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~ettre ?
Transmettre :

Formation Pratiques professionnelles
Communication n° 53- Atelier 11 : Approcherigitudinale des pratiques pédagogiques

Transmission et Spectralité :
la formation de soi « tout au long de la vie ».

Didier Moreau, professeur des Universités, EA 4B@8@s 8, UFR SEPF

Résumé

Aprés avoir montré la solidarité des hypothesesnéées pour comprendre la difficulté de la
transmission éducative a I'heure actuelle, la doution en réfere I'origine a une aporie
interne a la modernité, relativement aux statutisAdeorité et de la Tradition. L'étude met au
jour un conflit structurel de la pensée éducatiéea I'histoire de la métaphysique, entre une
pédagogie de la conversion de la conscience atdattn en vue de la métamorphose du Soi.
L’éducation métamorphique, des Stoiciens jusqu'Bildung, institue laSpectralitécomme
forme de la transmission éducative, en refusabsblu de la transcendance et le relativisme
de linstantanéité. Les concepts fondamentaux etstdemes pédagogiques ldeducation
tout au long de la vida rattachent ainsi aux éducations métamorphigggéactualisent la
guestion de la transmission.

Mots clés
Education tout au long de la vie - philosophie @glucation - transmission éducative —
spectralité

Les récentes controverses éducatives en Francemiglent pas avoir eu les effets
attendus par leurs initiateurs qui préconisaientatour a une institution scolaire assurée dans
la Iégitimité de sa mission congue comme transonsstricte des savoirs. Ce qui fait
probleme n’est pas tant, en effet, que la concepmtione Ecole coercitive soit hors de portée
— cela fait partie de conceptions politiques révdhin Etat éducateur — mais, plus
essentiellement, que ce retour s’alimentait d’'ugeonnaissance radicale de la question de la
transmission éducative, dont on supposait qu’elleiddit une structuree varietur ayant
traversé les siécles sans se trouver historiquetraamgformée puisqu’elle s’appuyait sur une
réalité transcendante.

Il serait vain de nier que la transmission degascolaires fait probleme et
de nombreuses hypothéses ont été avancées poer tkente résoudre. Nous pouvons les
distinguer en deux groupes dont le premier criiigles remedes que le second groupe
proposait : toute réforme pédagogiqgue mise en gvantes auteurs du second était la cause
diagnostiquée par les partisans du premier grdapsjue les défenseurs du second pensaient,



eux, que la régression pédagogique voulue par desépublicains du premier groupe ne
pouvait qu'accélérer le probléme. Pour les premieisst I'éleve individualiste qu’il faut
redresser par une institution plus rigoureuse, pegiseconds, c’est I'école, dans son travalil
de transmission, qu’il faut adapter a une transé&tion de la vie sociale qui expose a
I'effacement de I'autorité traditionnelle.

Si le second groupe d’hypothéeses — d’'une transoniskevenue difficile du fait
des conditions de la réception du savoir — pafai fructueux que le premier, ne serait-ce
gque parce qu’il propose l'expérience de sa propggifigation dans les pratiques
pédagogiques, il souffre cependant du méme défatsqn adversaire. Ce sont en effet des
hypothéses parcellaires qui n’interrogent pasdasmission éducative en elle-méme et qui,
des lors, se trouvent prisonnieres en miroir de f@opre opposition, faute de mettre en
evidence un phénomene plus fondamental et plugmnidin de notre contemporanéité. Ce
phénomeéne est lié a une crise interne de la mddegtinous proposons, ici, de le mettre en
lumiere afin d’en mesurer les conséquences pouepéastualité de la transmission.

1. Transmission et modernité
1-1. Les Lumieres, critiques de la Tradition

Les Lumieres vont structurer fortement la moderautour d’'un double rejet, celui de
I’Autorité et celui de la Tradition. Il est nécessade bien distinguer les termes de ce double
mouvement pour comprendre sa synthese dans lqueritju’entreprendront les Lumieres
d’'une Autorité de la Tradition.

