidad de los otros elementos del ambiente, y
transforma sus movimientos motores y perceptivos en movimientos que
tampoco desencadenan otras reacciones mas que su propia percepcién ni
incitan a otra experiencia més que la de si mismos. Asi, el movimiento fo-
noauditivo, en tanto movimiento que no produce otra reaccién més que su
propia percepcién como accién consumatoria, permite al ser humano an-
clarse a todas las demds percepciones, a todas las percepciones no auditi-
vas, como él se ancla a sf mismo. Es asi como también le permite extraer de
estas percepciones no verbales lo que se comunica a s{ mismo sobre ellas
por medio de sonidos. El movimiento de proyeccién referencial, asociado
al uso de expresiones referenciales, hace que sea suficiente percibir en el
objeto lo que se abstrae de él por el uso del predicado: la accién consuma-
toria de la verdad proposicional abstrae del objeto, por medio del predi-
cado, aquello en lo que el enunciador reconoce reconocerse como sujeto
que percibe, ya sea que se juzgue o no conocedor del objeto. Puesto que el
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viviente humano Gnicamente adhiere a la percepcién por el movimiento
fonoauditivo que le permite referirse a ella como a la realidad que él mis-
mo es, en el momento mismo en que él se refiere a la realidad percibida,
no puede adherirse a la sensacién visual o tactil de manera inconsciente.
Por el contrario, experimenta su pensamiento, su palabra y su percepcién
como las realidades en las que se reconoce y donde reconoce reconocerse,
pero también experimenta poder no ser esas experiencias, poder separar-
se de ellas para tener otras experiencias.

Esta experiencia de libertad en la puesta en hiato de si en el leguaje, ob-
tenida por el lenguaje y aplicable respecto del lenguaje mismo, es lo que le
permite a cada uno comprender lo que dice del mundo, del otro o de si, o lo
que no se dice més que a si mismo (en la escucha de la escucha de si mismo
que es el pensamiento). Puede comprender aquello que solamente piensa;
experimenta el poder hacerlo sin tener que reproducir la percepcién que
describe para s{ mismo. Goza de la misma latitud, guarda la misma distancia
que experimenté en presencia de las cosas percibidas ellas mismas.

Todo vinculo fonoauditivo con lo real permite experimentarse a uno
mismo como si se tratara de una relacién tedrica, como si se tratara de una
transparentacién de lo real y de si mismo, que hace juzgar la propia objeti-
vidad juzgando la objetividad de la experiencia. Permite la experiencia de
que solo es posible anclarse a lo real gracias a la produccién de una concien-
cia de verdad, segura de si misma tanto en ausencia de las cosas como en
su presencia. Pero también permite experimentarse a uno mismo como ese
vinculo que no tiene realidad propia mas que si produce, simultdneamen-
te, la conciencia de su verdad, la conciencia de la realidad de aquello con lo
que entra en relacién y la conciencia de la libertad de movimiento del ser
humano que se reconoce en ella. Esta puesta a distancia de si, esta autono-
mia positiva de la que uno goza en la actividad tedrica en relacién con sus
propios pensamientos, palabras y percepciones, permite también experi-
mentarla en el imaginario motor, en la identificacién con la representacién
de la accidn, sea esta individual o institucional, o en la identificacién con la
representacién del deseo mismo. Asi, la sensibilizacién a los sonidos, a la
palabra, a la percepcién, al pensamiento, a la accién y al deseo se produce, se
reconoce y se completa como sensibilizacién al juicio.

El hedonismo verbal condiciona asi la regulacién de la vida humana por
medio del juicio de verdad. Una teoria que reconoce la dindmica hedénica
y comunicacional de esta vida debe hacer de ella «la balanza y la medida»,
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segun la expresiéon de Herder, de toda comunicacién, de toda verdad y de
toda realidad. Pues este hedonismo, inherente a la identificacién del ser hu-
mano con los sonidos, hace de la teoria de la teoria, que es todo acto de co-
municacion, el alfa y el omega de la vida humana. Se vuelve necesariamente
de esencia tedrica: el ser humano necesita reconocerse como el ser vivo que
requiere completar la teorfa de la teoria que él es para poder vivir y volver-
se independiente de todas las pseudorrealidades, verbales o no verbales, en
las cuales no puede reconocerse. Lo necesita para acceder a esta autonomia
dindmica que la pragmatica sociopolitica habia reducido a sus condiciones
sociales de produccién autdrquica. Esta teoria, lejos de reducir la vida co-
municacional, mental o social del ser humano a sus condiciones biolégicas
de produccién, como lo hacen de diversas maneras el conductismo y el in-
natismo, hace depender la vida humana en su conjunto de la posibilidad de
que los procesos de comunicacién se produzcan y lleguen a su culminacién.
La hace dependiente de la forma en que los fenémenos comunicacionales
producen y regulan los demas fenémenos.

Reconociendo como Unica autoridad la realidad de los procesos dina-
micos de una comunicacién tedrica que solo se inspira en el juicio compar-
tido de verdad y de objetividad, y que solo se completa en él, esta teoria no
puede hacerse cargo del deseo que tienen las diversas pragmaticas hereda-
das de las epistemologias, las morales y las teorias politicas de los tiempos
modernos de regular la vida mental, social y teérica solo a partir del deseo
de regulacién ética. Los multiples modos pragmaticos contemporaneos
de experimentacién verbal de uno mismo y de los demds no son més que
epifenémenos de la reflexién que intentan imponer su dominacién sobre
la vida psicoldgica y social, sustituyendo su dindmica comunicacional de
base: haciéndose pasar por las tinicas realidades en las que el ser humano
puede reconocerse e imponiendo sus propias posiciones frente a toda otra
realidad.

Las diversas reflexiones pragmaticas que se presentan como «teorias»,
ya sea de inspiracidn cientificista, juridica, moral o sociopolitica, intentan
reemplazar esta dindmica heddnica de base, erigiendo un aspecto de la
accién comunicacional en etapa determinante y suficiente, en etapa que
permite organizar a su imagen las otras etapas de la comunicacién y de la
vida. La accién autoconsumatoria, que provoca en ellas la reflexién que
las instituye en realidades fundacionales de todas las otras y en instancias
ultimas, se revela siempre como un sefiuelo, un placer teérico imaginario
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que nos hace tomar lo falso por verdadero solo a condicién de no juzgar su
objetividad, pero que igualmente se implanta en el corazén del juicio de
verdad.

Reducido a su uso, el lenguaje parece ser, en cada ocasién, un adaptador
de la accién motriz a la visién, en la medida en que uno anticipa y transmi-
te, gracias a él, sus anticipaciones de acuerdo con lo real, bajo la apariencia
de creencias, de intenciones, de deseos, de convenciones y de sentidos. Se
da por sentado que el consenso con uno mismo y con el otro regularé toda
accibn, tal como se da por sentado que la confirmacién de la hipétesis cien-
tifica por el mundo visible es la Unica instancia trascendental respecto de
los individuos que puede responder favorablemente a su deseo de verdad.
En los dos casos, uno cree hacer intervenir una instancia trascendental a
este deseo, pues el acuerdo con uno y con los demads parece tan indisponible
como el acuerdo con lo visible en relacién con el simple deseo de producirlo.
Esta instancia de acuerdo es experimentada como un ersatz del juicio per-
sonal y privado, prescinde de él, lo amplifica, lo generaliza a priori y, como
érgano de la sensibilidad, parece corregirlo y podarlo infaliblemente (des-
pojéandolo por aproximaciones sucesivas pero despiadadas e irreversibles)
de su arbitrariedad. El poder de orientacién del pensamiento y la intimidad
de los individuos consigo mismos adquiere la apariencia de una piel de zapa
que se encoge a medida que el demonio pragmatico se apodera de ellos y de
los grupos.

La anticipacién ciega del consenso produce la neutralizacién de los pro-
cesos de comunicacién y, por su intermedio, la del psiquismo y las institu-
ciones. Cada uno experimenta su progresiva impotencia, la del otro y la de
las instituciones para regular mediante su juicio aquello que este le permitia

4 Véase la pragmatica conductista de Charles W. Morris, «Signs, Language and Behavior», en
Writings on the General Theory of Signs (La Haya: Mouton, 1971), y las pragméticas mentalistas de
John L. Austin, Quand dire, cest faire (Paris: Seuil, 1971); Herbert P. Grice, «Meaning», Philosophical
Review 66, n.° 3 (1957): 377-388, «Utterer’s Meaning, Sentence-Meaning and Word-Meaning»,
Foundations of Language 4, n.° 3 (1968): 225-242, y John R. Searle (ed.), The Philosophy of Lan-
guage (Oxford: Oxford University Press, 1971): 54-70, «Logique et conversation», Communi-
cations, nimero especial: La Conversation (1979): 57-72. Asimismo, Herbert P. Grice, «Further
Notes on Logic and Conversation», Syntax and Semantics 9: Pragmatics, ed. de P. Cole (Nueva
York, Academic Press, 1978): 113-127, y P. F. Strawson, «Intentions and Conventions in Speech
Acts», Philosophical Review 74, n.° 4 (1964), 439-460; John R. Searle, Les actes de langage (Paris:
Hermann, 1972), Sens et expression (Paris: Minuit, 1982), y L'Intentionnalité (Paris: Minuit, 1983).
Véase también John R. Searle y Daniel Vanderveken, Foundations of Illocutionary Logic (Cam-
bridge: Cambridge University Press, 1985), asi como Daniel Vanderveken, Les actes de discours
(Bruselas: Mardaga, 1988).
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tratar ayer. La necesidad de fallos de comunicacién que este induce, el de-
rrumbe de los fracasos ambulantes en los que se convierten los individuos
en este contexto, se debe a la ceguera de la voluntad que desea, como vo-
luntad ilocutiva y performativa, suplantar magicamente la ley de la verdad.s
Esta ha adecuado la formacién de la palabra y del pensamiento, ajustando la
produccién y lalimitacién de toda experiencia, sea visual, cognitiva, motriz,
desiderativa o afectiva, y continta adecuando la experimentacién a ultran-
za del mundo de si mismo y del otro: desorganizandola precisamente de la
manera infalible en que la habia organizado y haciéndole pagar su olvido del
ejercicio y el tiempo del juicio.

El panico provocado por la intrusién del demonio pragmatico en la vida
humana no tiene razén de ser, aun cuando esta intrusién sea mortal. Pues el
acontecimiento que adviene en el seno de este accidente mortal es que el re-
conocimiento de esta ley como ley se convierte en condicién indispensable de
vida para todos. Hacer reconocer esta ley es extirparla del contexto de abso-
lutizacién de la voluntad en el que cobra sentido esta adoracién del consenso,
toda vez que los interlocutores deben justificarse unos a otros como tltimos
responsables de la existencia de unos y otros, desde la muerte del Dios leib-
niziano. Esta obligacién generalizada de justificarse desencadena un impulso
irresistible de juzgarse mutuamente en nombre de exigencias juridicas, mo-
rales y politicas, en nombre del alocutario y de su acuerdo idolatrado. Esta
obligacién produce retroactivamente la fijacién de la voluntad humana al de-
seo de produccién de sf mismo como consenso, pero nunca puede justificar la
fijacién misma, esta crispacién en la voluntad de aprehensién del fin que per-
mite santificar todos los fines. La inica manera de salir de esta identificacién
psicolégica y metapsicolégica de si mismo con la voluntad pragmatica, que
desea justificarse de una vez y para siempre por medio de «teorias» pragma-
ticas que ella misma se inventa, es reconstruyendo el modo en que la iden-
tificacién del ser humano con el lenguaje es antes que nada la condicién de
produccién de toda experiencia, y mostrando que solo libera de la voluntad

5 Losfilésofos de la teoria critica de Frankfurt pretendieron hacer de la sofistica del consenso
el lugar de una transformacién pragmatica de la filosofia, sin ser conscientes en lo mas minimo
de la neutralizacién radical con la que infringian a la propia filosoffa bajo el pretexto de una
actualizacién de la filosofia a un pragmatismo que era, desde el primer instante, indiferente
a la verdad. Véanse Karl-Otto Apel, Die Transformation der Philosophie (Frankfurt: Suhrkamp
Verlag, 1973), L'Ethique a l'dge de la science (Lille: Presses de 1'Université de Lille, 1987) y Jiirgen
Habermas, Théorie de l'agir communicationnel (Paris: Fayard, 1987), Droit et démocratie (Paris: Ga-
llimard, 1997).
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que mueve ciencias, técnicas y pragmaticas en la medida en que desvela la
falsedad a priori de la imagen de la verdad que nos condena a erigir el acuerdo
de lo visible y el acuerdo del otro como ersatz del juicio.

2. La génesis pragmadtica del espiritu: la prosopopeya mental

La emisién-recepcién fonoauditiva es la accién por la cual el viviente huma-
no coordina la accién con la percepcién, sustituyéndose en cada percepcién
y en cada accién por la descripcién que esta da de ellas: accién, a la vez sen-
sorial y motriz, la emisién-recepcién fonoauditiva asocia el sistema motor
al sistema de recepcién sensorial. El ser humano se une a ella ontogenética-
mente, en tanto Gnico circuito de estimulo y respuesta que puede percibir su
propia activacién y fijarse a él,

a) reproduciendo las relaciones subjetivas de llamadas y respuestas dirigi-
das al otro, que se pueden producir al interior de las inicas vias de coor-
dinacién hereditarias con el entorno que tiene este prematuro crénico
que es el ser humano: las coordinaciones intraespecificas de nutricién,
sexualidad y agresividad, que inicamente hacen perceptibles los esti-
mulos de nutricién, sexualidad y agresividad propios de los miembros
de la misma especie y los obliga a reaccionar solo a ellos, y

b) proyectando estos vinculos que lo unen al ambiente en las relaciones
con todo entorno, de manera de correlacionar su comportamiento motor
con el aislamiento de un estimulo y de su valor consumatorio, tal como
correlaciona el sonido emitido con el sonido escuchado: fijando a un solo
estimulo el inico comportamiento adecuado, que lo hace percibir el es-
timulo bajo el Gnico aspecto que le conviene o que lo hace transformarlo
en el inico aspecto que desea conocer y del que espera gozar. Es gracias
a esta proyeccién de su identificacién con los sonidos en todas sus rela-
ciones con la realidad que el ser humano se libera de la tensién que le
provoca la apertura a un mundo indiferenciado y a las diversas presio-
nes que se ejercen sobre el organismo sin que este sepa cémo reaccionar.

La relacién fonoauditiva con uno mismo y con el mundo puede tomar las
vias de satisfaccién orgénica que nos vinculan a otros organismos humanos,
reproduciendo un ciclo de gratificaciones andlogo al que realiza el lactan-
te que llora de hambre para obtener las acciones de nutricién de la madre.
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Pero, para ello, debe transformar el uso de sus vias fonicas. Mientras que
en el ciclo nutricional el uso de la voz estd orientado a gritar el malestar del
hambre, el uso de sonidos en el balbuceo se encontrara cargado de valores
placenteros procurados por la descarga energética que ocasiona y por la dis-
ponibilidad de la orientacién de cadenas de sonidos que se experimentan.
El nifio se ancla a la emisién fénica como a un gesto motor, que le permite
canalizar sus energias porque la vive como un llamado que recibe al mismo
tiempo su gratificacién en su recepcién auditiva de manera simultinea al
sonido emitido. Comparada con el grito de hambre, que permanece separa-
do de la experiencia alimentaria por un tiempo de latencia, la experiencia
del balbuceo resulta ser hipergratificante, por esa simultaneidad misma, y
se impone asi como la experiencia a la vez sensorial y motriz que le permite
sobreponerse a su hiato originario y canalizar todas sus pulsiones. El mundo
de los sonidos escuchados reemplaza, como mundo de gratificaciones sen-
soriales, al mundo de la gratificacién nutricional recibida en respuesta al
grito de hambre. La posibilidad que descubre el lactante de reconocerse en
este nuevo mundo de gratificaciones sensoriales y anclarse a él depende de
la aptitud que desarrolla para identificarse con los sonidos emitidos, apren-
diendo a servirse de ellos: aprende a controlar el uso de los drganos motores
fénicos, anticipando la accién consumatoria que estos provocan, y a poner
la voz cuyos efectos anticipa. Durante este aprendizaje de la recepcién de
los sonidos escuchados mediante su anticipacién auditiva y el control de la
congruencia de los sonidos escuchados con los sonidos anticipados, el uso de
las vias fnicas se somete al uso de las vias auditivas. El lactante aprende a
orientarse en funcién de la recepcién auditiva del efecto de los movimientos
motores fénicos por los cuales él se libera de la energia motriz, del impulso
al movimiento gatillado por las estimulaciones sensoriales anteriores.

