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Théoréme XXV.

Nous nous efforcons d'affirmer de nous et de la
chose aimée toul ce que nous nous imaginons qui
affecte de joie nous-méme ou la chose aimée; et au
contraire nous nous efforcons de nier tout ce que nous
nous imaginons qui affecte de {tristesse nous-meéme
ou la chose aimée.

DEMONSTRATION : Ce que nous nous imaginons qui
affecte la chose aimée de joie ou de tristesse, nous affecte
nous-méme de joie ou de tristesse (e. v. th. 21 pr. liv.). Or
'Ame (e. v. th. 412 pr. liv.) s’efforce autant qu’elle le peut
de s'imaginer les choses qui nous affectent de joie; c'est-a-
dire (e. v. th. 417, liv. 2 et coroll.) de se les représenter comme
présentes ; et, au contraire (e. v. th. 13 pres. liv.), pour les
choses qui nous affectent de tristesse, elle s’efforce d’exclure
leur existence. Donc nous nous effor¢gons d’affirmer de nous
et de la chose aimée ce que nous nous imaginons qui affecte
de joie nous-méme ou la chose aimée, et au contraire, etc.

C. 0. Ko

Théoreme XXVI.

Nous nous efforcons d'affirmer de la chose que
nous haissons toul ce que nous nous imaginons qul
laffecte de tristesse, el de nier, au contraire, tout ce
que nous nous imaginons qui l'affecte de jote.

DEMONSTRATION : Ce théoréme résulte du théoreme 23,
comme le précédent du théoréme 21 du present livre.

SCHOLIE : Par la nous voyons qu’il arrive facilement que
'homme ait de lui-méme et de la chose aimtf:e une opinion
plus avantageuse que de raison, et, au contraire, de la chose
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f{ha‘[e une opinion moins avantageuse que de raison. Cette
~ imagination, en tant qu’elle s’applique a 'homme qui a de
. lui-méme une opinion plus avantageuse que de raison,
- s'appelle 'Orgueil et est une espéce de délire, parce que

pi

- I'nomme réve, les yeux ouverts, qu'il peut faire toutes les
- choses qu'il atteint seulement dans son imagination, et qu’il
. considére par ce fait comme réelles, et s'en grise; et cela
- aussi longtemps qu’il n’est pas capable de s'imaginer ce qui
- exclut 'existence de ces choses et limite sa puissance d’ac-
~ tion. Donc I'Orguetl est une joie née de ce que Uhomme a de
- lui-méme une opinion plus avantageuse que de raison.
- Ensuite, la joie, qui nait de ce que 'homme a sur un autre

-

une opinion plus avantageuse que de raison, s'appelle
. Estime ; et celle-la enfin s’appelle Mésestime', qui nait de ce
- qu'un homme a sur un autre une opinion moins avantageuse

~ que de raison.

y L E qt

Théoréme XX VII.

.

. kA -
24

~ Si nous nous imaginons qu'une chose semblable d
" nous, el pour laquelle nous n'avons éprouvé aucune
_ f ffection, est affectée d’une affection quelconque, par
~ ce seul fait nous sommes affecté d'une affection sem-

blable.

-
=4 b

J ‘l .E r

f DEMONSTRATION : Les images des choses sont des affec-
* tions du corps humain dont les idées nous représentent les
. corps extérieurs comme présents (e. v. schol. th. 17, liv. 2);
. c'est-a-dire (e. v. th. 16, liv. 2) dont les idées enveloppent
~ * la nature de notre Corps et en méme temps la nature du
~ corps extérieur présent. Donc si la nature du corps extérieur
R
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~ traduisent tous deux ici Despectus par Mépris, n'alent éprouve
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 présent livre et définition 5 des Affections) traduiré Contemptus. lls
- l'ont bravement rendu par Mépris! De sorte que voici deux termes
., tins qui correspondent a deux définitions nettement différentes

~ (voyez plus loin scholie théoréme 52 et définitions 5 et 22 des Aflec-
~ tons) et qui sont traduits par le méme mot frangais.

: J"

puh g i
bl ‘
‘ »

S

g _1“‘,!.i

‘0 o IACE
e R
-

i ¥
a* #

¥ b Y 3 i L ' |- i L i 5 "
I ‘*-:." + ¥ 4 4 ; TO . i S L L AL S Y e il LS 3 | Py }
% NG A . P il el AU LM A gt ol TV ST B "r."“.ﬂrf r]" e SN Y
- 'l.: ﬁi’;ltu .'!-‘ilun- 'y - - - L "t ey TEL. W el i g n'l.]!' -‘.r'. R i 'r"'-_f .ﬂ"-‘.m FMMMl‘ I."'.i*‘-r‘ﬂ’.;}#lﬂf{t-{' h’.‘f.a.'- :



158 ETHIQUE. — LIVRE IiI

cst semblable a la nature de notre Corps, alors l'idée du
corps extérieur que nous nous imaginons enveloppe une
affection de notre Corps semblable a l'affection du corps
extérieur; et conséquemment si nous nous imaginons quel-
quun qui nous est semblable comme affecté d’une affection
quelconque, cette imagination exprimera une affection de
notre Corps semblable a cette méme affection. Par suite, du
fait que nous nous imaginons qu’une chose semblable a
nous est affectée d’une affection quelconque, nous sommes
affecté, en méme temps qu’elle, d’'une semblable affection.
Que si nous avions en haine la chose semblable a nous, alors
(¢. v. th. 23 prés. liv.) nous serions affecté, en méme temps
quelle, d’'une affection contraire a la sienne, mais non
semblable.

G )T

SCHOLIE : Cette imitation des affections, quand elle se
rapporte a la Tristesse, s’appelle Compassion (a ce prop. voy.
sch. th. 22 prés. liv.), mais rapportée au Désir, elle s’appelle
Emulation; celle-ci n’est, par suite, rien d’autre que le Désir
d’'une chose, Désir qui se produit en nous par ce fait que
nous nous imaginons que d’'autres, semblables a nous, ont ce
méme Désir.

COROLLAIRE I : Si nous nous imaginons que quelqu'un
pour lequel nous n’avons éprouvé aucune affection affecte de
joie une chose semblable a nous, nous serons affecté d’amour
envers lui. Si, au contraire, nous nous imaginons qu'il
affecte cette chose de tristesse, nous serons, au contraire,
affecté de haine envers lui.

DEMONSTRATION : Ce théoréme se démontre, au moyen
du théoréme précédent, comme le théoréme 22 du présent
livre, au moyen du théoréme 21.

COROLLAIRE II : Le fait que la chose dont nous avons
pitié nous affecte de tristesse ne peut nous la faire prendre
en haine. .
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DEMONSTRATION : En effet, si ce fait pouvait nous la
faire prendre en haine, alors (e. v. th. 23 prés. liv.) nous

nous rejouirions de sa tristesse, ce qui est contraire a
I’hypothése.

COROLLAIRE Il : Nous nous efforcerons, autant que possi-
ble, de délivrer de sa misére la chose dont nous avons pitié,

DEMONSTRATION . Ce qui affecte de tristesse Ia chose
dont nous avons pitié nous affecte d’une tristesse semblable
(¢. v. th. préc.). Par conséquent, tout ce qui supprime
I'existence de cette chose, autrement dit tout ce qui détruit
cette chose, nous nous efforcerons de nous en souvenir (e. v.
th. 413 prés. liv.) c'est-a-dire (e. v. th. 9 prés. liv.) que nous
désirons détruire cette chose, autrement dit, nous serons
déterminé a la détruire: el, par conséquent, nous nous
efforcerons de délivrer de sa misére la chose dont nous avons
pitié,

G 0. FaoD;

SCHOLIE : Cette volonté — autrement dit cet appétit de

~ faire du bien — qui nait de ce que nous avons pitié de la

chose que nous voulons gratifier d’un bienfait!, s'appelle
Bienveillance. Celle-ci, par conséquent, n’est rien autre
chose que le désir né de la compassion. En outre, en ce qui
concerne I'amour, ou la haine, envers celui qui fait du bien,
ou du mal, & une chose que nous nous imaginons comme
semblable & nous: voy. sch. th. 22 prés. liv.

Théoréme XXVIII.

T'out ce que nous nous imaginons qui coniribue
la joie, nous nous efforcerons de faire en sorte que
cela se produise. Mais ce qui lui est contraire — autre-
ment dil ce que nous nous imaginons qui contribue
@ la tristesse — nous nous efforcerons de I'écarler ou
de le délruire.

1. Entendez : A laquelle nous voulons porter secours.
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DEMONSTRATION : Ce que nous nousj raginons qui contri-
bue a la joie, nous nous eflorgons — autant que nous le pou-
vons — de nous I'imaginer (e. v. th. 12 prés. liv.) ; ¢’est-a~dire
(e. v. th. 417, liv. 2) que nous nous efforcerons,-autant que
nous le pouvons, de contempler cette chose comme présente,
autrement dit, comme existant en fait. Mais effort de I’dme

— Ou sa puissance de penser — est égal et simultané, de
nature, avec l’effort du corps — ou sa puissance d’agir —

(comme cela résulte clairement du coroll. th. 7 et coroll. th, 11,
liv. 2). Donc nous faisons absolument effort pour que cela
existe, autrement dit (ce qui revient au méme, e. v. schol. th. 9
prés. liv.) nous désirons cela et nous y tendons. Ce qui était
la premiére partie du théoréme a démontrer. Ensuite, si
lous nous imaginons que ce que nous croyons étre une
cause de tristesse, c’est-a-dire (e. v. schol. th. 13 prés. liv.)
que ce que nous avons en haine, est détruit, nous nous réjoui-
rons (e. v. th. 20 prés. liv.); par conseéquent, cetle chose-la
(€. v. de la premiére partie du present théoréme), nous ferons
effort pour la détruire, autrement dit (€. v. th. 13 prés. liv.),
pour Iéloigner de nous, afin de ne point la contempler
comme présente. Ce qui était la seconde partie du théoréme
a démontrer. Donc tout ce que nous nous imaginons, efc...

Co: QEL D,

Théoréme XXIX.

Nous nous efforcerons aussi de faire tout ce que
nous nous imaginons que les hommes' considére-
ronl avec joie, etl, au contraire, nous aurons de la
répugnance a faire ce pourquoi nous nous Imaqginons
que les hommes ont de la répugnance.

DEMONSTRATION : Par ce fait que nous nous imaginons
que les hommes aiment une chose — ou ’ont en haine — Dous
aimerons cette méme chose — ou nous 'aurons en haine —

i. Comprenez ici, et dans les théorémes suivants, les hommes pour
lesquels nous n’avons éprouvé aucune passion. (Note de Spinoza).
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(e. v. th. 27 prés. liv.), c'est-a-dire (e. v. schol. th. 413 prés.
liv.), par ce fait méme, la présence de cette chose nous ré-
jouira — ou nous attristera —. Par conséquent (e. v. th.
préc.) nous nous efforcerons de faire tout ce que nous nous
imaginons que les hommes aiment, autrement dit tout ce

qu’ils considérent avec joie, etc.
C. Q. F. D.

SCHOLIE : Cet effort, soit afin de faire une chose, soit aussi
afin d’éviter de la faire dans le seul but de plaire aux hom-
mes, s'appelle Ambition, surtout quand nous nous effor¢ons

de plaire au vulgaire, avec tant d’ardeur, que nous faisons
certaines choses — ou que nous évitons de les faire — méme
a notre désavantage, ou a celui d'un autre; dans les autres
cas on a I'habitude de V'appeler Civilité. Ensuite la joie avec
‘Jaquelle nous nous imMaginons P’action par laquelle un tiers

g'est efforcé de nous étre agréable, je I'appelle Louange; mais
la tristesse par laquelle, au contraire, nous €prouvons de

I’aversion pour l'action d’un tiers, je 'appelle Blame.

Théoréme XXX,

Si quelqu'un fait quelque chose qu'il s'imagine af-
fecter les liers de joie, 1l sera affecté d'une jote, ac-
compagnée de Tidée de [ui-méme comme Cause;
autrement dit, il se conlemplera lui-méme avec jote.
Mais s'il fait quelque chose qu'il s'imagine affecter
les tiers de tristesse, il se contemplera au conlratre

avec Iristesse.

DEMONSTRATION : Celui qui s'imagine les tiers comime
affectés de joie — ou de tristesse — par cela seul (e. v. th.

27 prés. liv.) sera affecté de joie — ou de tristesse. — Or
comme I’homme (e. v. th. 49 et 23, liv. 2) a conscience de

s0i, au moyen des affections par lesquelles il e?_t déterminé

A agir, donc celui qui fait quelque chose qu'il s'imagine af-

fecter les tiers de joie, sera affecté de joie, avec CONSCICACE
1%.
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de sa propre personne comme cause, autrement dit il se con-
templera lui-méme avec joie; mais au contraire, 'l fait...
& (51D,

SCHOLIE : Comme 'amour (e. v. schol. th. 43 prés. liv.)
est une joie accompagnée de I'idée d’une cause extérieure,
et la haine une tristesse accompagnée également de l'idée
d'une cause extérieure, cette joie et cette tristesse seront,
par conséquent, des espéces d’amouretde haine. Mais puisque
"amour et la haine se rapportent aux objets extérieurs, nous
désignerons ces affections par d’autres noms: savoir, lajoie ac-
compagnée d'une cause extérieure Gloire, et la tristesse qui lui
est contraire nous 'appellerons Honte : comprenez lorsque la
joie, ou la tristesse, nait de ce que 'homme croit qu’on le loue,
ou qu'on le blame ; autrement la joie accompagnée de I'idée
d’'une cause extérieure, je Vappellerai Repos intime, et la
tristesse qui lui est contraire je I'appellerai Repentir. Ensuite
puisque (e. v. coroll. th. 417, liv. 2) il pevt se faire que la joie
dont quelqu’un s’imagine qu’il affectc les tiers ne soit
quimaginaire, et (e. v. th. 25 prés. liv.) que chacun s’efforce
de s’imaginer, sur lui-méme, tout ce qu’il s'imagine qui I'af-
fecte de joie, il peut donc facilement arriver que le glorieux
soit orgueilleux, et qu’il s’imagine qu’il est agréable a tout le
monde, alors qu’il est & charge a tous.

Théoréme XXXI.

St nous nous imaginons que quelqu’'un aime, ou
désire, ou a en haine quelque chose que nous-méme
nous aimons, nous désirons, ou nous avons en haine,
par cela seul, c’est avec plus de force que nous aime-
rons, etc... Si au contraire nous  nous imaginons
qu'il éprouve de la répugnance pour ce que nous ai-
mons, ou réciproquement*, alors nous éprouverons une
fluctuation de I'ame.

i{. Entendez: S'il éprouve de I'amour pour ce qui nous répugne.
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DEMONSTRATION : Par cela seul que nous nous imagi-
nons que quelqu’un aime quelque chose, nous aimerons ce
quelque chose (e. v. th. 27 prés. liv.); mais indépendam-
ment de cela nous supposons que nous aimons cetle meéme
chose, il vient donc s’ajouter & I'amour une nouvelle cause
par laquelle il est enfretenu; et par conséquent, par cela
~ seul, nous aimerons avec plus de force ce que nous aimions
- déja. Ensuite, par ce fait que nous nous imaginons que
~ quelqu'un a de I'aversion pour quelque chose, nous aurons
‘ de I'aversion pour cette chose (e. v. méme th.). Or, sil nous
SUppOSONS (ue Nous aimons, en méme temps, cette méme
chose, donc, dans le méme moment, nous aimerons et nous
hairons cette méme chose, autrement dit (voy. schol. th. 17

prés. liv.), nous éprouverons une fluctuation de I'dme.
; C. Q. F. D.

COROLLAIRE : 11 résulte de la, ainsi que du théoréme 28
du présent livre, que chacun fait effort, autant qu'il est en
~ son pouvoir, pour que les autres aiment ce qu'il aime lui-
~ méme el haissent ce qu’il a lui-méme en haine. Et de la le

poéte a dit* :

craignons lorsque nous aimons,

Espérons ensemble; ensemble |
les aulres nont cure.

~ (Vest d'un cceur de fer d’aimer ce dont

SCHOLIE : Cet effort de faire que chacun approuve ce

que nous-méme Nous aimons — ou avons en haine —-.est_.
la véritable ambition (voy. schol. th. 29 prés. liv.), el ainsi
nous voyons que chacun, par nature, désire que les autres
hommes vivent suivant ses idées a lui, de telle sorte que
tous ayant la méme disposition ils se génent tous égale_ment:
et alors que chacun désire étre loué, autrement dit étre
aimé, par tous les autres, ils se prennent réciproquement

4 '. * en haiﬂe.

s f {. Ovide. Amours, 11-49, vers & el 5.
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Théoréme XXXII.

St nous nous imaginons que quelqu’un jouit d’une
chose qui ne peut étre possédée que par un seul, nous

nous efforcerons de faire en sorte que cet homme ne
Posséde pas cette chose.

DEMON STRATION : Par cela seul que nous nous imaginons
que quelqu’un se réjouit d’upe chose (e. v. th. 27 prés. liv.,
et son coroll. 4) nous aimerons cette chose, et nous désirerens
110uUs en réjouir. Mais (par hypothése) nous nous Imaginons
comme un obstacle & notre Joie, le fait que cet homme
Se réjouit de cette méme chose; donc (e. v. th. 28 prés. liv,)

nous ferons effort pour qu’il ne posséde pas cette chose,

C. Q. F. D.

SCHOLIE : Nous voyons donc comment les hommes étant
disposés, par hature, la plupart du temps, a avoir pitié de
ceux qui sont malheureux et a envier ceux qui sont heu-
reux, et (e. v. th. préc.) a les envier d’'une haine d’autant
plus grande qu’ils aiment plus la chose qu’ils s'imaginent
qu'un autre posséde.

Nous voyons ensuite que de la méme propriété de la
nature humaine de laquelle il résulte que les hommes
sont miséricordieux, résulte également qu’ils sont envieux
et ambitieux,

Enfin, si nous voulions nous en rapporter a I'expérience,
nous verrions qu’elle enseigne elle-méme toutes ces choses,
surtout si nous portions notre attention sur les premiéres
annees de notre age, Car les enfants, parce que leur corps
ést en quelque sorte dans un €quilibre perpétuel, nous
constatons, par expérience, quils rient ou pleurent par
cela seul qu'ils en voient d’autres rire ou pleurer. En outre,
tout ce qu’ils voient faire aux autres, 1ls désirent aussitdt
Uimiter, et enfin ils désirent pour eux-mémes toutes les
choses dont ils s'imaginent que les autres se réjouissent; et
cela parce que les images des choses, comme nous I'avons
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dit, ne sont que les affections du corps humain, autrement
dit les modes par lesquels le corps humain est affecté par les
causes extérieures et disposé a accomplir telle ou telle chose.

Théoréme XXXIII.

- Lorsque nous aimons une chose qut nous esl sem-
blable, nous nous efforcons, autant qu'il nous esl
possible, de faire qu'elle nous aime en retour.

DEMONSTRATION : La chose que nous aimons, nous nous
efforcons de nous l'imaginer, autant que cela nous est pos=
sible, de préférence aux autres (¢. v. th. 12 prés. liv.). Donc,
si la chose nous est semblable, nous nous efforcerons de
Paffecter de joie plus que les autres (¢. v. th. 29 prés. liv.).
Autrement dit nous nous efforcerons, autant que nous le
pouvons, de faire que la chose aimée soit affectée de joie,
accompagnée de I'idée de nous-méme, ¢’est-a-dire (. v. schol.

du th. 43 prés. liv,) qu'elle nous aime en retour.
C. Q. K. D

Théoréme XXXIV.

D'autant plus grande est l'affection dont nous nous
imaginons que la chose aimée est affectée a nolre

égard, d’autant plus nous nous glorifierons.

DEMONSTRATION : Nous nous efforgons (e. v, th. préc.),
autant que nous le pouvons, a ce que la chose aimée nous
aime en retour, ¢est-a-dire (e. v. schol. th. 43 prés. liv.) que
la chose aimée soit affectée de joie, accompagnée de I'idée

"~ de notre personne. Mais, d’autant plus grande sera la joie

dont nous nous imaginons que la chose aimée est affectée par

¢ affectons de joie un autre étre,

e autant plus cet effort est favorisé, c'est-a-dire (e.
& v, th. 14 prés. liv. et son schol.) d’autant plus grande sera
= la joie dont nous sommes affecté. Or, lorsque nous nous

~ réjouissons de ce que nou



166 ETHIQUE. — LIVRE III

qui nous est semblable, alors nous nous contemplons nous-
méme avec joie (e, v. th. 30 prés. liv.). Donce, d’autant plus
grande sera l'affection dont nous nous imaginons que la
chose aimée est affectée a notre égard, d’autant plus grande
sera la joie avec laquelle nous nous contemplerons; autre-
ment dit (e. v. sch. th. 30 prés. liv.) d’autant plus nous nous
glorifierons.

SR R

Théoréme XXXV.

St quelqu’un s'imagine que la chose aimée s'unit &
an Tiers du méme lien d’amitié (ou d’un lien plus
élroit encore) que celui dont lui-méme en Jouissait

seul, il sera affecté de haine a l'égard de la chose
aimée elle-méme, el il enviera ce Tiers.

DEMONSTRATION : D'autant plus grand est 'amour dont
on s'imagine que la chose aimée est affectée a notre égard,
d’autant plus on se glorifie (¢. v. th. préc.), c’est-a~dire (e. v.
schol. th. 30 prés. liv.) d’autant plus on se réjouit; par
conseéquent (e. v. th. 28 prés. liv.) on s’efforce, autant qu’on
le peut, de s'imaginer la chose aimée comme unie a S0I-
méme le plus étroitement possible.