La critique de I'Autorité, analyse Gadamer (Gadgm®96), est un moment
central, nécessaire pour le déploiement de la @iténde IAufklarung A travers elle, en
effet, c’est le projet politique des temps moderraes concevoir I'exercice de I'Etat en
conformité avec les plans de la raison, qui va pous’engager. Le tour de force des
Lumieres va consister a confondre 'autorité liégeestige avec l'autorité issue du préjugé et
a affirmer, des lors, que l'obéissance a l'autodast source d’erreur, contre laquelle seul
'usage personnel de I'entendement permet de éenynir, selon la célébre formule de Kant :
« Sapere audeose te servir de ton propre entendement » (K&&5, p. 210). Ce qui est visé
tout d’abord, note Gadamer, est l'autorité transeaiel des textes sacrés de la Bible et la
légitimité des autorités théologico-politiques. Blgar extension, toute autorité issue des
auteurs dont le seul prestige interdisait que parsse en critiquer les textes : ils devront eux
aussi se soumettre au tribunal de la raison. Agewoir, donc, ne peut s’exempter d’une telle
épreuve et tout écrit s’expose a la critique. Maislef de la vérité de la lecture d’'un texte — et
partant la Iégitimité de tout savoir — acquiertraloe statut paradoxal d’un objet désirable qui
recule sans cesse devant celui qui le chercheffEn) & seul 'examen rationnel permet de
saisir la vérité d’'une doctrine présentant une cimsaace de la réalité, il n'y a que le sujet
qui puisse I'entreprendre, et ce sujet est devenuindividu portant ses jugemernits foro
interno, dont I'expression a son tour nécessitera unestn&gsion donc une lecture
interprétative. Cette critique de l'autorité s’aifiplalors en une critique de la tradition, tout
en inventant (ou en réinventant pour étre plusigyée réve d’'une communication immédiate
de la vérité, réve on le sait, de Saint Augustinfqurepris par la tradition de Port-Royal. En
effet, si le jugement rationnel porté par le spjetit reconnaitre la vérité d’'une proposition de
savoir, il faut absolument que cettenviction puisse étre communiquée directement a la
raison d’autrui, et ne puisse, entre temps, corm&itdéchéance ontologique dectayance
Cette nécessité aboutit a une nouvelle difficulé®, @n dépréciant toute communication
traditionnelle, donc a distance temporelle, nétassiune herméneutique particuliere, elle
fragilise en méme temps la communication instargagei n’est qu’un moment relatif dans la
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progression de I'entendement vers la vérité. Fall@e autorité en amont capable d’en
répondre, le savoir que je produis maintenant e grae dans l'instant de sa production et ne
saurait, par lui-méme, faire autorité.

Cette méfiance vis-a-vis de la tradition connaih g@roxysme en France et en
Angleterre, lorsque Rufklarung allemande maintient — effet évident de la sécsddion
obtenue par la Réforme — l'autorité des « préjugass », destinés a compenser, comme on le
voit chez Herder, la faiblesse d’'une raison humamehevée (Gadameop. cit.; Herder,
1964 ; Moreau, 2011). On peut y voir une sourceoitgmte de la différence entre les
traditions pédagogiques francgaise et germaniquigquelle nous reviendrons : en confondant
autorité et tradition, et en rejetant le conceputbrité du coté de la domination politique, les
Lumiéres francaises ont libéré I'exercice du pouyaiitique de toute obligation d&ldung,
de formation de soi d’'un citoyen apte a partici@éa discussion publique par l'interprétation
et la compréhension des textes de la tradition €sl@r 2008).

Gadamer montre que les Lumieres s’enferment alars din cercle dont elles ne
peuvent sortir que par keroyanceen la vérité de I'effectuation de la science, damsavoir
devenu absolu. Mais cette croyance ne peut s’atenen survivre que dans I'expérience des
réussites qu’offre la recherche des savoirs. Gestjui rend leur transmission tout a fait
impossible, pour qui n'est pas — dans l'instantangdl'effectuation de la recherche qui les
élabore et qui creuse un fossé, infranchissabdgéant, entre les savants et les hommes
cultivés (Kant, 1986).

1-2. La hiérarchie des savoirs

Le deuxieme moment de la crise de la transmisgendu rejet de I'autorité par les Lumiéres
est mis en évidence par Tocqueville. C’est & sondejue la question de la transmission se
structure dans la forme qui est celle que nous @iseans actuellement. En réfléchissant sur
'origine de ce qu’il baptise « lindividualisme »[ocqueville y discerne I'empreinte du
cartésianisme, comme « philosophie populaire » iqu¢ a la dimension de toute une
nation : « L’Amérique est donc I'un des pays du dwou I'on étudie le moins et ou I'on suit
le mieux les préceptes de Descartes » (Tocquewii®l, p. 514). S’il y a une corrélation
originelle entre réception et méconnaissance, teta intrinsequement, analyse Tocqueville,
aux effets que nous avons analysés de la modercgequ’il nomme le « cartésianisme » : la
méthode qui consiste « a chercher en soi-mémeresgdanéme la raison des choses », en
échappant au « joug des habitudes » et en n’adimibau la Tradition que le modeste statut de
source de «renseignements ». Le probleme est’ap@itation de cette méthode a la vie
ordinaire produit les effets diamétralement oppas&e que recherchait Descartes : au lieu
d’une inspection de I'esprit libéré des préjugédest opinions recues, I'individu moderne n’y
voit que la justification de sa défiance vis-a-dles toute idée qui lui est étrangere et de tout
savoir susceptible de déséquilibrer ses propreyanoes, en un mot lattitude qui
disqualifiera toute transmission de savoirs emtesnconcurrence avec ceux que I'on pense
posséder. L’individualisme consiste donc, pour yrat, a s'isoler de la communauté
synchronique mais également diachronique, en refusate opinion différente de la sienne,
parce que, dans une démocratie ou la passion dglit& 'emporte sur toute autre
considération, accepter I'opinion d'un autre homssgait lui reconnaitre une supériorité
intolérable. Mais cet individualisme a une autreefabeaucoup plus redoutable encore selon
Tocqueville, et qui est I'envers de la premiére. &fet, I'ignorance qui résulte de la
soustraction a la confrontation des opinions didgutnd l'individu incapable de résoudre les
problemes qui excédent ses modestes compétenaasy Raire face, si 'on suit toujours
'analyse de Tocqueville, chague sujet isolé deven remettre a des dogmes élaborés
indépendamment de lui, mais dont la surabondancednnera l'illusion d’'une liberté de
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choix : peu importe qu’il n’en soit pas l'auteugigqu’il 'adopte comme la sienne, selon son