Asf mismo, puede vivir a continuacién toda percepcién visual y tactil
de forma comunicacional: basta que el organismo reproduzca el doble mo-
vimiento de descarga motriz y de orientacién perceptiva que experimenta
con la emisidén-recepcién fonoauditiva, correlacionando los movimientos del
ojo o de la mano con los movimientos fénicos, y los movimientos recibidos
con los sonidos escuchados. El enunciador, como portador vivo de emisiones
fénicas y de sensaciones auditivas, no puede detenerse en las percepciones
para volverlas determinantes, ni puede asignarles un valor de estimulacién
sensorial si no las correlaciona con la accién y con la percepcién fonoauditiva
que él mismo produce. Los movimientos tactiles o visuales acompafiados de
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balbuceo se producen como movimientos de indiferenciacién tactil, visual y
fénica del organismo-emisor hacia las cosas. Estos movimientos desencade-
nan una respuesta simultdnea que el lactante solo puede prestar a las cosas, ya
que se identifica completamente con ellas para poder percibirlas por el tacto y
la vista. Tal como habia descubierto W. von Humboldyt, el lactante hace hablar
alas cosas, haciéndolas emitir los sonidos que él emite, asi como las respuestas
tactiles y visuales que recibe de ellas. Vive esta llamada y estas respuestas a la
vez fénicas, auditivas, visuales y tactiles, indiferenciado de las cosas a las que
hace hablar, de estas cosas mismas, desde su punto de vista y confundido con
ellas, acoplando, desde ahi, las respuestas tactiles y visuales de las cosas con los
sonidos que se hace oir. El tacto mismo puede entonces experimentarse como
un movimiento de proyeccién hacia las cosas, como un movimiento que se per-
cibe a si mismo haciéndose sentir los efectos de la cosa que él provoca de vuelta
sobre la mano que la toca. De modo similar, los movimientos visuales y visuali-
zados se correlacionan con los movimientos fonoauditivos, de manera tal que:

a) el mundo escuchado y el mundo visto son percibidos como un solo mun-
do, como un mundo que habla: el nifio se identifica con las cosas que se
hace ver y balbucear, confundiendo el balbuceo de ellas con su propio
balbuceo, en el mismo movimiento en que se identifica con los sonidos
emitidos y recibidos, e identifica estos sonidos con las cosas, y

b) el mundo visto es consiguientemente vivido como intrinsecamente co-
municativo, es decir, armonizado como conjunto de respuestas adecua-
das a los movimientos de prospeccién del ojo: los movimientos de vi-
sualizacién gatillan alli como respuestas de las cosas sus movimientos
visualizados, de la misma manera que los movimientos fénicos produ-
cen simultdneamente los movimientos auditivos.

El uso de sonidos permite asi acoplar al mundo-respuesta de gratificacién:
el mundo escuchado de los sonidos, los otros mundos aprehendidos por el
ojoy por la mano: el mundo visual y el mundo tactil. Dado que el uso de las
vias fénicas se impuso a causa de la gratificacién de la que estaba carga-
do —porque llegé a expresar el placer en lugar del displacer—, el entorno
visual y tactil, encargado inicialmente de las amenazas sensoriales que
no provocan mas que una acumulacién angustiante de energfa, se me-
tamorfosea en un mundo tan gratificante como el mundo de los sonidos:
sus respuestas visualizadas y tictiles no son distintas de las respuestas de los
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sonidos escuchados. Dado que los movimientos de emisién fénica son gatilla-
bles y ajustables por la anticipacién de sus efectos, por la anticipacién de los
sonidos escuchados, los movimientos motores no fénicos (los movimientos
de manipulacién, de transformacién experimental de las cosas, asi como los
movimientos de locomocién) son desencadenados y regulados por los mun-
dos visualizados o crean escenas de consumo imaginario de si, desencadena-
das por la visién y el tacto de las cosas. El lenguaje coordina el aparato motor
con el aparato sensorial, canalizando el impulso indeterminado al movimien-
to en beneficio de un solo y Ginico programa motor, puesto en correlacién con
un solo y Gnico estimulo, e inhibiendo todos los demaés. Es asi como retoma a
su cargo, bajo la forma de efecto, la regulacion de los aparatos sensoriales y de
los aparatos motores, delegada en los mamiferos de complejidad similar a los
programas hereditarios de coordinacién que llamamos «instintos».

Al mismo tiempo, subordina el tacto a la visién, al igual que el uso de
los sonidos emitidos se encuentra subordinado a la produccién de los soni-
dos escuchados: el nifio registra en los sonidos los resultados visualizados
del tacto, acopla a la recepcién de los productos visuales de las cosas la
anticipacién de la recepcién visualizada y téctil de las transformaciones
operadas en ellas por la mano. Asi como aprendié a anticipar los soni-
dos que queria escuchar para reproducir solo los que se habia propuesto,
aprende ahora a imaginar visualmente las cosas tal como desearia verlas.
El aprendizaje sensorio-motor del tiempo fonoauditivo, que acompaiia a la
identificacién del nifio con estos movimientos de anticipacién y a la corti-
calizacién de sus circuitos mnémicos, resulta estar ligado a la posibilidad
que tiene el nifio de liberarse de la presién momentanea de la situacién:
hace que estén disponibles para si estos encadenamientos de percepcio-
nes visuales y acciones motrices del mismo modo en que aprendié a hacer
uso de sus cadenas de sonidos balbuceados. Este aprendizaje acompaiia el
nacimiento del imaginario visual y motor a partir del imaginario verbal: el
niflo aprende a ponerse a si mismo en situacién de hiato, a sobreponerse a
las decepciones de la experiencia perceptiva y motriz, inventdndose mun-
dos imaginarios e identificAindose con la realidad deseada, independiente-
mente de lo que ocurra y buscando las acciones que le permitan conformar
a ellala realidad.

El uso de sonidos condiciona asi la posibilidad de la experimentacién
de uno mismo, de los otros y del mundo: guiado por la anticipacién del ima-
ginario visual de si y del mundo, el viviente humano experimenta gracias
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a ella la realizacién de estas escenas imaginarias como efecto de su accién,
como efecto del gatillado de un programa motor. La accién se encuentra asi
orientada hacia la reproduccién en los hechos visibles de una escena grati-
ficante, correlacionada con la fase final, visualizada y real, de la accién con-
sumatoria, imaginada y absorbida por su realizacién, por la satisfaccién del
deseo. Pero, a la espera de esta realizacidn, tiene la experiencia de no ser ni
las cosas vistas o tocadas, ni tampoco la accién consumatoria que desea ser.
El se siente a si mismo como discontinuidad entre ambas, tiene la experien-
cia de su libertad forzada con respecto al ciclo de apetencia pulsional y de
percepcién organica. Tiene la experiencia de no poder producir todas las
cosas deseadas, experimenta sus limites organicos y las limitaciones que le
imponen las cosas, los efectos consumatorios inaccesibles se revelan como
tales a través de la ineficiencia del comportamiento motor.

La subordinacién de todos los fenémenos vitales a la emisién-recepcién
fonoauditiva, su articulacién en torno a ella, se efectia inicialmente en un
estado de alienacién, en una demencia que, en la antropologia de Gehlen,
acompaiia toda la vida psiquica: esta es reconstruida por él como una identi-
ficacién con el Tercero y se produce, al principio, en lo que W. von Humboldt
llamaba una «prosopopeya» verbal, en esta experiencia donde el lactante
hace hablar al mundo para poder verlo y moverse en él. La cosa y el infante
amalgamados forman un Tercero, una realidad comdn donde el nifio no dis-
tingue la cosa de si mismo, al igual que no distingue lo que es visto de lo que
es escuchado. La cosa es aislada bajo el aspecto de la etapa consumatoria de
habla, como una suerte de pretexto visual de esta etapa. La visién es solo un
modo complementario de consumo, no visualiza otra cosa que la accién de
la cosa que habla mediante sonidos recibidos, pero también mediante los as-
pectos visualizados de ella misma que acompaiian este consumo audiovisual
de si mismo y del mundo al cual se entrega el bebé.

3. La génesis pragmatica de las instituciones

El mismo movimiento de identificacién con el Tercero caracteriza la pro-
duccién verbal de las instituciones. La anticipacién de la accién consuma-
toria de unos y otros permite integrar en ella las coordinaciones heredita-
rias intraespecificas de nutricién, sexualidad y agresividad en los circuitos
verbales, para plegar la dindmica pulsional a la dindmica comunicacional y
«ajustarla» en funcién de una representacién colectiva en la cual todos los
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miembros del grupo pongan su realidad. A nivel de las necesidades primarias,
el otro es identificado con el objeto anticipado de la accién consumatoria, des-
encadenando o inhibiendo el programa de accién que lleva a dicho consumo.
Pero el soporte de satisfaccion organica pasa por el relevo de la identificacién
comun de los participantes con un Tercero que personifica la necesidad mis-
ma, como instancia de gratificacién incorporada, y selecciona, a ese titulo, las
Unicas acciones obligatorias o prohibidas capaces de condicionar el acceso de
los participantes a la accién consumatoria final. Por intermedio del Tercero,
el otro aparece como una realidad de referencia derivada, con la cual el enun-
ciador y su partenaire institucional se identifican, puesto que ambos ya se en-
cuentran identificados con este Tercero. En este sentido, uno y otro no pueden
imaginar responderse mutuamente de otra manera que ejecutando las accio-
nes necesarias para el acceso de si mismos y de todos a la accién consumatoria
comun, primaria o social, al «bien comun final».6

En los ritos de figuracién, institucién-matriz que organiza las relacio-
nes sociales en torno a la nutricién, quienes imitan a la presa y sus movi-
mientos de huida se identifican con el Tercero que construyen como objeto
consumatorio alimentario, mientras los dem4s imitan su propia caza y su
propia accién consumatoria final. Del mismo modo, la institucién que re-
gula las relaciones sociales ligadas a la reproduccién sexual bajo la forma
de relaciones de parentesco reposa sobre la identificacién del grupo con el
Tercero, que es el animal totémico: mediante esta identificacién, que obliga
ala exogamia y prohibe el incesto, el instinto sexual es desde el primer mo-
mento desviado hacia parejas externas a la familia y hacia aquellos que no
pertenecen al grupo totémico. La identificacién con el jefe, fundada sobre el
reconocimiento de los dioses soberanos, reposa en la certeza anticipada de la
victoria sobre el enemigo. Desvia de manera vinculante la agresividad hacia
Terceros extranjeros al grupo y hace que cada uno se reconozca en la paz que
se ha vuelto accesible para todos. La proyeccién en los dioses del politeismo
de los diversos ciclos de estimulo-respuesta-acciones consumatorias (pri-
marias o derivadas) ha traido a la conciencia la identificacién de los seres
humanos con los «deseos reflexivos» que estos dioses representan. Ella in-
dujo su identificacién con la necesidad biolégica y social de su satisfaccién,
asi como con la imposibilidad de escapar al destino, a la respuesta bajo la

6 La construccién antropobioldégica de las instituciones y su destino actual en la neutraliza-
cién del psiquismo y de las instituciones son trazados por A. Gehlen en Urmensch und Spétkultur
(Frankfurt: Athenaiim Verlag, 1956).

24 =

La importancia del lenguaje para el viviente humano

forma de muerte, enfermedad o locura con la que esta satisfaccién parece
estar cargada de antemano. En el Dios judaico, el ser humano se reconoce en
un Tercero de palabra, condicién necesaria y suficiente de toda existencia: la
identificacién con el efecto de la accién de este Dios, con la creatura y la re-
nuncia a todas las gratificaciones prometidas por los dioses del deseo, debe
asegurar la gratificacién suprema: la existencia misma se vuelve accesible
como salvacién y como inmortalidad.

Todas estas regulaciones no hacen mas que transformar la alienacién
presente en la identificacién con la prosopopeya de la palabra. La funcién de
esta ultima es asegurar que el mundo, bajo la forma de este Tercero, respon-
da de manera infaliblemente favorable y gratificante alos deseos con los que
se identifican los participantes institucionales. La realidad, bajo la forma
animal o divina, se presupone idéntica al deseo, a quienes quieren la reali-
zacién de este deseo y se encuentran investidos, como tales, de la autoridad
de prescribir las acciones y las conductas necesarias para su satisfaccién:
en ella se encuentra proyectada e invertida la identificacién psicolégica con
el otro. Del mismo modo que el enunciador que, defendiendo el interés de
otro se convierte en quien desea la realizacién de su deseo, actiia como si
esta realizacidén fuese suya y ofrece el fruto de su accién: la realizacién del
deseo de su alocutario, poniendo su propia accién a su servicio, asi mismo la
realidad divina se presupone idéntica al deseo de los miembros del grupo,
se presume que desea su realizacién, la de realizar esta voluntad haciendo
hacer alos miembros del grupo las acciones necesarias para ello. En el reco-
nocimiento de la realidad divina que, de una manera u otra, «habla en este
mundo y a través de él», se encuentra asegurada de antemano la seleccién de
los deseos y las necesidades o intereses esenciales, asi como el anclaje a los
modos de accién que llevan a las acciones consumatorias. La accién consu-
matoria puede ser una accién pulsional primaria, como en el acto de consu-
mo colectivo del animal cazado al final del rito de figuracién. También puede
ser una actitud tedrica y social liberada de las relaciones pulsionales o que
libera de ellas. Gehlen llama a esta gratificacién social del grupo «finalidad
secundaria», por oposicién a la finalidad primaria de las necesidades sexua-
les, agresivas y nutricionales que la conllevan. En los ritos de figuracién,
se trata de superar la antropofagia, que deriva de la desviacién del apetito
nutricional hacia los seres vivos que no pertenecen a la especie. En el to-
temismo, esta gratificacién social consiste en producir la sobrevivencia del
grupo, imitando la permanencia de la especie totémica. En la institucién de
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los dioses soberanos, se manifiesta como el goce del bien social, que permite
disfrutar de todas las gratificaciones accesibles gracias a la vida en sociedad,
distribuyéndolas en funcién del cumplimiento de tareas: la paz en la justi-
cia. En el monoteismo, es la produccién misma de la existencia humana bajo
el aspecto de la salvacidn, accesible, contra todo prondstico, a través de la
identificacién con una palabra sometida a la Palabra divina. Los individuos
no pueden reconocerse a si mimos en esta realidad, no pueden reducirla a sf
mismos a riesgo de quitarle su potencia, de hacerla desaparecer como reali-
dad y como realidad determinante, y de quitarle, al mismo tiempo, las reglas
de conexién vital que unen la percepcién del mundo, de si y de los otros, con
las diferentes fases consumatorias por intermedio de sus acciones, sus pa-
labras y sus pensamientos. La desaparicién de estas realidades desencadena
la apercepcién del sinsentido de su vida: de la ausencia de vinculo necesario
entre sus percepciones, sus palabras, sus acciones y las gratificaciones que
derivan de ellas. La «conciencia» institucional no puede existir como grati-
ficacién permanente y como condicién social e individual de vida mas que
como identificada con un Tercero divino, alfa y omega de esta conciencia.