Et cet effort — autrement dit cet appétit — est encore
excité si l'on s’imagine qu'un Tiers désire pour lui la chose
aimée (e. v. th. 31 prés. liv.). Mais cet effort — autrement
dit cet appétit — on suppose qu'il est entravé par l'image
de la chose aimée, elle-méme, accompagnée par l'image de
celui que la chose aimée s'est adjoint; done (e. v. sch. th. 411
prés. liv.), par ce seul fait, on sera affecté de tristesse,
dccompagnée de l'idée de la chose aimée comme cause, et
€n méme temps par I'image du Tiers, ¢’est-a-dire (e. v. schol.
th. 43 prés. liv.) qu'on sera affecté de haine a I'égard de la
chose aimée, ainsi qu’a I'égard de ce Tiers (e. v. coroll, th. 15
prés. liv.). Et par suite (e. v. th. 23 prés. liv.), comme ce

- Tiers se réjouit de la chose aimée, on lui portera envie,

G. Q. F. D.
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SCHOLIE : Cette haine a I'égard de la chose aimée, jointe
A V'envie, s'appelle Jalousie. Celle-ci, par conséquent, n'est
pas autre chose qu’une fluctuation de 'dime née d’un amour
et d’'une haine simultanés, accompagnés de I'idée d’un Tiers
auquel on porte envie. En outre cette haine a l'égard de
la chose aimée sera plus grande, & proportion méme de la
joie dont le Jaloux avait coutume d’étre affecté par I'amour
que lui rendait la chose aimée, et aussi a raison de 'affec-
tion dont il était affecté & I'égard de celui qu’il s'imagine
que la chose aimée s'est adjoint. Car, s'il haissait ce dernier,
par cela seul il aura en haine la chose aimée (e. v. th.
24 prés. liv.), parce qu'il s'imagine que la chose aimée
affecte de joie I'objet que lui-méme a en haine ; et aussi
(e. v. coroll. th. 418 prés. liv.) parce qu’il se trouve forcé d’as-
socier I'image de la chose aimée a l'image de celui qu’il
hait.

Tout cela se produit trés fréquemment dans l'amour
envers la femme ; celui en effet qui s'imagine que la femme
qu’il aime se livre & un autre, est non seulement contristé
parce que son propre appétit est entravé, mais encore il
prend de l'aversion pour la chose aimée parce qu’il est forcé
d’associer 'image de la chose aimée a celle des parties
honteuses et des excrétions d’un autre. A cela enlin s'ajoule
que le jaloux n'est plus regu par la chose aimée avec le
méme visage qu’elle avait coutume de lui offrir, ce qui
contriste aussi I'amant, comme je vais bientdt le démontrer.

Théoréme XXXVI.

Celui qui se souvient d’une chose donl il s’est une
fois réjoui, désire la posséder avec les mémes circons-
tances que la premiére fois qu'il s'en esl réjoud.

DEMONSTRATION : Tout ce que 'homme a vu en méme
temps que la chose qui I'a réjoui, tout cela (e. v. th. 15
prés. liv.) sera, par accident, cause de joie; par conséquent
(e. v. th. 28 prés. liv.) 'homme désirera posséder tout cela
en méme temps que la chose qui l'a réjoui; autrement dit,
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il désirera se réjouir de la chose, avec toutes les mémes cir-

constances que la premiére fois qu'il s’en est réjoui.
G. Q. F. D

COROLLAIRE : Par conséquent, si celui qui aime décou-
vre qu’'une seule de ces circonstances manque, il sera con-

tristé.

DEMONSTRATION : Car, dans la mesure ou celui qui aime
découvre qu'une circonstance quelconque manque, il s’ima-
gine quelque chose qui en exclut 'existence. Mais, comme
il désire par amour cette chose, autrement dit cette circons-
tance, donc (¢. v. th. 19 prés. liv.) en tant qu'il s’imagine

qu’elle manque, il sera attristé.
C. Q. F. D.

SCHOLIE : Cette tristesse, en tant qu’elle a rapport a I’ab-
sence de ce que nous aimons, s'appelle le Regret.

Théoréme XXXVII.

~ Le désir qui nait de la tristesse ou de la joie, de la
haine ou de I'amour, est d’autant plus grand que U'af-
[ection originaire est elle-méme plus grande.

DEMONSTRATION : La tristesse diminue, ou entrave la
puissance d’agir de I'homme (e. v. schol. th. 44 prés. liv.),
c’est-a-dire (e. v. th. 7 prés. liv.) qu'elle diminue, ou qu’elle
entrave l'effort par lequel I'homme s’efforce de persévérer

dans son étre; et par conséquent (e. v. th. 5 prés. liv.) elle

est contraire a cet effort ; et tout ce que I’homme affecté de
tristesse s'efforce de faire, c’est d’écarter la tristesse. Or

(e. v. déf. de la Tristesse) d’autant la tristesse est plus grande,

d’autant il est nécessaire de lui opposer une partie plus
considérable de la puissance d’agir de ’homme. Donc, plus
grande sera la tristesse, plus grande sera la puissance d’agir
avece laquelle 'homme s’efforcera de repousser cette tris-
tesse ; c'est-a-dire (e. v. schol. th. 9 prés. liv.) d’autant plus
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grand sera le désir — autrement dit 'appétit — dont il s’ef-
forcera de repousser la tristesse. Ensuite, puisque la joie
(e. v. méme schol. th. 44 prés. liv.) augmente, ou favorise la
puissance d'agir de ’'homme, on démontrera facilement,
par la méme voie, que I'homme affecté de joie ne désire
rien d’autre que de conserver cetle joie, et cela avec un dé-
sir d’autant plus grand que la joie est elle-méme plus grande.
Enfin, puisque la haine et 'amour sont eux-mémes des affec-
tions de joie et de tristesse, il résulte de la méme fagon que
I'effort, 'appétit — autrement dit le désir — qui nait de la
haine ou de I'amour sera plus grand a proportion de celte
haine et de cet amour eux-meémes.

S ST

OHR § 0 % b

Théoréme XXXVIII.

Si quelqu’un a commencé a prendre en haine la

chose aimée, de telle sorte que U'amour soit compléte-

r ment détruit, il la poursuivra, pour un motif de haine

| donné, d'une haine plus grande que s'il ne lavail

jamais aimée, et d’autant plus grande que U'amour
antérieur aura été plus grand.

i}, DEMONSTRATION : Car si quelqu’un commence & pren-
dre en haine la chose qu’il aime, un plus grand nombre de
ses appélits seront entravés que s’il ne 'avail jamais aimée.
L’amour, en effet, est une Joie (e. v. schol. th. 13 prés. hwv.)
que I'homme, autant qu’il le peut (¢. v. th. 28 prés. liv.),s’ef-
force de conserver; et cela (e. v. méme schol.) en contem-

| plant la chose aimée comme présente, et en I'affectant (e. v.

e.; th. 24 prés. liv.) de joie autant qu'il le peut ; et cet effort (e.
v. th. préc.) est d’autant plus grand que I'amour est lui-méme

| plus grand, de méme aussi que I'effort pour faire en sorte

| que la chose aimée I'aime en retour (Voy. th. 33 prés. Liv.).

| Mais ces efforts sont entravés par la haine envers la chose

d & aimée (e. v. coroll. th. 413 et th. 23 prés. liv.),donc celui qui

| aime (e. v. schol. th. 41 prés. liv.) sera, pour cette raison
encore, affecté de trislesse, et d'une tristesse d’autant plus
grande que l'amour avait été plus grand; c'est-a-dire que

15
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R outre la tristesse qui a été cause de la haine, 1l en nait une
Rl autre, du fait qu'il a aimé la chose ; et par conséquent il con-
St templera la chose aimée avec une affection de tristesse plus
,.?" grande, c’est-a-dire (e. v. schol. th. 413 prés. liv.), il la pour-
e suivra d'une haine plus grande que s'il ne I'avait pas aimee,
e et d’'une haine d’autant plus grande que son amour aura éte
B plus grand. :

L:ﬁrl (‘l Q'F Fl D-l
fvaas

o h Théoréme XXXIX.

Celui qui hait quelqu’un s’efforcera de lui faire du
mal, @ moins qu’il ne craigne qu’il en résulte* pour
Ini un mal plus grand ; e, an contraire, celut qui

~ aime quelqu'un sefforcera de lui faire du bien, sous
~ la méme condition.

DEMONSTRATION: Avoir quelqu'un en haine, c’est (e. .
e schol. th. 13 prés. liv.) s'imaginer quelqu’un comme cause
U de tristesse ; par conséquent (e. v. th. 28 prés. liv.), celui
~ quia quelqu'un en haine s'efforcera de le repousser, ou de
le détruire. Mais s'il craint qu’il en résulle pour lui quelque
chose de plus triste, autrement dit (ce qui revient au méme;}
qu'il en résulte, pour lui-méme, un mal plus grand et qu’il
eroie qu’il peut éviter ce mal en ne faisant pas a celui qu'il
hait le mal qu’il méditait de lui faire, il désirera (e.v. th. 28
‘prés. liv.) g’abstenir de lui faire du mal, et cela (e. v. th. 37
prés. liv.) par un effort plus grand que celui qu'il avait de
faire du mal a celui qu’il hait, effort qui prévaudra, par con-
A séquent, comme nous voulions le démontrer.

L La seconde partie de la démonstration procéde de méme.
e Donc celui qui a quelqu’un en haine, etc.

A SCHOLIE : Par bien, j’entends ici tout genre de joie el en
- outre tout ce qui y contribue, et surtout ce qui donne satis-

- 4, Saisset : qu’il ne craigne de sa part. Faux sens.

........
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faction au regret, quel qu’il soit. Par mal, au contraire, tout
genre de tristesse, et surtout celui qui ne donne pas satisfac~
tion au regret. En effet, nous avons démontré plus haut, dans
le scholie du théoréme 9 présent livre, que nous ne désirons
-rien, par ce fait que nous jugeons que cela est bon; mais
au contraire, que nous appelons bon ce que nous désirons;
el conséquemment, nous appelons mal ce pourquoi nous
avons de l'aversion. C'est pourquoi tout un chacun juge
d'aprés son affection, autrement dit estime ce qui est
bon, ce qui est mal, ce qui est meilleur, ce qui est pis, ce
qui enfin est excellent, ou ce qui est le pire. Ainsi I'’Avare
juge quel'abondance d’argent estce qu’ily a de mieux, el sa
pénurie, au contraire, ce qu'il y a de pis. L’Ambilieux, au
contraire, ne désire rien plus que la gloire, et ne craint
rien plus que la honte, A I'Envieux enfin, 1l n’est rien
de plus agréable que le malbeur d’autrui, et rien de plus
désagréable que le bonheur d’autrui, et ainsi chacun juge,
d’aprés son affection, qu'une chose est bonne ou mauvaise,
utile ou inutile. En outre l'affection par laquelle 'homme
est disposé a ne pas vouloir ce qu’'il veut, ou a vouloir ce
qu’il ne veut pas, s'appelle la Crainte qui, par conséquent,
n'est pas autre chose que la Peur dans la mesure ot Uhomme
est disposé par elle a éviter un mal, qu'il croit futur, par un
moindre (Voy. th. 28 prés. liv.). Mais si le mal que l'on
craint est la honte, alors la crainte s’appelle Pudeur. Enfin,
si le désir d’éviter un mal futur est entravé par la crainte
d'un autre mal, de telle sorte que 'homme ignore lequel des
deux il préfére, alors la Peur s’appelle Consternation, sur-
tout si chacun des deux maux en présence, et dont on a peur,
est considérable.

Théoréme XL.

Celui qui s'imagine qu’il est pris en haine par quel-
qu’un, et qui croit ne lui en avoir donné aucun motif,
le prendra en haine en retour.

DEMONSTRATION : Celui qui s'imagine quelqu’un comme
affecté de haine, par cela seul sera affeclé également de
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haine (e. v. th. 27 prés. liv.); c’est-a-dire (‘e. v. schol. th. 13
prés. liv.) il sera affecté de tristesse, accompagnée de I'idée
d’une cause extérieure. Mais lui-méme (par hypothése) ne
s'imagine aucune cause de cette tristesse, sauf celui qui I'a
Jui-méme en haine; done, par ce fait qu’il s'imagine qu’il
est pris en haine par quelqu’un il sera affecté de tristesse,
accompagnée de I'idée de celui qui le hait, autrement dit

(e. v. méme schol.) il aura cette personne en haine.
G Qie Rk

SCHOLIE : Que si, il s'imagine qu’il a donné une juste
cause de haine a 'autre, alors (e. v. du th. 30 prés. liv. et son
schol.) il sera affecté de honte. Mais cela (e. v. th. 25 prés.
liv.) arrive rarement. En outre cette haine en retour peut
naitre aussi de ce que la haine est suivie d’un effort pour
faire du mal a celui que I'on a en haine (e. v. th. 39 prés.
liv.). Donc celui qui s’imagine qu’il est pris en haine
par quelqu’un, s'imaginera ce quelqu'un comme cause de
quelque mal, autrement dit de tristesse, et par conséquent,
il sera affecté de tristesse, ou de crainte, accompagnée de
celui qui 'a en haine comme cause; c’esl-a-dire il sera
affecté de haine en retour comme nous l'avons démontré

plus haut.

COROLLAIRE I : Celui qui s'imagine que celui qu’il
aime est affecté de haine, a son égard, sera livré a un conflit
de haine et d’amour simultanés. Car, en tant qu’il s’imagine
qu’il est pris en haine, il est déterminé, en vertu du théoreme
précédent, a lui rendre sa haine. Mais (par. hypothése) il ne
I'en aime pas moins; donc il sera livré & un conflit de haine

et d’amour simultanés.

COROLLAIRE Il : Si quelqu’un s'imagine qu’un mal lui a
été fait par haine, par une personne pour laquelle il n'a
éprouvé aucune affection, aussitot il s'efforcera de lul ren-

dre le méme mal.

DEMONSTRATION : Celui qui ’imagine que quelqu'un est
affecté de haine a son égard le prend en haine en retour (e.
v, th. précéd.), et (e. v.th. 26 prés. liv.) il s’efforce de se sou-
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venir de tout ce qui peut affecter cette personne de tristesse,
et (e. v. th. 29 prés. liv.) il s’appliquera a le lui faire subir.

Mais (par hypothése), la premiére chose de cetle nature qu’il
s'imagine est le mal qui lui a été fait a lui-meéme. Donc

aussitot il s’efforcera de lui faire subir ce méme mal.
Gol) KD,

SCHOLIE : L’effort pour faire du mal a celui que nous
haissons s’appelle la Colére ; mais l’effort de rendre le mal

qui nous a été fait s’appelle la Vengeance.

Théoréme XLI.

Si quelqu’un s'imagine qu’il est aimé par une per-
sonne et qu'il croit ne lui en avoir donné aucun
motif (ce qui, en vertu du corollaire du théoreme
15 et en vertu du théoréme 16 du présent livre, peut
se produire) il aimera celle personne en retour.

DEMONSTRATION : Ce théoréme se démontre par la
méme voie que le précédent. Voyez aussi son scholie.

SCHOLIE : Que si 'on croit avoir donné uné juste cause
d’amour, on se glorifiera (e. v. th. 30 prés. liv. et son schol.);
ce qui (e. v. th. 26 prés. liv.)arrive trés fréquemment, et dont
nous avons dit que le contraire se produisait quand quel-
qu'un s'imaginait étre un objet de haine pour une autre
personne (Voyez scholie du théoréme précédent). En oulre,
cet amour réciproque, et conséquemment (¢. v. th. 39 prés.
liv.) 'effort pour faire du bien a celui qui nous aime et qui
(e. v. du méme th. 39 prés. liv.) s’efforce de nous faire du
bien & nous-méme s'appelle Reconnaissance, autrement dit
Gratitude; et, par suite, il est clair que les hommes sont beau-
coup plus enclins a la vengeance qu'a rendre un bienfait.

COROLLAIRE : Celui quis’imagine qu’il est aimé par celui
qu'il a en haine sera livré a un conflit d’amour et de haine

15.

hon AR o o



{74 ETHIQUE. — LIVRE III

simultanés, ce qui se démontre de la méme maniére que
¢ premier corollaire du théoréme précédent.

SCHOLIE : Que si la haine I'emporte, il s’efforcera de faire
du mal a celui dont 1l est aimé, affection qui s’appelle
Cruauté ; surtout si 'on croit que celui qui aime n’a fourni
aucune des causes ordinaires de haine.

Théoréme LXII.

Si quelqu’un, poussé par 'amour ou par Uespérance
de la gloire, a gratifi¢ d’un bienfait une personne, il
sera allristé s'il voit que son bienfait est recu avec
ingralitude.

DEMONSTRATION : Celui qui aime une chose semblable
a lui s’efforce, autant qu’il Ie peut, d’en étre aimé en retour
(e. v. th. 33 prés. liv.). Donc celui qui, par amour, gratifie
une personne d’un bienfait, le fait par suite du désir qu’il a
d’étre aimé ‘en retour; c’est-a-dire (e. v. th. 34 prés. liv.) par
I'espérance de gloire, autrement dit (e. v. schol. th. 30 prés.
liv.) par I'espérance de la joie; et par conséquent (e. v. th. 12
prés. liv.) cette cause de gloire il s’efforcera, autant qu’il le
peut, de se l'imaginer, autrement dit, de la contempler
comme existant en fait. Or (par hypothése) il s'imagine une
autre chose qui exclut I'existence de cette cause de gloire;

done (e. v. th. 19 prés. liv.), par cela seul il sera attristé.
C. Q. F. D.

Théoréme LXIII.

La haine est augmentée par une haine réciproque
el peut étre, au contraire, détruite par lamour.

D_EMQNSTRATION : Celui qui s'imagine que la personne
quil hait est affectée de haine contre lui, voit naitre par cela
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méme (e. v. th. 40 prés. hiv.) une nouvelle haine, alors que
la premiere (par hypothése) dure encore. Mais si, au con-
traire, il s’imagine que cette méme personne est affectée
d’amour a son égard, il se contemplera lui-méme avec joie,
dans la mesure ou il s’'imagine cela (e. v. th. 30 prés. liv.),
et dans cette mesure (e. v. th. 29 prés. liv.) il s’efforcera de lui
plaire : c’est-a-dire (e. v. th. 40 prés. liv.) dans celte mesure
il s’efforcera de ne pas I'avoir en haine et de ne l'affecter
d’aucune tristesse ; et cet effort (e. v. th. 37 prés. liv.) sera
plus ou moins grand, a proportion de I'affection dont il nait;
el par conséquent, s'il est plus grand que celui qui nait de
la haine et en vertu duquel 'homme s’efforce d’affecter de
tristesse la chose qu'il hait, cet effort 'emportera sur le pre-
mier et il fera disparaitre la haine de dedans I'dme.

G Q0 F, 1

Théoréme XLIV.

La haine qui est complétement vaincue par 'amour
se transforme en amour; el lamour, dans ce cas, esl
plus grand que st la haine ne l'avail pas précédé.

DEMONSTRATION : Elle procéde de la méme maniére
que celle du théoréme 38 du présent livre. Car celui qui
commence a aimer la chose qu’il hait; autrement dit la chose
quil avait coutume de contempler avec tristesse, par cela
seul qu’il aime, se réjouit, et, a cette joie que I'amour en-
veloppe (Voy. sa déf. dans le schol. th. 43 prés. liv.),s’ajoute
encore celle qui nait de ce que leffort pour repousser la
tristesse, que la haine enveloppe (comme nous U'avons montre
au th.37), est complétement secondé; et cela accompagné de
I'idée de celui qu'on a eu en haine, comme cause.

SCHOLIE : Quoiqu’il en soit ainsi, personne cependant ne
s'efforcera d'avoir une chose en haine, ou d'étre affecté de
tristesse, pour jouir de cette joie plus grande; c’est-a~dire
que personne, dans I'espoir de recouvrer le dommage & lui
causé, no déswrera quon lui cause un dommage, ni ne
désirera étre malade dans 1'espoir de la convalescence. Car
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e chacun s’efforcera toujours de conserver son étre et, autant
o Aot qu’il est en son pouvoir, de repousser la tristesse. Que si, au
contraire, on pouvait concevoir qu'un homme puisse désirer
avoir quelqu’un en haine, pour lui vouer par la suite un
LATSR amour plus grand, alors il désirerait avoir toujours cetle
SoArs personne en haine ; car d’autant plus grande aura été
la haine, d’autant plus grand serait 'amour; et par consé-
- L quent, il désirerait toujours que la haine s’augmente de

d’étre de plus en plus malade, pour jouir d’une joie plus grande
en recouvrant parla suite sa santé ; et par conséquent, il s’effor-
cerait d’étre toujours malade (ce qui e. v. th. 6 prés. liv. est

absurde).

Théoréme XLV,

St nous nous imaginons que quelqu’'un de sembla-~
ble a nous est affecté de haine envers une chose sem-
5 blable a nous, que nous aimons, nous aurons ce
qnelqu un en haine.

i

DEMONSTRATION Car la chose aimée éprouve de la
ha.ine, en retour, contre celui qui la hait (e. v. th. 40 prés.
ﬁv.) Donc I'amant qui s’imagine que quelqu’un a la chose
~ aimée en haine, par cela méme s'imagine que la chose

alméa est affectée de haine, c¢’est-a-dire (e.v.duschol. th. 413
~ prés. liv.) de tristesse; et conséquemment (e. v. th. 24 prés.
A ) il sera attristé, et cela, accompagné de l'idée de celui
i qm hait la chose aimée, comme cause, c'est-a-dire (e. v. du
mkol th. 13 prés. liv.) il aura cette chose en haine.

i..;."'r.;
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- Théoréme XLVI.
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S! quelqu'un a été affecté de joie (ou de tristesse)
par une personne d'une classe quelconque, ou d'une
| Ration quelmnque, différente de la sienne, joie ou lris-

plus en plus; et par la méme raison '’homme s'efforcerait
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tesse accompagnée de l'idée de celle personne, sous la
dénomination universelle de la classe ou de la nation
comme cause, celui-la aimera (ou aura en haine)
non seulement cette personne, mais toutes celles de
la méme classe, ou de la méme nation.

DEMONSTRATION : La démonstration de ceci est évi-
dente, en vertu du théoréme 16 du présent livre.

Théoréme XLVII.

La joie qui nait de ce que nous nous imaginons
que la chose que nous haissons est délruite, ou esl
affectée d'un autre mal quelconque, ne nait pas sans
quelque tristesse de I'ame.

DEMONSTRATION : Cela est évident en vertu du théoréme
27 du présent livre. Car en tant que nous nous lmaginons
qu'une chose qui nous est semblable est aflectée de tristesse,
nous sommes attristés nous-meémes.