propre jugement. Contrairement aux savoirs procpatsia science, ces dogmes ne fondent
plus une communauté liée par le partage des caamimes, mais tout au contraire isolent
encore plus l'individu dans des croyances domhdgine qu’il en est l'auteur, et I'assujettit a

la puissance collective qui les administre. C’est doint de perversion, signalé par

Tocqueville, qui renverse I'élan démocratique ea tymannie collective de I'opinion :

« Chacun entreprend alors de se suffire et melosi@ @ se faire sur toutes choses des
croyances qui lui soient propres. Les hommes nepuostliés que par des intéréts et non par
des idées, et I'on dirait que les opinions humameg$orment qu’'une poussiere intellectuelle
qui s’agite de tout c6té, sans pouvoir se rassemsblkee fixer » (Tocquevillap. cit.p. 518).

On ne peut transmettre ce qui n'est que pousséérehaque expérience individuelle,
chaque solution que lindividu apporte aux proldsngu’il se pose, se dispersera avec lui,
guand il aura disparu. A quoi bon apprendre, déamf Mais une guestion subsiste, qui est
celle de l'origine des dogmes collectifs. Tocquevdistingue effectivement deux types de
savoirs ; les opinions que chacun peut élaboreonsales compétences personnelles,
suffisantes « pour résoudre sans aide toutes lewegalifficultés que présente leur vie
pratique » ipid.), vont se trouver surplombées par ces dogmes ésalmur répondre aux
« grandes difficultés » que « I'analyse individael ne peut pas appréhender. La méthode qui
consiste & « chercher par soi-méme et en soi-ménnaidon des choses », qui semblait la
véritable conquéte de la modernité, accule aimsdividu a I'ignorance de la solitude et le
prépare a la soumission a une « nouvelle autoud@&ssrmais invisible :

« La foi dans l'opinion commune y deviendra alarge sorte de religion dont la
majorité sera le prophete. Ainsi l'autorité intetigelle sera différente, mais ne sera pas
moindre ; et loin de croire qu’elle doive dispamjf’augure qu’elle deviendra trop grande »
(ibid. p. 522).

La hiérarchie des savoirs, qui isole ceux qui nevpet étre accessibles a la critique
individuelle de ceux que chacun peut produire dams parfaite autosuffisance, est une
véritable hiérarchisation politique, qui correspposelon Tocqueville, a 'administration de la
démocratie. Il nous faut désormais comprendre camfi@lucation la prend en charge.

1-3. Transmission et démocratie

Le projet politigue du positivisme francais prenapui sur cette crise de la transmission
éducative en s’opposant strictement a la critique lguRomantisme instruisait du rejet de
I'Autorité de la tradition. C’est la clef méme da tonstitution par Ernest Renan d'une
« Républigue des Savants ». Dans un texte, cartemstanciel puisqu’il succede a la défaite
de 1870, Renan diagnostique les causes du désastreagine la forme politique capable

d’assurer la reconstruction de la nation (Rena@pL9 es dernieres illusions romantiques de
1848 se sont pour lui dissipées (Renan, 1929) eaiR@entifie dans I'idée démocratique les
facteurs mémes de sa dissolution : une constituboisseauiste de I'Etat, une nation sans
unité ontologique, un peuple resté dynastique pemuel I'idée républicaine ne signifie rien,

et un pouvoir aveugle de la masse, tel qu'’il steshifesté dans la Commune. Il est donc
nécessaire de refonder, analyse-t-il, la Iégitintig2I'Etat, et c’est I'éducation qui peut y

contribuer. Puisque le principe républicain doreé&onservé, dans la mesure ou la tradition
dynastique a été interrompue par la Révolutionciagse et la mort du Roi, et que d’autre part
cette méme Révolution a échoué a gouverner selGtailson comme le voulait Condorcet,
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'Etat ne peut trouver sa légitimité que dans umeptie du consentement : le consentement
donné par le peuple a l'organisation politique gdministre le pouvoir. Mais comment
obtenir ce consentement de la nation aux lois derggrésentants et aux décisions de son
gouvernement ? Le suffrage universel est une impssiselon Renan, du fait méme de
ignorance du peuple : «il serait contre natgtéune moyenne intellectuelle qui atteint a
peine celle d'un homme ignorant et borné se fitésrter par un corps de gouvernement
éclairé, brillant et fort » (Renan, 1990, p. 47 $olution que préconise Renan pour assurer
’lhomogénéité du corps de la nation est importamiée est la clef, selon Jacques Ranciére,
des conceptions des néorépublicains contempor&asciere, 2003) : c’est la constitution
d’'une République des savants :