4. La neutralizacién de la prosopopeya mental por la experimentacién
total: la insensibilizacién del juicio o la ataraxia de la conciencia

Solo el monoteismo judaico pudo, en el curso de la filogénesis, desdivini-
zar definitivamente la naturaleza y a la humanidad, ligando al ser humano
al reconocimiento de su naturaleza verbal bajo la figura invisible de Yavé.
Pero fue necesario esperar hasta la época moderna para que osara apro-
piarse de la potencia pragmatica de la palabra en lugar del Tercero divino
y se atreviera a experimentar sus acciones sobre el mundo para dominar,
por el conocimiento, los circuitos de la causalidad natural y sacar prove-
cho de ellos. La experimentacién de la naturaleza visible implica que el ser
humano pueda percibirla fuera de todo ciclo de apetencia pulsional, que
haya podido neutralizar sus propios estimulos perceptivos para proyectar
sus sistemas de coordinacién de estimulo y respuesta en los sistemas de
causas y efectos, propios de la naturaleza externa. Esta transformacién de
las relaciones con el mundo, el abandono de la prosopopeya verbal que lo
acompaiia, redundaron poco a poco en la emancipacién respecto del Ter-
cero divino, de un Tercero cuya existencia el ser humano ya no necesita
reconocer para vivir. Mds profundamente, implica una metamorfosis de la
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«naturaleza interna», social y psiquica del ser humano: el abandono de to-
dos los vinculos de identificacién mutua de los interlocutores, de todos esos
lazos que constitufan la sustancia de la vida humana y de las instituciones.

Tal como el ser humano debié levantar las inhibiciones y los imperativos
religiosos e institucionales que protegian su vinculo con la naturaleza exter-
na para poder experimentarla, asf también debié levantar sistematicamente
las inhibiciones y los imperativos que preestablecian las relaciones inter-
subjetivas y sociales para identificarse con el vinculo de experimentacién
que tiene sobre los demas, en lugar del Dios judaico, apoydndose inicamente
sobre la potencia de su pensamiento representacional. Habiendo reducido
a cero sus valores prescriptivos o inhibidores, los actores sociales se ven a
si mismos reducidos a correlaciones fisicas presupuestas entre estimulos y
respuestas que forman su «naturaleza biolégica». Es sobre el presupuesto
que reduce la identificacién mutua de los interlocutores a propiedades bio-
légicas compartidas que se lleva a cabo esta experimentacién: sobre la base
de una percepcién pretendidamente «virgen» de los demaés seres humanos,
de una percepcién mutua no marcada por los circuitos simbdlicos que co-
rrelacionan las percepciones y las acciones con las creencias y los intereses
comunes.’

La experimentacién psiquica y social del otro se vive, también, como
experimentacién mental, como experimentacién de conciencia. La posi-
bilidad de correlacionar multiples acciones consumatorias, y multiples
medios para alcanzarlas, ligdndolas sistematicamente a un solo estimulo
y luego a otro, condicionaria esta transferencia metaférica de todos los
simbolos y de todas las significaciones sobre un solo objeto, y luego sobre
otro. La experimentacién que se sigue de los resultados gratificantes efec-
tivamente producidos de ese modo invierte el proceso de canalizacién y de
reduccién de los instintos que caracterizaba a las instituciones desde un
punto de vista dindmico. La fijacién a la Tercera instancia tenia el efecto
de permitir que cada uno gestionara sus circuitos pulsionales organicos
correlacionando una sola y Uinica accién consumatoria y una sola y dnica
reaccién con un solo y tnico estimulo; de subordinar el sistema motor al
sistema receptor mediante la regulacién previa de las percepciones. El
proceso dindmico que desencadena la experimentacién mental y mutua de

7  Estaneutralizacién de la percepcién y del reconocimiento mutuo llega incluso a acompa-
fiar, segun Gehlen, la historia de la pintura del siglo xx: véase Arnold Gehlen, Imdgenes de época.
Sociologia y estética de la pintura moderna (Barcelona: Peninsula, 1994 [1986]).
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los actores sociales es inverso: las pulsiones se indiferencian nuevamente;
todo modo de accién se experimenta como un medio utilizado para obte-
ner la mayor cantidad posible de gratificaciones primarias, sociales o men-
tales con el menor esfuerzo posible. Esta vez, es el levantamiento de las
inhibiciones y de los imperativos lo que experimenta sisteméticamente,
pero de forma chamanica, su fuerza de gratificacién propia, repulsionali-
zando todos los marcos sociales formados gradualmente por las institucio-
nes previamente establecidas.

El efecto mental de todo esto es una neutralizacién generalizada del psi-
quismo. La identificacién institucional con el Tercero imponia una vigilan-
cia constante de las situaciones y de los participantes, imponia a cada uno
descubrir qué era mas importante hacer, percibir, pensar y desear, remi-
tiéndose para ello a la gratificacién social y comun perseguida por la ins-
titucién. Ponia a cada uno en un estado de alerta permanente, orientando
el sentimiento de obligacién indeterminada a la accién hacia el descubri-
miento de la mejor alternativa posible para percibir, decir o hacer en los
contextos accidentalmente encontrados por el grupo. Esta tensién hacia la
mejor alternativa posible que satisfaga a cada uno parece desaparecer en un
contexto de experimentacién en que el hedonismo verbal, mental y social,
asociado al uso del lenguaje, se encuentra sobrecargado por el hedonismo
pulsional. El ser humano experimenta en esta situacién la imposibilidad de
descubrir nuevas leyes de identificacién comtn para una gratificaciéon co-
mun, de donde derivaria una seleccién de programas de accién bajo la forma
de inhibiciones e imperativos.

La comunicacién surge entonces como problema: la significaciéon de los
simbolos y el uso de las enunciaciones se ven arbitrariamente separados
de las experiencias perceptivas y motrices que correlacionaban original-
mente. El humano de la sociedad industrial se experimenta como ser de
lenguaje, a la vez necesario e imposible, al tiempo que experimenta la pér-
dida progresiva de sus instituciones y trata de reconstruir sus regulaciones
en sus relaciones de habla. La gratificacién colectiva comin que se ofrece
inmediatamente para ello reside en la percepcién y la conciencia de las ac-
ciones con las que se busca someter al otro. La revolucién mental que se
opera en ella consiste en consumir como si fueran estimulos que no tienen
otra reaccién que su propia recepcién, ya no la percepcién de las cosas, de si
y de los otros sobre la figura de un Tercero, sino la respuesta a esta percepcién
en tanto que ella constituye una respuesta a los efectos que uno produce como
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tinico Tercero experimentador. Ya no se percibe como existencia otra cosa que
aquella que deriva del efecto producido por la experimentacién. Este es el
unico efecto en el cual el enunciador y el alocutario se reconocen a si mis-
mos como causas y efectos de la interaccién, haciendo abstraccién de lo que
conozcan y perciban aparte de este efecto. Por ende, no existe como realidad
otra cosa que los efectos que uno produce. Si la accién, acompaiiada de la
conciencia de la accién y de sus efectos, es aquello que el enunciador y el
alocutario se comunican mutuamente que son, la conciencia de la realidad
comun que hacen emerger por medio de la comunicacién no se puede limi-
tar a priori, antes de cualquier comunicacidn, por la percepcién y el conoci-
miento de lo que ellos son. Ya que la tGnica limitacién que la comunicacién
reconoce esté en el efecto que produce en los interlocutores, ella puede con-
sumarse como interaccién comunicativa gratificante inicamente cuando se
produce y se ve como experimentacion exitosa. Cada uno se motiva solo en
funcién del beneficio esperado y por la obtencién efectiva de ese beneficio;
cada uno hace reinar la economia hedénica por medio de su palabra. Lo que
parece ser un accidente mortal para la moral, o incluso para una descripcién
antropobiolégica de estos fenémenos, todavia sujeta a una finalidad moral,
resulta ser, para los experimentadores cotidianos que somos, una suerte de
liberacién y emancipacién respecto de la identificacién psicoldgica con el
Tercero y con el otro. La funcién vital de la palabra se encuentra, al mismo
tiempo, exhibida y revelada: la puesta en correlacién que realiza de los pro-
gramas de accién y percepcién en funcién de los efectos esperados. Cada uno
siente que puede ser una maquina para la satisfaccién de las necesidades
del otro a condicién de que él satisfaga las nuestras. Se hace patente, asi, la
vanidad narcisista que oculta la identificacién con las condiciones juridicas
de existencia, heredadas de la modernidad y exacerbadas por el capitalismo
avanzado.

El otro ya no es una obligacién, puesto que ya no es depositario del de-
recho a que yo le procure las condiciones de existencia que yo pueda darle.
Pero, al mismo tiempo, el otro que yo soy para los demds pierde su valor a la
vez hedénico e imperativo: en la experimentacion verbal y mental de unos
por otros, los protagonistas experimentan la neutralizacién por medio de
sus alocutarios de la experimentacién a la que se someten con la esperanza
de acceder a los beneficios ofrecidos por el derecho y la moral de los tiempos
modernos. Perciben, progresivamente, que las fuerzas pulsionales primarias
involucradas en el &mbito social (las fuerzas de las pulsiones nutricionales,
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sexuales y agresivas) comienzan a ocupar, poco a poco, todas las esferas de la
vida, perdidas por la facultad de juzgar de los individuos. Como ya ninguna
identificacién incondicional de los roles predetermina la esencia social de
los interlocutores, cada comunicacién debe ganarla y confirmarla. El pla-
cer y la alegria de la comunicacién se viven como experimentaciones de si
en las que la seleccién del reconocimiento mutuo se realiza en funcién del
poder de unos y otros, pero también de la aptitud de cada cual para mostrar-
se mutuamente la experiencia o ausencia de experiencia que se dan entre
si. Se suponia que la palabra subordinaria las acciones y las percepciones
a los fines institucionales, subordindndose ella misma a las percepciones y
las acciones adecuadas para la obtencién de esos fines: estas relaciones se
invierten. La accién y la percepcién se ajustan a la comunicacién y al reco-
nocimiento social que los interlocutores logran caso a caso. Se invierten, de
este modo, las relaciones tedricas y practicas. La palabra se revela como lo
que es: ya no un derivado de las representaciones de los sujetos, sino la rea-
lidad determinante que los hace nacer, ya que determina tanto las realidades
como la conciencia que se tiene de ellas.

La palabra revela, asi, lo que estd en juego en esta experimentacién total
del ser humano por medio de la comunicacién. Permite descubrir que la ver-
dad de esta experimentacién mutua de los interlocutores:

a) depende, simultdneamente, de su caricter de a priori trascendental: con-
dicién de todas las condiciones de vida del ser humano, condicién de la
identificacién de toda percepcién y de toda accién, no puede percibirse
ni producirse antes de llegar, antes de producirse en el sentimiento de
reconocimiento de si mismo del alocutario. En la funcién experimen-
tal que se da, la comunicacién reconoce que se produce sin que su pro-
duccién pueda preceder a la necesidad de su éxito: identificindola con
la conciencia anticipatoria de sus productos, con la conciencia de sus
efectos deseados, con la conciencia pragmadtica. Aparece como falso el
reconocimiento de si mismo en el contexto de un control de si que haria
accesible la anticipacién de los propios fines y de los fines del otro;

b) aparece manifiesta, la falsedad de las formas auténomas de la reflexién.
Esta ultima parece dedicada a producir una identificacién de si con los
diversos efectos de la comunicacién, con sus efectos ilocutivos, antici-
pados y presentados como causas, como «acciones performativas o ilo-
cutivas». Experimentando con las formas de reflexién epistemolégicas,
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juridicas, morales y politicas heredadas del pasado, estas se revelan
como falsas: incompatibles con lo que ella misma es, con la experimen-
tacién de la comunicacién que ha convertido en la realidad cotidiana
de todos.

Desde esta perspectiva, la presentacién de si como portador de actos ilocuti-
vos oportunos ejerce su fascinacién porque uno se manifiesta en ellos como
quien de antemano responde favorablemente a los deseos y las necesidades
del otro, respondiendo anticipadamente a su deseo de verdad: diciéndole lo
que no puede no querer ser él mismo una vez que lo haya escuchado. A través
de los fracasos de su mutua experimentacion, los interlocutores tienen, no
obstante, la experiencia de no poder ser ese Tercero de la enunciacién que
buscan ser. Las condiciones de justificacién de la enunciacién y del acuerdo
del alocutario exigen siempre, lo hemos visto, mucho mas de lo que uno y
otro pueden reconocer que saben, y es precisamente porque la anticipacién
del acuerdo del alocutario presupone una identificacién parapsicolégica de
los interlocutores entre si y busca hacer de esta accién de identificacién la
causa, el medio y el fin de si misma, cortando asi la palabra de su funcién de
orientacién cognitiva, practica, afectiva y desiderativa.

Asi como la palabra permite registrar en la visién que hace posible, los
resultados del tacto y de las transformaciones operadas antes por la mano,
evitidndole a la mano, en el sentido de lo préximo, toda exposicién superflua
al peligro, la voluntad de control performativo o ilocutivo de la experimenta-
cién comunicativa pretende sustituir, de una vez por todas, estas tentativas
de transformacién mutua de unos sobre otros, por la supervisién de todo lo
que conviene, en todos lados, hacer. Para evitar todo fracaso comunicacional
y todo fracaso vital, la identificacién consensual e ilocutiva del otro intenta
metaforizar la subordinacién del mundo tactil, del mundo de las fuerzas,
del mundo de los peligros, al del mundo visual, encargado de las experien-
cias pasadas y, supuestamente, encargado de impedir que las experiencias
infelices se reproduzcan: la enunciacién categérica del performativo, que
pone en el presente enunciativo el efecto futuro esperado del acuerdo anti-
cipado con el otro, produce una conciencia que Austin, Searle y Grice llaman
la conciencia ilocutiva. Esta tltima intenta gozar de s{ misma a la manera
en que la palabra cientifica se confirma: visibilizdndose. El movimiento de
presentacién ilocutiva se reduce aqui a su confirmacién anticipada y esta
reduccién se opera del mismo modo en que el epistemélogo intenta asegurar
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por adelantado el conocimiento de los objetos cognoscibles, independiente-
mente del conocimiento de un objeto cualquiera: describiendo a priori todas
las condiciones de obtencién de esta confirmacién como propiedades del
objeto mismo. La reflexién pragmatica, como la epistemologia, es también
un movimiento de aprehensién de lo verdadero, enmascarado, en tanto mo-
vimiento de aprehensién de las condiciones del saber de este movimiento
de aprehensidn, bajo las apariencias del saber de las condiciones de éxito o
felicidad de las enunciaciones ilocutivas.

La finalidad de la ciencia, la presentacién de la totalidad de las propo-
siciones verdaderas sustituibles por todas las realidades, no determina, en
efecto, por adelantado el éxito de confirmacién o falsificacién de sus hipédte-
sis mas que proyectando, en la estructura misma de los objetos, la armonia
de verdad deseada entre la identidad de los referentes (necesaria para que
el uso de expresiones referenciales idénticas garantice la identidad de su
significacién referencial) y sus propiedades esenciales (necesarias para que
sus predicados sean siempre utilizados de la misma manera). Es bajo esta
condicién que el mundo puede parecer decible y puede ser transformado
conforme a lo que la hipédtesis nos permite anticipar que es. Este pre-saber,
como hemos visto, se revela como una afirmacién filoséfica y cientifica que
concierne a la constitucién de lo real, pero debe, para ello, confesar su esta-
tus de creencia incondicional.