SCHOLIE : Cethéoréme peut aussi étre démontré au moyen
du coroll. du théoréme 17 dulivre 2. En effet,chaque fois que
nous nous souvenons d'une chose, quand bien méme elle
n’existe pasen fait, nouslacontemplons cependantcomme pré-
sente, etle corps estaffecté dela méme maniére que si elle était
présente. C’est pourquoi, dans la mesure ou la mémoire de la
chose haie reste vivace, ’homme est déterminéa contempler
cette chose avec tristesse, et cette détermination, tant que
dure Pimage de la chose, est bien entravée par le souvenir
des choses qui excluent l'existence de la chose haie mais
non pas supprimée. Par conséquent 'homme ne se réjouit
que dans la mesure o cette détermination est enfravée. Et
de la vient que cette joie, qui nait du mal de la chose que
nous haissons, se renouvelle chaque fois que nous nous sou-.
venons de cette chose. Car, comme nous l'avons dit, chaque
fois que I'image de celte chose haie se réveille, comme cette
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image enveloppe l'existence de la chose elle-méme, elle
détermine I'homme a contempler la chose avec la méme
tristesse que celle avec laquelle il avait coutume de la con-
templer quand elle existait. Mais comme & I'image de cette
chose haie il en joint d’autres qui en excluent I'existence,
par suite, cette détermination a la tristesse est aussitdt en-
travée et I'homme se réjouit a nouveau, et cela autant de fois
que celte répétition se produil. Telle est aussi la cause pour
laquelle les hommes se réjouissent chaque fois qu’ils se sou-
viennent d’un mal passé, et pourlaquelle ils prennent plaisir
a raconter les périls dont 1ls sont délivrés. Car, sitot qu’ils
s'imaginent un péril ils le contemplent comme encore futur,
¢t sont déterminés a le craindre, et cette détermination est
entravée a nouveau par l'idée de la libération qu'ils ont as-
sociée a l'idée de ce péril au moment ot ils en furent déli-
vrés. Cette idée les rassure a nouveau; et par conséquent,
ils se réjouissent a nouveau.

Théoréme XLVIII.

L'amouret la haine, par exemple, envers Pierre, sont
détruits st I'on joint la tristesse que lune et la joie
que lautre enveloppe a l'idée d’une autre cause; et
l'an et Pauatre sont diminués dans la mesure ot nous
nous umaginons que Pierre n'a pas été seul cause de
Fune et Pautre de ces affections.

DEMONSTRATION : Cela est évident en vertu des seules
définitions de I'amour et de la haine (voyez-les dans le schol.
th. 43 prés. liv.). Car la joie estappelée amour, et la tristesse
est appelée haine, envers Pierre, pour cela seulement : savoir
que Pierre est considéré comme étant la cause de 'une ou
Pautre de ces affections. Donc ce fait étant supprimé en tota-

1ité ou en partie, 'affection elle-méme, envers Pierre, sera

atiénuée complétement, ou en partie.
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Théoréeme XLIX.

Pour une cause donnée d’amour (ou de haine),
I'amour (ou la haine) sera plus grand st nous nous
imaginons que celle cause est libre que st nous nous
imaginons qu’elle est nécessaire.

DEMONSTRATION : La chose que nous nous imaginons
étre libre doit (e. v. déf. 7, liv. 4) élre pergue par soi-
méme et indépendamment des autres. Done, sl nous nous
imaginons qu’elle est cause de joie ou de Lristesse, par cela
méme (e. v. sch. th. 43 prés. liv.) nous 'aimerons ou nous
I'aurons en haine et cela (e. v. th. préc.) de 'amour, ou de
la haine, les plus grands qui puissent naitre d’une aflection
donnée. Mais si nous nous imaginons la chose qui est cause
de cette affection comme nécessaire, alors (e. v. méme déf.
7, liv. 1) nous nous imaginons qu’elle est cause de cette
affection, non pas seule, mais avec d’autres, et par consé-
quent (e. ». th. préc.) 'amour et la haine envers elle seront

moindres.
G. 0. F. D

SCHOLIE : 11 résulte de la que les hommes, parce qu’ils
croient qu’ils sont libres, se vouent entre eux un amour et

une haine plus grands qu’aux autres choses; a quoi s'ajoute
encore 'imitation des affections au sujet de laquelle (voy. th.
27, 34, 40 et 43 prés. liv.).

Théoréme L.

Une chose quelconque peut étre accidentellement
cause de jote ou de peur.

DEMONSTRATION : Ce théoréme se démontre par la
méme voie que le théoréme 15 du présent livre (voy. celui-
ci ainsi que le sch. th. 18 prés. liv.).

.......
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SCHOLIE : Les choses qui sont accidentellement cause de
joie ou de peur sont appelées: bons ou mauvais présages. En-
suite, dans la mesure o ces mémes présages sont des causes
d’espoir ou de peur, ils sont causes de joie ou de tristesse (e.
v, des déf. de Uespérance et de la peur, voy. sch. 2, th. 18 prés.
liv.). Et conséquemment (e. v. corol. du th. 415 prés. liv.) dans
cette méme mesure nous les aimons, ou nous les avons en
haine, et (e. v. th. 28 prés. liv.) nous nous effor¢ons soit de les
employer comme des moyens de procurer les choses que
nous espérons, soit de les repousser comme des obstacles
ou causes de peur. En outre il résulte du théoréme 25 du

présent livre que nous sommes ainsi constitués de nature
que nous croyons facilement les choses que nous espérons et
difficilement au contraire celles que nous craignons, et que
nous formons a leur sujet des opinions trop, ou trop peu
favorables. De la sont nées les superstitions auxquelles par-

tout les hommes sont en proie. En outre je ne crois pas
qu’'il vaille la peine d’étudier ici les fluctuations de I'ame
qui naissent de I'espérance et de la peur, puisqu’aussi bien
il suit de la seule définition de ces affections qu’il n’existe
pas d’espoir sans peur, ni de peur sans espoir (comme nous
I'expliquerons plus en détail en son lieu et place).

Et puisqu’enfin, dans la mesure o nous espérons quelque
chose ou avons peur de quelque chose, nous aimons ou
haissons cette chose, il s’ensuit que tout ce que nous avons
dit de 'amour et de la haine chacun pourra facilement 'ap-

pliquer a I’espérance et a la peur.

Théoréme LI.

Des hommes différents peuvent étre difféeremment
affectés par un seul et méme objet ; et un seul et méme
homme peut éire, en des temps différents, affecté
diversement par un seul el méme objel.

DEMONSTRATION : Le corps humain (e. v. post. 3, liv. 2)
est affecté par les corps extérieurs d'un trés grand nombre
de maniéres. Donc, en méme temps, deux hommes peuvent
étre diversement affectés. Et par conséquent (e. v. ax. {1,
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& la suite lem. 3, voyez-le aprés le th. 43, liv. 2)ils peuvent

étre diversement affectés par un seul et méme objet. Ensuite
(e. v. méme post.) le corps humain peut étre affecté, tantot
d'une maniére, tantot de l'autre et conséquemment (e. ».
méme ax.) étre affecté diversement, par un seul et méme

objet, en des temps différents.
C. Q. F. D.

SCHOLIE : Nous voyons donc qu’il peut arriver que ce
que I'un aime, 'autre le haisse, et ce dont celui-ci a eu peur,
"autre n’en ait pas peur; et qu'un seul et méme homme
aime maintenant ce qu’il haissait auparavant et qu’il ose ce
quiil avait peur de faire auparavant, etc... Ensuite puisque
chacun juge, d’apres son affection propre, ce qui est bon, ce
qui est mal, ce qui est meilleur et ce qui est pis (voy. schol.
th. 39 prés. liv.), 1l enrésulte queleshommes peuvent varier!?
autant dans leur jugement que dans leurs affections et de
la vient que, lorsque nous les comparons les uns avec les
autres, nous ne les distinguons que par la seule diffé-
rence des affections. Nous appelons les uns: intrépides, les
autres: timides, d’autres enfin d'un autre nom. Par exemple,
Jappelle intrépide celui qui méprise le mal que j’ai I'habi-
tude de craindre; et si en outre, je m’attache a ce fait que
son désir de faire du mal & celui qu'il a en haine et de faire
du bien a celui qu'il aime n'est pas entravé par la peur
d'un mal qui, d’habitude, me retient moi-méme, je 'appel-
lerai : audacieux ; enfin celui-la me paraitra timide, qui craint
le mal que j'ai 'habitude de mépriser; et si en plus de cela
je mattache a ce fait que son désir est entravé par la peur
d'un mal qui ne saurait me retenir, je dirai qu’il est pusilla-
nime, et ainsi en jugera chacun. Enfin nous concevons faci-
lement, par cette nature de ’homme et cette inconstance de
ses jugements, et aussi parce que I’homme juge souvent des
choses par ses seules affections, et que les choses qu'il croit
contribuer a la joie, ou & la tristesse, et que pour ce fait il

{. Que cela puisse se {arodulrc} ma.llqré que I'dme humaine soit une
artie de I'entendement divin, nous l'avons démontré dans le scho-
ie du th. 13. r!ﬁfota de Spimqu.

L’édition ceps donnait ici la référence th. 47liv. 2. — I faut sans
t‘lgu:u llire orollaire du th. 14 livre 2. (Apparal critigue de Van
otenl.
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s'efforce (e. v. th. 28 prés. liv.) de faire arriver, ou de repous-
ser, ne sont souvent qu'imaginaires; pour passer ici sous
silence les autres choses que nous avons démontrées dans le
second livre, au sujel de l'incertitude des choses, nous con-
cevons facilement, dis-je, que I'homme peut souvent étre la
cause aussi bien de sa tristesse que de sa joie, autrement
dit cause qu’il soit affecté, aussi bien de tristesse que de
Joie, accompagnée de I'idée de sa personne comme cause, et
par conséquent nous comprenons facilement ce qu’est le
repentir et le repos intime. Savoir, le Repentir est la tristesse,
accompagnée de l'idée de soi-méme, et le Repos intime est la

- jote, accompagnée de U'udée de sov-méme, comme cause, et ces
affections sont extrémement violentes parce que les hommes
croient qu’ils sont libres. (Voy. th. 49 prés. liv.).

§ Théoréme LII.

| Un objet que nous avons vu auparavant, simulta-
nement avec d'aulres, ou que nous nous imaginons
n'avoir rien qui ne soit commun a un grand nombre
{8 d’objels, nous ne le contemplerons pas aussi longltemps
3 - que celul que nous nous imaginons avoir quelque
chose de particulier.

2 DEMONSTRATION : Sitét que nous nous imaginons un
2 objet que nous avons vu avec d’autres, aussitdt nous nous
souvenons aussi des autres (e. v. th. 18 liv. 2, dont voy. aussi
schol.) et ainsi de la contemplation de I'un nous ‘tombons
aussitot dans la contemplation d'un autre.

Il en va de méme de l'objet que nous nous imaginons
n'avoir rien qui ne soit commun a& un grand nombre d’au-
tres, car, par cela méme, nous supposons que nous ne
contemplons en lui rien que nous n’ayons déja vu dans les
~ autres. Mais — a la vérité — lorsque nous supposons que
nous nous imaginons, dans un objet quelconque, quelque
chose de particulier que nous n’avons jamais vu aupara-
; vant, cela revient a dire ceci, savoir: que I'dme, lorsqu’elle
# contemple cet objet, ne renferme rien d’autre en elle dans
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la contemplation de quoi elle puisse tomber a la suite de la
contemplation de cet objet; et par conséquent elle est déter-

minée & contempler cet objet seul. Donc l'objet, ete...
C. Q. F. D.

SCHOLIE : Cette affection de I'dme, autrement dit cette
imagination d’'une chose particuliére, en tant qu’elle se dé-
veloppe dans I’'dme seule, s’appelle Admiration ; mais si elle
est amenée par un objet dont nous avons peur, on 'appelle
Consternation ; parce que I’Admiration du mal tient I'homme
tellement suspendu, en I'unique contemplation du mal, qu’il
n'est plus capable de penser aux autres choses par lesquel-
les il pourrait éviter ce mal, Mais si ce que nous admirons
est la prudence d’'un homme quelconque, son industrie, ou
quelque autre qualité de ce genre, comme par cela méme
nous contemplons que cet homme nous est supérieur de
beaucoup, alors I'admiration s’appelle Vénération ; et autre-
ment Horreur, si nous admirons la colére d'un homme, son
envie,... etc. Ensuite si nous admirons la prudence, l'in-
dustrie,... etc., de 'homme que nous aimons, 'amour par
cela méme (e. v. th. 12 prés. liv.) sera plus grand el cet
amour joint & 'admiration, autrement dit a4 la vénération,
s'appelle I'Adoration. De la méme maniére, nous pourrions
concevoir aussi la haine, I’espérance, la sécurité et les an-
tres affections jointes a 'admiration ; et par suite nous pour-
rions en déduire un nombre d’affections trop considérables
pour pouvoir étre désignées sous des termes en usage. D’ou
il apparait que les noms des affections ont été inventés
plus d’aprés leur usage vulgaire que d’aprés leur con-
naissance approfondie.

A admiration on oppose le Mépris dont la cause est la
plupart du temps la suivante : & savoir, que du fait que nous
voyons que l'on admire, que I'on aime, que l'on a peur
d'une chose quelconque, ou parce gu'une chose nous parait,
au premier aspect, semblable a celle que nous admirons, ai-
mons, craignons, etc... (e. v. th. 45 et son coroll. avec th. 47 prés.
l1v.), nous sommes déterminés & admirer cette méme chose,
a 'aimer, & en avoir peur, etc... Mais si, par la présence de
la chose elle-méme, ou par sa contemplation plus approfon-
die nous sommes forcés de lui dénier tout ce qui peut étre
une cause d’admiration, d’amour, de peur, etc..., dans ce
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cas I'ame, par la présence de la chose elle-méme, reste dé-
terminée a penser plutdt & ce qui n’est pas dans cet objet
qu'a ce qui s’y trouve, alors, au contraire, que d’habitude la
présence de l'objet la fait surtout penser a ce qui est dans
cet objet.

En outre, de méme que l'adoration nait de I'admiration
de la chose que nous aimons, de méme la Dérision nait du
mépris de la chose que nous haissons, ou dont nous avons
eu peur, et le Dédain, du mépris de la sottise, comme la véné-
ration, de I'admiration de la prudence. Nous pouvons enfin
concevoirl’amour, I'espérance, la gloire et les autres affections
associées au mépris, et déduire de 1a d’autres affections que
nous n’avons pas l'’habitude non plus de distinguer des
autres par des dénominations particuliéres.
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| Théoréme LIIL.

Lorsque I'ame se contemple elle-méme et sa puis-
sance d'agir, elle se réjouit et cela d’autant plus qu'elle
s'tmagine plus distinctement elle-méme et sa puis-
sance d'agir.

DEMONSTRATION : L’homme ne se connait pas lui-méme,
81 ce n’est par les affections de son Corps et les idées de cel-
les-ci(e. v. th. 19 et 23, liv. 2). Donc, lorsqu’il arrive que
'dme peut se contempler elle-méme, par cela méme on
suppose qu’elle passe & une perfection plus grande, c’est-a-
dire (e. v. schol. th. 2 prés. liv.), on suppose qu’elle est affec-
lée de joie, et d’'une joie d’autant plus grande qu’elle peut
s'imaginer plus distinctement elle-méme et sa puissance
d’agir.

G O F. D;

COROLLAIRE : Cette joie est d’autant plus entretenue,
que 'homme s’imagine qu’il est loué par les autres.
Car d’autant plus il s'imagine qu'il est loué par les autres,
c d’autant plus grande est la joie dont il s’imagine que
| R les autres sont affectés par lui, et cela accompagné de l'idée
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de lui-méme (e. v. schol. th. 29 prés. hiv.), et par conséquent

(. v. th. 27 prés. liv.), lui-méme sera affecté d’une-joie

plus grande, accompagnée de l'idée de sa propre personne.
C.Q.F. D.

Théoréme LIV.

L’ame s'efforce de s'imaginer les choses seules qui
posent sa puissance d’'agir. ,

DEMONSTRATION : L'effort de I'dme, autrement dit sa
puissance, estl'essence méme de I'ame (e. v. th. 7 prés. hv.),
mais l'essence de I'dme (ce qui va de soi) affirme seulement
ce que 'dme est, et peut faire, mais non pas ce qu’elle n'est
pas, ni ne peut faire; et par conséquent I'dme s'efforce de
simaginer seulement ce qui affirme, autrement dit qui
pose sa puissance d’agir.

C. Q. F. D.

Théoréme LV,

Lorsque I'ame s'imagine son impuissance, par cela
seul elle est attristée.

DEMONSTRATION : L'essence de I'dme n’affirme que ce
que I'ame est et peut faire, autrement dit il est de la nature
de I'dme de ne s'imaginer que les choses qui posent sa puis-
sance d'agir (e. v. th. préc.). Done, lorsque nous disons que
Fame, lorsqu'elle se contemple elle-méme, s’imagine son
impuissance, cela revient a dire ceci: savoir que Pame, alors
qu'elle s'efforce de s'imaginer quelque chose qui pose sa
puissance d’agir, voit son effort entravé, autrement dit (e. v.
schol. th. 11 prés. liv.), que 'dme est attristée,

G QK D.

i6.
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COROLLAIRE : Cette tristesse est d’autant plus entrete-
nue que 'homme s’imagine qu'il est blimé par les autres:
ce qui se démontre de la méme maniére que le corollaire
du théoréme 53 du présent livre.

SCHOLIE : Cette tristesse, accompagnée de 'idée de notre
Pk faiblesse, s’appelle Humilité; la joie, au contraire, qui nait de
A la contemplation de notre personne, s’appelle ou Satisfaction
de soi-méme, ou Repos intime, et comme celle-ci se répete

chaque fois que 'homme contemple ses vertus — autre-
- ment dit sa puissance d’agir — de la vient aussi que chacun
~  se grise & raconter ses hauts faits, et 4 faire parade aussi
. bien de ses forces physiques que morales et que pour cette

I,.:r }._

~ raison les hommes soient a charge les uns aux autres. D’ou

il résulte & nouveau que les hommes sont par nature envieux

3

| gﬁ;iﬂv schol. th. 24 et schol. th. 32 prés. liv.), autrement dit
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~ qu'ils se réjouissent de la faiblesse de leurs égaux, et au
?':},*_"';Iﬁhntraire s'attristent de leurs vertus. Car chaque fois que

IEI-

':ﬁ';?;:]quiun s'imagine ses propres actions il est affecté de

.

i I-! 3

5 ~ Joie (e. v. th. 53 prés. liv.), et d’une joie d’autant plus grande
~ quiil s'imagine que ces actions expriment une perfection

plus grande et qu'il se les imagine plus distinctement; ¢'est-

e
-
-

e A-diro (en vertu de ce qui a été dit dans le scholie 4 du
~ théoréme 40 du livre 2), d’autant plus qu’il peut les distin-

iy

- guer des autres et les contempler comme des choses par-
~ ticuliéres. C’est pourquoi chacun se réjouit le plus de la

contemplation de sa personne lorsqu’il contemple, en soi-
- méme, quelque chose qu'il peut dénier aux autres. Mais si
= cequ'il affirme de sa personne il le rapporte a l'idée géné-
~ ° ralede ’homme ou de I'animal, il ne se réjouira plus autant,

- et au contraire il sera attristé, si, comparant ses actions
.~ celles des autres, il s'imagine qu’elles sont de moindre
- importance; et cette tristesse cependant (e. v. th. 28 prés.
= lin.), il g’efforcera de I’écarter, et cela en interprétant tout
~ ~ de travers les actions de ses égaux, ou en ornant les siennes

e , ;,.,
P

ThR ‘autant qu'il le peut. 11 apparait donc que les hommes ont un

- penchant de nature & la haine et a I'envie auquel s’ajoute
~ l'éducation elle-méme. Car les parents ont ’habitude d’exci-
~ terleurs enfants & la vertu par 'unique aiguillon de I'hon-

~ . neur et de I'envie. Mais il reste peut-étre encore un doute

~ parce que trés souvent nous admirons les vertus des hom-
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~ mes ef que nous les vénérons. Pour écarter ce doute, j'ajou-
~ terai le corollaire suivant.

- ' COROLLAIRE : Personne n'envie la vertu d'un autre

U A
e ¥ L
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-lu_r“'-:u'r ._’L'f .
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 schol. th. 24 prés. liv.), autrement dit (e. v. schol. th. {3
~ prés, liv.), l'envie est une tristesse, c'est-a-dire (e. v. schol.
3 '._;:;t- th. 14 prés. hiv.) une affection par laquelle la puissance

 homme, s'il n’est son égal.
B T
o " DEMONSTRATION : L’envie est la haine elle-méme (voy.
i

d’agir de 'homme (ou son effort) est entravé. Mais 'homme
A (e. v. schol. th. 9 prés. liv.) ne s’efforce de faire, ni ne désire
23 rien, si ce n'est ce qui peut résulter de sa nature donnee.
i | Donc 'homme ne désire affirmer, & son propre sujet, aucune
e puissance d'agir, ou (ce qui est la méme chose) aucune
- vertu qui est propre A la nature d’un autre homme — et

étrangére & la sienne; par conséquent son désir ne peul
étre entravé, c'est-a-dire (e. v. schol. th. 44 prés. liv.) qu'il
~ ne peut lui-méme étre attristé par le fait quil contemple

| une vertu dans quelqu’un qui lui est dissemblable, et conseé-
quemment il ne pourra envier ce quelqu'un. Mais il pourra
au contraire envier son égal qui, par hypothése, est de la
méme nature que lui,

C. Q. F. D.
% SCHOLIE : Done, lorsque plus haut, dans le scholie du
‘f"i théoréme 52 du présent livre, nous disions que nous véne-

rons un homme parce que nous admirons sa prudence, son
courage, etc... : ce fait se produit (comme cela est évident e. v.
du th. lui-méme) parce que nous nous imaginons que ces ver-
tus il lesa, comme lui étant particuliéres, et non pas comme
étant commupes & notre nature et & la sienne; par conse-
quent nous ne les lui envions pas plus & lui que nous n’en~
vions, aux arbres, la hauteur, et aux lions, le courage, etc.

Théoréme LVI.

Il y a autant d’espéces de joie, de tristesseet de dé-
sir el conséquemment de chaque affection qui sonl
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composées de celles-ci : telles que les fluctuations de
l'ame — ou qui dérivent de celles-ci : savoir, l'amour,
la haine, l'espoir, la crainte, efc..., qu'il y a d’espéces
d'objets par lesquels nous sommes affectés.