« On ne se discipline pas soi-méme; des enfargensemble sans maitre ne s'élevent
pas; ils jouent et perdent leur temps. De la mass@eut émerger assez de Raison pour
gouverner et réformer un peuple. Il faut que laomék et I'éducation viennent du dehors,
d'une force n'ayant d'autre intérét que celui denddon, mais distincte de la nation et
indépendante d'elle » ( Renan, 1990, p. 66).

Ce « dehors », qui assure 'unité de la nationceldt d’une élite éclairée :

« La démocratie frangaise ne donnera jamais abaarité aux savants pour qu'ils
puissent faire prévaloir une direction rationnell@id.).

Cette direction politique confiée aux Savants tebien sa justification dans ce que Ranciére
analyse comme une « inégalité de retard » obtenfige gt I'éducation, et qui s’entretient
d’elle-méme dans la mesure ou [linstruction primailoit étre limitée aux éléments
permettant au peuple de donner son consentemeimiéaisions de I'élite. Et pour éviter toute
remise en cause par le peuple de son propre dssgatent consenti, Renan préconise de
rendre les universités autonomes et rivales, eddesuplant de I'Etat, de fagon a ce que se
constitue une « nouvelle aristocratie » du savbigue n’émerge en aucun cas une élite
populaire... : dans la mesure ou « le rationalisstidoin de porter a la démocratie iigd. p.
103), ces universités seront le vivier d’'une nolevelasse dominante : « la science sera pour
elle comme un titre de noblesse(p. 104).

Il est légitimement permis de s’interroger surctialité de la these de Renan, pour
savoir si elle inspire ou non certaines positionfitipoes et guide les décisions qui en
résultent. Quoi qu’il en soit, elle s’articule sune conception de la Science qu'il faut
désormais clarifier.

1-4. Vérité et Conversion.

Ce qui marque cette rupture de la transmissidditimanelle a la fin dekumiéresest
loin de signifier la fin de I'Autorité ; Tocquewdl'avait signalé, qui évoque une « nouvelle
Autorité ». Myriam Revault d’Allonnes, suivant sce point I'analyse de Koselleck, évoque
une « autorité du futur » (Revault d’Allonnes, 2Q0&oselleck, 1990) :

« La constitution du monde historique signifiestigrécisément que le devenir de
’humanité a un sens parce que 'homme y déploie csanre propre. L’homme se trouve
contraint d’anticiper, de se projeter dans le futde lui accorder une autorité, une
« précédence » par rapport a ses actions et ddesr Il se tourne vers I'horizon de I'histoire
parce que s’y impose le primat de I'avenir » (Rdétvddllonnes, op. cit.p. 133).

1 Ce qui est le renforcement de sa thése de 1B4®8enir de la SciencéRenan, 1929).
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Mais si Blumenberg a raison de défendre la |égiimie la modernité en montrant que
I'historicité des Temps modernes, qui organise é&idde progrés, n'est pas la simple
sécularisation de l'attente eschatologique (Blumenb&999), il n’en demeure pas moins
gue, conformément a la thése de Lowith (Loéwith,20@e nombreux éléments structuraux
demeurent qui assurent a cette sécularisation udefoant métaphysique. Le principal
élément est souligné par Durkheim, lorsqu’il tedéeproduire une « genése » plutdt qu’une
histoire de I'évolution pédagogique en France stcle scheme de leonversionéducative
(Durkheim, 1938-1). Durkheim réactualise la figatgyustinienne de la conversion de I'étre a
la vérité de son essence en la transposant a iggeseent scolaire qui devient pour lui la clef
méme de la genése de I'homme social (Durkheim, -P)3&ette idée de conversion
éducative est d’abord métaphysique, avant d’éfigiease et lorsque Augustin la mobilise,
dans lesConfessionspour exprimer l'idée d’'un renouveau radical d&trg, il reprend la
conception platonicienne d’'une conversion du regierd'ame vers I'essence des choses, en
I'étirant jusqu’a la désignation d’une renaissasgeituelle de ’'homme, voué a la mort par sa
faiblesse et son ignorance. Cette renaissance eshdition méme du Salut, de la possibilité
de 'homme d’accéder a la vérité de son essenceéactualisation de I'idée de conversion
par Durkheim possede donc un caractére sur leqaehvient d’insister : par ce scheme il
désigne un processus que la modernité n'a pas desdéployer apres lI'avoir sécularisé : la
prise en compte d’'une « autorité du futur » quinpetrde liquider, comme chez Augustin, le
poids mort du passé au profit de la naissance «lmomme nouveau ». Cette autorité est celle
désormais de la raison, comme étre transcenddatju&lle les nouveaux venus doivent se
convertir, puisqu’en elle se trouve leur essendesuleur verité et leur justification :