Aunque esta creencia hace posible la semidtica misma, el pre-saber me-
tafisico regulador que entrega en ningtin caso puede servir para saber si he-
mos llegado efectivamente o no, en tal o cual proposicién, en tal o cual teoria
cientifica determinada, al saber final y esencial de los objetos esenciales y
sus propiedades esenciales. La identificacién con la finalidad cientifica, con
la satisfaccién de la independencia objetiva de la verdad adquirida respecto
al deseo de verdad del cientifico, debia permitir, no obstante, experimentar
su propia posibilidad bajo el aspecto de las propiedades esenciales que se
atribuyen de antemano a las cosas y que, supuestamente, garantizan la pro-
pia voluntad cientifica de una vez por todas, porque ya gozaba, también de
una vez por todas, de la posibilidad de alcanzar sus metas.

Elacuerdo con el otro, consultado en los actos de habla, debe igualmente
permitir la independencia de este acuerdo respecto al deseo que expresa el
enunciador de hacer conocer, de hacer hacer o de hacer desear algo a sus alo-
cutarios. Este acuerdo se encuentra ya presente y permite su accesibilidad
y su disponibilidad de medio absoluto, antes de toda comunicacién, en las
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presuposiciones con las que las «teorias» de los actos de habla identifican
por adelantado a los interlocutores. Usuarios de un lenguaje performativo
austiniano, esos interlocutores se identifican de antemano con el acuerdo
de todos con las convenciones institucionales que se supone permiten a to-
dos compartir una comunidad de juicios de apropiacién veridictiva de las
convenciones contextuales. En la moral griceana del querer decir «no na-
turalmente alguna cosa», la capacidad para hacer creer a otro las mismas
creencias alas que uno adhiere, la capacidad para inducirle la intencién de
hacer y desear lo que uno quiere o desea, anticipa la visién comun de los
estados de cosas en cuya existencia uno quiere que crea, asi como la visién
de la realizacién de las acciones motrices que uno quiere que haga y la
visién de la satisfaccién de los deseos que uno desea que satisfaga. Parecie-
ra que uno pudiese acceder a ello como a algo cuya produccién se supone
ya realizada para poder operarse: del mismo modo en que uno piensa que
puede hacerse entender y hacer que se reconozca la identidad del sentido
enunciado y del sentido comunicado, independientemente del deseo de
transmitirlo y de la voluntad de reconocer que uno quiere transmitir ese
sentido y no otro. Se goza por adelantado de la independencia respecto de
las creencias transmitidas a otro, de las intenciones de actuar comunicadas
y de los deseos que uno intenta inculcarle, respecto del deseo que uno tiene
de comunicar esas creencias, esas intenciones y esos deseos: uno intenta,
ciertamente, producirlos en el otro como efectos reales de nuestro querer
decir, pero ya que su produccién parece tan imposible como la produccién
en él de su comprensidn, parece legitimo suponerlos objetivos y gozar por
adelantado de su objetividad. El uso ilocutivo de las promesas searlianas
reposa, por su parte, sobre el acuerdo psicolégico con el otro, cuyo reco-
nocimiento es anticipado como satisfaccién de la condicién preparatoria:
por la posibilidad de hacer suyos los deseos e intereses del otro enunciando
su enunciacién como promesa, es decir, como enunciacién emitida en be-
neficio del alocutario. Puesto que el acto ilocutivo ocurre realmente, uno
disfruta en el acuerdo ilocutivo de una nueva cara de la objetividad de este
acto: se disfruta la realizaciéon del propio deseo del agente como de una
realizacién independiente de su propio deseo de producirlo al emitirlo, se
disfruta por adelantado de la participacién del alocutario en este acuer-
do como testimonio de la pertinencia de su ocurrencia. Se disfruta de la
identidad esencial de la que nos permite disponer la intuicién lingiifsti-
ca del sentido de las expresiones ilocutivas, como aquello que garantiza
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por adelantado que uno sea el agente ilocutivo idéntico a lo que é]l muestra
que hace en su enunciacién. Pero la prosopopeya mental que vehicula y
envuelve esta estructura de anticipacién de armonia y de transformacién
mutua impide acceder a la meta en la que se ha convertido este acuerdo. Y
el fracaso es tanto mds insoportable cuanto que la abstraccién que opera
del juicio de objetividad referido al acto ilocutivo mismo ha hecho desa-
parecer toda relacién controlable con una realidad. La experiencia de la
verdad se encuentra absorbida por la experiencia hedénica del reconoci-
miento apodictico de s{ misma que engendra por intermedio de esta anti-
cipacién.

El desacuerdo, el malentendido y la diferencia son insoportables en-
tonces para quien no reconoce su propia existencia mas que en el acuerdo
ilocutivo consigo mismo y con el otro. Y una vez que la duda y la descon-
fianza mutua se introducen, vician toda comunicacién, no importa cuin
exitosa esta afirme ser. La reduccién de las condiciones de objetividad del
acto de comunicacién a sus condiciones de objetivacién culmina con el
desplazamiento del acuerdo del juicio del enunciador consigo mismo y con
su alocutario hacia un acuerdo que la comunicacién debe mostrar como
algo que ya estaba alli, exterior y anterior a ella misma, pero de lo cual no
podemos tener experiencia. La comunicacién pierde asi no solo su fun-
cién de a priori trascendental, sino que impide también que las victimas de
esta reduccién reconozcan la realidad o irrealidad de este presunto acuer-
do precomunicacional. Este reconocimiento se vuelve un fin inaccesible,
un fin que solo puede permanecer como fin. La comunicacién no permite
reconocer alli mas que una cosa: su ausencia de realizacién. Esta ausencia
tiene muchas caras. El conocimiento de realidades esenciales, que la prag-
maética cientifica asigna como finalidad a los cientificos, no parece nunca
tan objetivo como cuando es a priori exigible que lo sea. El conocimiento
del acuerdo veridictivo consigo mismo en la enunciacién performativa no
es él mismo accesible mas que si este acuerdo se revela prejuzgado por la
percepcién del contexto y se le afiade la conciencia de la obligacién incon-
dicional de respetar tal convencién institucional en lugar de tal otra: este
veredicto solo es finalmente justificable en la medida en que resulte haber
sido producido haciendo abstraccién del juicio que el enunciador y el alo-
cutario tienen sobre la objetividad de los actos convencionales realizados
de esa manera. El acto ilocutivo, su existencia y el acuerdo de los interlo-
cutores sobre aquello que se hace habiendo sido dicho parecen las tinicas
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cosas que pueden saber quienes se identifican mutuamente en el acto ilo-
cutivo: parece que el acuerdo psicolégico del enunciador con su enuncia-
cién, asi como el del alocutario con su propia expresién de acuerdo o des-
acuerdo, estan ineluctablemente fuera del alcance de los interlocutores. La
reduccién del acuerdo trascendental de sf con las verdades ya presentes en
toda precomprensién, en todo juego de lenguaje y en las obligaciones in-
condicionales que son su correlato, priva a la reflexién trascendental que
busca otorgarse fuerza normativa de la posibilidad de juzgar la objetividad
de esta correlacién: estas verdades y estas normas existen como a priori
reflexivos, mas acéd de los cuales no se puede regresar. Se revelan fuera
del alcance de la critica como a priori comunes a los miembros de la co-
munidad de comunicacién, como a priori que se supone hacen posible esa
misma critica. Pero estos a priori se imponen, en su objetividad, de manera
tan dogmatica como los a priori sensoriales condicionan la reflexién sobre
los conocimientos que validan. La objetividad de las leyes que se deben
institucionalizar sociopoliticamente parece, también, excluida a priori de
un juicio de objetividad que resistiria el paso del tiempo: la validez de toda
norma sociopolitica en vigor debe poder ser siempre puesta en duda por
cualquiera, y cada uno debe poder levantar la hipédtesis de su invalidez en
compaiiia de quien la critique, al menos el tiempo suficiente para admitir
la validez de la critica y poder comprenderla.

Asf, el hombre pragmatico contemporaneo puede y debe realizar la ex-
periencia de no poder reconocerse en lo que hace de si mismo. También este
accidente, que ocurre en favor de la neutralizacién del psiquismo y de las
instituciones como ataraxia de esta prosopopeya mental que se «deja ser» y
se convierte en todos los suefios ilocutivos en los que se imagina reconocien-
do sus deseos, puede ser mortal, puede dejar a la conciencia ilocutiva morir
de placer en la promulgacién de sus declaraciones, pero también abre la caja
de Pandora de todas las formas de vida humana en el momento en que estas
se veian excluidas por los imperativos y las prohibiciones institucionales in-
teriorizadas. Pone a esta conciencia frente a la necesidad de reconocer que
no se reconoce en ninguna de las formas de vida que son incompatibles con
la dindmica comunicativa que deja desplegarse en su interior. Lo peor no es
entonces tan seguro como lo imaginé A. Gehlen al describir como destino
apocaliptico estos efectos tanatomérficos de la edad pragmatica, una veinte-
na de afios antes de que se produjeran.
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5. Los efectos ocultos de la ataraxia de la conciencia: el descubrimiento
de los efectos de verdad de la comunicacién

Esta experiencia sucede de una manera diferente a la que habia predicho A.
Gehlen. La diferencia estriba en que este accidente mortal no puede evitar
objetivarse, aunque solo sea inicialmente bajo sus formas difractadas, para
luego pasar a un reconocimiento generalizado de si mismo. Ante la concien-
cia aparecen todas las distorsiones inherentes a las instituciones pasadas
que impedian a cada uno adherir a lo que se decia en ellas, por lo que habia
sido dicho e incluso si ello se producia sin saber por qué. Salen a la luz todas
las trabas residuales que impedian a cada uno operar, en sus enunciaciones,
la inversién de la direccién de las pulsiones, es decir, inventar su libertad.
Se manifiestan falsas y abusivamente restrictivas todas las convicciones que
le hacfan creer que debia darse a si mismo, como conciencia, leyes prescrip-
tivas provistas de una necesidad andloga a la de las leyes del mundo fisico,
dotadas de una obligatoriedad inevitable.

Aparecen ante la conciencia todas las operaciones mediante las cuales
el vinculo de comunicacién impedia a los interlocutores producirse unos
a otros diferentes de las reacciones inducidas por el uso de un juicio que
desplegaba un 6rgano de reconocimiento universalmente compartido por
todos los locutores de las llamadas lenguas naturales, porque los ponia en
situacién de desplegar, en los contextos mas variados, una estructura de
implantacién y despliegue biolégico idéntico. Porque los suefios ilocutivos
movilizados por la experimentacién pragmadtica de la sabiduria bien pue-
den neutralizar la facultad de juzgar en lo mas profundo de ella misma: en
el ejercicio de la reflexién solo corrompen la imagen epifenoménica que la
reflexién hace de si. La enfermedad de la reflexién que inducen deja intacto
el poder que tiene el juicio de enunciacién para engendrar las experiencias
mismas a las que se enfrenta esta reflexién. Y deja igualmente incélume el
juicio de verdad que esas experiencias desencadenan en nosotros como alo-
cutarios de nosotros mismos.
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L’ IMPORTANCE DU LANGAGE
POUR LE VIVANT HUMAIN

1. Le diagnostic porté par 'anthropologie du langage sur
I'expérimentation pragmatique de ’homme

Lhypothése anthrobiologique formulée par A. Gehlen' consiste & affirmer
le caractere transcendantal dynamique du langage et a déclarer la fausseté
du dualisme platonicien et cartésien qui continue a caractériser les autres
pragmatiques. Elle reconnait dans le langage la condition de la vie mentale
et de la vie sociale en y identifiant ce qui s’y produit comme condition méme

1 Lathéorie anthropobiologique d’A. Gehlen forgée dans Der Mensch (Francfort sur le Main,
Athenaiim, 1939) permet de comprendre la genése du psychisme et des institutions a partir du
langage, mais également sa dérégulation autitistique contemporaine par la pragmatique. Voir
son application & ce phénomeéne par F. Kainz Psychologie der Sprache (Stuttgart, Neske, 1962,
tome 2). La structure autistique de la conscience individuelle et collective accompagnant le
retour des attitudes archaiques dans les cultures avancées a été décrite par A. Gehlen dans Ur-
mensch und Spdtkultur (Francfort, Athenatim Verlag, 1956). Elle atteint les consciences esthé-
tiques et technologiques dans leurs visées les plus spécifiques (cf. A. Gehlen, Zeit-Bilder [Franc-
fort, Athenaiim Verlag, 1964]). Son évolution dynamique dissout tant le psychisme dérivé du
langage que ses fondations neuro-physiologiques. Elle est au coeur de l'évolution qu’induit en
elle-méme la conscience pragmatique contemporaine (cf.  ce sujet « Peut-on guérir de la prag-
matique ? » dans mes ouvrages Ldge pragmatique ou lexpérimentation totale [Paris, LHarmattan,
1991], p. 179-229, et De 'homme. Eléments d'anthropobiologie philosophique du langage [Paris, Edi-
tions du Cerf, 2001]).
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de la vie biologique de I'homme. Le langage n'y est pas seulement I'a priori
par lequel celui-ci s’est rendu possible la pensée et la vie sociale, il est éga-
lement et surtout 'a priori qui conditionne toute perception et toute action
physique aussi bien que la dynamique des pulsions elle-méme. Sans lan-
gage, le vivant humain ne peut étre désir, il ne peut s’identifier & une repré-
sentation. Sans langage, il ne peut s’identifier & une sensation en s’y fixant,
ni reconnaitre qu’il percoit ce qu’il percoit, pas plus qu'il ne peut se fixer a
I'intention d’exécuter une action physique quelconque. Car le monde qu’il
affronte sans langage n'est pas un monde, il est une ouverture absolument
indéterminée qui ne suscite chez lui qu'une impulsion indéterminée a l'ac-
tion. Il est ce vivant qui a besoin du langage pour s’y fixer sensoriellement et
I'organiser comme un monde, comme un ensemble de fixations sensorielles
possibles, afin de pouvoir s’y engager de fagon motrice en isolant les mouve-
ments et les réponses adéquats a ce qu'il se fait percevoir.

Il ne suffit donc pas de dire qu’il ne peut sentir quoi que ce soit sans
I'interpréter comme une perception, il faut dire qu’il ne peut produire
en lui une sensation sans langage, sans se la communiquer, il faut dire
qu’il ne peut agir sans se communiquer son action. Il ne suffit donc pas
non plus de dire que les pulsions et 'inconscient sont organisés comme
un langage : il faut aller jusqu'a dire que le vivant humain ne peut s’y
reconnaitre qu'en se communiquant ses désirs comme il se communique
ses perceptions et ses actions. Il faut admettre que la dynamique verbale
de mise & transparence des phénomeénes conditionne toute dynamique
pulsionnelle, qu'elle soit libidinale, nutritionnelle ou agressive, dans la
mesure ou les coordinations héréditaires intra-spécifiques elles-mémes,
les seules que I'étre humain ait en sa possession comme avorton chro-
nique naissant un an trop t6t?, ne peuvent é&tre activées chez lui qu’a titre
de processus communicationnels.

Cette dynamique dicte les conditions de complétude et d’achévement
des besoins primaires autant que celles des besoins dérivés. Avant d’étre
une réflexion qui cherche a régler de facon éthique la réduction des ins-
tincts en faisant s’accorder chacun avec la nécessité de ne pas satisfaire les
désirs quautrui ne se reconnait pas devoir satisfaire, la communication or-
ganise les circuits organiques du vivant humain pour lui permettre d’isoler
les tableaux visuels, imaginaires ou catégoriaux dans lesquels il reconnait

2 L.Bolk, « Le probléme de la genése humaine » (Das Problem der Menschwerdung, 1926), trad.
F. Gantheret et G. Lapassade, in Revue Frangaise de Psychanalyse, mars-avril 1961, pp. 243-279.
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les autres et les choses et y trouve son bonheur. Elle lui permet d’articuler
ses mouvements de transformation de la réalité a la satisfaction des besoins
dans lesquels il s’est reconnu. Il est un vivant qui a besoin de prendre po-
sition vis-a-vis des choses, d’autrui et de lui-méme pour pouvoir vivre et
agir : la réflexion s’avére étre en lui déja un processus communicationnel
organique, qu'il opére avant de pouvoir réfléchir qu’il réfléchit. Sa psyché
n'est elle-méme, comme l'avait pressenti et affirmé Platon, qu'un dialogue
avec lui-méme.