DEMONSTRATION : La joie et la tristesse, et conséquem-
ment les affections qui sont composées de celles-ci, ou
qui en dérivent, sont des passions (e. v.schol. th. 14 prés. liv.).
Or (e. v. th. 1 prés. liv.), nous pdlissons nécessairement
dans la mesure ol nous avons des idées inadéquates et ¢’est
dans la mesure seulement ou nous avons ces idées inadé-
quates (e. v. th. 3 prés. liv.) que nous patissons, c¢’est-a-dire
(voy. sch. 1 th. 40, liv. 2) que nécessairement nous ne patis-
sons que dans la mesure ol nous nous imaginons, autre-
ment dit (voy. th. 17, liv. 2 et son schol.) dans la mesure ol
nous sommes affectés d’une affectiﬁn{ qui enveloppe la na-
ture de notre Corps et la nature d’'un corps extérieur. Donc
la nature de chaque passion doit nécessairement étre expli-
quée de telle sorte qu’elle exprime la nature de I'objet par
lequel nous sommes affectés. Savoir: la joie qui nait d’un
objet, par exemple A, enveloppe la nature de l'objet A
lui-méme, et la joie qui nait de I'objet B, enveloppe la nature
de I'objet B lui-méme ; et par conséquent ces deux affections
de joie sont différentes, de nature, parce qu'elles naissent de
causes qui sont de natures différentes. De méme aussi 1'affec-
tion de tristesse qui nait d’un objet est différente, de nature,
de la tristesse qui nait d’'une autre cause; il faut en dire au-
tant de I'amour, de la haine, de I'espérance, de la peur, de
la fluctuation de I'dme,... etc., et par suite il y a nécessaire-
ment autant d'especes de joie, de tristesse, d’amour, de
haine,... etc., qu'il y a d’espéces d’objets par lesquels nous
sommes affectés. Mais le désir est 'essence elle-méme de
chaque individu — autrement dit sa nature — dans la me-
sure ou on la congoit déterminée a faire quelque chose, par
une constitution quelconque donnée (voy. schol. th. 9 Prés.
liv.). Donc, suivant que chacun est affecté de telle ou telle
espece de joie, de tristesse, d’amour, de haine, par les cau-
ses extérieures, c’est-a~dire, suivant que sa nature est cons-
tituée de telle ou telle maniére, de méme nécessairement
son désir devra étre tel, ou tel, et nécessairement la nature
d'un désir devra différer de la nature d'un autre, autant
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e les affections dont naissent chacune d’elles différent

1 existe autant d’especes de désirs qu'il y a iy

entre elles. Ainsi 1
d’especes de joie, de tristesse ot d’amour; et conséquemment

(par ce qui vient d’étre déja démontré), il en existe autant
qu'il y a d’especes d’objets par lesquels nous sommes al-

fectés.
C. 0. F..D. J

I, e —
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SCHOLIE : Parmi les especes d'affections qui (e. v. th.préc.y | |
| doivent étre excessivement nombreuses, les plus remar=
| quables sont: la Gourmandise, )’ [vrognerie, la Lubricité, I'Ava-
rice el I’ Ambition, qui ne sont rien d'autre que des notions
d’amour, ou de désir, qui expliquent la nature de chacune
de ces deux affections par les objets auxquels elles se rap=
portent, car par gourmandise, ivrognerie, lubricité, avarice g
et ambition nous n’entendons pas autre chose qu'un amour Gy
ou un désir immodéré de manger, de boire, de rapproche- g
ments sexuels, de richesse et de gloire. De plus ces affec~ b
tions, dans la mesure ou nous ne les distinguons des autres
que par les objets auxquels elles se rapportent n‘ont pas de 7

contraires. Car la Tempérance, que nOUS AVOHZ I’habitude
d’opposer & la Gourmandise, comme la Sobriété, a I'lvresse 2
ot enfin la Chasteté, & la Lubricité, ne sont pas des affections
— autrement dit des passions — mais elles indiquent la
puissance de I'ame qui modére ces affections mémes.
plus les autres espéces d’affections, je ne puis pas le
quer ici (parce qu’il y en aautant qu'il y a d’especes d'objets) 48
et méme, si je le pouvais, cela ne serait pas nécessaire car, i
pour le but auquel nous tendons, qui est de déterminer la
force des affections et la puissance de I'dme sur celles-ci, il &
nous suffit d’avoir la définition générale de chaque affection. g
1l nous suffit, dis-je, de comprendre les propriétés com-
munes des affections et de 'Ame de maniére a pouvoir dé- g’ i

_ terminer quelle et combien grande est la puissance de g
- Jame pour modérer et entraver les affections. Ainsi, quoi- 1o
qu’il y ait une grande différence entre telle et telle affection i
ramour, de haine ou de désir, par exemple entre l'amour a 3
Pégard des enfants et 'amour a I'égard de l'épouse, il est 5,
inutile cependant pour nous de connaitre ces différences et
de rechercher plus avant la nature des affections et leur ori- 35

gine. .
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| DEHONSTRATION : Ce théoréme est évident en verty de
Iaxiome 1, voyez & la suite du lemme 3 '

13 du livre 2. Mais néanmojns nous le démontrerons ay

moyen des définitions des trojs affections primitives.
& Toutes les affections se rapportent au désir, a Ja joie, ou
| HEE ~ 2 la tristesse comme Je montrent les définitions que nous en

'~ avonsdonnées. Or le désir estla nature méme de chaque indi-
- vidu, ou son essence (v0y., sa définit. schol. ¢ s. liv.);
ARG s t!gnqle désir de chaque individu diffepe du désir d’

7 e u I'essence de 1’un différe de ’essence
e 7 de la joie et la tristers_se sont des passions
e - par lesquelles la puiss ividu, ou son effort

augmenté ou diminué,

B - th. 44 prés. Liv. et son schol.). Mais par
e S eﬁort, pour persévérer dans son étre en tant que ceteffort est
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leur nature différe de la nature humaine. L'homme et le
cheval en effet sont entrainés par le désir de procréer, mais
I'un par un désir chevalin, I'autre par un désir humain. De
méme aussi les désirs et les appétits des insectes, des pois-
sons et des oiseaux doivent étre différents les uns des autres.
Aussi quoique chaque individu vive content et se réjouisse de
la nature dont il est constitué, cependant la vie dont chacun
est satisfait — et son contentement — n’est pas autre chose
que I'idée, ou 'dme, de ce méme individu et par conséquent
le contentement de 'un différe autant, par nature, du con-
tentement de ’autre, que 'essence de 'un différe de I'essence
de Pautre. Enfin du théoréme précédent il résulte qu'il n’y
a pas qu'une petite différence entre le contentement qui
méne, par exemple, 'ivrogne et celul dont jouit le Philo-
sophe, chose que j'ai voulu indiquer ici en passant. Voila
pour les affections qui se rapportent a 'homme en tant
qu'il pétit. 11 me reste a ajouter quelques mots de celles
qui se rapportent & 'homme en lant qu'il agit.

Théoréme LVIII.

Outre la joie et le désir qui sonl des passions, il
exisle d’aulres affections de joie et de désir qui se
rapporlent a nous, en lant que nous agissons.

DEMONSTRATION : Lorsque 'dme se congoit elle-méme
el sa puissance d’agir, elle se réjouit (e. v. th. 53 prés. liv.):
mais 'dme se contemple nécessairement lorsqu’elle congoit
une idée vraie, antrement dit une idée adéquate (e. v. th. 43,
liv. 2). Or 'dAme congoit un certain nombre d’'idées adé-
quates (e. v. schol. 2 th. 40, bLv. 2). Donc elle se réjouit
aussi dans la mesure ot elle congoit des idées adéquates,
o’est-a-dire (e. v. th. 4 prés. liv.) en tant qu’elle agit. Ensuite
Pame fait effort pour persévérer dans son étre, aussi bien
en tant qu'elle a des idées claires et distinctes qu'en tant
qu’elle a des idées confuses (e. v. th. 9 prés. liv.).Or, par cet
effort, nous entendons un désir (e. v. schol. méme th.), dong, le
désir se rapporte aussi & nous dans la mesure ol nous com-
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b ‘prenons, autrement dit (e. v. th. {1 prés. liv.) dans la mesure
©OU nous agissons.

. C. Q. F. D.

Théoréme LIX.

Parmi toutes les affections qui se rapportent a
Fame dans la mesure ou elle agit, il n’en est point
d’aulres que celles qui se rapportent a la joie ou au

«eésir.

DEMONSTRATION : Toutes les affections se rapportent
-au désir, a la joie et a la tristesse, comme le montrent les
o «définitions que nous en avons données. Or, par tristesse
nous entendons ce qui diminue, ou entrave, la puissance de
penser de 'ame (e. v. th. 14 prés. liv. et schol.); et par con-
seéquent, dans la mesure ou I'dme est attristée, dans cette
méme mesure sa puissance de comprendre, c’est-a-dire (e. v.
oy th. 4 prés. liv.) sa puissance d’agir, est diminuée, ou entra-
R vée ; et par conséquent aucune des affections de tristesse

ne peut éetre rapportée a 'ame dans la mesure ou elle
-agit, mais seulement les affections de joie et de désir qui
«(e. v. th. préc.) se rapportent, elles aussi, a I'dme dans la
- mesure ou elle agit. '

SCHOLIE : Toutes les actions qui résultent des affections
~qui se rapportent a I'ame, en tant qu’elle comprend, je les
rapporte a la Valeur que je distingue en Force d’ame et en
S ‘Générosité. Car par Force d’ame je comprends le désir par -
o lequel chacun s’efforce de conserver son étre, d’aprés le seul
commandement de la Raison. Par Générosité, j'entends le
désir par lequel chacun, en vertu du seul commandement
e de la Raison, s’efforce d’aider les autres hommes et de s’unir
= -d’amitié avec eux. Donc les actions qui n’ont pour but que
Tutilité seule de celui qui agit, je les rapporte a la Force
d’ame, et celles qui ont pour but méme I'utilité d’autrui, je
les rapporte a la Générosité. Donc la tempérance, la sobriété,
‘la présence d’esprit dans les périls, sont des espéces de Force
-d'ame; au contraire, la modestie, la clémence, sont des es-
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péces de Générosité. Je crois avoir aussi expliqué, par ce qui
préceéde, les principales affections et fluctuations d'dme qui
naissent de la combinaison des trois affections primitives,
savoir : le désir, la joie et la tristesse, et les avoir expliquées
par leurs causes premieéres.

Il apparait de la que nous sommes agités par les causes
extérieures de nombreuses maniéres et que, comme les flots
de la mer agités par les vents contraires, nous sommes
ballottés, ignorants de ce qui nous attend et de notre sort.
Mais j'ai dit que j'avais montré seulement les principaux
conflits de I'dme et non tous ceux qui peuvent se produire.
Car, en procédant par la méme voie que plus haut, nous
pouvons facilement montrer que I'amour est joint au repen-
tir, au dédain, & la honte... etc. Bien mieux, je crois qu'il
est évident pour tous, d’aprés ce que j'ai déja dit, que les
aflections peuvent se combiner entre elles de tant de
maniéres, et qu'il en peut résulter tant de variations, qu'il
est impossible d’en définir le nombre. Mais, pour le but que
jé poursuis, il suffit d’en avoir énuméré seulement les prin-
cipales; car les autres, que j'ai omises, offrent plus de curio-
sité que d'ulilité.

Cependant il reste a noter sur 'amour ceci, savoir : qu'il
arrive trés souvent que, tandis que nous jouissons de la
chose que nous avons désirée, le corps, par cette jouissance
meéme, acquiére une nouvelle constitution par laquelle il
est déterminé d'une autre facon et que d'autres images
g’'éveillent en lui; et aussitot 'ame s'imagine d’autres choses
et commence a en désirer d’autres. Par exemple lorsque
nous nous imaginons une chose dont, d’habitude, la saveur
nous réjouit, nous désirens en jouir, ¢’est-a-dire la manger.
Mais pendant que nous en jouissons ainsi, l'estomac s’em-
plit et le corps prend une autre constitution. Donc, si le
corps étant déja autrement disposé, il arrive, du fait que
ce méme aliment est présent devant nous, que I'image de
celte méme nourriture soit éveillée en nous, et que consé-
quemment soit excité également I'effort, autrement dit le
désir de manger cet aliment; la nouvelle constitution du
Corps répugnera & ce désir, autrement dit a cet effort, et
conséquemment la présence de cet aliment dont nous avions
appétit auparavant sera odieuse, et ¢’est ce que nous appe-
lons la Satiété et le Dégolt. En oulre les affections exté-
rieures du Corps que l'on observe dans les affections telles

17
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que : le tremblement, la péleur, le sanglot, le rire, etc., je
les ai négligées parce qu’elles se rapportent au Corps seul,
sans aucune relation & I'Ame. Enfin il faut faire certaines
remarques au sujet de la définition des affections. Pour ce
motif je vais les repasser ici par ordre en intercalant,

entre elles, ce qu'il y a lieu de remarquer 2 ropos de
chacune d’elles.

DEFINITION DES AFFECTIONS.

L.

Le Désir est l'essence elle-méme de 'homme dans la
mesure ou on la congoit comme déterminée — par une
affection quelconque donnée de celui-ci — 3 accomplir un
acte quelconque.

EXPLICATION: Nous avons dit plus haut, dans le scholie
du théoréme 9 du présent livre, que le désir était un appétit
dont on a conscience; et que I'appétit était I'essence elle-
méme de I'homme dans la mesure ou elle est déterminée a
accomplir les actes qui servent a la conservation de celui-ci;
mais, dans ce méme scholie, j'ai fait remarquer aussi qu’en
réalité je ne reconnaissais aucune différence entre Iappétit
de 'homme et le désir. Car, que I'homme ait conscience
de son appétit ou non, l'appétit n’en reste pas moins:
« Pappétit ». Par suite, pour ne pas paraitre commettre une
tautologie, je n’ai pas voulu expliquer le désir par 'appétit;
mais je me suis appliqué & le définir de maniére a pouvoir
réunir ensemble toutes les tendances de la nature humaine

que nous désignons sous le nom d’appétit, de volonté, de

désir ou d'impulsion. En effet j’aurais pu dire que le désir
était I'essence elle-méme de 'homme dans la mesure ot on
la congoit comme déterminée a accomplir quelque acte. Mais
de cette définition (e. v. th. 23, liv. 2) il ne résulterait pas
que I'dme puisse étre consciente de ses désirs, autrement
dit de ses appétits. Donc, pour envelopper la cause de cette
conscience il a été nécessaire (en vertu du méme théoréme)
d'ajouter : dans la mesure ou cette essence est déterminée par
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une affection quelconque donnée de celui-ci, ete... Car, par
affection de 'essence de I'’homme, nous entendons tout état
quelconque de celle-ci, soit que cet état soit inné, soit qu'on
le concoive par le seul attribut de la pensée, soit qu'on le
congoive par le seul attribut de I’étendue, soit enfin qu’il se
rapporte en méme temps & tous deux. Donc ici sous le nom
de « désir » je comprends tous les efforts, impulsions,
appétits, et volitions de I'homme qui different suivant les
divers états du méme homme et qui, fréquemment, sont tel-
lement en contradiction entre eux que I'homme est tiraillé
en sens contraires et ne sait plus ou se tourner.

11

La Joie est le passage de 'homme d’'une moindre a une
plus grande perfection.

1.

La Tristesse est le passage de I'homme d’'une plus grande
a une moindre perfection.

EXPLICATION : Je dis : passage, car la Joie n’est pas la
perfection elle-méme ; en effet, si I'homme naissait avec la
perfection a laquelleil passe, il la posséderail sans afTection
de joie. Ceci apparalt plus clairement au moyen de I'affec-
tion de tristesse qui en est le contraire. Car personne ne
peut nier que la Tristesse consiste dans le passage a une
moindre perfection et non dans la moindre perfection
elle-méme; puisque 'homme ne peut étre attristé, dans la
mesure ou il participe d'une perfection quelconque. Nous
ne pouvons pas dire non plus que la tristesse consiste dans
la privation d'une perfection plus grande, car « privation »,
cela n’est rien, ot I'Affection de Tristesse est un acte qui,
par suite, ne peut étre autre que l'acte de passer a une
moindre perfection, c’est-a-dire I'acte par lequel la puis-
sance d’agir de 'homme est diminuée ou entravée (Voy.
sch. th. 44 prés. liv.). Au surplus j'omets les définitions de
I'hilarité, de la titillation, de la mélancolie et de la douleur,
parce qu’elles se rapportent surtout au corps el ne sont que
des espéces de joie ou de tristesse,
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IV.

L’Admiration est I'imagination d'une chose quelconque
dans laquelle I'dme reste fixée parce que cette imagination
particuliére n’a rien qui la relie avec les autres. (Voy. th.
52 du prés. liv. et son schol.).

EXPLICATION : Dans le scholie du théoréme 48 du livre 2
nous avons montré quelle était la cause pour laquelle I'dme,
de la contemplation d’'une chose, tombe aussitot dans l'idée
d’une autre, savoir : parce que les images de ces choses sont
enchainées entre elles et ordonnées de telle sorte que I'une
suive l'autre, et cela on ne peut le concevoir quand il
s'agit de I'image d’une chose nouvelle. L’ame alors sera rete- .
nue dans la contemplation de cette chose jusqu’a ce qu’elle
soit déterminée par d’autres causes & penser a d’autres
choses. Ainsi, considérée en elle-méme, 'imagination d’une
- chose nouvelle est de la méme nature que les autres imagi-
nations. C’est pour cette raison que je ne compte pas 'admi-
ration parmi les affections; je ne vois pas d’ailleurs pourquoi
je le ferais : puisque cet état de recueillement de ’Ame ne nait
d’aucune cause positive qui arrache I'dme aux autres imagina-
tions, mais seulement de I'absence de cause qui fasse que’Ame
soit déterminée, par la contemplation d’une chose, a penser
a une autre. Donc, je ne reconnais (comme je l'ai dit dans le
schol. th. 411 prés. liv.) que trois affections primitives ou pri-
maires, savoir : la Joie, la Tristesse et le Désir. Je n’ai parlé
de 'admiration que parce qu'il est arrivé, dans I'usage, que
certaines affections qui dérivent des trois premiéres sont
- désignées d’habitude par des noms différents lorsqu’elles
se rapportent a des objets que nous admirons. Cette méme
raison me conduit également a ajouter la définition du Mépris.

Ve,

Le Mépris est l'imagination d'une chose quelconque,
imagination qui touche tellement peu I'Ame que I'Ame
elle-méme est amenée, par la présence de cette chose, a
s'imaginer plutdt ce qui n’est pas dans la chose, que ce quiy
est (Voy. schol. th. 82 prés. liv.). Yomets les définitions de
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la Vénération et du Dédain parce qu'aucune affection, que je
sache, ne tire d’eux sa dénomination.

V1.

L'Amour est la Joie, accompagnée de I'idée d’'une cause
extérieure.

EXPLICATION : Cette définition explique de fagon suffi-
sammment claire 'essence de 'Amour. Au contraire, celle des
auteurs qui définissent 'amour : la volonté de U'amant de
s'unir a la chose aimée, n'exprime pas l'essence de I'amour,
mais une propriété de celui-ci. Comme l'essence de 'amour
n‘avait pas été bien aperque par ces auteurs, il en advint
qu’ils ne purent pas non plus se faire aucune conception
claire de ses propriétés. Ce qui fait que tout le monde a
jugé que leur définition était trés obscure. A la vérité il
faut noter, quand je dis que c'est une propriété dans l'amant
de se joindre, de par sa volonté, a la chose aimée, que je ne
comprends pas par « volonté » un consentement, ou délibé-
ration de I'dme, autrement dit une libre décision (car j'ai
démontré que c'était la une fiction, au th. 48, liv. 2), et que je
ne comprends pas non plus le désir de s'unir & la chose
aimée, quand elle est absente, ou le désir de rester en sa pré-
sence, quand elle est présente. En effet, on peut concevoir
'amour sans I'un ou l'autre de ces désirs; mais, par ¢ vo-
lonté », j'entends la satisfaction intérieure qui se produit
dans I'amant, par suite de la présence de la chose aimée et
par laquelle la Joie de I'amant est fortifiée, ou tout au moins
entrelenue,

VIL

La Haine est la tristesse, accompagnée de I'idée d'une cause
extérieure,

EXPLICATION : On s’apercevra facilement, par ce qui a
été dit dans l'explication de la définition précédente, des
remarques qu'il y a lieu de faire ici. (Voy., en outre, schol.
th. 13 prés. l.).

7.
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VIIIL.

L’'Inclination! est la joie, accompagnée de I'idée d'une
chose qui est, par accident, cause de joie.

IX.

L’Aversion! est la tristesse, accompagnée de 1'idée d'une
chose qui, par accident, est cause de tristesse, (A ce suj.
voy. sch. th. 45 prés. hv.)

X.

- L'Adoration est 'amour a I'égard de celui que nous
ulmlrons.

EXPLICATION : L’admiration nait de la nouveauté d'une
@m, nous I'avons montré au théoréme 52 du présent livre.
~ Dong, s'il arrive que nous nous imaginions souvent ce que

2 m admirons, nous cesserons de I'admirer, et, par suite,
- nous voyons que 'affection d’Adoration dégénére facilement
~ €n amour simple. |
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' La Dérision est la joie, née de ce que nous nous imagi-

mna qu'il existe quelque chose que nous méprisons dans
nn objet que nous haissons.

~ EXPLICATION : Dans la mesure ol nous méprisons une
i mhm que nous haissons, nous nions a son sujet I'existence
)0y. sch. th. 52 prés. liv.), et, dans cette mesure (e. v. th. 20
. prés. liv.), nous nous réjouissons ; mais puisque nous suppo-
A ":;- :%:;m que 'homme a pourtant en haine I'objet de sa dérision,
IIIII © o ilen :'ésulte que cette joie n’est pas entidre (Voy. sch. th. 47
o imy 3 w.)

Y Propm et Aversio (Inclination et Aversion) sont employés
» pour les affections désignées au scholie du th. 15, par : Sympathia
pathia que nous avons dit traduire par : Sympathie et Anti-

. Mais dans ce scholie Spinoza indique Ini-méme qu'il avait
39 oA deux termes dans un sens en quelque sorte nouveau.
; SH avoir voulu se rapprocher de l'usage commun de son
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Xl
L’'Espérance est une joie instable, née de l'idée d'une chose

future ou passée, de 'issue de laquelle nous doutons dans
une certaine mesure.

X11l

 La Peur est une tristesse instable, née, de l'idée d'une
chose future ou passée, de lissue de laquelle nous dou-
tons dans une certaine mesure (voy. ld-dessus sch. 2, th. 18

prés. liv.).

EXPLICATION : Il suit de ces définitions qu’il n’existe pas
d’espérance sans peur, ni de peur sans esperance. Celui, en
effet, qui est en suspens par espérance et qui est incertain
de I'issue de la chose, celui-l1a est supposé s'imaginer quelque
chose qui exclut I'existence de la chose A venir, et, par
suite, dans cette mesure, il est supposé s'attrister (e.v. th. 49
prés. liv.); et conséquemment, alors qu'il est en suspens par
espérance, il est supposé avoir peur que la chose n'arrive

as. Mais, au contraire, celui qui est en proie a la crainte,
o’est-i-dire celui qui est incertain de l'issue d'une chose
qu'il hait, imagine, lui aussi, quelque chose qui exclut I'exis-
tence de la chose qu'il hait; et, par suite (e. v. th. 20 prés.
liv.), il se réjouit, et conséquemment, dans cette mesure, il

a 'espérance que cette chose n'arrivera pas.
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2 La Séeurité est la joie, née d'une chose future ou passée,
8 au sujet de laquelle la cause d'incertitude a disparu.