« Former un homme, ce n’'est pas orner son espritetiaines idées... la vraie
conversion, c’est un mouvement profond par legiéine tout entiére, se tournant dans une
direction nouvelle, change de position, d’assiettenodifie par suite son point de vue sur le
monde. (...) Il s’agit si peu d’acquérir un certaiombre de vérités [extérieures] que ce
mouvement peut s’accomplir instantanément. L’amangke son orientation brusquement et
d’'un coup. Pour employer la terminologie consacedle, est touchée par la grace. Alors elle
se trouve en face de perspectives toutes nouveléssrealités insoupconnées, des mondes
ignorés. (...) Aujourd’hui nous n’entendons pasdiiéation intellectuelle d’'une autre
maniéere : constituer chez I'enfant un état intérietuprofond, une sorte de polarité de I'ame
qui I'oriente dans un sens défini pour la vie » (fheim, 1938-1, p.38).

Il faut, on limagine, une pédagogie spécifiqueupabtenir une conversion
intellectuelle de cette radicalité. Nous avons gs®lu’elle s’appuie chez Durkheim sur des
techniques analogues a I'hypnose (Moreau, 2009ijs Klaon ne s’y trompe pas, il ne s’agit
pas la de déplacements métaphoriques. Comme il gaeves expériences d’hypnotisme de
son époque pour saisir le phénoméne de la sotiatisscolaire, il articule le schéme de la
conversion a son arriere-plan métaphysique : urcéride de I'essence (contre la profusion
des accidents que sont les enseignements dessshuaianistes classiques), une théorie de la
vérité de 'lhomme, comme étre social accédant@éatude dans I'organisation scientifique
de la société et de I'Etat.

L’idée de conversion éducative est la réponse pqrét la fin de la modernité au rejet
initial de I'Autorité de la Tradition. Elle s’affrechit du passé, puisqu’elle s’oriente vers un
futur désirable, et elle privilégie l'instruction siéléments premiers sur la transmission des
contenus culturels afin de préparer la conversiola &cience. On remarquera que cette
opposition est déja présente chez Saint Augustimtr€ la dispersion et la perte du moi,
Augustin plaide pour une éducation qui rétablis®edre des signes : la premiére instruction
doit étre élémentaire et posséder un cadre cdemmiir endiguer I'errance : elle doit
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s’appuyer sur la maitrise de la lecture, de I'éceit et du calcul, qui est supposée
suffisamment structurante pour rendre I'éléve quid vis-a-vis de ce qu’il lit, et véridique
vis-a-vis de ce qu'il écrit. (Le€onfessionsont le témoignage en acte de cette véridicité). E
effet, I'instruction des rudiments met 'dme au t@mh des vérités universelles, alors que les
savoirs poétiques et mythiqgues enfoncent 'lhommesda péché en donnant au divin une
forme anthropomorphiqde

Toute doctrine de la vérité est, par principe titwa 'idée d’'une transmission
de la Tradition, mais pour autant, la dimensionnt/arsalité qu’elle semble comporter est
tout a fait fallacieuse. En effet, le caractéretipalier, borné et contingent que comporte
nécessairement une transmission traditionnelleengaive pas effacé par une exposition
universelle a la Vérité de la Conversion. Durkheious en prévient d’'emblée : la conversion
est de l'ordre de la « grace », qui nécessite tfegeextrémement importants pour qui veut
I'obtenir. C’est, au cceur du principe d’univergglitintroduction de la loi de I'élection qui
reconstitue un nouveau principe de transmission/jpdtiation et le mérite, dont les clefs
sont d’autant mieux cachées que le processustigitea est publiquement exposé. La
conversion sera doni fine réservée aux €lus et la science deviendra bier titre de
noblesse ».