Le langage est pragmatique, il ne permet 8 ’homme de produire son rap-
port aux choses et & autrui ainsi que de se produire lui-méme, quen 'indui-
santa se mettre en hiatus par rapport a toute nécessité naturelle de percevoir
et d’agir ainsi qua inventer un comportement qui ne change rien : l'activité
théorique. Que 'homme soit langage ne veut pas dire que son énonciation
doive adapter l'une a l'autre perception et action pour se contenter de réta-
blir un analogue de l'instinct, pour instaurer la mise en relation d'un seul
et unique stimulus avec le déclenchement d’un seul et unique programme
moteur. Cela, il le produit également, mais il ne le produit qu’a titre d’effet de
son activité théorique, car cette fonction de mise en corrélation des stimuli
et des réponses ne se produit, elle ne dégage 'homme d’avoir & sélection-
ner a chaque instant un stimulus parmi tous les stimuli, une réaction parmi
toutes les réactions possibles que s’il parvient a se fixer par la parole ou par
la pensée a ce en quoi il se reconnait. Carla conscience de vérité accompagne
cette reconnaissance de lui-méme, des autres et du monde en le gratifiant
de l'acces a la réalité reconnue. Cest par elle qu'il construit son sens du réel.
Son principe de réalité s’y construit simultanément comme principe du
plaisir puisqu’il y trouve sa gratification.

Clest ainsi qu'il transforme par le langage la mise en hiatus de son ap-
pareil de réception sensorielle a I'égard de son appareil moteur, associée a
son statut biologique d’avorton chronique et 4 la perte des coordinations ex-
tra-spécifiques a I'environnement qui en dérive et le distingue des animaux.
Cette mise en hiatus est 4 la fois exprimée et surmontée par l'identification
de lui-méme a la production phonique de sons et & leur réception auditive.
Elle rend possible, comme a priori sensible et transcendantal nécessaire a
la constitution et a 'aperception de toute expérience, aussi bien la prag-
matique de la perception, que la pragmatique de la vie mentale et de la vie
institutionnelle. Mouvement de décharge motrice et d’action consommatoire
auditive, I'émission audio-phonique de sons se produit comme l'action qui
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s'indifférencie elle-méme au stimulus auditif et & la réception de ce stimulus
quelle produit.

Mouvement d'orientation, elle fixe a elle-méme en déchargeant d’avoir
a percevoir autre chose qu'elle-méme. Elle régle la constitution du monde
perceptif et la maitrise des mouvements moteurs sur le méme modele, gui-
dée par un principe de gratification qui est indissociablement un principe
de sélection : ne peut étre reconnue comme communication réussie avec soi
et avec autrui que ce qui ne déclenche comme réaction chez celui qui s’y
reconnait que sa propre réception, faisant de celle-cila seule action consom-
matoire nécessaire a I'achévement du cycle biologique. Le stimulus et la ré-
ponse de communication ne font éprouver comme action consommatoire
que l'action consommatoire d'eux-mémes : le plaisir de la communication
sélectionne tout autre plaisir en le produisant, en I'exprimant comme désir
et en faisant se reconnaitre son porteur dans son expression. Lhédonisme
verbal conditionne ainsi non seulement la vie mentale, sociale et commu-
nicationnelle de 'homme, il rend possible également sa vie sensorielle et
motrice : le vivant humain ne peut se reconnaitre que dans les sensations et
les actions physiques qui ne déclenchent comme réactions que leur propre
réception, que les perceptions et les actions dont la production ne déclenche
que l'action consommatoire d’elle-méme.

En constituant tout mouvement et tout résultat sensoriel comme mou-
vement communicationnel, elle décharge le vivant humain d’avoir a per-
cevoir la totalité des autres éléments de l'environnement et transforme
ses mouvements moteurs et perceptifs en mouvements qui, eux aussi,
ne déclenchent pas d'autres réactions que leur propre perception et n'in-
citent a faire l'expérience que d’eux-mémes. C’est ainsi que le mouvement
phono-auditif, comme mouvement qui ne produit comme réaction que sa
propre perception a titre d’action consommatoire, permet a ’homme de se
fixer & toutes les autres perceptions, a toutes les perceptions non auditives,
comme il fixe & lui-méme. C'est ainsi qu'il le met & méme également de dé-
gager de ces perceptions non verbales, ce qu’il se communique d’elles par
les sons. Le mouvement de projection référentielle associé a l'usage des ex-
pressions référentielles rend suffisante la perception dans l'objet de ce qui
en est abstrait par l'usage du prédicat : I'action consommatoire de la vérité
propositionnelle abstrait de l'objet, par le prédicat, ce en quoi énonciateur
se reconnait se reconnaitre comme sujet percevant ainsi qu’il se juge ou non
y connaitre l'objet. Puisque le vivant humain n'adhére 2 la perception que
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par le mouvement phono-auditif qui lui permet de s’y référer comme a la
réalité qu'il est, dans le méme mouvement ou il se référe a la réalité percue,
il ne peut se river a la sensation visuelle ou tactile de fagon inconsciente : il
fait au contraire l'expérience de sa pensée, de sa parole et de sa perception
comme étant les réalités dans lesquelles il se reconnait et ol il reconnait s’y
reconnaitre, mais il fait aussi l'expérience de pouvoir ne pas étre ces expé-
riences, de pouvoir s'en détacher pour faire d’autres expériences.

C'est cette expérience de liberté dans la mise en hiatus de soi dans le lan-
gage, obtenue par le langage et applicable a 'égard du langage lui-méme, qui
permet & chacun de comprendre ce qu'il dit du monde, d’autrui et de soi ou
ce qu'il ne se dit qu’a lui-méme (dans I'écoute de I'écoute de lui-méme qu'est
la pensée) : il peut comprendre ce qu'il ne fait que penser, il fait alors l'expé-
rience de pouvoir le faire sans avoir a reproduire la perception qu'’il se décrit
a lui-méme. Il y jouit de la méme latitude, il y garde la méme distance que
celle dont il fait 'expérience en présence des choses pergues elles-mémes.

Tout rapport phono-auditif au réel fait donc faire I'expérience de lui-
méme comme d’un rapport théorique, comme d’un rapport de mise a trans-
parence du réel et de lui-méme qui fait juger de sa propre objectivité en
faisant juger de l'objectivité de l'expérience. Il fait faire I'expérience de ne
pouvoir se fixer au réel qu'en produisant une conscience de vérité, certaine
d’elle-méme aussi bien en 'absence des choses qu'en leur présence, mais il
fait faire aussi l'expérience de lui-méme comme de ce rapport qui n'a de ré-
alité propre que sil produit a la fois la conscience de sa vérité, la conscience
de la réalité de ce avec quoi il met en rapport et la conscience de la liberté
de mouvement de 1'étre humain qui se reconnait en lui. Cette mise a dis-
tance de soi, cette autonomie positive dont on jouit dans l'activité théorique
al’égard de ses propres pensées, paroles et perceptions, fait faire également
l'expérience d’elle-méme dans l'imaginaire moteur, dans l'identification a
la représentation d’action, quelle soit individuelle ou institutionnelle, ou
dans l'identification a la représentation du désir lui-méme. C'est ainsi que
la sensibilisation aux sons, a la parole, a la perception, a la pensée, a I'action
et au désir se produit, se reconnait et s'achéve comme sensibilisation au ju-
gement.

Lhédonisme verbal conditionne donc la régulation de la vie humaine
par le jugement de vérité. La théorie qui reconnait la dynamique hédonique
et communicationnelle de cette vie doit faire de celle-ci « la balance et la
mesure », selon l'expression de Herder, de toute communication, de toute
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vérité et de toute réalité. Car cet hédonisme, inhérent & I'identification de
I’homme aux sons, fait de la théorie de la théorie quest tout acte de commus-
nication, 'a et I'w de la vie humaine. Il se rend lui-méme nécessairement
d’essence théorique : il est nécessaire & ’homme de se reconnaitre comme
le vivant qui a besoin d’achever la théorie de la théorie qu’il est pour pou-
voir vivre et se rendre indépendant de toutes les pseudo-réalités, verbales
ou non-verbales dans lesquelles il ne peut pas se reconnaitre. Il en a besoin
pour accéder a cette autonomie dynamique que la pragmatique socio-poli-
tique avait réduite a ses conditions sociales de production autarcique. Cette
théorie, loin de réduire la vie communicationnelle, mentale ou sociale de
I’homme & ses conditions biologiques de production comme le font de di-
verses facons le behaviorisme et 'innéisme, rend donc la vie humaine, dans
son ensemble, dépendante de la possibilité que les processus de communi-
cation se produisent et parviennent a leur accomplissement. Elle la rend dé-
pendante de la fagcon dont les phénomeénes communicationnels produisent
et reglent les autres phénomenes.

Ne reconnaissant comme autorité que la réalité des processus dyna-
miques d'une communication théorique qui ne s’inspire que du partage
du jugement de vérité et d'objectivité et ne s'achéve quen lui, elle ne peut
prendre a son compte le désir des diverses pragmatiques héritées des épis-
témologies, des morales et des théories politiques des Temps modernes, de
régler la vie mentale, sociale et théorique a partir du seul désir de régulation
éthique. Les multiples modes pragmatiques contemporains d’expérimenta-
tion verbale de soi et d’autrui ne sont en effet que des épiphénomeénes de la
réflexion qui tentent d'imposer leur domination sur la vie psychologique et
sociale en se substituant a leur dynamique communicationnelle de base : en
se faisant passer pour les seules réalités dans lesquelles I'étre humain puisse
se reconnaitre et en dictant ses prises de position & I'égard de toute autre
réalité.

Les diverses réflexions pragmatiques qui se présentent comme « théo-
ries », qu'elles soient d'inspiration scientiste, juridiste, morale ou socio-po-
litique, ne tentent de se substituer a cette dynamique hédonique de base
qu'en érigeant un aspect de l'action communicationnelle elle-méme en
phase déterminante et suffisante, en phase qui permet d'organiser a son
image les autres phases de la communication et de la vie. Laction consom-
matoire d’elles-mémes que provoque en elles la réflexion qui les institue en
réalités fondatrices de toutes les autres et en instances ultimes, s’avére a
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chaque fois un leurre, un plaisir théorique imaginaire qui ne fait prendre le
faux pour le vrai qu'en acceptant de ne pas en juger l'objectivité, mais qui ne
s’en implante pas moins au coeur du jugement de vérité>.

Réduit a son usage, le langage y parait étre, a chaque fois, un adapta-
teur de l'action motrice a la vision dans la mesure ot 'on y anticipe et sy
transmet ses anticipations d’accord avec le réel sous couvert de croyances,
d’intentions, de désirs, de conventions et de sens. Le consensus avec soi et
avec autrui y est présumé régler toute action comme la confirmation de I'hy-
potheése scientifique par le monde visible est présumée constituer la seule
instance transcendante aux individus qui puisse répondre favorablement
a leur désir de vérité. Dans les deux cas, on se présume y faire intervenir
une instance transcendante a ce désir, car 'accord avec soi et avec autrui
y semble aussi indisponible que l'accord avec le visible l'est par rapport au
simple désir de le produire. Cette instance d’accord y est éprouvée comme
un ersatz du jugement personnel et privé, il en dispense, I'amplifie, le gé-
néralise a priori et, comme organe de la sensibilité, il semble le corriger et
I'émonder infailliblement, le dépouillant par approximations successives,
mais sans merci et irréversiblement, de son arbitraire. La puissance d’orien-
tation de la pensée et 'intimité des individus avec eux-mémes y prennent
l'allure d’'une peau de chagrin qui se rétrécit au fur et a mesure que le démon
pragmatique y prend possession d’eux et des groupes.

Lanticipation aveugle du consensus produit la neutralisation des pro-
cessus de communication et par elle, celle du psychisme et des institutions.
Chacun y éprouve son impuissance progressive, celle d’autrui et celle des
institutions, & régler par son jugement ce que celui-ci lui permettait hier
encore de traiter. La nécessité des échecs de communication qu’il induit,

3 Voir la pragmatique behavioriste de C. W. Morris : « Signs, Language and Behavior » dans
Writings on the General Theory of Signs (La Haye, Mouton, 1971) et les pragmatiques mentalistes
d’J. L. Austin, Quand dire, c’est faire (Paris, Seuil, 1971) ; H. P. Grice, « Meaning » (dans Philoso-
phical Review, 1957, vol. 66, p. 377-388), « Utterer’s Meaning, Sentence-Meaning and Word-Mea-
ning » (dans Foundations of Language 4, No 3, p. 225-242 ; J. R. Searle (éd.), The Philosophy of
Language (Oxford, Oxford University Press, 1971, p. 54-70), « Logique et conversation » (dans
Communications numéro spécial : La Conversation, 1979, p. 57-72) ainsi que H. P. Grice « Further
Notes on Logic and Conversation » (dans Syntax and Semantics 9 : Pragmatics, P. Cole [éd.], New
York, Academic Press, 1978, vol. 9, p. 113-127) ; P. . Strawson « Intentions and Conventions in
Speech-acts » (dans Philosophical Review, 1964, vol. 74, No 4, p. 439-460) ; ]. R. Searle, Les actes de
langage (Paris, Hermann, 1972), Sens et expression (Paris, Minuit, 1982) et L'Intentionnalité (Paris,
Minuit, 1983). Voir également J. R. Searle et D. Vanderveken, Foundations of Illocutionary Logic
(Cambridge, Cambridge University Press, 1985) ainsi que D. Vanderveken, Les actes de discours
(Bruxelles, Mardaga, 1988).
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leffondrement des faillites ambulantes qu'y deviennent les individus tient a
l'aveuglement du vouloir qui veut se substituer magiquement comme vouloir
illocutoire et performatif, a la loi de vérités. Celle-ci a réglé la formation de la
parole et de la pensée en réglant la production et la limitation de toute expé-
rience, quelle soit visuelle, cognitive, motrice, désirante ou affective et elle
continue a régler 'expérimentation tous azimuts du monde, de soi et d'autrui
: en la déréglant précisément de fagon aussi infaillible qu'elle I'avait réglée, et
en lui faisant payer son oubli de I'exercice et du temps du jugement.

La panique provoquée par l'intrusion du démon pragmatique dansla vie
humaine n’a pas lieu d’étre, et ce, méme si cette intrusion est mortelle. Car
‘événement nouveau qui advient au sein de cet accident mortel est que la
reconnaissance de cette loi comme loi y devient condition indispensable de
vie pour tous. Faire reconnaitre cette loi, c’est I'extirper du contexte d’abso-
lutisation du vouloir dans lequel prend sens cette adoration du consensus,
depuis que les interlocuteurs ont a se justifier les uns les autres comme les
derniers responsables de l'existence les uns des autres, depuis la mort du
Dieu leibnizien. Cette obligation généralisée a se justifier déclenche une
compulsion incontournable & se juger mutuellement au nom d’exigences ju-
ridiques, morales et politiques, au nom de l'allocutaire et de son accord ido-
14tré. Elle produit rétroactivement cette fixation du vouloir humain au désir
de production de soi comme consensus, mais ne peut jamais justifier cette
fixation méme, cette crispation dans la volonté de préhension du but qui
permet de bénir tous les buts. On ne sort de cette identification psycholo-
gique et métapsychologique de soi au vouloir pragmatique qui désire se jus-
tifier une fois pour toutes par les « théories » pragmatiques qu’il s'invente,
qu'en reconstruisant la facon dont l'identification de I’homme au langage
est avant tout condition de production de toute expérience et en montrant
quelle ne libére du vouloir qui meut sciences, techniques et pragmatiques
qu'en y décelant la fausseté a priori de I'image du vrai qui nous condamneay
ériger l'accord du visible et 'accord d’autrui en ersatz du jugement.