XV

Le Désespoir est la tristesse, née d'une chose future ou
passée, au sujet de laquelle la caused’incertitude a disparu,

ol EXPLICATION : Ainsi, de l'espérance nalt la sécurité, et
.~ de la peur le désespoir, lorsque la cause d'hésilation sur
"‘;’j; Vissue de la chose est supprimeée. Ceci se produit parce
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que T'’homme $imagine que la chose passée ou future
est la, et qu’il la contemple comme présente, ou parce
quil s'imagine d’autres choses qui excluent I’existence
de celles qui le faisaient douter. Car, bien que nous ne
puissions jamais étre certains de l'issue des choses particu-
liéres (e. ». coroll. th. 31, liv. 2), il peut cependant se pro-
duire que nous n'ayons pas de doute sur leur issue. Nous
avons en effet démontré (voy. sch. th. 49, liv. 2) qu’autre
chose est : ne pas avoir d’hésitation au sujet d’une chose,
autre chose : avoir la certitude d’une chose; et, par suite, il
peut se faire que nous soyons affectés, par I'image d’une
chose passée ou future, de la méme affection de Joie ou de
tristesse que par I'image d'une chose présente, comme nous
avons démontré ay théoréme 48 du présent livre (voy. ce th.

et son sch.).

XVI

Le Contentement est la Joie, accompagnée de Iidée d’'une
chose passée, qui est arrivée 1 contre notre espérance.

XVII.

Le Remords de conscience est la tristesse, accompagnée

de I'idée d’une chose passée, qui est arrivée ! contre notre
€spérance.

EXFLICATION : Entre la Compassion et ]a Pitié il ne parait
Y avoir aucune différence, sauf, peut-étre, que la compassion

1. Boulainvilliers : « quj arrive », contre-sens (et méme ourla déf.

18 non-sens ; evenit esﬂ au :
benefecit J malefeois, - PorME comme plus bas, déf. 49 et 20,

W T
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se rapporte a chaque affection particuliére, la pitié, au con-
traire, a la disposition d’esprit correspondant a cette affection.

XIX.

La Faveur est 'amour a l'égard de quelqu'un qui a fait
du bien & autrui.

XX.

L'Indignation est la haine a I'égard de quelqu'un qui a
fait du mal & auatrui.

EXPLICATION : Je sais que ces dénominations ont un
autre sens d'aprés l'usage commun. Mais mon but n'est pas
d’expliquer la signification des mots, mais bien la .nature
des choses, et de la désigner par des termes dont la signifi-
cation d’usage ne soit pas complétement opposée a celle que
je désire leur faire prendre. Qu'il me suflise d’avoir fait
cette remarque une fois pour toules. Au surplus pour la
cause de ces affections, voyez corollaire 1, théoréme 27 et

scholie du théoréme 22 du présent livre.

XXL

1'Estime est le fait d'avoir, par amour, une opinion plus
avantageuse que de raison, au sujet de quelqu’un.

XXIL

La Mésestime est le fait d'avoir, par haine, une opinion
moins avantageuse que de raison, au sujet de quelqu'un.

EXPLICATION : Ainsi 'Estime est un effet, autrement dit
une propriété de I'Amour, comme la Mésestime l'est de la
Haine. Par suite I'Estime peut aussi dtre définie : L'amour,
dans la mesure ou il affecte Phomme de telle sorte qu'il ait de
la chose aimée une opinion (rop favorable, et la Mésestime au
contraire, la Haine, dans la mesure oit elle affecte 'homme de
telle sorte qu'il ait, de U'objet de sa haine, une opinion (rop

P R e s T peae TR A 3""*'_.1_:.
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peu favorable. A ce sujet, voyez le scholie du théoréme 26
du présent livre.

XXIIIL

L’Envie est la haine, dans la mesure ou elle affecte
'homme de telle sorte qu’il s’attriste de la félicité d’autrui
et, au contraire, qu’il éprouve du contentement par le fait du
mal d’autrui.

EXPLICATION : A I'Envie on oppose ordinairement la

Pitié qui, par conséquent, et en for¢ant le sens du mot, peut

étre définie comme suit :

XXIV.

La Pitié est I’Amour, dans la mesure ou il affecte

JThomme de telle sorte qu’il éprouve du contentement par le

fait du bien d’autrui, et au contraire qu’il s’attriste de ce
qui arrive de mal & autrui.

EXPLICATION : Au surplus, & propos de I’Envie, voyez
le scholie du théoréme 24 et le scholie du théoréme 32 du
présent livre, — Telles sont les affections de joie el de tristesse
qui sont accompagnées de l'idée d'une chose extérieure
comme cause, soit par elle-méme, soit par accident. De cel-

les-1a, je passe aux autres affections qui sont accompagnées
de l'idée d'une chose intérieure, comme cause,

XXYV.

Le Repos intime est la joie, née du fait que 'homme se

contemple lui-méme et sa puissance d’agir.

XXVIL

L’'Humilité est la tristesse, née de ce fait que I'homme

contemple son impuissance, autrement dit sa faiblesse.

EXPLICATION : Le Repos intime s’oppose a I’'Humilité, dans

I aaheToe, ¢ e ' . s
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la mesure oi nous entendons par ce mot la joie qui nait de
ce fait que nous contemplons notre puissance d’agir ; mais,
dans la mesure ol nous comprenons aussi sous ce terme la
joie accompagnée de l'idée d'un acte que nous croyons avoir
accompli par une libre décision de I'dme, elle s'oppose au
Repentir que nous définirons comme suit :

XXVIL

g Le Repentir est la tristesse, accompagnée de I'idée
| d'un acte que nous croyons avoir accompli, en vertu d'une
libre décision de 'Ame.

EXPLICATION : Nous avons montré les causes de ces affec-
tions dans le scholie du théoréme 51 du présent livre et
dans les théorémes 53, 5& et 55 du présent livre avec son
scholie.

Pour ce qui est de la libre décision de I'ime, voyez
scholie du théoréme 35, livre 2. Mais il faul remarquer en
| outre, ici, qu'il n’est pas étonnant que, absolument tous les
i actes que I'on a I'babitude d'appeler pervers, soient suivis de
tristesse et ceux que l'on appelle corrects, de joie. Car cela
dépend surtout de I'éducation; on le comprend facilement
par ce qui a été dit plus haut. Les parents en effet en re-
prochant les uns, et en admonestant souvent leurs enfants, &
3 leur propos ; en leur conseillant au contraire les autres et en
les louant, ont fait que les uns fussent unis & des mouve-
ments de tristesse, les autres au contraire a des mouvements
de joie. Ce fait est prouvé par l'expérience elle-méme. Gar
la coutume, ni la Religion ne sont les mémes pour tous les
hommes. Au contraire ce qui est sacré, chez les uns, est pro-
fane chez d’autres; et ce qui chez les uns est honnéte est hon-
teux chez d'autres. Done, suivant l'éducation que chacun a

recue, il se repent d'un acte, ou s’en glorifie. 7

XXVIIL

L’Orgueil est le fait d’avoir, par amour, une opinion plus
avantageuse que de raison sur soi-méme.

EXPLICATION : L'orgueil differe donc de l'estime en ce
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que I'une s’applique & un objet extérieur, 'autre, au con-
traire, se rapporte a '’homme méme qui a sur son propre
compte une opinion trop favorable.

Au surplus, de méme que l'estime est un effet, ou une
propriété de 'amour ; de méme I’orgueil est un effet ou une
propriété de la « Satisfaction de soi » que I'on pourrait défi-
nir en disant qu'elle est : « I’Amour de sot-méme, autrement
dit le Repos intime dans la mesure ou il affecte ’homme de
telle sorte qu'il ait, sur son propre comple, une opinion trop
favorable (voy.schol.th. 26 prés. liv.) ». Il n’existe pas d’affec-
tion contraire a celle-1a, car personne n'a, par haine, une
opinion trop peu favorable sur son propre comple.

De plus, personne n'a sur son compte une opinion trop
peu favorable en tant qu’il s'imagine qu'il ne peut pas faire
telle ou telle chose. Car tout ce que I'homme s'imagine qu'il
ne peut pas faire, c'est nécessairement qu’il se I'imagine
ainsi, et par cette imagination il est disposé de telle sorte,
qu'en fait, il ne peut pas faire ce qu'il s'imagine ne pas pou-
voir faire. Aussi longtemps, en effet, qu'il s'imagine quiil ne
peut pas faire telle ou telle chose, il n’est pas déterminé a
agir; et conséquemment aussi longtemps il lui est impos-
sible de la faire.

Mais cependant, si nous considérons ce qui dépend seule-
ment de I'opinion, nous pourrons concevoir qu’il peut arriver
que 1'homme ait sur son propre compte une opinion trop peu
favorable. 1l peut en effet arriver que quelqu’un, alors qu'il
est triste et contemple sa faiblesse, s'imagine qu'il est mé-
prisé par tout le monde et cela alors que les autres ne pen-
sent & rien moins qu'a le mépriser. En outre I’homme peut
avoir, sur son compte, une opinion trop peu favorable, si au
moment présent, il nie de lui-méme quelque chose qui a
rapport au temps futur dont il est incertain, par exemple:

il nie qu’il puisse rien concevoir de certain, ou qu’il puisse

désirer, ou faire, autre chose que des choses perverses ou hon-
teuses. Nous pouvons enfin dire que quelqu’un a, sur son
compte, une opinion trop peu favorable, lorsque nous voyons
que par une crainte exagérée de la honte il n’ose pas faire les
choses que ses égaux se permettent. Nous pouvons donc op-
poser cette affection a I’Orgueil, et je ’appellerai Abjection.
Car, comme du Repos intime nait I’'Orgueil, de méme de
’Humilité nait ’Abjection que, par conséquent, nous défini-
fons comme suit ;
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XXIX.

L'Abjection est le fait d’avoir, par tristesse, une opinion
trop peu favorable sur soi-méme.

EXPLICATION : Pourtant nous avons coutume souvent
d'opposer l'orgueil a '’humillité, ¢’est qu’alors nous con-
sidérons plutét les effets de chacune de ces affections, que
leur nature. Nous avons coutume en effet d’appeler : orgueil-
leux, celui qui se glorifie d’une maniére excessive (voy. schol.
th. 30 prés. liv.), qui ne raconte rien que ses propres ver-
tus, et des autres rien que les vices: qui veut étre préféré i
tous et qui enfin se présente avec la gravité et le costume
dont sont revétus, d’habitude, ceux dont la position est de
beaucoup supérieure a la sienne. Au contraire nous appe-
lons : humble, celui qui rougit trop souvent, qui avoue ses
vices et raconte les vertus des autres, qui céde le pas a tout
le monde, et qui enfin se proméne la téte basse ef néglige
le soin de son costume. Au surplus ces affections, savoir :
Phumilité et I'abjection, sont trés rares. Car la nature hu-
maine, par elle-méme, lutte contre eux autant qu'elle peut
(voy. th. 13 et 54 prés. liv.). C’est pourquoi ceux qui
croient étre les plus abjects et les plus humbles sont la

plupart du temps les plus ambitieux et les plus orgueil-
leux.,

XXX.

La Gloire est la joie, accompagnée de I'idée d’une de nos
actions que nous nous imaginons que les autres louent,

XXXL

La Honte est la tristesse, accompagnée de I'idée d’une de
nos actions que nous nous imaginons que les autres bliment,

EXPLICATION : A ce sujet, voyez scholie du théoréme 30
du présent livre.

i8
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Mais il faut noter ici la différence qui existe entre la
Honte et la Pudeur. En effet, la Honte est la tristesse qui
suit le fait dont on a honte ; la Pudeur, au contraire, est la
peur, autrement dit la crainte de la honte, qui retient
I'homme et Pempéche de commettre quelque chose de hon-
teux. A la Pudeur on a coutume d’opposer I'lmpudence qui,
en réalité, n’est pas une affection, ce que je montrerai le
moment venu; mais les noms des affections (comme je l'ai
déja fait remarquer) ont plutét trait & leur usage qu’'a leur
nature. Par ce qui précéde j'en ai terminé avec les affections

.de joie et de tristesse que je m’étais proposé d’expliquer.

Jen viens aux affections que je rattache au Désir.

XXXIIL

Le Regret est le désir, autrement dit I'appétit de possé-
der une chose, désir qui est entretenu par le souvenir de
cette chose, en méme temps qu'il est entravé par le souve-
nir d’autres choses qui excluent I'existence de la chose dési-

réel,

EXPLICATION : Lorsque nous nous souvenons d’une chose,
comme nous ’avons déja dit souvent, par cela seul nous
sommes disposés a la contempler avec la méme affection que
si la chose se trouvait présente, mais cette disposition, au-
trement dit cet effort, est, la plupart du temps, lorsque nous
sommes a I’état de veille, empéché par les images des choses
qui excluent I'existence de celles dont nous nous souvenons.
Aussi, lorsque nous nous souvenons d'une chose qui nous
affecte d’'un genre quelconque de joie, par ce fait seul nous
nous efforcons de la considérer avec la méme affection de
joie, comme présente, et cet effort est aussitot empéché par
la mémoire des choses qui excluent I'existence de celle-ci.
(’est pour cette raison que le regret est en réalité une tris-
tesse qui s’oppose a la joie qui nait de I'absence de la chose
que nous avons en haine. Sur cette joie voyez scholie du
théoréme 47 présent livre. Mais comme la dénomination de
Regret parait avoir trait au désir, je rapporte cette affection
aux affections du Désir.

‘1. Le texte porte appetende. 1l faut évidemment lire appetite.
‘Tons les traducteurs sont d'accord. '
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XXXIIL

L'Emulation est le désir d'une chose quelconque, désir
qui est engendré en nous par ce fait que nous nous ima-
ginons que les autres ont ce méme désir,

EXPLICATION : Celui qui fuit parce qu'il voit les autres
fuir, ou qui a peur parce qu’il voit les autres avoir peur,
comme aussi celui qui retire & lui sa main, parce qu'il voit
qu'un autre se brile la main, et qui remue et fait des mou-
vements de corps comme si ¢’était sa propre main qui se
bralait, celui-la, dirons-nous, imite, il est vrai, I'affection
d’un autre, mais ne lutte pasd’émulation avec cet autre. Non
pas que nous ayons reconnu une cause pour I'émula-
tion, et une autre pour l'imitation, mais parce que c’est

. devenu un usage de n’appeler émule, que celui qui imite
~ €& que nous jugeons étre honnéte, utile ou agréable. Au

surplus, au sujet de la cause de I'Emulation, voyez théo-
réme 27 présent livre, avec son scholie. Pourquoi cependant
Penvie est-elle, la plupart du temps, jointe a cette affec-
tion? A ce sujet, voyez théoréme 32 présent livre et son scholie.

XXXIV.

La Reconnaissance ou Gratitude est le désir, autrement
dit le golt d’Amour, par lequel nous nous efforcons de
faire du bien & celui qui, par une méme affection d’amour,
nous a fait du bien. Voyez théoréme 39 et scholie du théo-
réeme # présent livre.

XXXV,

La Bienveillance est le désir de faire du bien & celui
dont nous avons pitié. Voyez scholie du théoréeme 27 du
présent livre.
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par haine, a faire dumal a celui que nous haissons. Voyez
théoréme 39 du présent livre.

XXXVIL

. La Vengeance esl le désir qui nous pousse, par une haine
| en retour, a faire du mal a celui qui, par une affection
semblable, nous a causé un dommage. (Voy. 2e coroll. th.

40 avec son schol.).

XXXVIIL.

| La Cruauté, autrement dit Férocité est le désir par
& lequel quelqu’un est poussé a faire du mal a celul que nous

aimons ou dont nous avons pitié.

? EXPLICATION: A la cruauté on oppose la clémence, qui
; n’est pas une passion, mais un pouvoir de I'ame par lequel

'’homme modére la colére et la vengeance.
XXXIX.

La Crainte est le désir d'éviter, par un mal moindre,
un mal plus grand que nous craignons. (Voy. schol. th. 39

prés. liv.).

S W i :I-E'?r“ .Wa,‘.. .E?'E:l"u
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XL.

1’Audace est le désir par lequel quelqu’un est incité a
A faire quelque chose, au mépris d'un péril, auquel ses égaux
auraient peur de s’exposer.

XLI.

% La Pusillanimité s'applique a celui dont le désir est
i entravé par la crainte d’'un péril auquel ses égaux n'ont
G pas peur de s’'exposer.

-
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EXPLICATION: La Pusillanimité n’est done rien d’autre
que la peur d’'un mal dont la plupart des hommes ont 'habi-
tude de ne pas avoir peur. C'est pourquoi je ne la rapporte
pas aux affections du désir. J'ai voulu cependant I'expliquer
ici parce que, dans la mesure ou nous nous attachons au
désir, elle s'oppose réellement a 'affection d’audace.

XLIL

La Consternation s’applique a celui dont le désir d’éviter
un mal est entravé par l'admiration du mal qu'il craint.

EXPLICATION : Ainsi la Consternation est une sorte de
Pusillanimité. Mais comme la Consternation nait d’'une crainte
double on peut la définir plus commodément en disant
qu'elle est : ¢ La crainte qui maintient homme stupéfait ou
hésitant, de telle sorte qu'il ne puisse pas repousser le mal ».
Je dis stupéfait, en tant que nous comprenons que son désir
de repousser le mal est entravé par 'admiration. Mais j- dis
hésitant, en tant que nous concevons que son désir est
entravé par la crainte d'un autre mal, crainte qui le torture
tout autant, ce qui fait qu'il ne sait pas lequel des deux
repousser. A ce sujet voyez scholie théoréme 39 et scholie
théoréme 52 du présent livre. Au surplus au sujet de la
Pusillanimité et de I'Audace, voyez scholie du théoréme 51
du présent livre.

XLIIL

La Civilité, autrement dit la Modestie, est le désir de

faire les choses qui plaisent aux hommes et de ne pas faire
celles qui leur déplaisent,

XLIV.

L’Ambition est un désir exagéré de gloire.

EXPLICATION: L’Ambition est un désir par lequel toutes
les alfections (e. v. th. 27 et 31 prés. liv.) sont entretenues
et fortifiées. C'est pourquoi cette affection est presque impos-

i38.
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sible & vaincre. Car, tant que 'homme est tenu par un désir
quelconque, il est nécessairement tenu en méme temps par
PAmbition. Le meilleur d'entre les hommes, dit Cicéront,
est celui qui est le plus mené par la gloire. Les philosophes
méme, sur les livres qu'ils écrivent pour traiter du mépris de
la gloire, inscrivent pourtant leur nom, elc...

XLV.

La Gourmandise est un désir, ou méme aussi un amour,
immodéré de la table.

XLVL

L’Ivrognerie est le désir et Pamour immodéré de la
boisson.

XLVIL

L’Avarice est le désir et 'amour immodéré des richesses.

XLVIIIL

La Lubricité est aussi le désir et I'amour de !'union
sexuelle.

EXPLICATION : Que ce désir de rapprochements soit
modéré, ou qu’il ne le soit pas, on a I’habitude de 'appeler
Lubricité. Enoutre ces cinq affections (comme je I’ai fait remar-
quer dans le scholie du théoréme 56 du présent livre) n’ont
pas de contraires. Car la Modestie est une espéce d’Ambi-
tion, la-dessus voyez scholie du théoréme 29 du présentlivre.

- s e Puis la tempérance, la sobriété et la chasteté indiquent la puis-

sance de 'dme et non une passion, je I'ai déja fait remarquer

- ¢également. Et quoi qu'il puisse arriver que 'homme avare,

ambitieux, ou timide s’abstienne de nourritures,de boissons

e | ':' et de rapprochements sexuels excessifs, cependant ’Avarice,

5 4, Plaidoyer pour Archias, 11.




DES AFFECTIONS 211

~ FAmbition et la Peur ne sont pas les contraires de la Gour-

mandise, de I'lvrognerie ou de la Lubricité. L'avare, en effet,

" désire la plupart du temps se repaitre dec la nourriture et de

la boisson d’autrui ; 'ambitieux lui, pourvu gu’il espére que

_cela reste caché, ne se modérera en rien, et §'il vivait parmi
. les ivrognes et les gens lubriques, il scrait encore plus enclin

a ces mémes vices, précisément parce qu'il est ambitieux.
Enfin celui qui a peur fait ce qu’il ne veut pas. En effet quoi-
que, pour éviter la mort, il jette ses richesses a la mer, il
reste cependant avare, et si le lubrique est triste parce qu’il
ne peut agir & sa guise, il ne cesse pas pour autant d’étre un
lubrique. Et d'une fagon générale ces affections ont trait
non pas tant aux actes mémes de faire bonne chére, de
boire, ete... qu'a I'Appétit lui-méme et & I"Amour?!. Donc
on ne peut rien opposer a ces affections, sauf la Générosité
et la Force d'ame au sujet desquelles voyez ce qui suit.

Je passe sous silence les définitions de la Jalousie et des
autres fluctuations de I'dme, tant parce qu’elles naissent de
la composition des affections que nous avons déja définies,
que parce que la plupart d’entre elles n’ont pas de noms.
Ce qui prouve que, pour 'usage dela vie, il suffit de les con-
naitre seulement dans leur ensemble. Au surplus il est clair,

~ d'aprés les délinitions des affections que nous venons d'ex-

pliquer, qu'elles naissent toutes du désir, de la joie, ou de la
tristesse, ou mieux qu’elles ne sont rien d'autre que ces
trois affections que I'on a coutume de désigner sous des
noms divers, suivant leurs rapports divers et leurs dénomi-
nations extrinséques. Si maintenant nous voulons préter
attention & ces affections primitives et a ce que nous avons
dit plus haut, sur la nature de I’dme, nous pourrons définir

ici lles affections, en tant qu’elles se rapportent a I'dme
seule.

DEFINITION GENERALE DES AFFECTIONS.

L'affection que l'on appelle état passif de 'Ame est une
idée confuse par laquelle 'Ame affirme la force d’exister

i. Entendez : a l'appétit et & 'Amour de faire bonne chére et de




212 ETHIQUE. — LIVRE III

plus grande — ou moindre qu'auparavant — de son Corps,
ou d’une partie de celui-ci, et qui, étant donnée, détermine
Pame elle-méme a penser telle chose, plutét que telle

aulre,
-

EXPLICATION : Je dis tout d’abord que I'Affection, ou la
passion de I'dme, est une idée confuse, car nous avons mon-
tré que 'dme patit, dans la mesure seulement ou elle a des
idées inadéquates, autrement dit confuses (voy. th. 3 prés.
liv.).