2. Spectralité et éducation
2-1. Humanisme et Bildung

Le schéme de la conversion, développé par la inadidugustinienne et sécularisé par
Durkheim repose sur I'antihumanisme qui condamneulture pour étre un aliment de la
concupiscence de I’'homme, qui le voue au péchéaniort. L'homme ancien doit céder la
place a 'homme nouveau par la reconquéte de seanes. Ce scheme affronte ainsi
directement celui de I'éducation métamorphique etlippé dans I'Ecole stoicienne depuis sa
création par Zénon. Tout au contraire de la comwersaugustinienne, I'éducation
métamorphique avait développé ses themes princigaure lente transformation de soi, par
I'étude des livres et des ceuvres, par la découdert@&tranger et la pratique du voyage — non
pas vers la solitude du désert pour y rencontr&ivaité, mais dans le monde humain, dans
ses pratiques les plus diverses et surprenantese@or010). L’humanisme ancien, que
Cicéron structure autour des principaux concepiicisns, de projet politique de l&s
publica, devient avec Séneque la recherche d'une éducdgoroi qui s’oriente vers un
perfectionnement moral patient da®ficienses desprogressantsdans la constitution d’'une
philosophie pratique délivrée de I'absolu et devé&ité. On ne peut pas comprendre la
Renaissance, celle de Juste Lipse, Henri EstieRamus, Scaliger et d’autres, sans cette
volonté manifeste de se former en se réappropdams$ I'étude, I'édition et la traduction, les
ceuvres que la théologie avait écartées (Jehasd®). 2@s érudits de la Renaissance ont ainsi
thématisé I'insuffisance des réponses dogmatiquge@&ient pour résoudre les probleme du
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temps et ont cherché dans les textes écartés —€pmucontraires a la vérité de la religion -
les voies oubliées de la transmission interrompsiglissiperent ainsi 'illusion que la religion
pouvait, par elle seule, rendre les hommes medleatr affirmerent qu'il ne fallait compter
que sur ses propres forces pour se former. Le thEma@ meétamorphose de soi sera le theme
souterrain et central de la Renaissance érudité\di"°siecle. La Renaissance élabore ainsi
un nouvel outil de la transmission, par la critigles lettres modernes entendue comme
critigue morale et sociale entreprise dans le buhed pénétration plus grande de la raison
dans les ceuvres littéraires. Cette transmissiorhdesnités est I'antagoniste déclaré de la
conversion éducative, et elle sera combattue corethe par tous les augustiniens, des
calvinistes a Port-Royal au siecle suivant (Sawita@, 1944). L’éducation métamorphique
est le paradigme auquel Montaigne se réfere danpregat méme deBssais:

« Je n'ay pas plus faict mon livre que mon livra fiaict, livre consubstantiel a son
autheur, d’'une occupation propre, membre de ma yEessais Il, xviil).

Les Lumieres, par leur critique radicale de laditran, rendent difficile, on I'a vu, la
transmission de I'humanisme de la Renaissancepydeniere conséquence qui en résulte,
parfaitement discernée par Diderot, Rousseau etlddeest I'effacement de la diversité
humaine sous le modéle universaliste de 'lhommep#ien et la subordination qui en résulte
du théme de la perfectibilité humaine a I'idée darogres politique linéaire (Binoche, 2004).
Les auteurs fondateurs deBddung Herder et Humboldt, construiront leur théorie cative
a partir d’une critique de I'Etat moderne, qui adue selon eux, la vocation d’éducation et de
formation de ’lhomme, propre a I'Etat grec de I'&ptité (Herder, 1964 ; Humboldt, 2004-1).
Le concept cEmporbildung « formation élevante » chez Herder, décrit alasprocessus
d’'une autogenese de 'homme par la constitutionadgage a partir de son déficit originel,
dans un monde dont la transcendance s’est quaserwnt retirée. L’homme se forme lui-
méme dans 'horizon de sa culture et de sa langue :

«ce gu’il y a de divin dans notre espéece, c’estcda formation a I'humanité. (...)
L’humanité est le trésor et le fruit de tous lee$ humains, pour ainsi ditart de notre
especela formation & I'humanité est une ceuvre qui @tié poursuivie sans relache sinon
nous retournerons a tawutalité » (Herder, 1877-1913, c’est Herder qui souligne).

Reprenant le théeme fondamental d’'une poiétiquel’ldananité par le langage,
Humboldt précisera concrétement les conditions déohecation publique apte a permettre le
déploiement de soi, dans le sens ou il définiblecept deildung:

« en notre personne (de notre vivant et au-deldepdraces de notre activité) donner
au concept d’humanité un contenu aussi grand gesghe » (Humboldt, 2004-2, p. 29).

2-2. La these de l'inachévement de ’homme et Ieé&sne de la Spectralité

La tradition de I'éducation métamorphique se démaudgl toutes les onto-théologies,
fussent-elles sécularisées, par le primat qu'allrale a 'immanence et I'abandon qu’elle
fait de tout arriere-plan suprasensible. Les savaly sont pas congus comme une €élévation
vers I'absolu du concept mais comme le partagepde&nces par le dialogue interculturel ;
la finitude n’'est plus le résultat d’'une déchéampais la condition méme de notre
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perfectionnement. Philosophiquement, I'idée de métahose suppose que la vérité de
’homme ne se tient plus dans une essence ou uUrétgpe auxquels la rationalité aurait
nécessairement acces. Le sage, disait les stqi@ehs< aussi rare que le Phénix », et il
importe moins de tenter de s’affranchir de notredition misérable que de savoir, a chaque
moment, saisir le préférable, selon la droite raistens les actions humaines. Si nous
pouvons progresser, comme disent les stoiciengposs sommes perfectibles, disent les
philosophes de IBildung c’est bien que notre inachevement est le fondeméme de notre
présence au monde. Cette these de l'inachévemdimnodeme, réintroduite dans la réflexion
éducative contemporaine par Georges Lapassade sdage 1987), se structure comme
'antithese a la pensée métaphysique de la paraiesi@ pleine présence.