4  Les philosophes de la théorie critique de Francfort sur le Main ont prétendu faire de la
sophistique du consensus le lieu d'une transformation pragmatique de la philosophie, sans
étre aucunement conscient de la neutralisation radicale qu'ils infligeaient ainsi & la philoso-
phie elle-méme sous prétexte d'un aggiornamento de la philosophie a un pragmatisme qui était
d’emblée indifférent a la vérité. K. O. Apel, Die Transformation der Philosophie (Francfort, Su-
hrkamp Verlag, 1973), L'Ethique aldge dela science (Lille, Presses de I'Université de Lille, 1987) et
J. Habermas, Théorie de lagir communicationnel (Paris, Fayard, 1987) ainsi que Droit et démocratie
(Paris, Gallimard, 1997).
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2. La genése pragmatique de l'esprit : la prosopopée mentale

Lémission-réception phono-auditive est l'action par laquelle le vivant hu-
main coordonne l'action a la perception en se substituant & chaque percep-
tion et & chaque action par la description qu'elle en donne : action a la fois
sensorielle et motrice, elle joint le systéme moteur au systéme de réception
sensorielle. Létre humain s’y fixe ontogénétiquement comme au seul circuit
de stimulus et de réponse qui puisse percevoir sa propre mise en activation
et s’y fixer

a) en reproduisant les rapports subjectifs d’appels et de réponses a autrui
productibles a I'intérieur des seules voies de coordinations héréditaires
avec l'environnement qu'ait cet avorton chronique qu'est 'homme : les
coordinations intraspécifiques de nutrition, de sexualité et d’agressivité
qui ne rendent perceptibles que les stimuli de nutrition, de sexualité et
d’agressivité portés par les membres de la méme espéce et n'obligent a
réagir qu’a ceux-ci,

b) ainsi qu'en projetant ces rapports qui le lient & 'environnement dans
les relations a tout environnement de facon a corréler son comporte-
ment moteur a l'isolation d’'un stimulus et de sa valeur consommatoire
comme il corréle le son émis au son entendu : en fixant a un seul et
unique stimulus, le seul et unique comportement qui lui soit adéquat,
qui lui fasse percevoir le stimulus sous le seul et unique aspect qui lui
convienne ou qui le lui fasse transformer sous le seul et unique aspect
qu’il désire en connaitre ou dont il désire jouir. C’est gréice a cette projec-
tion de son identification aux sons dans tous ses rapports a la réalité que
I'étre humain se décharge de la tension que provoque en lui l'ouverture
a un monde indifférencié et aux diverses pressions qui s'exercent sur
l'organisme sans que celui-ci sache comment y réagir.

Le rapport phono-auditif a soi et au monde peut emprunter les voies de sa-
tisfaction organique liant aux autres organismes humains en reproduisant
un cycle de gratifications analogue a celui que parcourt le nourrisson en
criant sa faim pour obtenir les actions de nourrice de la mére. Mais il doit
transformer pour ce faire I'usage de ses voies phoniques. Alors que dans le
cycle nutritionnel, l'usage de la voix vise a crier le déplaisir de faim, 'usage
des sons va se trouver chargé, dans le babil, des valeurs de plaisir procurées
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par la décharge énergétique qu’il occasionne et par la mise a disponibilité
de l'orientation des chaines de sons qui s’y expérimente. Lenfant se fixe a
I'émission phonique comme au geste moteur lui permettant de canaliser ses
énergies parce qu’il vit cette émission phonique comme un appel qui recoit
simultanément sa gratification dans sa réception auditive, simultanée au
son émis. Comparée au cri de faim qui reste séparé de 'expérience alimen-
taire par un temps de latence, l'expérience du babil lui fait 'effet d’étre hy-
pergratifiante en raison de cette simultanéité méme et elle s'impose ainsi
comme l'expérience a la fois sensorielle et motrice qui lui permet de sur-
monter son hiatus originaire et de canaliser toutes ses pulsions. Le monde
des sons entendus remplace, comme monde de gratifications sensorielles,
le monde de gratification nutritionnelle recu en réponse au cri de faim. La
possibilité qu'y découvre le nourrisson de s’y reconnaitre et de s’y fixer, tient
a l'aptitude qu’il développe de s’identifier aux sons émis en apprenant a en
disposer : il apprend a contrdler I'usage des organes moteurs phoniques en
anticipant 'action consommatoire qu'ils provoquent, en apprenant a poser
la voix dont il anticipe les effets. Lors de cet apprentissage de la réception
des sons entendus par son anticipation auditive et le contréle de la confor-
mité des sons entendus aux sons anticipés, I'usage des voies phoniques se
soumet a I'usage des voies auditives. Le nourrisson y apprend a s'orienter
en fonction de la réception auditive de I'effet des mouvements moteurs pho-
niques par lesquels il se décharge de Iénergie motrice, de I'impulsion au
mouvement déclenchée par les stimulations sensorielles antérieures.

Aussi peut-il vivre ensuite également toute perception visuelle et tac-
tile de fagon communicationnelle : il suffit que l'organisme y reproduise le
double mouvement de décharge motrice et d'orientation perceptive dont il
fait 'expérience dans 'émission-réception phono-auditive, en corrélant les
mouvements de l'ceil ou de la main aux mouvements phoniques et les mou-
vements recgus, aux sons entendus. L’énonciateur, comme porteur vivant
d’émissions phoniques et de sensations auditives, ne peut s'arréter a des per-
ceptions pour les rendre déterminantes, il ne peut y attacher de valeur de
stimulation sensorielle qu'en les corrélant & l'action et a la perception pho-
no-auditive qu’il produit lui-méme. Les mouvements tactiles ou visuels ac-
compagnés de babil se produisent comme mouvements d’indifférenciation
tactile, visuelle et phonique de l'organisme-émetteur aux choses. Ceux-ci dé-
clenchent une réponse simultanée que le nourrisson ne peut que préter aux
choses puisqu’il leur est complétement identifié pour pouvoir les percevoir
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par le toucher et la vision. Le nourrisson y fait parler les choses, ainsi que
l'avait découvert W. von Humboldt, en lui faisant émettre les sons qu’il émet,
aussi bien que les réponses tactiles et visuelles qu'il en regoit. Il vit cet appel
et ces réponses a la fois phoniques, auditifs, visuels et tactiles, indifférencié
aux choses qu'il fait parler, a partir de ces choses elles-mémes, de leur point
de vue et confondu avec elles, couplant a partir de 13, les réponses tactiles
et visuelles des choses aux sons qu’il se fait entendre. Le toucher lui-méme
peut donc y étre vécu comme un mouvement de projection vers les choses,
comme un mouvement qui se per¢oit lui-méme en se faisant sentir les effets
de la chose qu'il provoque en retour sur la main qui le touche. De méme les
mouvements visuels et visualisés sont corrélés aux mouvements phono-au-
ditifs de facon telle :

a) que le monde entendu et le monde vu sont percus comme un seul monde,
comme un monde qui parle : le nourrisson s’y identifie aux choses qu’il
se fait voir et babiller en confondant leur babil et son babil, dans le
méme mouvement ol il s’identifie aux sons émis et recus et identifie ces
sons aux choses, et

b) que le monde vu est ensuite vécu comme intrinséquement communica-
tionnel, c’est-a-dire harmonisé comme ensemble de réponses adéquates
aux mouvements de prospection de 'ceil : les mouvements de visuali-
sation y déclenchent comme réponses des choses, leurs mouvements
visualisés a la facon dont les mouvements phoniques produisent simul-
tanément les mouvements auditifs.

Lusage des sons permet ainsi de coupler au monde-réponse de gratification :
le monde entendu des sons, les autres mondes, appréhendés par l'ceil et par la
main : le monde visuel et le monde tactile. Comme l'usage des voies phoniques
s'était imposé en raison de la gratification dont il était chargé, comme il était
parvenu a exprimer le plaisir au lieu du déplaisir, I'environnement visuel et
tactile, chargé au départ des menaces sensorielles qui ne provoquaient quune
accumulation angoissante d'énergie, se métamorphose en monde aussi gra-
tifiant que le monde des sons : ses réponses visualisées et tactiles sont en ef-
fet indifférenciées aux réponses des sons entendus. Comme les mouvements
d’émission phonique se trouvent déclenchables et réglables par I'anticipation
de leurs effets : par l'anticipation des sons entendus, les mouvements mo-
teurs non-phoniques (les mouvements de manipulation, de transformation
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expérimentale des choses ainsi que les mouvements de locomotion) sont
déclenchés et réglés par les mondes visualisés ou réalisent des tableaux
de consommation imaginaire de soi, déclenchés par la vision et le toucher
des choses. Le langage coordonne 'appareil moteur a I'appareil sensoriel en
canalisant 'impulsion indéterminée au mouvement, au profit d'un seul et
unique programme moteur, mis en corrélation avec un seul et unique sti-
mulus en inhibant tous les autres. Cest ainsi qu'il reprend & son compte, a
titre d’effet, la régulation des appareils sensoriels et des appareils moteurs
dévolue chez les mammiféres de complexité semblable aux programmes hé-
réditaires de coordinations qu'on appelle « instincts ».

Du méme coup il subordonne le toucher a la vision, a la facon dont
I'usage des sons émis se trouve subordonné aux sons entendus dans leur
production méme : 'enfant enregistre dans les sons, les résultats visualisés
du toucher, il couple a la réception des produits visuels de choses, 'antici-
pation de la réception visualisée et tactile des transformations qu’y opére la
main. Comme il a appris & anticiper les sons qu'il cherchait & entendre pour
ne produire que ceux auxquels il s’était fixé, il apprend & imaginer visuel-
lement les choses telles qu’il désirerait les voir étre. Lapprentissage senso-
ri-moteur du temps phono-auditif qui accompagne 'identification de I'en-
fant a ces mouvements d’anticipation et la corticalisation de leurs circuits
mnésiques, s'avére solidaire de la possibilité pour l'enfant de se dégager de
la pression momentanée de la situation : il se rend disponibles ses enchai-
nements de perceptions visuelles et d’actions motrices a la facon dont il a
appris a disposer de ses chaines de sons babillés. Cet apprentissage accom-
pagne la naissance de 'imaginaire visuel et moteur & partir de 'imaginaire
verbal : 'enfant apprend a s’y mettre lui-méme en hiatus, a surmonter les
déceptions de l'expérience perceptive et motrice en s’inventant ses mondes
imaginaires, en s’identifiant a la réalité désirée indépendamment de ce qui
arrive et en recherchant les actions qui permettent de conformer la réalité
a cette réalité désirée.

Lusage des sons conditionne ainsi également la possibilité de I'expéri-
mentation de soi, des autres et du monde : guidé par l'anticipation de 'ima-
ginaire visuel de soi et du monde, le vivant humain y expérimente la réali-
sation de ces tableaux imaginaires comme effet de son action, comme effet
du déclenchement d’'un programme moteur. Laction se trouve donc orientée
vers la reproduction dans les faits visibles d'un tableau gratifiant, corrélée
a la phase finale visualisée et réelle de l'action consommatoire imaginée et

52 =

Limportance du langage pour le vivant humain

absorbée par la réalisation de cette phase consommatoire, par la satisfac-
tion du désir. Mais dans l'attente de cette réalisation, il fait 'expérience de
n'étre ni les choses vues ou touchées, ni encore l'action consommatoire qu’il
désire étre. Il s’éprouve lui-méme comme hiatus entre les deux, il fait l'ex-
périence de sa liberté forcée a 'égard du cycle d'appétence pulsionnelle et de
perception organique. Il fait 'expérience de ne pouvoir produire toutes les
choses désirées, il expérimente ses limites organiques et les contraintes que
lui imposent les choses ; les effets consommatoires inaccessibles se révelent
comme tels a travers l'inefficience du comportement moteur.

La subordination de tous les phénomeénes vitaux a I'émission-réception
phono-auditive, leur articulation autour d’elle s’effectue au départ dans une
aliénation, dans une folie qui, dans 'anthropobiologie de Gehlen, accom-
pagne toute la vie psychique : elle est reconstruite par lui comme identifica-
tion au Tiers et se produit au départ dans ce que W. von Humboldt appelait
une « prosopopée » verbale, dans cette expérience ot le nourrisson fait parler
le monde pour pouvoir le voir et s’y mouvoir. Chose et nourrisson confon-
dus forment un Tiers, une réalité commune ou le nourrisson ne se distingue
pas la chose de lui-méme, pas plus qu’il ne distingue ce qui est vu, de ce
qui est entendu. La chose est isolée sous 'aspect de la phase consommatoire
de parole, comme une sorte de prétexte visuel a cette phase. La vision n'est
qu'un mode complémentaire de consommation, elle ne visualise que l'action
de la chose qui parle par les sons recgus, mais aussi par les aspects visualisés
d’elle-méme qui accompagnent cette consommation audio-visuelle de soi et
du monde 4 laquelle se livre le bébé.

3. La genése pragmatique des institutions

Le méme mouvement d’identification au Tiers porte la production verbale
des institutions. Lanticipation de 'action consommatoire des uns et des
autres permet d'y intégrer les coordinations héréditaires intraspécifiques
de nutrition, de sexualité et d’agressivité dans les circuits verbaux pour
plier la dynamique pulsionnelle & la dynamique communicationnelle, pour
la « régler » en fonction d’'une représentation collective dans laquelle tous
les membres du groupe mettent leur réalité. Au niveau des besoins pri-
maires, autrui y est identifié a l'objet anticipé de 'action consommatoire
déclenchant ou inhibant le programme d’action qui méne a cette consom-
mation. Mais le support de satisfaction organique passe par le relais de
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'identification commune des partenaires & un Tiers qui personnifie le be-
soin lui-méme, comme instance de gratification incorporée et sélectionne,
a ce titre, les seules et uniques actions obligatoires ou interdites qui condi-
tionnent l'accés des participants a l'action consommatoire finale. Par le
détour du Tiers, autrui apparait comme une réalité de référence dérivée,
a laquelle I'énonciateur et son partenaire institutionnel se trouvent déja
identifiés, puisqu’ils sont déja tous deux identifiés a ce Tiers : 2 ce titre,
I'un et 'autre ne peuvent pas s’'imaginer se répondre l'un a l'autre autre-
ment quen exécutant les actions nécessaires a l'accés d’eux-mémes et de
tous a l'action consommatoire commune, primaire ou sociale, au « bien
commun final »°.