Je dis ensuite : par laquelle U'dme affirme la force d’exister
de son corps, ou d’'une de ses parties, plus grande ou moindre
qu'auparavant. En effet, toutes les idées que nous avons
des corps indiquent plutdt la constitution actuelle de notre
Corps que la nature du corps extérieur (e. v. coroll. 2, th. 16,
liv. 2). Mais I'idée qui constitue la forme méme de 'affec-
tion, doit indiquer ou exprimer la constitution du Corps ou
de quelqu’une de ses parties, constitution que le Corps lui-
méme ou quelqu’une de ses parties, se trouve avoir, par ce fait
que sa puissance d’agir, autrement dit sa force d’exister, est
augmentée ou diminuée, favorisée ou entravee.

Mais il faut remarquer que lorsque je dis : Force d'exister
plus grande ou moindre qu auparavant, je n’entends pas par la
que ’ame compare la constitution présente du Corps avec celle
qu’il avaitauparavant; mais que I'idée qui constitue la forme
de Vaffection affirme du Corps quelque chose qui enveloppe,
en vérité, plus de réalité qu'auparavant. Et comme I'essence de
'Ame consiste en ceci (e. v. th. 14 et 43, liv. 2): qu'elle
affirme l’existence actuelle de son Corps; et comme nous
entendons par perfection l'essence elle-méme de la chose;
il en résulte donc que I'Ame passe a une perfection plus
grande ou moindre lorsqu'il lui arrive d’affirmer de son
Corps, ou de quelqu'une des parties de celui-ci, quelque
chose qui enveloppe, plus ou moins, de réalité qu’auparavant.
Donc, lorsque je disais plus haut que la puissance de penser
de ’Ame est augmentée ou diminuée, je n’entendais par la
rien d’autre que ce fait, savoir : que I’Ame formait une idée
de son Corps ou de quelque partie de celui-ci, idée qui
exprimait, plus ou moins, de réalité qu’elle n’en avait affir-
mé ¢ de son Corps. Car V'excellence des idées et la puissance

1. Entendez ; qu'elle n'en avait affirmé auparavant.
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LIVRE QUATRIEME

DE LA SERVITUDE HUMAINE
" OU DE LA FORCE DES AFFECTIONS

J'appelle servitude, 'impuissance humaine & modérer et a
refréner les affections. En effet I'homme, sujet aux affections,
n’est point son maitre, il dépend de la fortune. 1l est en la

uissance de celle-ci, de telle sorte que souvent il est force,
ien qu'il voie ce qui lui serait e nlus avantageux, de prendre
cependant le mauvais parti. Je me suis proposé de démon-
trer, dans le présent livre, la cause de ce fait, el en outre ce

que les affections ont de bien ou de mal. Mais avant de

commencer il me parait bon de parler d’abord, en quelques
mots, de la perfection et de I'imperfection, du bien el du
mal.

Si quelqu’un a décidé de faire une chose et qu'il ait ache-
vé son ceuvre, on la dira parfaite ; non seulement lui-méme,
mais aussi chacun qui aura connu exactement I'intention
de l'auteur de cet ouvrage et son but, ou qui croira le con-
naitre. Par exemple, si quelqu’un voit un ouvrage (que je
suppose n'étre pas encore terminé) et qu’il apprenne que le
but de 'auteur de cet ouvrage était d’élever une maison, on
dira que la maison est imparfaite; et, au contraire, parfaite,
sitdt qu'il verra que le but que P'auteur s’était assigné a été
atteint. Mais si quelqu’un voit un ouvrage dont il n’ait
jamais vu le pareil, et qu’il ignore 'intention de I’artisan, il
ne pourra certes pas savoir si cet ouvrage est parfait, ou s’il
est imparfait. Telle parait avoir été la premiére signification
de ces termes. Mais aprés que les hommes eurent formé
des idées universelles et se Turent créé divers modéles de
maisons, d’édifices, de tours, etc..., et qu’ils eurent com-
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mencé & préférer certains modéles de choses a certains
autres, il advint que chacun appeldt parfait ce qu’il voyait
s'accorder avec I'idée universelle qu’il s’était formée de ce
genre de choses; et au contraire, imparfait, ce qu’il voyait
s'accorder moins avec le modéle qu'il avait congu; malgré
que, d’aprés la pensée de I'artisan, I'ccuvre fut absolument
parfaite. Et il ne parait pas y avoir d’autre raison pour que
le vulgaire appelle de méme parfaites, ou imparfaites, les
choses de la Nature, savoir : celles qui ne sont pas faites de
la main de '’homme. En effet, les hommes ont ’habitude de
former des idées universelles aussi bien des choses naturel-
les que des choses artificielles, idées qui leur servent comme
de modéle des choses. Ces idées universelles, la Nature (qui a
leur avis ne fait rien, si ce n’est pour une fin donnée) les a
considérées et se les est proposé comme modéles. Aussi
lorsqu’ils voient se produire quelque chose, dans la Nature,
qui ne s’accorde pas avec la conception modeéle qu’ils se
sont faits d’une chose de cette sorte, ils croient alors que la
Nature elle-méme s’est mise en défaut, ou qu’elle a péché, et
qu'elle a laissé cette chose imparfaite. Nous voyons.ainsi
que les hommes ont pris 'habitude d’appeler les choses de
la Nature parfaites, ou imparfaites, plutdt par p: &jugé que par
la vraie connaissance des choses. Nous avons montré en
effet dans I'appendice de la premiére partie que la Nalure
n’agit pas pour une fin.

En effet cet Etre éternel et infini que nous appelons Dieu
— autrement dit la Nature — agit en verlu de la méme
nécessité qui fait qu’il existe. Nous avons montré en effet
qu'il agit en vertu de la méme nécessité de sa nature, en
vertu de laquelle il existe (th. 16, liv. 4). Donc la raison, ou
la cause, par laquelle Dieu — ou la Nature — agit et celle par
laquelle il existe, n’est qu'une seule et méme chose. Et de
méme qu’ill n’existe en vue d’aucune fin, il n’agit non plus
en vue d’aucune fin. Mais comme pour exister, de méme
pour agir, il n’a aucun point de départ, ni aucune fin. Quant
a la cause que 'on dit « finale », elle n’est rien d’autre que
I'appétit humain lui-méme, en tant que celui-ci est considéré
comme le point de départ, ou la cause premiére, d’'une
chose quelconque. Par exemple, lorsque nous disons que
I'habitation a été la cause finale de telle ou telle maison,
nous n'entendons évidemment rien dire d’autre que ceci:
savoir, que 'homme, par ce fait qu'il 8’est imaginé les avan-
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tages de la vie domestique, a eu I'appétit d'édifier une mai-
son. C'est pourquoi I'habitation, en tant qu’elle est considé-
rée comme cause finale, n'est rien autre chose que cet
appétit particulier qui, en vérité, est la cause efficiente et
que l'on considére comme cause premieére, parce que les
hommes ignorent communément les causes de leurs appé-
3 tits. En effet ils sont, comme je I'ai déja dit souvent,
.~ conscients de leurs actions et de leurs appétits, mais igno-
.~ rants des causes par lesquelles ils sont déterminés a avoir
appétit de quelque chose. En outre, lorsque le vulgaire dit
que la Nature commet parfois des fautes, ou qu’elle péche
et qu'elle produit des choses imparfaites, je mets cela au
nombre des préjugés dont j’ai trailé dans I'’Appendice du
livre 1.
Done la perfection et 'imperfection ne sont en réalité
. que des maniéres de penser: savoir, des notions que nous
- avons I'habitude de forger parce que nous comparons, les
uns avec les autres, les individus d'une méme espéce et d'un
meme genre el ¢'est pourquoi j'ai dit plus haut (défin. 6 du
{iv. 2) que, par réalité et perfection, je comprenais la méme
chose. Nous avons en effet I’habitude de ramener tous les
individus de la Nature a un seul genre, que l'on appelle
généralissime, savoir : a la notion de I'Etre, notion qui
appartient & tous les individus de ]Ja Nature sans exception.
Aussi, en tant que nous ramenons les individus de la Nature
& ce genre et que nous les comparons entre eux et que nous
trouvons que les uns ont plus d’Etre et de Réalité que
-+ d'autres, nous disons que les uns sont plus parfaits que les
autres. Au contraire, en tant que nous attribuons a ces
individus quelque chose qui enveloppe une négation, comme
terme fin, umpuissance, elc., nous les appelons imparfaits,
parce qu'ils n’affectent pas notre &me comme ceux que nous
appelons parfaits et non parce qu’il leur manquerait quelque
chose qui leur soit propre, ni parce que la Nature aurait
péché. En effet la nature d’'une chose ne comporte rien
d’autre que ce qui résulte de la nécessité de la nature de la
cause efficiente et tout ce qui résulte de la nécessité de la
nature de la cause efficiente existe nécessairement.

Le mal etle bien — en ce qui les concerne — n’indiquent
aussi rien de positif dans les choses, considérées en soi, et
ils ne sont rien d'autre que des maniéres de penser, autre-
ment dit, des notions que nous formons parce que nous
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comparons les choses les unes avec les autres. Car une
seule et méme chose peut, dans le méme temps, étre bonne
et mauvaise et méme indifférente. Par exemple la musique
est bonne pour le mélancolique !, mauvaise pour celui qui
se lamente, mais pour le sourd, elle n’est ni bonne ni mau-
vaise.

Mais quoique les choses soient ainsi il faut cependant
que nous retenions ces vocables. Car, puisque nous désirons
former une idée de ’homme que nous considérerons comme
un modéle de la nature humaine, il nous sera avantageux
de conserver ces mols dans le sens que j’al dit. Par bon, je
comprendrai donc, dans ce qui va suivre,ce que nous savons
de source sfire étre un moyen pour nous rapprocher de plus
en plus du modéle de la nature humaine que nous nous pro-
posons. Par mal, au contraire, ce que nous savons, de source
sire, empécher que nous ne reproduisions ce méme mo-

| déle. Ensuite nous dirons les hommes plus parfaits ou plus
i imparfaits dans la mesure ou ils se rapprocheront plus ou

T

P moins de ce méme modale. Car, tout d’abord, il faut remar-
quer que lorsque je dis que quelqu’un passe d'une perfection
moindre & une perfection plus grande, et inversement, je ne
veux pas dire qu’il soit changé d’une essence — autrement
dit d’'une forme — en une autre. En effet le cheval, par
exemple, est détruit aussi bien s'il est changé en homme,
que s'il est changé en insecte. Mais je veux dire que la
puissance d’agir de ce quelqu'un, en tant qu'on la com-
prend par sa propre nature méme, nous concevons qu’elle
est augmentée ou diminuée. Enfin, par perfection dans
un genre je comprendrai, comme je l'ai déja dit, la
réalité, c’est-a-dire l’essence d’une chose quelconque, en
tant que cette chose existe et agit d’'une fagon donnée et
déterminée; et cela sans avoir aucun égard a sa durée.
Car aucune chose particuliére ne peut étre dite plus
parfaite parce qu'elle a persévéré plus longtemps dans
I'existence. En effet, la durée des choses ne peut pas étre
déterminée par leur essence; puisqu’aussi bien l'essence
des choses n’enveloppe aucune durée certaine et déterminée
d’existence ; mais que toute chose quelconque, soit qu’elle
soil plus parfaite, soit qu’elle le soit moins, peut persévérer

{. Saisset : un mélancolique qui se lamente de ses maux. — Lourd
contresens. L
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foujours dans I'existence avec la méme force en verty de
laquelle elle a commencé a exister, de telle sorte qu’en
cela toutes les choses sont égales.

DEFINITIONS

L. Par bien je désignerai ce que nous savons, de source
certaine, nous étre utile.

II. Par mal, au contraire, ce que nous savons, de source
siire, faire obstacle & ce que nous nous rendions maitres d’un
bien quelconque.

(A ce sujet, voy. la préface qui précéde in fine),

lll. Yappelle contingentes les choses particuliéres, dans la
mesure, ou alors que nous ne prétons attention qu'a leur
seule essence, nous ne trouvons rien qui pose nécessaire-
ment leur existence, ou qui nécessairement 'exclue.

IV. Ces mémes choses particuliéres, je les appelle possibles

dans la mesure ou, alors que nous prétons attention aux

causes par lesquelles elles doivent étre produites, nous
ignorons si ces causes sont déterminées a produire ces
choses, ou non.

Dans le scholie 1 du théoréme 33 du livre 1 je n’ai fait
aucune différence entre possible et contingent, parce qu’a ce

moment-la il n'était pas nécessaire de les distinguer avec
soin.

Y. Par affections contraires, je désignerai dans ce qui va
suivre celles qui entrainent ’homme en sens Opposés, quoi-
qu'elles soient du méme genre : comme la gourmandise et
Vavarice, qui sont des especes d’amour; et qui ne sont pas
contraires par nature, mais par accident.

V1. Ce que je désignerai par affection envers une chose fu-
ture, présente ou passée, je 1'ai expliqué dans les scholies 1
et 2 du théoréme 18 du livre 3 (8’y reporter).

Mais il faut ici remarquer en outre que, pas plus que nous
€ pouvons nous imaginer distinctement I'éloignement des
Ifauzf au dela d'une certaine limite, nous ne le pouvons pour
Iéloignement dans le Temps; c’est-a-dire que, de méme que
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tous les objets qui sont éloignés de nous de plus de deux
cents pieds, autrement dit ceux dont I’éloignement du lieu
ol nous nous trouvons surpasse I’éloignement que nous
pouvons imaginer d'une fagon distincte, tous ces objets,
dis-je, nous avons I’habitude de nous les imaginer comme
se trouvant tous a la méme distance de nous et comme
’ils se trouvaient tous sur un méme plan; eh bien! il en va
de méme des objets dont nous nous imaginons la période
d’existence comme éloignée du temps présent par un plus
grand intervalle que celui que nous avons I'habitude de
nous imaginer d’'une fagon distincte, tous ces objets, dis-je,

nous nous les imaginons comme également éloignés du pre-
sent, et nous les rapportons comime a un seul et méme mo-

ment du Temps.

VIL. Par fin en vue de laquelle nous faisons quelque chose,
j’entends I'appétit.

VIII. Par vertu et puissance, j'entends la meéme chose,
Jest-a-dire (e. v. th. 7, liv. 3) que la vertu, dans la mesure
ou elle rapporte & 'homme, est I'essence méme de ’homme,

autrement dit sa nature, dans la mesure ou elle a la puis-
sance d’accomplir certains actes qui peuvent étre compris

par les seules lois de sa propre nature.

AXIOME

Il n’existe pas, dans la Nature, une chose particuliére telle
qu’il n’en existe pas une autre plus puissante et plus forte
par laquelle cette chose donnée puisse étre détruite.

Théoréme I.

Rien de ce que lidée fausse a de postlif n'est
supprimé par la présence du vrai, en tant que le vrai
est vrat.

DEMONSTRATION : L’erreur consiste dans la seule priva-
tion de connaissance qu'enveloppent les idées inadéquates
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(e. v. th. 35, liv. 2) et ces idées n’ont rien de positif qui
fasse qu'on les appelle fausses (e. v. th. 33, liv. 2). Mais, au
contraire, en tant qu’'elles se rapportent a Dieu, elles sont
vraies (e. v. th. 32, liv. 2). Donc si ce que I'idée fausse a de
positif était supprimé par la présence de la vérité, en tant
qu'elle est la vérité, une idée vraie serait donc supprimeée
par elle-méme, ce qui (e. v. th. 4, liv. 3) est absurde. Donc,
rien de ce que l'idée, etc...
C. Q. F. D.

SCHOLIE : Ce théoréme se comprend encore plus claire-
ment par le corollaire 2 du théoréme 16 du livre 2. Car une
imagination est une idée qui exprime plus la constitution
présente du Corps humain que la nature du corps extérieur,
et cela non pas distinctement a vrai dire, mais confusé-
ment ; et de la vient que 'on dit que 1'Ame se trompe. Par
exemple lorsque nous regardons le soleil, nous nous imagi-
nons qu’il est éloigné de nous d’environ deux cents pieds;
én quoi nous nous trompons aussi longtemps que nous
ignorons sa véritable distance. Mais quand nous avons ap-
pris cette distance, 'erreur & vrai dire disparait, mais non
pas I'imagination, c’est-a-dire I'idée du soleil qui n’exprime
la nature du soleil qu’en tant seulement que le corps est af-
fecté par lui. Et par conséquent, bien que nous ayons appris
a connaitre son véritable éloignement, nous ne nous imagi-
nerons pas moins le soleil comme étant prés de nous.
Car comme nous 'avons dit dans le scholie du théoréme 35
du livre 2, nous nous imaginons le soleil aussi proche de
nous, non parce que nous ignorons sa véritable distance;
mais parce que I'dme ne congoit la grandeur du soleil que
dans la mesure ou le Corps est affecté par le soleil. De méme
lorsque les rayons du soleil frappant sur la surface de l'eau
se réfléchissent vers nos yeux, nous nous imaginons le so-
leil comme s’il était dans ’eau, quoique nous sachions bien
sa véritable situation; et de méme toutes les autres imagi-
nations par lesquelles I'dme est mise en défaut, soit que
celles-ci expriment la constitution naturelle du Corps ou
qu'elles indiquent que la puissance d’agir du Corps est aug-
mentee ou diminuée, ne sont pas contraires a la vérité et ne
disparaissent pas par sa présence. Il arrive, il est vrai, alors
que€ nous avons peur d'un mal qui n’existe pas, que notre

19.
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peur s’évanouisse a 'annonce d’une nouvelle vraie; mais, in-
versement, il arrive aussi, lorsque nous avons peur d'unmal
qui doit se produire d’une fagon certaine !, que notre peur
g’évanouisse aussi a Pannonce d'une nouvelle fausse. Par
suite les imaginations ne disparaissent pas par la présence
de la vérité, en tant qu'elle est la vérité, mais parce que
d’autres imaginations se présentent, plus fortes que les pre-
; miéres, qui excluent l'existence présente des choses que
nous nous imaginions, comime nous ’'avons démontré au

théoréme 17 du livre 2.

Théoréeme II.

AY Nous patissons, dans la mesure ou nous SOmmes
| une partie de la Nature qui ne peul élre concue par
soi-méme el indépendamment des autres.

DEMONSTRATION : On dit que nous patissons lorsqu’il
se produil quelque chose, en nous, dont nous ne sOMMEs
que la cause partielle (e. v. déf. 2, liv. 3); c’est-a-dire (e.
v. déf. 4, liv. 3) quelque chose qui ne peut étre déduit des
seules lois de notre nature. Donc nous patissons, dans la
mesure oll nous somimes une partie de la Nature qui ne
peut étre congue par coi-méme et indépendamment des

autres parties.
C. Q. F.D.

Théoreme III.

La force en vertu de laquelle 'homme persévere
dans lexistence, est limitée, et est infiniment surpassee

par la puissance des causes extérieures.

& DEMONSTRATION : Cela est évident en vertu de 'axiome
F e “du présent livre. L'homme étant donné, il existe également

quelque chose, soit A de plus puissant que lui ; et A étant
donné, il existe également autre chose, soit B plus puissant

1. Entendez : ce que nous ignorons.
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‘que A lul-méme, et ainsi de suite a I'infini; et par consé-
quent la puissance de 'homme est limitée par la puissance
- d’une autre chose et est infiniment surpassée par la puis-
- sance des causes extérieures.

C. Q. F. D.

.
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Il ne pent arriver que 'homme ne soit pas une
~ partiede la Nature et qu'il ne puisse pas subir d’autres

' changements que ceux qui pourraient étre compris
. par sa seule nalture et dont il serail la cause adéquate.
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- DEMONSTRATION : La puissance en vertu de laquelle les
~ choses particuliéres— et par conséquent ’homme — conserve
- son existence est la puissance elle-méme de Dieu, autrement
- ditde la Nature (e. v. coroll. th. 24, liv. 1), non en tant qu’elle
~ estinfinie, mais en tant qu’elle peut étre exprimée par V’es-
- sence actuelle de I'homme (e. v. th. 7, liv. 3). Ainsi la puis-
~ sance de I'homme, en tant qu’elle s’exprime par son essence
~ actuelle, est une partie de la puissance infinie de Dieu, ou
- de la Nature, c’est-a-dire (e. v. th. 34, liv. 1) une partie de
~ Pessence de Dieu ou de la Nature. Ce qui était le premier
- point du théoréme & démontrer.

- Ensuite s'il pouvait arriver que ’homme ne puisse subir
~ d'autres changements que ceux qui peuvent s'expliquer
~ par la seule nature de I’homme lui-méme, il en résulterait
(6. v. th. 4 et 6, liv. 3) qu'il ne pourrait pas périr, et qu'il
- existerait nécessairement toujours; ce qui devrait résulter
. d'une cause dont la puissance serait finie ou infinie : savoir,
-~ Soit de la seule puissance de I'homme qui serait alors
- capable de repousser loin de lui tous les autres changements
. qui pourraient étre produits par des causes extérieures,
. Soit par la puissance infinie de la Nature qui dirigerait
- loutes les choses particuliéres de telle sorte que I’homme
‘Waurait & souffrir aucun autre changement que ceux qui
- Sont utiles & sa conservation. Mais la premiére hypothése
le. ». th. préc., dont la démonstration est absolument géné-
~ Tale et peut étre appliquée a toutes les choses particuliéres)
- 8t absurde. Donc, s'il pouvait arriver que I'homme n’ait
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a souffrir d’autres changements que ceux qui peuvent
étre compris par la seule nature de ’homme lui-méme ; et
par conséquent (comme nous Pavons déja démontré) que
'homme existit nécessairement toujours, cela devrait résul-
ter de la puissance infinie de Dieu; et par conséquent (e. v.
th. 46, liv. 4) de la nécessité de la nature divine, en tant
qu’elle est considérée comme affectée par I'idée d'un homme
quelconque, on devrait pouvoir déduire 'ordre de la Nature
toute entiére, en tant qu'on la concoit sous l'attribut de
IEtendue et sous celui de la Pensée ; et par conséquent (e. v.
th. 24, liv. 1) il en résulterait que ’lhomme serait infini, ce
qui (e. v. 1™ part. de cette démonstration) est absurde. Il ne
peut donc pas se produire que 'homme ne souffre d'autres

changements que ceux dont il serait la cause adéquate.
C. Q. F. D.

COROLLAIRE: 1l résulte de la que 'homme est nécessai-
rement toujours exposé aux passions, qu’il suit I'ordre com-
mun de la Nature et lui obéit, qu’il 8’y accommode enfin
autant que I'exige la nature des choses.