C'est a Derrida que I'on doit en premier lieu urretique de I'ontothéologie qui
consiste a y déconstruire le privilege accordé defgunéoplatonisme a la présence comme
modalité de I'étre (Derrida, 1967-1, 1967-2, 196763 qu’il montre, en particulier, a travers
la lecture de Jean-Jacques Rousseau (Derrida, 2)9@%t que ce privilege se trouve contestée
des que la pensée enquéte sur son origine et euigll trouve plus la promesse d'un
achévement qui pourrait étre obtenu par le dévaidrde la vérité de notre étre, mais qu’elle
se trouve renvoyée a un lent travail d’écritureletcollecte des traces qui nous constituent.
Ainsi en est-il de I'éducation chez Rousseau, sepplément » a la Nature, qui est la forme
de I'écriture du collectif par laguelle les enfastst formés.

Mais la critique de la présence pleine conduitedtra au jour la véritable présence de
’lhomme, comme semi-présence, présence spectraleid®, 1993). C’est une idée propre au
stoicisme et sur laquelle Cicéron fondait la pok&lméme du devoir d’éducation (Moreau,
2011) : nous ne pouvons vivre qu’'en nous formamntpeas ne pouvons nous former que grace
au lien intergénérationnel, aussi est-ce un ded@inous laisser hanter par ceux qui nous ont
précédés, et de léguer a nos successeurs nos ceurosspensées, par lesquelles eux-mémes
pourront s’installer — passagerement — dans une@@&sence. La Spectralité est la réponse
qui vient apres la révocation de la pleine présehcsujet, porteur d'une essence permanente
et stable, telle que l'envisageait I'ontothéologious sommes — par I'éducation — des
spectres qui s’adressent a d’'autres spectres. [Bdugation, nous ne sommes pas pleinement
présents, puisque nous sommes appelés a dispgraitrecelui que nous éduquons : nous
sommes des passeurs de passage, si nous voulonmsttugr, nous devenons des maitres
(dominj), mais nous n’éduquons plus ; or nous éduquortsa@smettant ce que nous avons
compris de ce qui nous a été légué par ceux genfunos maitres parce que nous avons
décidé qu’ils devaient I'étre, et que nous avowvegeaé lesdomini comme Montaigne et les
Renaissants nous en ont montré le chemin. Mais nous adressons a ceux qui ne sont pas
encore présents, dans la mesure ou l'achevemen¢uwleprésence serait la fin de leur
condition d’hommes éducables : des dieux ou dessbéatrait dit Aristote. Les éduqués sont
aussi des spectres, des semi-présents qui nousnhaarce qu’ils nous effraient un peu,
comme le rappelle Hannah Arendt, parce qu’ils petiwrebasculer dans la bétise ou la
sauvagerie (Arendt, 1972). Mais nous leur faisardiance, et nous éduquons en les laissant
inachevés.

2-3. L’'Education tout au long de la vie et la forrtian de Soi

Il'y a ainsi deux formes de la transmission, cglievise a convertir la conscience de
'éduqué a la vérité de son étre et celle qui @idccompagner dans la lente métamorphose
d’'un Soi par la mise a disposition herméneutiqueaeaivres et des concepts comme autant de
clefs permettant d’interpréter les problemes gesentmiveaux-venus rencontrent.

La transmission en vue de la conversion est prisoarde I'aporie des Lumiéeres
relativement au statut de la Tradition. Elle sugpos appui central sur le sujet en formation
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qui, par sa rationalité est seul |égitime pour godes jugements de vérité, mais un tel sujet
n’existe pas encore, et on ne peut octroyer saawd au jeune qui croit pouvoir penser par
lui-méme et s’affranchir de toute autorité inteliesdle ! Quelle que soit la torsion a laquelle
on soumet ce probleme, I'aporie ne peut étre sur@eor la transmission par la conversion
correspond alors une abolition du passé de sovifend’'une renaissance) et la transmission
d’un futur, qui est voulu par les maitres. Il esuiée que la conversion est indifférente a
lindividualité de I' éleve, puisque celle-ci estipposée déficiente et inauthentique ; c’est
cette prétendue universalité du déficit d’indivitidaqui justifie que I'exposition au savoir
soit identique pour tous, dans une pédagogie dmuta magistralité, et qui rend légitime,
aprés coup, I'élection de quelques-uns, en vertinal’sorte de prédestination au salut
personnel.

La transmission métamorphique est, en revancheatsmission du passé des autres
en vue de I'abolition de ce futur du moi qui neaieque son présent éternellement reconduit :
rester identique a soi, ne pas grandir, sont bésnntots d’ordre de la conformité sociale
réactivée comme imposture de I’ « authenticité avill, 1992).