Dans les rites de figuration, I'institution-meére qui organise les rela-
tions sociales autour de la nutrition, ceux qui miment l'animal & chasser
et ses mouvements de fuite s'identifient au Tiers qu’ils constituent comme
objet consommatoire alimentaire, tandis que les autres miment leur
propre chasse et leur propre action consommatoire finale. De méme, l'ins-
titution réglant les relations sociales liées a la reproduction sexuelle sous
la forme des relations de parenté repose sur l'identification du groupe au
Tiers qu'est 'animal totémique : par cette identification qui oblige a I'exo-
gamie et interdit I'inceste, l'instinct sexuel est tout d’abord détourné vers
des partenaires externes a la famille, puis vers ceux qui sont étrangers au
groupe totémique. Lidentification au chef, fondée sur la reconnaissance
des dieux souverains, repose sur la certitude anticipée de la victoire sur
I'ennemi. Elle détourne de fagon contraignante l'agressivité vers des Tiers
étrangers au groupe et fait se reconnaitre chacun dans la paix rendue ac-
cessible a tous. La projection dans les dieux du polythéisme des divers cy-
cles de stimuli-réponses-actions consommatoires, primaires ou dérivés,
a fait venir a la conscience l'identification des hommes aux « désirs ré-
fléchis » que ces dieux représentent, elle a induit leur identification a la
nécessité biologique et sociale de leur satisfaction ainsi qua I'impossibilité
d’échapper au destin, a la réponse de mort, de maladie ou de folie dont cette
satisfaction semble d’avance chargée. Dans le Dieu judaique, 'homme se
reconnait dans un Tiers de parole, condition nécessaire et suffisante de
toute existence : 'identification a I'effet de 'action de ce Dieu, a la créature

5  La construction anthropobiologique des institutions et leur destin contemporain de ces
derniéres dans la neutralisation du psychisme et des institutions sont retracés par A. Gehlen
dans Urmensch und Spdtkultur, Francfort sur le Main, Ed. Athenatim, 1959.
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et le renoncement a toutes les gratifications promises par les dieux du dé-
sir doit y assurer la gratification supréme : I'existence elle-méme, rendue
accessible comme salut et comme immortalité.

Toutes ces régulations ne font que transformer l'aliénation présente
dans l'identification a la prosopopée de parole. La fonction de cette der-
niére est d’'assurer que le monde, sous la forme de ce Tiers, réponde de
facon infailliblement favorable et gratifiante aux désirs auxquels les par-
tenaires institutionnels se reconnaissent identifiés. La réalité, sous forme
animale ou divine, est supposée déja identique au désir, a ceux qui veulent
la réalisation de ce désir et se trouvent investis, a ce titre, de l'autorité
de prescrire les actions et les conduites nécessaires a sa satisfaction : se
trouve projetée et inversée en elle l'identification psychologique a autrui.
Comme 'énonciateur qui épouse l'intérét d’autrui se fait étre celui qui dé-
sire la réalisation de son désir, agit comme si cette réalisation devait étre
sienne et offre le fruit de son action : la réalisation de ce désir a son allocu-
taire en mettant sa propre action a son service, de méme la réalité divine
est présupposée identifiée au désir des membres du groupe, elle est présu-
mée vouloir sa réalisation, réaliser ce vouloir en faisant faire aux membres
du groupe les actions nécessaires a sa réalisation. Dans la reconnaissance
de la réalité divine qui, d'une fagon ou d’'une autre, « parle dans ce monde
et par lui », se trouve assurée d’avance la sélection des désirs et des be-
soins ou intéréts essentiels, ainsi que la fixation aux modes d’action me-
nant aux actions consommatoires. Laction consommatoire peut étre une
action pulsionnelle primaire, comme dans l'acte de consommation collec-
tive de I'animal chassé a I'issue du rite de figuration. Elle peut étre aussi
une attitude théorique et sociale, dégagée des rapports pulsionnels ou qui
en dégage. Gehlen appelle cette gratification sociale du groupe : « finali-
té secondaire », par opposition a la finalité primaire des besoins sexuels,
agressifs et nutritionnels qui la porte. Dans les rites de figuration, il s’agit
du surmontement de l'anthropophagie qui dérive du détournement de
l'appétit nutritionnel vers des vivants qui n'appartiennent pas a 'espéce.
Dans le totémisme, cette gratification sociale consiste dans la production
de la survie du groupe, mimant la permanence de l'espéce totémique. Dans
I'institution des dieux souverains, elle se manifeste comme la jouissance
du bien social qui permet de jouir de toutes les gratifications rendues
accessibles par la vie en société en distribuant ceux-ci en fonction des
tdches accomplies : la paix dans la justice. Dans le monothéisme, c’est la
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production méme de l'existence humaine sous l'aspect du salut, rendu ac-
cessible envers et contre tout destin par l'identification & une parole sou-
mise a la Parole divine.

Les individus ne peuvent se reconnaitre eux-mémes dans cette réali-
té, ils ne peuvent la réduire a eux-mémes, sans lui 6ter sa puissance, sans
la faire disparaitre comme réalité et comme réalité déterminante, et sans
perdre du méme coup les régles de connexion vitale liant la perception du
monde, de soi et des autres aux différentes phases consommatoires par le
biais de leurs actions, de leurs paroles et de leurs pensées. La disparition de
ces réalités déclenche l'aperception du non-sens de leur vie : de I'absence
de lien nécessaire entre leurs perceptions, leurs paroles, leurs actions et
les gratifications qu’ils en escomptent. La « conscience » institutionnelle
n'existe comme gratification permanente et condition sociale et individuelle
de vie, qu'identifiée au Tiers divin, a et w de cette conscience.

4.La neutralisation de la prosopopée mentale par 'expérimentation
totale : I'insensibilisation du jugement ou l'ataraxie de la conscience

Seul le monothéisme judaique a pu, au cours de la phylogenese, dédivini-
ser définitivement la nature et les hommes en fixant ’homme a la recon-
naissance de sa nature verbale sous la figure invisible de Yahwé. Mais il a
fallu attendre I'époque moderne pour que 'étre humain ose sapproprier la
puissance pragmatique de la parole a la place du Tiers divin, pour qu’il ose
expérimenter ses actions sur le monde de fagon & dominer par la connais-
sance les circuits de causalité naturelle et en tirer profit. Lexpérimenta-
tion de la nature visible présuppose que 'homme puisse se la faire perce-
voir hors de tout cycle d’appétence pulsionnelle, qu’il ait pu neutraliser
ses stimuli perceptifs eux-mémes pour pouvoir projeter ses systémes de
coordination de stimuli et de réponses dans les systemes de causes et d’ef-
fets propres a la nature externe. Cette transformation des rapports avec le
monde, I'abandon de la prosopopée verbale qui 'accompagne ont entrainé
peu a peu I'émancipation a 'égard du Tiers divin, d'un Tiers dont 'homme
n'a plus besoin de reconnaitre l'existence pour vivre. Plus profondément,
elle implique une métamorphose de la « nature interne », sociale et psy-
chique, de 'homme : I'abandon de tous les liens d’identification mutuelle
des interlocuteurs, de tous ces liens qui faisaient la substance de la vie hu-
maine et des institutions.
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Comme '’homme a dii lever les inhibitions et les impératifs religieux et
institutionnels qui protégeaient son rapport a la nature externe pour pou-
voir I'expérimenter, de méme il léve systématiquement les inhibitions et les
impératifs préréglant les rapports intersubjectifs et sociaux pour s’identi-
fier au rapport d’expérimentation qu’il méne sur autrui, en lieu et place du
Dieu judaique et en sappuyant sur la seule puissance de sa pensée repré-
sentationnelle. Leurs valeurs prescriptives ou inhibitrices étant réduites a
leur degré zéro, les partenaires sociaux se voient eux-mémes réduits aux
corrélations physiques présumées entre stimuli et réponses qui forment
leur « nature biologique ». C’est sur la présupposition de cette réduction de
l'identification mutuelle des interlocuteurs aux propriétés biologiques pos-
sédées en commun, que se méne cette expérimentation : sur la base d'une
perception prétendument « virginale » des autres hommes, d'une percep-
tion mutuelle non-marquée par les circuits symboliques corrélant percep-
tions et actions dans des croyances et des intéréts communs®.

Lexpérimentation psychique et sociale d’autrui se vit, elle aussi, comme
expérimentation mentale, comme expérimentation de conscience. La pos-
sibilité de corréler de multiples actions consommatoires et de multiples
moyens d’y parvenir en les liant systématiquement & un seul stimulus, puis,
a un autre, conditionnerait ce transfert métaphorique de tous les symboles
et de toutes les significations sur un seul objet, puis sur un autre. Lexpéri-
mentation qui s'ensuit des résultats gratifiants effectivement produits par
la, inverse le processus de canalisation et de réduction des instincts qui ca-
ractérisait les institutions d'un point de vue dynamique. La fixation au Tiers
avait pour effet de permettre a chacun de maitriser ses circuits pulsionnels
organiques en corrélant une seule et unique action consommatoire et une
seule et unique réaction, a un seul et unique stimulus : de subordonner le
systéme moteur au systeme récepteur en préréglant les perceptions. Le pro-
cessus dynamique que déclenche l'expérimentation mentale et mutuelle des
partenaires sociaux est inverse : les pulsions s’y indifférencient a nouveau,
tout mode d’action se voit expérimenté comme un moyen utilisé pour ob-
tenir le plus de gratifications primaires, sociales ou mentales possibles au
moindre effort possible. Cette fois, c’est la levée des inhibitions et des impé-
ratifs qui expérimente systématiquement, mais chamaniquement, sa force

6  Cette neutralisation de la perception et de la reconnaissance mutuelle va jusqua accom-
pagner selon Gehlen I'histoire de la peinture du vingtiéme siécle : voir A. Gehlen, Zeit-Bilder
(Francfort, Athenaiim Verlag, 1964).

.57



Jacques Poulain

de gratification propre en repulsionnalisant tous les cadres sociaux formés
graduellement par les institutions acquises antérieurement.

Leffet mental en est une neutralisation généralisée du psychisme.
Lidentification institutionnelle aux Tiers imposait en effet une vigilance
constante a I'égard des situations et des partenaires, elle imposait a chacun
d’y découvrir ce qu'il avait de plus important a y faire, a percevoir, a penser
et a désirer en se référant pour ce faire a la gratification sociale et commune
poursuivie par l'institution. Elle mettait chacun en état d’alerte permanent,
enorientantle sentiment d'obligation indéterminée a agir vers la découverte
de la meilleure chose possible a percevoir, a dire ou a faire dans les contextes
accidentellement rencontrés par le groupe. Cette tension vers le meilleur
des possibles satisfaisant chacun, disparait, semble-t-il, dans un contexte
d’expérimentation o ’hédonisme verbal, mental et social, associé a l'usage
du langage, se trouve surchargé par I'hédonisme pulsionnel. Chomme y
expérimente I'impossibilité de découvrir de nouvelles lois d’identification
commune a une gratification commune, d'ott dériverait une sélection des
programmes d’action sous formes d’inhibitions et d'impératifs.

La communication surgit alors comme probléme : la signification des
symboles et 'usage des énonciations se voient arbitrairement détachés des
expériences perceptives et motrices qu’ils corrélaient a l'origine. Chomme
de la société industrielle s'expérimente comme étre de langage a la fois
nécessaire et impossible en méme temps qu'il fait I'expérience de la perte
progressive de ses institutions et qu'il tente de reconstruire leurs régula-
tions dans ses rapports de parole. La gratification collective commune qui
s’y offre immédiatement, réside dans la perception et la conscience des ac-
tions auxquelles on cherche & soumettre autrui. La révolution mentale qui
s’y opére, consiste a consommer comme stimuli qui ne déclenchent comme
réaction que leur propre réception, non plus la perception des choses, de
soi et des autres sous la figure d'un Tiers, mais la réponse a cette perception en
tant quelle constitue une réponse aux effets quon produit comme seul et unique
Tiers expérimentateur. On ne percoit plus comme existence que celle de I'effet
produit par l'expérimentation. Celui-ci est le seul et unique effet dans lequel
I'énonciateur et I'allocutaire se reconnaissent eux-mémes comme causes et
effets d’interaction, abstraction faite de ce qu'ils connaissent et percoivent
d’autre que cet effet. N'existent donc comme réalités que les effets qu'on pro-
duit. Sil'action, accompagnée de la conscience d'action et de ses effets, est ce
que I'énonciateur et l'allocutaire se communiquent qu'ils sont, la conscience
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de la réalité commune qu’ils se font étre par la communication ne saurait
étre limitée a priori, avant toute communication, par la perception et par
la connaissance de ce qu'ils sont. Puisque la seule limitation que se recon-
naisse la communication est dans l'effet quelle produit chez les interlocu-
teurs, elle peut se consommer comme interaction communicationnelle qui
n'est gratifiante qu'en se faisant produire et voir comme expérimentation
réussie. Chacun ne s’y motive donc plus que par la visée du bénéfice qu’il en
attend et par 'obtention effective de ce bénéfice, chacun fait régner 1'éco-
nomie hédonique par sa parole. Ce qui parait étre un accident mortel pour
la morale ou méme pour une description anthrobiologique de ces phéno-
meénes qui demeure encore assujettie a une finalité morale, séprouve chez
les expérimentateurs quotidiens que nous sommes, comme une sorte de
libération et d’émancipation a 'égard de l'identification psychologique au
Tiers et a autrui. Se trouve en méme temps exhibée et révélée la fonction
vitale de la parole : la mise en corrélation qu'elle effectue des programmes
d’action et de perception en fonction de la visée des effets quon en attend.
Chacun s’éprouve pouvoir étre autre chose qu'une machine a satisfaire les
besoins d’autrui a condition qu'il satisfasse les nétres. Apparait au grand
jour la vanité narcissique cachée dans l'identification aux conditions juri-
diques d’existence, héritées de la modernité et exacerbées dans le capita-
lisme avancé.

Autrui n'oblige plus puisqu’il n'est plus le dépositaire de ce qui a droit a
ce que je lui procure toutes les conditions d’existence que je puis lui procu-
rer. Mais du méme coup, l'autrui que je suis pour les autres perd sa valeur a
la fois hédonique et impérative : dans l'expérimentation verbale et mentale
les uns des autres, les protagonistes font l'expérience de la neutralisation
par leurs allocutaires de l'expérimentation a laquelle ils les soumettent en
vue d'accéder aux bénéfices offerts par le droit et par la morale des temps
modernes. Ils sapergoivent progressivement que les forces pulsionnelles
primaires investies dans le milieu social (les forces des pulsions nutrition-
nelles, sexuelles et agressives) se mettent & occuper peu a peu toutes les
sphéres de la vie, perdues par la faculté de juger des individus. Puisqu’au-
cune identification inconditionnelle aux réles ne pré-décide plus de l'es-
sence sociale des interlocuteurs, chaque communication doit la gagner et la
confirmer. S'expérimentent le plaisir et la joie de la communication comme
expérimentations de soi ou s’effectue le tri de reconnaissance mutuelle en
fonction de la puissance des uns et des autres, mais aussi de leur aptitude
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a se révéler les uns aux autres 'expérience ou l'absence d’expérience qu’ils
se donnent les uns des autres. La parole était censée subordonner actions
et perceptions aux buts institutionnels en se subordonnant elle-méme aux
perceptions et aux actions adéquates a I'obtention de ces buts : ces rapports
s'inversent. Laction et la perception s'ordonnent a la communication et a
la reconnaissance sociale que les partenaires y déclenchent, coup par coup.
S’inversent ainsi les rapports théoriques et pratiques. La parole se révéle
étre ce qu'elle est : non pas un dérivé des représentations des sujets, mais la
réalité déterminante qui les fait naitre, puisqu’elle détermine aussi bien les
réalités que la conscience qu'elle en donne.

Elle révele ainsi l'enjeu de cette expérimentation totale de ’homme par
la communication. Elle fait découvrir que la vérité de cette expérimentation
mutuelle des interlocuteurs

a) tient a la fois & son caractére d’a priori transcendantal : de condition de
toutes les conditions de vie de 'homme, condition de I'identification de
toute perception et de toute action, elle ne peut se percevoir et se pro-
duire avant d’arriver, avant de se produire dans le sentiment de recon-
naissance de lui-méme de l'allocutaire. Dans la fonction expérimentale
quelle se donne, elle se reconnait se produire sans pouvoir faire pré-
céder sa production, de la nécessité de sa réussite : en l'identifiant 4 sa
conscience anticipatrice de ses produits, a la conscience des effets cher-
chés, a la conscience pragmatique. Apparait fausse, la reconnaissance
de soi dans un contrdle de soi que rendrait accessible l'anticipation de
ses propres buts et des buts d’autrui.

apparait manifeste, la fausseté des formes autonomes de la réflexion.