Théoréme V.

La force et l'accroissement de loute passion el sa

persévérance dans | existence n'est pas définie par la
puissance en vertu de laquelle nous persévérons dans
l'existence, mais par la puissance d'une cause exte-

rieure, en composilion* avec la notre.

{. Cum nostra comparata. Boulainvillers : comparée. — Stern :
verglichen, sont, sinon des contresens, du moins de trés défectueunses
traductions. — Saisset: Le rapport de la cause extéricure avec
nolre propre puissance,approche de plus prés, mais insuffisamment
encore de la pensée du texte. — Il s'agit ici de la composition des
forces entre elles. Pour mieux nous faire entendre, nous donnerons
la paraphrase suivante de I'énoncé du théoréme:

La force — et 'accélération — d'une passion quelconque est une
résultante dont les composantes sont: 1° notre propre force, soit
F, et 2* une force étrangére a nous, soit f pour une passion Py, f; pour

‘une passion Py, fg pour une passion Ps..., f, pour une passion P.
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__:5' - DEMONSTRATION : L'essence d'une passion ne peut pas
~ étre expliquée par notre essence seule(e. v. déf. { et 2, liv. 3),
. cesb-h-du'e (e. v. th. 7, liv. 3) que la puissance de la passion
L ‘ne peut étre définie par la puissance en vertu de laquelle
- nous persévérons dans notre étre; mais (comme cela a été dé-
: montré au théoréme 46 du livre 2) elle doit nécessairement
~ &tre définie par la puissance d'une cause extérieure, en com-
3 posmun avec la notre.

C. Q.F. D.

Théoréme VI.

~ La force d’'une passion quelconque — aultrement
e " dit d’'une affection — peut surpasser toutes les autres
- actions de '’homme — autrement dil sa puissance —
~ de telle sorte que celte affection reste attachée a

o Thomme d’une facon persistante.

* sz

DEMONSTRATION La force et l'accroissement d’'une pas-
; .;g ion quelconque et sa persévérance 4 exister sont définies

~ par la puissance d'une cause extérieure, en composition avec
a notre (e. v. th. préc.); et par conséquent (e. v. th. 3 prés.

-_-*ﬂ Ru. elle peut surpasser la puissance de I’homme,... ete.
C. Q. F. D.

Théoréme VII.

Une affection ne peut étre entravée, ni supprimée,
; -m ce n'est par une affection contraire et plus forle que

I’aﬂ'ectton a entraver.
t

b 'DEMONSTRATION: Une affection, en tant qu’elle se rap-
et- sorte a I’Ame, est une idée par laquelle I’Ame affirme la force
*" d’exister de son Corps plus grande, ou moindre qu aupara-
~ vanl (en vertu de la déf. générale des affections qui se (rouve
3 3 h fin du troisiéme livre). Donc, lorsque 'Ame est en proie

.:_a,
_1. ¥
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3 une affection, le Corps en méme temps est affecté d'une
modification par laquelle sa puissance d’agir est augmenteée
ou diminuée. En outre, cette modification du corps (e. v. tA.
5 prés. liv.) regoit de sa cause la force de perseverer dans
son étre et, par conséquent, cette force ne pourra ni étre
entravée, ni étre supprimée, si ce n’est par une cause corpo-
relle (e. v. th. 6, liv. 2) qui devra affecter le Corps d’une

modification contraire a la premiére, (e. v. th. 5, liv. 3), et

plus forte qu'elle (e. v, az. prés. liv.), et par conséquent
(e. v. th. 12, liv. 2) I'’Ame se trouvera affectée de I'idée d'une

modification plus forte et contraire a la précédente, ¢'est-a-
dire (en vertu de la déf. générale des affections) que 'Ame
sera affectée d'une affection plus forte et contraire a la pré-
cédente et qui, par suite, excluera — ou supprimera — I'exis-
tence de la précédente ; et, par consequent, une affection ne
peut étre supprimée, ni entravée, que par une affection

contraire et plus forte.
C. Q. F. D.

COROLLAIRE : Une affection, en tant qu’elle se rapporte
a I'dmle, ne peut étre ni entravée, ni supprimée, si ce n’est
par I'idée d’'une modification du Gorps contraire et plus forte
que V'affection dont nous pétissons. Car I’affection dont nous
patissons ne peut étre ni entravée, ni supprimée, si ce n'est
par une affection plus forte et qui lui soit contraire (e. v. th.
précéd.) ; c'est-a-dire (en vertu de la déf. générale des affec-
tions) si ce n’est par I'idée d’'une modification du Corps plus
forte et contraire a l'affection dont nous patissons.

Théoréme VIII.

' La connaissance du bien et du mal n’est pas autre
chose que l'affection de joie — ou de Iristesse — dans
la mesure o nous avons conscience de celle-ci.

DEMONSTRATION : Nous appelons bien, ou mal, ce qui
profite, ou nuit, a la conservation de notre étre (¢. v. déf. 1 et
2. prés. liv.), c'est-a-dire (e. v. th. 7, liv. 3) ce qui augmente
ou diminue, favorise ou entrave notre puissance d’agir.
Ainsi, dans la mesure ol nous percevons qu'une chose
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g‘_'_ quelconque nous affecte de joie ou de tristesse (e. v, déf. de
A la joie et de la tristesse voy. sch. th. 414, liv. 3), nous 'appe-
- lons bonne ou mauvaise; et par conséquent, la connaissance

k3

- du bien et du mal n’est pas autre chose que 'idée de joie ou
~de Iristesse qui résulte nécessairement de l'affection méme
g de joie, ou de celle de tristesse (e. ». th. 22, liv. 2). Mais
- celle idée est unie & l'affection de la méme maniére que
- l'dme est unie au corps (e. v. th. 24, liv. 2); c’est-a-dire
~ (comme nous Uavons montré dans le schol. de ce mém. th.)
~ que cette idée ne se distingue pas en réalité de I'affection
. elle-méme, autrement dit (e. v. déf gén. des affect.) qu’elle

- ne se distingue pas en réalité de I'idée de la modification

~ du corps, si ce n’est par le concept seulement; donc cette
- connaissance du bien et du mal n’est pas autre chose que
- Paffection elle-méme, dans la mesure ou nous en avons
- conscience. |

. C. Q. F.D.

"

X =4
B
S 'l'__:-
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. Th
B éoréme IX,
Nawl "1
l._.‘

~ Une affection dont nous nous imaginons que la

~ cause est présente au moment actuel, est plus forte
~ que st nous nous umaginions que la cause n'est pas
~ présente.

*‘:L_*;’_"T'DEHONSTRATION: Une imagination est une idée par
~ laquelle 'ame contemple une chose comme présente (Voy.

. déf. d. limagination sch. th. 17, liv. 2), et celte idée cepen-
~ dant exprime plus la constitution du corps humain que la
5 “E. nature de la chose extérieure (e. v. corol. 2, th. 16, liv. 2).
~ Donc (e. v. déf. gén. des affect.), une affection est une ima-
~ gination dans la mesure ou 'imagination indique la consti-

hitioh du Corps. Mais l'imagination (e. ». th. 17, liv. 2) est
- plus intense aussi longtemps que nous ne nous imaginons

)

5{, )y qui exclue I'existence présente de la chose extérieure;
-~ donc Paffection aussi, dont nous nous imaginons que la
. cause nous est présente au moment actuel, sera plus
”’iﬁhﬁ&ma, autrement dit plus forte, que si nous nous imagi-

- Dions que cette cause n’est pas présente.
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SCHOLIE : Lorsque je disais plus haut (th. 18, liv. 3)
que nous sommes affectés par 'image d'une chose future
ou passée de la méme affection que si la chose que nous
nous imaginions était présente, j’ai expressément prévenu
que cela était vrai dans la mesure ou nous nous atla-
chions seulement a I'image de la chose. Cette image en effet
est de la méme nature, que nous nous soyons déja imaginé
la chose, ou non; mais je n'ai pas nié que cette image
s’affaiblissait lorsque nous contemplions d’autres choses qui
nous sont présentes et qui excluent l'existence actuelle de
la chose a venir. Ce point, a ce moment-la, j’ai omis de le
faire remarquer, parce que, dans ce livre-1a, j'avais décidé de
traiter de‘la force des affections.

COROLLAIRE : L’image d’'une chose future ou passee,
¢'est-a-dire d'une chose que nous contemplons avec relation
au temps futur ou passé, a I'’exclusion du présent, est, toutes
choses égales d’ailleurs, plus faible que I'image d’une chose
présente, et par conséquent 1'affection a 1'égard d’une chose
future ou passée est, toutes choses égales d’ailleurs, plus
atténuée que I'affection a I'égard d’une chose présente.

Théoréme X

Nous sommes affectés d'une facon plus intense a
I'égard d'une chose future que nous nous imaginons
devoir se réaliser a bref délai, que si nous nous ima-
ginions sa période d'existence comme plus éloignée
du temps présent. El nous sommes affectés ausst
d’une facon plus intense par le souvenir d'une chose
que nous nous imaginons n'étre passée que depuis peu,
que si nous nous imaginions que cette chose est passée
depuis longtemps.

~ DEMONSTRATION : Dans la mesure en effet ol nousnous
imaginons une chose comme devant arriver a bref délai, ou
comme n'étant passée que depuis peu de temps, par cela




la 98- que sI nous nous imaginions sa
.. E;pénocb d’existence dans 'avenir, comme trés éloignée du
g%-:ie?ﬂ,s. préser_::t, ou comme passée depuis longtemps déja (ce
. qut va de s0i), et par conséquent (e. v. th. préc.) dans cette
. mesure nous serons affectés d’une fagon plus intense a
~ T'égard de cette chose.

Tl 1

-'lt.,.
[
g o

|
X

. SCHOLIE: De ce que nous avons noté a la définition 6 du
~ présent livre, il résulte que pour les objets qui sont éloignés
~ du temps présent par un intervalle trop considérable pour

- que nous puissions nous le préciser en imaginant, quoique
comprenions qu'ils sont séparés entre eux par un
&‘% intervalle de temps, nous sommes pourtant affectés, a

| eur égard, d’'une maniére également atténuée.

L Théoréme XI.

~ L'affection a I'égard d’une chose que nous nous
~ Umaginons comme nécessaire est, toutes choses éqales
- daillears, pluas violente qu'a l'égard d'une chose pos-

= Ly . : .
- stble ou contingente, autrement dit, d'une chose non
- nécessaire.

. DEMONSTRATION : Dans la mesure oit nous nous imagi-
~ Dons une chose qui existe « nécessaire », nous affirmons 'exis-

308

- tence de cette chose et, au contraire, nous nions l'existence

-
r.lj_-

- delachose, dans la mesure ot nous nous I'imaginons comme

[ =

~ Mexistant pas « nécessaire » (e. v. sch. 1, th. 33, liv. 1); et

- Par suite (e. v. th. 9 prés. liv.) Paffection a I'égard d’une
. chose nécessaire est, toutes choses égales d’ailleurs, plus
- Violente qu'a I'égard d’une chose non nécessaire.

— -
Ll

:
L
iz
-:'-‘-."-'.‘l ) G Q' K. D.

R
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- Soitthe qui donne au raisonnement un tour rapide. — Passage mal
- o, du par Saisset et Boulainvilliers, excellement au contraire par
. SN Insofern... eben dadurch.

‘-la Dans la mesure ou... par cela méme. Quatenus... co ipso. Ana-
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Théoréme XII.

L'affection a l'égard d’'une chose que nous savons
ne pas exister dans le présent, et que nous nous ima-
ginons comme possible, est, toutes choses égales d'all-
leurs, plus intense qu’a I'égard d'unechosecontingente.

DEMONSTRATION : En tant que nous nous imaginons
une chose [A]! comme contingente, nous ne sommes
pas affectés par I'image de quelque autre chose qui pose
I'existence de la chose [A] (e. v. déf. 3 prés. liv.); mais au
contraire (par hypothése) nous nous imaginons certaines
choses qui excluent I'existence présente de la chose [A]. Or
en tant que nous nous imaginons qu'une chose [B] est pos-
sible dans 'avenir, nous nous imaginons certaines choses
qui posent l’existence de cette chose [B] (e. v. déf. 4 preés.
liv.), ¢’est-a-dire des choses (¢. v. th. 18, liv. 3) qui entre-
tiennent ’espérance ou la peur; et par conséquent, I'affec-

tion a I’égard d’une chose possible [B] est plus intense.
C. Q. F. D.

COROLLAIRE : L’affection & I'égard d’une chose que nous
savons ne pas exister dans le présent et que nous nous ima-
ginons comme contingente est beaucoup plus atténuée que
si nous nous imaginions la chose comme nous étant présente

au moment actuel.

DEMONSTRATION : L’affection a I’égard d’une chose que
nous nous imaginons exister dans le présent est plus vio-
lente que si nous nous l'imaginions comme future (e. ».
coroll. th. 9 prés. liv.), et elle est beaucoup plus violente
que si nous nous imaginions ce temps futur comme tres
éloigné du temps présent (e. v. th. 10 prés. liv.). Donc
I'affection & I'égard d’une chose dont nous nous imaginons
la période d’existence comme trés éloignée du temps pré-
sent est beaucoup plus atténuée que si nous nous imagi-

1. Par raison de clarté nous avons introduit dans le texte: A et B,
ce qui permettra de suivre trés facilement la démonstration, et évi-
tera des longueurs, ou des amphibologies dans le frangais.
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nions cette chose comme présente. Et toutefois (e. v. th.
préc.) elle est plus intense que si nous nous imaginions
cette chose comme contingente; autrement dit ! l'affection a
I’égard d'une chose contingente sera beaucoup plus atténuée
que si nous imaginions cette chose comme nous étant pré-

sente au moment actuel.
g § W) o b R

Théoréme XIII.

- L'affection a l'égard d’'une chose contingente que
~ nous savons ne pas exister dans le présent, est, toutes
~ choses égales d'ailleurs, plus atténuée que Uaffection a
:?,;f_*; l'égard d’'une chose passée.

i DEMONSTRATION: En tant qué nous nous imaginons
" une chose comme contingente, nous ne sommes pas affectés
- par l'image d’une autre chose qui pose l'existence de celte
.'.*’-éghose (e. v. déf. 3 prés. liv.). Mais au contraire (par hypo-
~ thése) nous nous imaginons certaines choses qui excluent
. Pexistence présente de cette chose. Mais a vrai dire, dans
~ ]a mesure ol NOUS NOUS I'imaginons en relation avec le
- passé, nous somimes supposés nous imaginer quelque chose
~ qui nous la raméne en mémoire, autrement dit qui excite
~ Jimage de cette chose (Voy. th. 48, liv. 2 et schol.), et
D le mesure, il arrive que nous con-

~ par conséquent, dans cel
~ templons cette chose comme si elle était présente (e. v. cor.

.~ th. 47, liv. 2). Et par conséquent (e. v. th. 9 prés. liv.)
~ Paffection a I'égard d'une chose contingente que nous savons
| ent, sera, toutes choses égales

~ ne pas exister daps le prés
~ dailleurs, plus atténuée que V'affection & I'égard d'une chose

ée.
C. 0. R

¥ "
N

'i,. 'j‘Un peu plus haut déja le texte avail oté altéré dans la pre-

& miére édition, Cf. Van Vioten, page 490, appard: critique. 168, i Ee-
B R nction littérale serait, par syite ou par conséquent (adeo), mais 1e
dit ». Le raisonnement, en

",'.- STy . . t
 sens exige impérieusement : ¢« autremen
1S exige imp enx propositions, et non une déduc-

=

_ effet, exprime une égalité entre d

~ tion del'une a l'autre.

- r.‘ E.‘I}‘- g
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Théorédme X1IV.

T.a vraie connaissance du bien et du mal, en tant

qu'elle est vraie, ne peut enlraver aucune affection ;
elle ne le peut qu'en tant qu'elle est considérée comme

affection.

DEMONSTRATION : L'affection est une idée par laquelle
Pame affirme la puissance d’agir de son Corps plus grande
ou moindre qu'auparavant (e. v. def. générale des affect.).
Et par conséquent (e. v. th. 4 prés. liv.) l'affection n’a rien
de positif que la présence de la vérité puisse faire disparai-
tre ; et par conséquent, la vraie connaissance du bien et du
~ mal, en tant qu’elle est vérité, ne peut entraver aucune affec-

tion. Mais dans la mesure ou cette connaissance est une af-
tion (voy. th. 8 prés. liv.), si elle est plus forte que 'affection
A entraver, alors seulement (e. v. th. 7 prés. liv.) 'affection

en question pourra étre entravee.
C. Q. F. D.

Théoréme XV.

Le désir qui nait de la vraie connaissance du bien

et du mal peut étre étouffé ou entravé par les
anires nombreux désirs qui naissent des affections

auxquelles nous sommes en proie.

DEMONSTRATION : De la vraie connaissance du bien et
du mal, dans la mesure ou celle-ci (e. v. th. 8 prés. liv.) est
une affection, nait nécessairement le désir (e. v. déf. 1 des
affect.), lequel est d’autant plus grand que 'affection dont il
nait est elle-méme plus grande (e. v. th. 37, liv. 3). Mais
comme ce désir (par hypothése) nait de ce fait que nous
comprenons quelque chose avec vérité, ce désir résulte donc
en nous, en tant que nous agissons (e. v. th. 4, liv. 3); et par
conséquent il doit étre compris par notre essence seule (e. v,
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déf. 2, liv. 8); et conséquemment (e. v. th. 7, liv. 3) sa force —
et son accroissement— doivent étre définis par la puissance
seule de I'homme. En outre les désirs qui naissent des af-
fections auxquelles nous sommes en proie, sont aussi d’au-
tant plus grands que ces affections seront plus violentes: et
de plus leur force — et leur accroissement — (e. v. th. 5 prés,
liv.) doivent étre définis par la puissance des causes exté-
rieures qui, si on la rapproche de la ndtre, surpasse indéfi-
niment notre puissance (e. v. th. 3 prés. liv.). Et par consé-
quent les désirs qui naissent de telles affections peuvent étre

plus violents que celui qui nait de la vraie connaissance du
bien et du mal; et par suite (e. v. th. 7 prés. liv.), les uns
pourront étouffer, ou entraver, 'autre.

C. Q. F. D.

Théoréme XVI.

Le désir qui nait de la connaissance du bien et du
mal, en tant que cette connaissance reqgarde U'avenir,
peut étre étouffé ou entravé trés facilement par le
désir des choses qui sont agréables dans le présent.

DEMONSTRATION : L’affection & I'égard d’une chose que
nous nous imaginons comme future est plus atténuée qu’'a
I'égard d'une chose présente (e. v. coroll. th. 9 prés. liv.). Or,
le désir qui nait de la vraie connaissance du bien et du mal,
quand bien méme cette connaissance concernerait des cho-

ses qui sont bonnes dans le présent, peut étre étouffé ou en-
travé par quelque désir téméraire (e. v. th. préc. dont la dém.

est absolument générale). Donc le désir qui nalt de cette
connaissance, en tant que celle-ci regarde I'avenir, pourra
étre trés facilement entravé ou étouffé, etc,

C. Q. F. D.

Théoréme XVII.

~ Le désir qui nait de la vraie connaissance du bien
- el du mal, en tant que celle-ci concerne les choses

- Conlingentes, pourra élre encore beaucoup plus faci-
B 1° 50
20.
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lement entravé par le désir des choses qui sont pré-
senfes.

DEMONSTRATION : Ce théoréme se démontre de la meéeme
maniére que le théoréme précédent, au moyen du corollaire

du th, 12 du présent livre.

SCHOLIE : Par la je crois que j’ai montré la cause pour
laquelle les hommes sont plus influenceés par ’opinion que
par la vraie Raison ; et pourquoi la vraie connaissance du bien
ot du mal éveille des mouvements de I'dme, et cede souvent
A toute espéce de concupiscence; de la est venu ce mot du
poéte* : ¢ Je vois ce quily a de mieux, et je l'approuve, mais
je fais ce qu'il y a de pis». Ce & quol I’Ecclésiaste ® aussi
parait avoir pensé lorsqu’il dit : Qui augmente sa science,
augmente sa douleur.

Je ne le dis pas dans le but d’en conclure qu'il est pre-
férable d'étre ignorant que de savoir; ou pour dire qu'il
n’y a aucune différence entre le sot el ’homme intelligent
pour ce qui est de régler ses affections ; mais parce qu'il est
nécessaire d’apprendre a connaitre aussi bien la puissance
de notre nature que son impuissance, afin de pouvoir dé-
terminer ce que peut la Raison pour régler les affections, et
ce qu'elle ne peut pas. Et j’ai dit que, dans le présent livre,
je ne traiterais que de I'impuissance bumaine. Car j'al dé-
cidé de traiter séparément de la puissance de la Raison sur
les affections.

Théoréme XVIII.

Le désir qui nait de la joie est, toutes choses égales
d'ailleurs, plus fort que celui qui nait de la tristesse.

DEMONSTRATION : Le désir est V'essence elle-méme de
Phomme (e. v. déf. 41 des affect.), ¢'est-a-dire (e. v. th. 3,
liv. 3) Veffort par lequel ’'homme s’efforce de persévérer

1. Ovide. Métamorp hoses, V111, 20s. q.
2. 1.48 ‘
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dans son étre. C'est pourquoi le désir qui nait de la joie est
favorisé ou augmenté par I'affection méme de joie (e. v. de
la définition de la joie, voy. schol. th. 14, liv. 3); inversement
le désir qui nait de la tristesse est diminué ou entravé par
Paffection méme de tristesse (e. v. du méme schol.); et par
conséquent la force du désir qui nait de la joie doit étre
définie par la puissance de 'homme en méme temps que
la puissance de la cause extérieure; mais le désir qui nait
de la tristesse doit étre défini par la puissance humaine
seule, par conséquent le premier est plus fort que le second.

C. Q. F. D.

L SCHOLIE : Par ces quelques théorémes j’ai expliqué les
- causes del'impuissance et de I'inconstance humaine, et pour-
~ quoi les hommes n’observent pas les préceptes de la Raison.
1l nous reste maintenant 2 montrer en quoi consiste ce que
- la Raison nous prescrit, et quelles affections concordent
~ avec les régles de la Raison humaine; quelles sont celles, au
~ contraire, qui sont en opposition avec elle.