Il faut bien reconnaitre que [linstitution scolaifeancaise, dans sa paradoxale
« tradition révolutionnaire », a toujours éproues blus grandes difficultés a accorder sa
place a une transmission en vue d’'une éducatiommuphique, malgré l'intérét constant
gue les pédagogues francais ont toujours manifesté les formes de IBildung allemande,
intérét souvent méconnu ou volontairement plongésdboubl®. Et c’est donc dans
I'éducation informelle — et informelle a I'écoledans ce champ que représente I'éducation
tout au long de la vie, qu’il faut trouver le chenpiédagogique qui la mette en avant comme
ressource démocratique d’'une société dont I'Ecelgeut plus facticement dissimuler les
conflits.

L’'Education tout au long de la viest un champ de pratigues éducatives dont la
théorisation et I'exploration est l'objectif d’'unogrant de recherches en sciences de
I'éducation (Colin & Le Grand, 2008). Rémi Hess @abriele Weigand l'ont enraciné
conceptuellement dans le sol deBdadung tout en le reliant aux idées pédagogiques de
Georges Lapassade sur I'inachévement de 'hommepeDhmettre en évidence brievement
en quoi le chemin pédagogique de I'éducation métphigue s’y trouve a nouveau ouvert.

Alors que la pédagogie de la conversion suppaséaalit, que I'enfant soit séparé
de son milieu traditionnel, en vue d’'une univetsalle sa formation — rupture qui est un
héritage du rejet par Augustin de la générativiténhine comme source de I'humafité
I'éducation métamorphique requiert l'inscriptionrime&neutique intergénérationnelle de tout
apprenant simultanément avec son appartenance aoom@unauté d’apprentissage, par sa
famille et, plus généralement la Forme de vie adllg il appartient. Ainsi, a la solitude
douloureuse et nécessaire pleregrinans face a ses succes comme a ses échecs, s'oppose
'accompagnement constant doroficiens dans [I'élucidation de ses difficultés et la
clarification rationnelle de ses décisions, paptatique de I'analyse et du Journal (Hess,
1989). On trouvera facilement dahBducation tout au long de la vida promotion des
themes pédagogiques qui, depuis I'Antiquité, oré Kt clef d’une formation humaine
equilibrée entre les savoirs théoriques et I'exgr@@ du monde, par I'écriture d’'un soi, le
voyage initiatique et la mutualisation pédagogididelory-Monberger, 2003 ; Colin &
Muller, 1996).

Mais il faut insister sur ce qui peut s’y transtreeffectivement, comme réponse aux
problemes de notre temps. Une vie démocratique p&s concevable sans une égalité des

3|l suffit de lire précisément les notices qudietionnaire pédagogiqude Ferdinand Buisson consacre aux
auteurs allemands pour s’en convaincre.

* Selon le livre | de€onfessionsce n'est pas la procréation qui définit I'ideétite I'espéce a travers les
générations mais la possibilité de la conversion.
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possibilités de se transformer, de se perfectiomtede décider de l'orientation de son
existence. Or, le constat est fait, de ce poinvuks d’'un désajustement entre I'école et la
société. Francois Dubet montre ainsi que la so@iat&aise, relativement peu inégalitaire au
départ, abrite en son sein une école élitiste mdn@ent inégalitaire, véritable facteur de
I'échec social de ceux qui en sortent perdantscepau’ils restent non seulement sans
diplémes et incapables d’en acquérir apres I'écuoiais parce qu’ils constatent aussi que
I'école les a préparés a la résignation et au ctiesent — selon le projet de Renan ( Dubet &
al., 2010). Ne sont convertig fine, que les élus, tel est le sens d’'un élitisme gous les
traits fallacieux de l'effort et du mérite, traviéstine appartenance bien ancrée par une
tradition familiale et sociale a une « Républigus 8avants ». Son renforcement est assuré
en quelgue sorte par une double sanction. Si d@aans la vie scolaire se marque par le
dénuement en titre a (se) faire valoir dans lasswvigale, la résignation et le consentement que
'apparente universalité objective de I'institutisnolaire a obtenus désespérent ceux qui S’y
sont plongés a entreprendre toute tentative ult@iele formation de soi. Ce que toute
formation des adultes met en évidence est que ttratesformation des compétences
professionnelles s’accompagne d’'une métamorphosomeelle de I'individu, dans le sens
d'un « déploiement de soi », selon I'expressiorHdenboldt. L’éducation tout au long de la
vie montre ainsi qu’il N’y a pas de hiatus entrédlication des enfants et la formation des
adultes, dés que I'on abandonne toute perspective conversion de la conscience a une
vérité de son étre et que I'émancipation des fodmghacun, loin de servir le projet néo-
libéral d'une adaptation aux conditions de la sph&onomico-politique, est le seul chemin
qui soit ouvert, comme l'avaient imaginé les pédags de la modernité depuis Montaigne,
d’'une émancipation collective. De ce point de vlae transmission de cette tradition
pédagogique de la métamorphose est la seule pavepefferte pour assurer la tradition et la
préservation de toute transmission éducative.
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