=

Celle-ci semble vouée & produire une identification de soi aux divers
effets de communication, a ses effets illocutoires, anticipés et présen-
tés comme causes, comme « actions performatives ou illocutoires ». En
expérimentant les formes de réflexion épistémologiques, juridiques,
morales et politiques héritées du passé, elle les découvre fausses : in-
compatibles avec ce qu'elle est elle-méme, avec I'expérimentation de la
communication dont elle a fait la réalité quotidienne de tous.

Dans cette perspective, la présentation de soi comme porteur des actes
illocutoires opportuns exerce sa fascination parce quon s’y manifeste
comme celui qui répond déja d’avance favorablement aux désirs et aux
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besoins d’autrui en répondant d’avance a son désir de vérité : en lui disant
ce qu’il ne peut pas ne pas vouloir étre lui-méme une fois qu’il I'aura en-
tendu. A travers leurs échecs d'expérimentation mutuelle, les interlocu-
teurs font pourtant 'expérience de ne pouvoir étre ces Tiers d’énonciation
qu’ils cherchent a étre. Les conditions de justification de '’énonciation et
de l'accord de l'allocutaire exigent, on l'a vu, toujours beaucoup plus que
ce que l'un et l'autre ne peuvent se reconnaitre connaitre, et ce, précisé-
ment parce que l'anticipation de l'accord de l'allocutaire présuppose une
identification parapsychologique des interlocuteurs les uns aux autres et
cherche a faire de cette action d’identification la cause, le moyen et la fin
d’elle-méme, coupant ainsi la parole de sa fonction d’'orientation cognitive,
pratique, affective et désirante.

Comme la parole permet d'enregistrer dans la vision quelle rend pos-
sible, les résultats du toucher et des transformations opérées auparavant
par la main en évitant a la main, au sens du proche, toute exposition su-
perflue au danger, la volonté de contrdle performatif ou illocutoire de l'ex-
périmentation communicationnelle tente de substituer a ces tentatives
de transformation mutuelle les uns des autres, une fois pour toutes, la su-
pervision de tout ce qu’il convient partout de faire. Pour éviter tout échec
communicationnel et tout échec de vie, I'identification consensuelle et illo-
cutoire a autrui tente ainsi de métaphoriser la subordination du monde tac-
tile, du monde de forces, du monde de dangers, au monde visuel, chargé des
expériences passées et présupposé empécher les expériences malheureuses
de s’y reproduire : I'énonciation catégorique du performatif mettant au pré-
sent de I'énonciation l'effet futur escompté de l'accord anticipé avec autrui,
produit une conscience, quAustin, Searle et Grice appellent la conscience
illocutoire. Celle-ci tente de jouir d’elle-méme & la fagon dont la parole
scientifique se confirme : en se visibilisant. On réduit ici le mouvement de
présentation illocutoire, & sa confirmation anticipée, et l'on opére cette ré-
duction a la facon dont I'épistémologue tente d’assurer d’'avance la connais-
sance des objets connaissables, indépendamment de la connaissance d'un
objet quelconque, en décrivant a priori toutes les conditions d'obtention
de cette confirmation comme propriétés de l'objet lui-méme. La réflexion
pragmatique, comme l'épistémologie, est, elle aussi, un mouvement de pré-
hension du vrai, masqué, comme mouvement de préhension des conditions
du savoir de ce mouvement de préhension, sous les apparences du savoir des
conditions de réussite ou de bonheur des énonciations illocutoires.
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Lebutdelascience : la présentation de la totalité des propositions vraies
substituables & toutes les réalités, n'y détermine en effet d’avance le succes
de confirmation ou de falsification de ses hypotheses, quen y projetant,
dans la structure méme des objets, ’harmonie de vérité désirée entre I'iden-
tité des référents (nécessaire pour que 'usage des expressions référentielles
identiques garantisse 'identité de leur signification référentielle), et leurs
propriétés essentielles (nécessaires pour que leurs prédicats y soient tou-
jours utilisés avec le méme sens ). C'est & cette condition que le monde peut
apparaltre d’avance dicible et qu’il peut étre transformé conformément a ce
que 'hypothése nous permet d’anticiper qu'il est. Ce pré-savoir, on l'a vu,
s’affiche comme une affirmation philosophique et scientifique concernant
la constitution du réel, mais elle doit passer aux aveux en reconnaissant son
statut de croyance inconditionnelle.

Cette croyance a beau rendre possible la sémiotique elle-méme, le
pré-savoir métaphysique régulateur qu'elle délivre, ne peut en aucun cas
servir a repérer sil'on est parvenu effectivement ou non, dans telle ou telle
proposition, dans telle ou telle théorie scientifique déterminée, au savoir
final et essentiel des objets essentiels et de leurs propriétés essentielles.
Lidentification au but scientifique : a la jouissance de l'indé-pendance ob-
jective de la vérité acquise a I'égard du désir de vérité du scientifique, devait
pourtant permettre d’éprouver sa propre possibilité sous l'aspect des pro-
priétés essentielles, attribuées par avance aux choses et présumées garantir
le vouloir scientifique lui-méme, une fois pour toutes, parce qu’il y jouissait
déja, une fois pour toutes, de la possibilité d’arriver a ses fins.

Laccord avec autrui, consulté dans les actes de parole, doit également faire
jouir de 'indépendance de cet accord par rapport au désir quexprime I'énon-
ciateur de faire connaitre, de faire faire ou de faire désirer quelque chose a ses
allocutaires. Cet accord se trouve déja présent, et fait jouir de son accessibili-
té et de sa disponibilité de moyen absolu, avant toute communication, dans
les présuppositions auxquelles les « théories » des actes de parole identifient
par avance les interlocuteurs. Utilisateurs du langage performatif austinien,
ceux-ci sont identifiés par avance a l'accord de tous avec les conventions insti-
tutionnelles, présumées faire partager a tous une communauté de jugements
d’appropriation verdictive des conventions aux contextes. Dans la morale
gricéenne du vouloir dire « non naturellement quelque chose », l'aptitude a
faire croire & autrui les mémes croyances que celles auxquelles on adhére soi-
méme, la capacité de lui faire avoir l'intention de faire et de désirer ce quon
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veut lui faire faire et désirer, anticipe déja la vision commune des états de
choses a l'existence desquelles on veut lui faire croire, ainsi que la vision de
la réalisation des actions motrices qu'on veut lui faire faire et la vision de la
satisfaction des désirs qu'on désire qu'il satisfasse. On semble pouvoir y ac-
céder comme a quelque chose dont la production se présuppose déja acquise
pour pouvoir s'opérer : comme on pense pouvoir se faire comprendre et faire
reconnaitre 'identité du sens énoncé et du sens communiqué indépendam-
ment du désir de le transmettre et de la volonté de faire reconnaitre quon
veut transmettre ce sens et pas un autre. On jouit par avance de 'indépen-
dance des croyances transmises a autrui, des intentions d’agir communi-
quées et des désirs quon tente de lui inculquer, par rapport au désir qu'on a
de communiquer ces croyances, ces intentions et ces désirs : on tente certes
de les produire chez autrui comme effets réels de notre vouloir dire, mais
puisque leur production semble aussi indisponible que l'est la production
chez lui de sa compréhension, il semble 1égitime de les présumer objectifs
et de jouir par avance de leur objectivité. Lusage illocutoire des promesses
searliennes repose, quant a lui, sur l'accord psychologique avec autrui dont
la reconnaissance est anticipée comme satisfaction de la condition prépa-
ratoire : par la possibilité de faire siens les désirs et les intéréts d’autrui en
énoncant déja son énonciation comme promesse, cest-a-dire comme énon-
ciation émise & 'avantage de l'allocutaire. Parce que I'acte illocutoire advient
réellement, on y jouit dans l'accord illocutoire d'un nouveau visage de l'ob-
jectivité de cet acte : on jouit de la réalisation de son propre désir d’agent
comme d’une réalisation qui savére indépendante de son propre désir de
le produire en I'’émettant, on y jouit par avance de la participation de l'allo-
cutaire a cet accord comme d'un témoignage de la pertinence de son occur-
rence. On y jouit de I'identité essentielle dont nous fait disposer I'intuition
linguistique du sens des expressions illocutoires, comme de ce qui garantit
par avance qu'on soit l'agent illocutoire identique & ce qu'il affiche qu'il fait
dans son énonciation. Mais la prosopopée mentale qui porte et enserre cette
structure d’anticipation d’harmonie et de transformation mutuelle interdit
d'accéder au but quest devenu cet accord. Et I'échec est d'autant plus insup-
portable que l'abstraction quon y opére du jugement d’objectivité concer-
nant l'acte illocutoire lui-méme, a fait disparaitre tout rapport contrdlable
a une réalité. Lexpérience de vérité sy trouve absorbée par 'expérience hé-
donique de reconnaissance apodictique d’elle-méme qu'elle engendre par le
biais de cette anticipation.
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La mésentente, le malentendu et le différend sont donc insupportables
a qui ne se reconnait exister que dans l'accord illocutoire avec lui-méme
et avec autrui. Et une fois le doute et la défiance mutuelle introduites, ils
viennent vicier toute communication, aussi réussie qu'elle puisse s’affirmer
l'étre. La réduction des conditions de l'objectivité de l'acte de communica-
tion a ses conditions d'objectivation se solde par le déplacement de 'accord
de jugement de I'énonciateur avec lui-méme et avec son allocutaire vers un
accord que la communication doit exhiber comme quelque chose de déja 1a,
dextérieur et d’'antérieur a elle, mais dont on ne peut faire I'expérience. La
communication y perd ainsi non seulement sa fonction d’a priori transcen-
dantal, elle empéche également les victimes de cette réduction, de recon-
naitre la réalité ou I'irréalité de cet accord présumé pré-communicationnel.
Cette reconnaissance devient un but inaccessible, un but qui ne peut que
demeurer but. La communication n'y fait donc reconnaitre qu'une chose :
son absence de réalisation. Cette absence emprunte différents visages. La
connaissance des réalités essentielles, que la pragmatique scientifique as-
signe comme but aux scientifiques, ne semble jamais étre aussi objective
qu’il est a priori exigible qu'elle le soit. La connaissance de l'accord verdictif
avec soi dans I'énonciation performative n'est elle-méme accessible que si
cet accord se découvre préjugé par la perception du contexte et combiné a
la conscience de I'obligation inconditionnelle de respecter telle convention
institutionnelle plutdt que telle autre : ce verdict n'est finalement justifiable
que s’il s'avére avoir été produit en faisant abstraction du jugement que
I'énonciateur et l'allocutaire portent sur l'objectivité des actes convention-
nels ainsi réalisés. Lacte illocutoire, son existence et’accord des partenaires
sur ce qui est fait en étant dit, semblent les seules choses a connaitre pour
ceux qui s'identifient mutuellement a l'acte illocutoire : il apparait que l'ac-
cord psychologique de I'énonciateur avec son énonciation aussi bien que ce-
lui de l'allocutaire avec sa propre expression d’accord ou de désaccord sont
inéluctablement hors de portée des partenaires. La réduction de l'accord
transcendantal de soi avec les vérités déja présentes en toute pré-compré-
hension, en tout jeu de langage et dans les obligations inconditionnelles
qui s’y trouvent corrélées, 6te a la réflexion transcendantale qui cherche
a se donner force normative, la possibilité de juger de 'objectivité de cette
corrélation : ces vérités et ces normes existent comme des a priori ré-
flexifs, en-deca desquels on ne peut régresser. Ils s'avérent hors de portée
de la critique comme a priori communs aux membres de la communauté de
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communication, comme des a priori présumés rendre possible cette critique
elle-méme. Mais ces a priori s'imposent, dans leur objectivité, de facon aussi
dogmatique que les a priori sensoriels semblent conditionner la réflexion
concernant les connaissances que ceux-ci rendent valides. Lobjectivité
des lois qu’il faut institutionnaliser socio-politiquement semble, elle aus-
si, soustraite a priori & un jugement d’objectivité qui résisterait a 'usure du
temps : la validité de toute norme socio-politique en vigueur doit toujours
pouvoir étre remise en question par quiconque et chacun doit pouvoir faire
I’hypothése de son invalidité en compagnie de celui qui la critique, le temps
au moins d’'admettre la validité de la critique pour pouvoir la comprendre.

Ainsi 'homme pragmatique contemporain peut-il et doit-il faire l'ex-
périence de ne pas pouvoir se reconnaitre dans ce qu'il fait ainsi de lui-
méme. Aussi cet accident qui survient a la faveur de la neutralisation du
psychisme et des institutions comme ataraxie de cette prosopopée mentale
qui se « laisse étre » et devient ainsi tous les réves illocutoires dans lesquels
elle s'imagine reconnaitre ses désirs, a-t-il beau étre mortel, il a beau lais-
ser la conscience illocutoire mourir de plaisir dans la promulgation de ses
déclarations, il ouvre néanmoins la boite de Pandore de toutes les formes de
vie humaines alors que celles-ci se voyaient auparavant exclues par les im-
pératifs et les interdits institutionnels intériorisés. Il met cette conscience
devant la nécessité de reconnaitre quelle ne se reconnait pas dans toutes les
formes de vie incompatibles avec la dynamique communicationnelle qu'elle
laisse se déployer en elle. Le pire n'est donc pas aussi slir que l'avait imaginé
A.Gehlen en décrivant, comme destin apocalyptique, ces effets thanatomor-
phes de I'dge pragmatique, une vingtaine dannées avant qu’ils ne se pro-
duisent.

5. Les effets cachés de I'ataraxie de la conscience : la découverte des
effets de vérité de la communication

Cette expérience advient d'une fagon différente de celle qu'avait prédite A.
Gehlen. La différence vient de ce que cet accident mortel ne puisse s'em-
pécher de s'objectiver ne fit-ce, au départ, que sous ses formes diffractées
avant de devoir passer a une reconnaissance généralisée de lui-méme. Ap-
paraissent a la conscience toutes les distorsions inhérentes aux institu-
tions passées qui empéchaient chacun d’adhérer a ce qui y était dit, en rai-
son méme de ce qui était dit et méme si cela se produisait sans qu'il sache
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pourquoi. Apparaissent au grand jour toutes les entraves résiduelles qui
empéchaient chacun d'opérer, dans ses énonciations, I'inversion de la direc-
tion des pulsions, c'est-a-dire d'inventer sa liberté. Se manifestent fausses
et abusivement contraignantes toutes les convictions qui lui faisaient croire
qu’il devait se donner & lui-méme, comme conscience morale, des lois pres-
criptives pourvues d'une nécessité analogue a celles des lois du monde phy-
sique, chargées d'une force d'obligation incontournable.

Apparaissent a la conscience toutes les opérations par lesquelles le rap-
port de communication empéchait les interlocuteurs de s’y produire les uns
les autres différents des réactions induites par l'usage d’'un jugement qui
mettait en ceuvre un organe de reconnaissance universellement partagé par
tous les locuteurs des langues dites naturelles parce qu'il les mettait &8 méme
de déployer, dans les contextes les plus variables, une structure d’'implanta-
tion et de déploiement biologique identique. Car les réves illocutoires mobi-
lisés par 'expérimentation pragmatique de la sagesse ont beau neutraliser la
faculté de juger au plus profond d’elle-méme : dans I'exercice de la réflexion,
ils ne gangrénent ainsi que I'image épiphénoménale que la réflexion se fait
d’elle-méme. La maladie de la réflexion qu’ils induisent laisse pourtant a
priori intouchée la puissance qu’a le jugement d’énonciation d'engendrer les
expériences elles-mémes auxquelles cette réflexion se trouve confrontée.
Elle laisse également inviolé le jugement de vérité que celles-ci déclenchent
en nous comme allocutaires de nous-mémes.
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