:' ~ Mais avant de commencer a les démontrer en détail, sui-
- vant notre ordre géométrique, il me convient d’expliquer ici,
- tout d’abord, briévement, les principes mémes de la Raison,
. pour que tout chacun puisse plus facilement comprendre ce
- que je pense. Comme la Raison ne demande rien qui soit
- contre la Nature, elle demande donc que chacun s’aime lui-
- meéme et cherche ce qui lui est utile; mais réellement utile.
- Elle désire tout ce qui conduit réellement ’homme a une per-
. fection plus grande, et d'une fagon générale que chacun
- sefforce de conserver son étre autant qu’il est en son pouvoir.
- Ce qui a vrai dire est aussi nécessairement vrai qu'il est
~ vrai que le tout est plus grand qu'une de ses parties (voy.
.~ th. 4, liv. 3). Ensuite, puisque la vertu (e. v. déf. 8 prés. liv.)
. ne consiste en rien autre que d’agir d’aprés les lois de sa

“lpl'opre nature, et que personne ne s’efforce de conserver
| mn étre (e. v. th. 7, liv. 3), si ce n'est en vertu des lois de
. Sa propre nature; il résulte de la:

n Primo : que le fondement de la vertu est 'effort méme de

r._ La

- conserver son étre propre, et que la félicité consiste en ce
. que 'homme peut conserver son étre.

- Il en résulte secundo : que la vertu doit étre désirée pour
- elle-méme, et qu'il n’existe rien de préférable a elle, ou qui

ol
“l

-

v
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puisse nous étre plus utile gu’elle, et en vue de quoi elle
devrait étre désirée.

[l résulte tertio : que ceux qui se suicident sont des im-
puissants d'esprit et qu'ils sont complétement vaincus par
des causes extérieures, contraires a leur propre nature.

En outre, du postulat & du livre 2, il résulte que nous ne
pouvons jamais arriver & n’avoir pas besoin de certaines
choses en dehors de nous pour conserver notre étre et que
nous ne pouvons jamais arriver a vivre de telle sorte que
nous n'ayons aucun commerce avec les choses qui sont en
dehors de nous. De plus si nous considérons notre dme, cer-
tes notre intelligence serait plus imparfaite si notre dme était
isolée et si elle ne comprenait rien d’autre qu’elle-méme,
or il existe, en dehors de nous, beaucoup de choses qui nous
sont utiles et qui pour cela doivent étre désirées. Entre
elles on ne peut en concevoir aucunes qui soient préférables
a celles qui s’accordent complétement avec notre nature. En
effet si, par exemple, deux individus, ayant absolument la
meéme nature, sont joints I'un a l'autre, ils forment un indi-
vidu deux fois plus puissant que chacun d’entre eux sépa-
rement. Donc, rien de plus utile' @ 'homme que I’homme.
Les hommes, dis-je, ne peuvent rien désirer de p'us avanta-
geux pour conserver leur étre que de s’accorder tous entre
eux de telle sorte que les &mes et les corps de tous ne for-
ment plus, en quelque sorte, qu'une seule dme et qu’un seul
corps et que tous ensemble, de tout leur pouvoir, ils s’ef-
forcent de conserver leur étre; et que tous ensemble ils
recherchent I'utilité commune de tous. D’ou il résulte que
les hommes qui sont gouvernés par la Raison, c'est-a-dire,
que les hommes qui recherchent ce qui leur est utile sous
la conduite de la Raison, ne désirent rien pour eux-mémes .
qu'ils ne désirent pas aussi pour les autres hommes et que,
par suite, ils sont justes, de bonne foi et honnétes. |

Tels sont les enseignements de la Raison que je me suis
proposé de montrer ici, en peu de mots, avant de commen-
cer & les démontrer dans un ordre plus complet. J'ai agi ainsi
pour me concilier, s'il était possible, I'attention de ceux qui
croient que ce principe — a savoir: que chacun est tenu de
rechercher ce qui lui est utile —est le fondement de I'impiété
el non pas celui de la vertu.

Maintenant donc que jai briévement montré qu’il en
¥a tout au contraire, je continue & démontrer ces vérités
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par la méme voie que celle par laquelle nous nous sommes
avancés jusqu’ici.

Théoréme XIX.

Nécessai;jement chacun désire — ou a de l'aversion
— de par les lois de sa nature, pour ce qu'il juge bien
ol mal.

DEMONSTRATION : La connaissance du bien et du mal
(. v. th. 8 prés. liv.) est I'affection elle-méme de joie, oude
tristesse, dans la mesure ol nous en avons conscience, et par
conseéquent (e. v. th. 28, liv. 3), chacun désire nécessairement
ce qu'il juge étre bien; et, au contraire, a de I’aversion pour
ce quil juge étre mal. Mais cet appétit n’est pas autre chose
que I'essence méme de ’homme, ou sa nature (e. v. de la
déf. de Uappétit, voy. sch. th. 9, liv. 3, et déf. 1 des Affections).
Donc chacun, de par les seules lois de sa nature, désire
nécessairement — ou a de l'aversion, etc.

(A0 LG

Théoréme XX.

D’autant plus chacun s'efforce et peut rechercher ce
qui lui est utile, c’est-a-dire conserver son étre; d'au-
tant plus, il est doué de vertu, et inversement, autant
chacun néglige de conserver ce qui lui est utile, c'est-
a-dire de conserver son étre, autant il est impuissant.

DEMONSTRATION : La vertu est la puissance humaine
elle-méme qui est définie par la seule essence de 'homme
(e. v. de la déf. 8 des A[fections), c’est-a-dire (e. v. th. 7, liv. 3),

~ qui est définie par l'effort seul en vertu duquel ’homme

g'efforce de persévérer dans son étre. Donc, d’autant plus

| . chacun s’efforce de conserver son élre et peut le conserver,
- d’autant plus il est doué de vertu, et conséquemment (e. v.
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th. 4 et 6, liv. 3), autant chacun néglige de conserver son
étre, autant il est impuissant.
. 60K D,

SCHOLIE : Donc personne, a moins d’étre vaincu par des
causes extérieures et contraires a sa propre nalure, ne
néglige de désirer ce qui lui est utile, autrement dit de con-
server son élre. Personne, dis-je, si ce n’est contraint par
des causes extérieures et non par la nécessité de sa propre
nature, ne repousse les aliments, ou ne se donne la mort. Ce
qui peut arriver de nombreuses fagons. En effet, quelqu’un
se tue, forcé par un autre qui le fait retourner, contre lui-
méme, la main dans laquelle il avait, par hasard, saisi une
épée, et le force a se diriger le glaive dans la direction du
cceur; ou parce qu'il est forcé par un ordre du tyran, comme
Sénéque, de s’ouvrir les veines, c’est-a-dire qu’il désire éviter,
par un moindre mal, un mal plus grand; ou enfin, parce que
des causes extérieures cachées disposent son imagination et
affectent son Corps de telle sorte que celui-ci revéte une
autre nature, contraire a la premiére, et dont I'idée ne peut
exister dans 'Ame (e. v. th. 10, liv. 3). Mais que '’homme,
par la nécessité de sa nature, s’efforce de ne pas exister ou
d’étre changé en une autre forme que la sienne, cela est
aussi impossible que quelque chose soit produit de rien,
comme chacun peul s’en apercevoir avec un peu de réflexion.

Théoréme XXI.

Personne ne peut désirer étre heureux, bien agir et
bien vivre, qui ne désire pas en méme temps étre, agir
el vivre; c’est-a-dire exister en fail.

DEMONSTRATION : La démonstration de ce théoreme, ou
plutdt la chose elle-méme, est évidente de sol et aussi par la
définition du désir. En effet, le désir de vivre heureusement,
autrement dit bien, d’agir, etc. (e. v. de la déf. 1 des Affec-
tions), est I'essence elle-méme de '’homme, c’est-a~dire (e. v.
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th. 7, liv. 3), I'effort en vertu duquel chacun s'efforce de con-
server son étre. Donc, personne ne peut désirer, etc.

- G. Q. F. D.

Théoréme XXII.

On ne peut concevoir aucune vertu qui soil anté-
rieure a celle-la (savotr : Ueffort pour se conserver soi-
meéme).

DEMONSTRATION : L'effort pour se conserver soi-méme
est I’essence méme de la chose (e. v. th. 7, liv. 3). Done, si
'on pouvait concevoir une vertu quelconque antérieure a
celle-la (savoir cet effort), on concevrait donc (e. v. déf. 8
prés. liv.) 'essence de la chose, comme étant antérieure a
elle-méme, ce qui (cela va de soi) est absurde. Donc on ne

peut concevoir, elc,
C. Q. F. D.

COROLLAIRE : L’effort pour se conserver est le premier

et 'unique fondement de la vertu. Car, on ne peut concevoir

~ aucun autre principe antérieur a celui-la (e. v. th. préc.) et,

sans ce principe (e. v. th. 2{ prés. liv.), on ne peut concevoir
aucune vertu.

Théoréme XXIII.

L’homme, en tant qu'il est déterminé a accomplir
quelque action par ce fait qu'il a des idées inade-
~ quales, on ne peut pas dire absolument quil agi
~ de par la vertu; mais on peut le dire seulement, en
. tanl qu'il est déterminé par ce fail quil comprend.

: DEMONSTRATION : Dans la mesure ou 'homme est Qéter-
. minéa agir, par ce fait qu'il a des idées inadéqua_tes, 1l pé-
By it (e. v. th. 1, liv. 3); ¢’est-a-dire (e. v. déf. 4 et 2, liv. 3) qu’il

g v
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accomplit quelque chose qui ne peut étre per¢gu au moyen
de son essence seule; c'est-a-dire (e. v. déf. 8 prés. liv.)
quelque chose qui ne résulte pas de sa vertu. Mais dans la
mesure ou il est déterminé a accomplir quelque chose, par
ce fait qu’il comprend, dans cette mesure (e. v. méme th. 1,
liv. 3) il agit, c'est-a-dire (e. v. déf. 2, liv. 3) il accomplit
quelque chose qui est percu au moyen de sa seule nature,
autrement dit (e. v. déf. 8 prés. liv.) qui résulte d’une facon
adéquate de sa vertu.
C. Q. F. D.

Théoréme XXIV.

Agir absolument par vertu n'est, en nous, pas aulre
chose que d’agir sous la conduite de la Raison, de
vivre el de conserver son étre (ces trois termes ont la

méme signification), d’aprés le principe de la recher-

che de sa propre utilité.

DEMONSTRATION : Agir absolument par vertu n’est pas
autre chose (e, v. déf. 8 prés. liv.) que d’agir d’aprés les lois
de sa propre nature. Mais nous agissons dans la mesure
seulement ou nous comprenons® (e. v. th. 3, liv. 3). Donc,
agir par vertu n’est, en nous, pas autre chose que d’agir sous
la conduite de la Raison, de vivre et de conserver son étre
sous la conduite de la Raison, et cela (e. v. coroll. th. 22
prés. liv.) d’aprés le principe de la recherche de sa propre

utilité.
C. Q.F.D.

Théoréme XXV.

- Personne ne s'efforce de conserver son étre a cause
d'une autre chose.

DEMONSTRATION : L'effort en vertu duquel toute chose
s efforce de persévérer dans son étre est défini par l'essence
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gseule de la chose {¢. v. th. 7, liv. 3); et cetle essence seule
é¢lant donnée, et non pas l'essence d’une autre chose, il doit
nécessairement en résulter (e. v. th. 6, liv. 3) que chacun
s'efforce de conserver son existence. — De plus ce théoréme
est évident, en vertu du corollaire du théoréme 22 du présent
livre. Car, si un homme s’efforcait de conserver son étre par
le fait d’'une autre chose, alors cette chose serait le premier
fondement de la vertu (ce qui va de soi) et cela (e. v. coroll.
précité) est absurde. Donc, personne ne s’efforce de conser-
ver, elc.

C. Q.F. D.

Théoréme XXVI.

Toul ce donl nous nous efforcons, de par la Raison,
n'est rien aulre que comprendre. Et I'Ame, dans la
mesure ou elle se sert de la Raison, nejuge pas qu'au-
cune chose lui soit ulile, sauf celle qui coniribue a
faire comprendere.

DEMONSTRATION : L'effort de se conserver soi-méme
n'est pas autre chose que l'essence de la chose elle-méme
(e. v. th. 7, liv. 3), laquelle, dans la mesure ou elle existe
telle qu’elle est, est congue comme ayant la force de persé-
vérer dans l'existence (e. v. th. 6, liv. 3), et d’accomplir les
acles qui résultent nécessairement de sa nature donnée.
(Voy. déf. de Uappétit dans le schol. th. 9, liv. 3). Mais
I'essence de la Raison n'est pas autre chose que notre Ame,
dans la mesure on elle comprend clairement et distincte-
ment. (Voy. sa déf. dans leschol. 2, th. 40, Liv. 2). Donc (e. v.
th. 40,liv#2) tout ce que nous nous efforgons de faire, — de
par la Raison, n’est rien autre que comprendre. — Ensuite,
puisque cet effort de I'Ame, en vertu duquel I'dme, en tant
qu'elle raisonne, sefforce de conserver son étre, n’est rien
autre que comprendre (¢. v. de la premiére partie du prés. th.);
done, cet effort pour comprendre est (e. v. coroll. th. 22
prés. liv.) le premier et F'unique fondement de la vertu ; et
ce n'est pas en vue d’une fin quelconque (e. v. th. 25 prés.

21
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liv.) que nous nous efforcerons de comprendre les choses;
mais au contraire, I’Ame, en tant qu’elle raisonne, ne pourra
rien concevoir de bon pour elle, si ce n'est ce qui contribue
a faire comprendre (e. v. déf. 1 prés. hiv.).

C. Q. F. D,

Théoréme XXVII.

Nous ne savons pas de source stire que rien soit bon
ou mauvais, sauf ce qui conirtbue en réalité a faire
comprendre, ou qui peul empécher que nous compre-
nions.

DEMONSTRATION : L'dme, dans la mesure ol elle rai-
sonne, ne désire rien d’autre que comprendre, et ne juge
pas que rien lui soit utile, sauf ce quicontribue a faire com-
prendre (e. v. th. préc.). Or, I'ame (e. v. th. 41 et 43, liv. 2
dont voy. aussi le schol.) n’a pas la certitude des choses,
sauf quand elle a des idées adéquates, autrement dit (ce qui,
en vertu du scholie du théoréme 40 du liv. 2, revient au méme)
en lant qu’elle raisonne. Donc, nous ne savons pas de source
siire que rien soit bon, sauf ce qui contribue en réalité a
faire comprendre; et inversement que rien soit mauvais,

sauf ce qui peut empécher que nous comprenions.
C. Q. F. D.

Théoréme XXVILI.

Le bien supréme de I'ame est la connaissance de
Dieu; et la vertu supréme de I'ame c'est : connaitre

Dien.

DEMONSTRATION : La chose supréme que I'dme peut com-
prendre, ¢'est Dieu, c’est-a-dire (e. v. déf. 6, liv. 1) I'Etre abso-
lument infini et sans lequel (e. v. th. 15, liv. 1) rien ne peul
exister ni étre congu ; et par conséquent (e. v. th. 26 et 27

———
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prés. liv.) ce qui est suprémement utile & 'dme, — autre-
ment dit (e. v. déf. 4 prés. liv.) son bien supréme, — c'est
la connaissance de Dieu. — Ensuite I'dme n’agit que dans la
mesure ou elle comprend (e. v. th. f et 3, liv. 3); et dans
cette mesure seulement (e. v. th. 33 prés. liv.) on peut dire
absolument qu’elle agit de par la vertu. Done, la vertu ab-
solue de 'dme c'est de comprendre. Or la chose supréme
que 'dme puisse comprendre c'est Dieu (comme nous venons
de le démontrer a U'instant). Donc la vertu supréme de 'dme,

c’est de comprendre Dieu, autrement dit de le connaitre.
C. Q. F. D.

Théoréme XXIX,

Une chose particuliére quelconque, donl! la nature
est complétement différente de la notre, ne peul ni
favoriser, ni enfraver notre puissance d'agir, el d'une
facon générale aucune chose ne peut nous élre bonne,
ou mauvaise, si elle n'a pas quelque chose de commun
avec nous.

DEMONSTRATION : La puissance de toute chose particu-
liére, et conséquemment (e. v. coroll. th. 8, liv. 2) la puis-
sance de I'homme par laquelle il existe et agit, n’est déter-
minée que par une autre chose particuliére (e. v. th. 28,
liv. 4) dont la nature (e. v. th. 6, liv. 2) doit étre comprise
au moyen du méme attribut? par lequel la nature humaine
elle-méme est congue. Done, notre puissance d'agir, quelle
que soit la maniére dont on la congoive, peut étre déterminée,
et conséquemment étre favorisée, ou entravée, par la puis-
sance d'une autre chose particuliére qui a quelque chose de
commun avec nous, et non pas par la puissance d'une chose
dont la nature est complétement différente de la ndtre. Et
puisque nous appelons bien ou mal ce qui est cause de joie
ou de tristesse (e. v. th., 8 prés. liv,), ¢’est-a-dire (e. v. sch.
th. 14, liv. 3) ce qui augmente ou diminue, favorise ou en-

{. Entendez : du méme attribut de Dieu — ou de la Substance.
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trave notre puissance d’agir ; donc une chose dont la na-
ture est complétement différente de la notre, ne peut nous
étre ni bonne ni mauvaise.

C. Q.F..D.

Théoréme XXX,

Auncune chose ne peut nous étre mauvaise par ce
qu'elle a de commun avec notre nature; mais, dans
la mesure ot elle nous est mauvaise, elle nous est

conlraire.

DEMONSTRATION : Nous appelons mal ce qui est cause
de tristesse (e. v. th. 8 prés. liv.), c'est-a-dire (e. v. déf. de
la tristesse, voy. sch. th. 44, liv. 3) ce qui diminue, ou entrave,
notre puissance d’agir. Donc, si une chose quelconque nous
était mauvaise par ce qu’'elle a de commun avec nous; cette
chose pourrait donc diminuer, ou entraver, cela méme qu’elle
a de commun avec nous, ce qui (e. v. th. 4, liv. 3) est ab-
surde. Done, ancune chose ne peut nous étre mauvaise par
ce qu’elle a de commun avec nous, mais inversement, dans
la mesure ou elle nous est mauvaise, c'est-a-dire (comme
nous venons de le démontrer a linstant) dans la mesure ou
elle peut diminuer ou entraver notre puissance d’agir (e. v.

th. 8, liv. 3), dans cette mesure elle nous est contraire.
C. Q. F. D.

Théoréme XXXI.

Dans la mesure ou une chose s'accorde avec nolre
nature, elle nous est nécessairement bonne.

DEMONSTRATION : Dans la mesure, en effet, ol une
chose quelconque s'accorde avec notre nature, elle ne peut
pas (e. v. th. préc.) étre mauvaise. Elle sera donc nécessaire-

ment ou bonne ou indifférente. Si c’est ceci que I'on admet,

- T
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savoir : qu'elle ne sera ni bonne ni mauvaise, alors il ne résul-
tera (e. v. déf. 41 prés. liv.) rien de la nature de cette chose
qui soit utile a la conservation de notre nature, c'est-a-dire
(par hypothése) qui soit utile & la conservation de la nature
de cette chose elle-mé&me, mais cela est absurde (e. v. th. 6,
liv. 3). Elle sera donc, dansla mesure ou elle s’accorde avec

notre nature, nécessairement bonne.
C. Q. ¥. D,

COROLLAIRE : Il résulte de la que, d’autant plus une chose
concorde avec notre nature, d'autant plus elle nous est utile,
ou meilleure; et réciproquement d’autant plus une chose nous
estutile,d’autant plus elle concorde avec notre nature.Cardans
lamesure ol elle ne concorde pas avec notrenature, elle sera
nécessairement, ou différente de notre nature, ou contraire a
celle-ci. Si elle est différente, alors (e. v. th. 29 prés. liv.)
elle ne pourra étre ni bonne ni mauvaise ; mais si elle y est
contraire, elle sera donc aussi contraire a ce qui concorde
avec notre nature, c'est-a-dire (e, v. th. préc.) contraire au
bien, autrement dit mauvaise. Donc rien ne peut étre bon, si
ce n'est dans la mesure ou cela concorde avec notre nature,
et par conséquent, d’autant plus une chose concorde avec
notre nature, d’autant plus elle nous est utile et réciproque-

ment,
< S B R

Théoréme XXXII.

Dans la mesure ot les hommes sont sujels aux pas-
stons, on ne peut dire que leurs nalures concordent.

DEMONSTRATION : Quand on dit que les choses concor-
dent de pature, on comprend qu’elles concordent dans la
puissance (e. v. th. 7, liv. 3), mais non pas dans l'impuis-
sance ou dans la négation, et conséquemment (voy. schol. th.
3, liv. 3) pas non plus dans la passion ; c¢'est pourquoi on ne
peut dire que les hommes concordent de nature, dans la
mesure ou ils sont sujets aux passions.

C. Q. F. D.
21.
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SCHOLIE : La chose est également évidente par elle-meme.
En effet celui qui dit que le blanc et le noir concordent en
ceci seulement : qu'aucun des deux n’est rouge, celui-la
affirme d’une facon absolue que le blanc et le noir ne con-
cordent en rien du tout. De méme aussi celui qui dit que la
pierre et 'homme concordent en ceci seulement : que chacun
est fini, impuissant, ou qu’il n’existe pas par la nécessité de
sa nature, ou enfin qu'il est indéfiniment surpassé par la
puissance des causes extérieures, celui-la affirme tout a fait
que la pierre et ’homme ne concordent en rien du tout. En
effet les choses qui ne concordent que par la seule négation,
autrement dit, par ce qu’elles n’ont pas ces choses — en
vérité — ne concordent en rien du toul.

Théoréme XX XIII1

Les hommes peuvent étre différents de nature, dans
la mesure ou ils sont en proie aux affections qui sont
des passions, et dans cefte mesure aussi un seul el
méme homme est variable el inconstant.

DEMONSTRATION : La nature des affections, autrement
dit leur essence, ne peut pas étre expliquée par notre essence
seule,autrement dit par notre nature (e. v. déf. 1 et 2, liv. 3).
Mais elle doit étre définie par la puissance, c’est-a-dire (e.
v. th. 7, liv. 3) par la nature des causes extérieures en com-
position avec la nétre. D’ou il arrive qu'il y a autant d’es-
péces de chaque affection qu'ily a d’espéces d’objets par les-
quels nous sommes affectés (voy. th. 56, liv. 3); et que les
hommes soient affectés de diverses maniéres par un seul et
méme objet (véy. th. 84, liv. 3); et dans cette mesure ils dif-
ferent de nature. Enfin il arrive qu'un seul et méme
homme (e. v. th. 84, liv. 3) soit affecté de diverses manieres
envers un seul et méme objet, et que dans cette mesure il
soil variable, etc.

C. Q. F. D.



